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Vorwort

Zwei Griinde haben mich zum Schreiben dieses Buches veran-
lasst. Nachdem vier Biicher, unter anderem auch meine Auto-
biografie, erschienen waren, reifte in mir der Wunsch heran,
auch iber den Heilsplan Gottes zu schreiben; ein Buch, in dem
die Gnade Gottes mit den Menschen deutlich werden sollte.

Der andere Grund besteht in der Tatsache, dass, nach unse-
rer Zeitrechnung, das dritte Jahrtausend angebrochen ist. Ist es
Zufall, dass der GroBteil der Welt seine Zeitrechnung mit dem
Geburtsjahr einer Person beginnt — oder hat diese Art der
Zeitrechnung eine bestimmte Bedeutung? Ich glaube, dass sie
symbolisch ist. Gott will, dass die ganze Menschheit immer an
das Datum erinnert wird, an dem das wichtigste Ereignis der
Geschichte stattfand: das Jahr, in dem das Wort Gottes Fleisch,
d.h. Mensch, wurde, und Jesus als Messias in die Welt kam.
Dies war ein bedeutender Einschnitt in Gottes Heilsgeschichte.

Man muss in der Vergangenheit forschen, um Wegweisung
fir die Zukunft zu finden. Fiir uns als Christen und als Ge-
meinde Jesu als Ganzes gilt es, gleichzeitig zu priifen, ob die
Vergangenheit und auch die Gegenwart dem entsprechen, was
der Messias lehrte, um getrost in die Zukunft gehen zu kénnen.

Dabei soll uns folgender Bibelvers als Richtschnur dienen:
«Jesus, der Messias, derselbe gestern, heute und in Ewigkeit!»
(Hebr. 13.8).

Der Hauptzweck dieses Buches ist, dem Leser die gro3e
Gnade Gottes vor Augen zu stellen, um dadurch Mut fiir mor-
gen zu schopfen.

Von der Schopfung geht es zu den beiden Hohepunkten der
gottlichen Offenbarung, Sinai und Golgatha, sowie zu dem fast
zweitausend Jahre andauernden Zeitraum, in dem leider nicht
mehr Gottes Wort Lebensquelle und -mafstab ist, sondern eine
menschlich-religiose Politik; eine Zeit, in der Gott dennoch seg-
nend eingreift. Das letzte Kapitel, der Epilog, soll Ihre Gedanken
auf das Wort Gottes lenken, das uns in die Zukunft leiten mochte.



Vorwort

Ich selbst bin messianischer Jude, d.h. ethnisch gesehen
gehore ich zum Volk Israel und bin somit ein Nachkomme der
alttestamentlichen Patriarchen. Auch Mose und David waren
meine Vorfahren. Doch, was meinen Glauben betrifft, gehore
ich nicht zum rabbinischen Judentum, der Religion, die nach
der Zerstorung des Zweiten Tempels entstand. Mein Glaube
ist messianisch, der hebriische Ausdruck fiir «christlich». Da-
her gehore ich geistlich zum Leib Christi, der Weltgemeinde Je-
su, die an den jiidischen Messias glaubt.

Solch eine Identitdt macht mich zum direkten Nachkom-
men der jiidischen Urgemeinde, und meine Kommentare spie-
geln dies natiirlich wider. Ich bin auch ein Israeli und lebe seit
sechzig Jahren in dem Land, das nicht nur die Heimat meiner
Vorfahren war, sondern auch Jesu Heimat, der Ort, an dem er
lebte und wirkte, und das einzige Land der Welt, wo Gott sich
mehrfach offenbarte und es sein Land nannte!

Es mag sein, dass dieses Buch fiir so manchen Leser wie ein
Lehrbuch wirkt. Doch meine eigentliche Absicht damit ist,
altes Wissen wieder aufzufrischen und es durch die Perspektive
der Gnade Gottes wiederzugeben. Der Inhalt dieses Buches
soll das Rohmaterial sein, aus dem der Leser sich ein besseres
Verstdndnis iber das Handeln Gottes mit den Menschen bil-
den kann.

Nun noch ein paar Worte zum Inhalt des Buches: Von Eden —
iber Sinai und Golgatha — zum neuen Jerusalem. In Eden, im
Paradies, nahm die Geschichte der Menschheit ihren Anfang.
Und dort, gleich zu Beginn, versagte der Mensch, traf die falsche
Wahl. Er wollte wie Gott sein, deshalb horte er auf die Schlan-
ge, das Sinnbild des Satans. Damit schaufelte der Mensch sich
sein eigenes Grab, die Stinde kam in die Welt und trennte die
Menschheit von ihrem Schopfer. Dann kam Sinai, wo Gott sich
ein eigenes Volk schuf, «damit es seinen Ruhm verkiinde» (Jes.
43.,21). Was Gott dem Volk Israel am Berg Sinai gab, war ein
erneuerter Beweis seiner Liebe und Gnade gegeniiber dem
Menschen.



Vorwort

Das neue Gesetz vom Sinai ist eine Art Kodex fir das
Verhalten des Menschen Gott gegeniiber, aber auch fiir den
Umgang der Menschen miteinander.

Was darin verlangt wird, ist jedoch fiir den stindigen Men-
schen unmdoglich zu schaffen. Und Gott besteht dennoch auf
seiner Gerechtigkeit, die die Bestrafung von Siinden fordert.
Doch gerade darin zeigt sich die unendliche Liebe des Schop-
fers: Stinde muss bestraft werden, aber es muss nicht der Siin-
der selbst sein, der die Strafe trigt!

Mit der Sinai-Lehre gab Gott seinem Volk auch das stell-
vertretende Opfer. Das war die Losung, um die beiden Eigen-
schaften Gottes — Gerechtigkeit und Liebe — wiederherzu-
stellen. Die Stinde wurde bestraft, doch der Siinder blieb am
Leben, weil jemand anderes fiir ihn biif3te.

Uber 1300 Jahre war das eine Losung fiir Israel, solange
ein Tempel bestand. Dann erweiterte Gott seine Heilsabsich-
ten, wie er es vorausgesagt hatte, um fiir die gesamte Welt eine
Moglichkeit der Erneuerung zu schaffen.

Der Sohn Gottes, sein Sohn, kam in die Welt. Das Wort
Gottes wurde Fleisch, wurde Mensch! Das Prinzip, das hinter
der Sinai-Lehre stand, sollte nun in einer anderen, tausendmal
besseren, vollkommeneren Art verwirklicht werden.

So kam Golgatha, der stellvertretende Opfertod des Mes-
sias am Kreuz. Die vollkommene, alles einschlieBende und
universale BuB3e fiir die Stinden der Welt. Das war der Hohe-
punkt in den Offenbarungen Gottes, und die letzte, bis zur
Riickkehr seines Sohnes.

Zwischen Golgatha und dem neuen Jerusalem liegen die
«Letzten Tage», wie der Verfasser des Hebréderbriefes diese
Zeitspanne nennt. Thre Léinge ist dem Menschen unbekannt, fast
zweitausend Jahre sind seitdem vergangen, eine sehr lange Zeit.
Zwar konnen wir inzwischen etliche Anzeichen dafiir entde-
cken, dass es mit dieser Welt wohl langsam zu Ende geht, doch
wir sollten uns nicht durch unsre Sehnsucht nach der Riickkehr
von Jesus zu unbegriindeten Spekulationen hinreiflen lassen.



Vorwort

Bis zum Erscheinen des Messias konnte man im Tenach.
dem Alten Testament, schon vieles iiber sein Wesen und Wir-
ken lernen. Uber dreihundert Vorhersagen bezogen sich auf
thn. Doch dann wurde das, was bisher nur wie ein Schatten sicht-
bar war, Wirklichkeit. Und das lesen wir im Neuen Testament,
dem Brit HaChadascha, dem Teil der Bibel, der sie erst richtig
vollkommen und dadurch unteilbar macht.

Der Messias ist ein Teil der gottlichen Trinitét, der Dreieinig-
keit, und das bedeutet, dass er sich nicht verdndern kann. Im
Neuen Testament sind sein Wesen und seine Lehre offenbart wie
auch seine Forderungen an seine Nachfolger. So bleibt Jesus
immer. zu allen Zeiten, stets derselbe, genau so wie er in der
Bibel, im Tenach (Altes Testament) sowie im Brit HaChadascha
(Neues Testament), beschrieben wird.

Der Glaube an IHN ist zundchst abstrakt, da er etwas sehr
Personliches, eine geistliche GroBe fiir den Menschen ist. Des-
halb ist echter Glaube nur durch die Tat und das Verhalten
erkennbar. Glauben konnen ist ein Geschenk.

Man kann den Glauben mit einer Kerze vergleichen: Ohne
Schutz kann sie leicht verloschen. Deshalb ist es gut, wenn sie
sich in einem Gefdl3 befindet; auf den Glauben iibertragen in
einer Ordnung, einer Religion. Doch so wie das Gefdl3 fir die
Kerze genau das richtige sein muss, so muss die Ordnung fiir
den Glauben die richtige, also biblisch begriindet sein, sonst
besteht die Gefahr, dass die Kerze bzw. der Glaube ausge-
16scht wird. Leider gab es solche Fille in der Geschichte des
Christentums immer wieder.

Jesus wollte keine neue Religion griinden. Durch ihn sollie
der biblische Glaube zur Vollkommenheit gebracht werden
und nicht nur fir die Juden bestimmt sein, sondern fiir alle
Volker. Doch leider kam es dann ganz anders. Ab dem 3. Jahr-
hundert nach Christus bestand die Gemeinde Jesu fast nur
noch aus Heidenchristen, und der Glaube an den Messias wurde
schlieBlich zu einer christlichen Staatsreligion des Romischen
Reiches.



Vorwort

Trotz der nicht immer rosigen Kirchengeschichte habe ich
oben erwihnten Bibelvers als eine Art Motto fiir dieses Buch
gewihlt: Jesus, der Messias, ist derselbe — gestern — heute — und
in Ewigkeit (Hebr. 13.8).

Der Messias verdndert sich nicht — er bleibt immer dersel-
be. Darauf soll dieses Buch hinweisen, egal wie die Geschichte
der Menschen aussah.

Mein Wunsch und mein Gebet ist auch, dass sich moglichst
viele Menschen durch das Lesen der Geschichte Gottes mit
den Menschen wieder neu dariiber freuen konnen, wie Gott
durch alle Zeiten hindurch handelt.

Auf dass wir gestiarkt werden als an IHN Glaubende, die wir
den Namen «Christen» tragen, und auf dass man iiber uns das Glei-
che sage wie liber die ersten Glidubigen: «Die, die des Weges sind».

Shlomo Drori, Haifa
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lich zu machen. Ganz herzlich danken mochte ich fiir die tat-
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Zuletzt danke ich meiner Frau Eva fiir alle Ermutigung und
Geduld, die sie mir withrend dieser Zeit entgegengebracht hat.

Ich wiinsche mir von Herzen, dass uns dieses Buch eine neue
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Wort eroffnet.

Jurek Schulz, Hamburg



Der verheiBene Messias
(bis 536 v.Chr.)

«Da nun Jesus horte, dass Johannes gefangen gelegt war, zog er
in das galildische Land und verlie3 die Stadt Nazareth, kam
und wohnte zu Kapernaum, das da liegt am See im Lande Sebu-
lon und Naphtali, auf dass erfillt wiirde, was da gesagt ist durch
den Propheten Jesaja (8,23-9.1), der da spricht: Das Land Se-
bulon und das Land Naphtali, die Strale am See, das Land
jenseits des Jordans, das Galilda der Volker; das Volk, das in
Finsternis sal3, hat ein grofles Licht gesehen, und die da saf3en
am Ort und im Schatten des Todes, denen ist ein Licht aufgegan-
gen» (Mt. 4,12-16).

Was geschah damals, vor etwa zweitausend Jahren in Galilda?
Erschien dort der Heiland der Heidenvolker? Ganz unerwartet,
sozusagen vom Himmel gefallen, ohne jegliche Verbindung mit
fritheren irdischen oder himmlischen Ereignissen? Eine vollig
unbekannte Person, in einer eigentlich unpassenden Umgebung?

Oder war es anders, war Jesus ein jlidischer Gelehrter, Re-
formator oder vielleicht ein Prophet? Sah er seine Aufgabe da-
rin, das versteinerte Judentum zu erneuern und zu reformieren?
Wurde er falsch verstanden und deshalb von seinen Volksge-
nossen den Romern ausgeliefert? Erlitt er einfach die fiir
Aufsténdische iibliche Art der Todesstrafe — die Kreuzigung?

Diese beiden Anschauungen existieren wirklich, wenn auch
nicht immer wortwortlich so formuliert. Die erste ist die Grund-
lage der so genannten Zwei-Wege-Theologie, wonach es einen
Weg fiir die Juden gibt und einen anderen fiir die Volker. Und
die zweite Version ist unter Juden weit verbreitet. Jesus war im
Grunde genommen ein jiidischer Gelehrter und Reformator.
Das Christentum verfélschte seine Lehre und stahl ihn sozu-



sagen dadurch dem jidischen Volk. Jesus sollte unbedingt sei-
nem Volk wiedergebracht werden.

Wer war Jesus? — Im ersten Teil dieses Buches wollen wir aufzei-
gen, dass er der im Alten Testament prophezeite Messias war
und ist.

Garten Eden — der Bund mit Noah -
der Bund mit Abraham - die Patriarchen

Adam und Eva

Gott schuf Adam und Eva zu seinem Bild (1. Mo. 1,27), d.h. mit
gottlichen Eigenschaften: perfekt, unsterblich, schuld- und
stindlos und mit einem freien Willen. Doch leider gebrauchten
sie dieses Geschenk fiir den falschen Weg, den Weg der Unab-
hidngigkeit von Gott. Daraus folgte der Ungehorsam gegenii-
ber Gottes Willen. Sie folgten dem Rat Satans und a3en vom
Baum der Erkenntnis, denn sie wollten wie Gott sein, Gott voll-
kommen gleich. So kamen Schuld und Siinde in die Welt und
wurden zu einer uniiberwindlichen Trennungsmauer zwischen
Gott und den Menschen. Gott musste in diese Entwicklung
eingreifen, so folgte sein Gericht und die Bestrafung der Men-
schen (1. Mo. 3). Adam und Eva mussten das Paradies verlas-
sen. Von nun an war ihr Leben — und das der ganzen Mensch-
heit — voller Leid, Schmerz, Miihe, Enttduschung und physischem
Tod. Alle Fortschritte in Wissenschaft, Medizin und Techno-
logie konnten nichts dagegen ausrichten.

In 1. Mo. 3,14-15 sagt Gott aber auch zur Schlange: «Weil du
das getan hast, seist du verflucht ... und ich will Feindschaft
setzen zwischen dir und der Frau, zwischen deinem Samen und
threm Samen. Der soll dir den Kopf zertreten, und du, du wirst
thm die Ferse zermalmen.» Diese Verse sind als das «Urevan-
gelium» (Protevangelium) bekannt, als die erste «Frohe Bot-
schaft». Wir haben hier eine gottliche Prophezeiung: Trotz des
andauernden Kampfes zwischen Satan und der Menschheit



Der verheiliene Messias

wird eines Tages die Herrschaft Satans iiberwunden werden.
Im Jahre 33 n.Chr. ist auf dem Hiigel Golgatha, vor den Toren
des Tempels in Jerusalem, dieser Sieg durch den Messias er-
rungen worden. Dort wurde dem Messias zwar «in die Ferse
gebissen», d.h. er musste leiden und sterben, wie es im Alten
Testament vorhergesagt war, doch mit seiner Wiederauferste-
hung wurde sein Sieg bestitigt. der Sieg des Messias iiber
Satan, Stinde und Tod.

Und noch etwas sollte hier nicht tibersehen werden: Gott
spricht von dem «Samen der Frau». Das ist insofern sonderbar,
da eine Frau keinen Samen produziert. Dies ist eine Anspielung
auf die Jungfrauengeburt, die Gott im Leben von Maria be-
wirkte, wie Jesaja es vorausgesagt hatte. Eine Jungfrau wurde
durch den Heiligen Geist schwanger, der Samen der Frau war
daher gottlich. Nur so konnen wir verstehen, dass der Messias
ganz Gott und auch ganz Mensch war.

So haben wir schon im Paradies den Hinweis auf die beiden
Haupteigenschaften Gottes: Gerechtigkeit und Liebe. Er ist
vollkommen gerecht und muss Schuld richten. Doch er liebt den
schuldig gewordenen Siinder. Deshalb will Gott keine dauern-
de, ewige Bestrafung. Er gibt dem Menschen eine Chance der
vollstandigen Erlosung.

Die Nachkommen von Adam und Eva entfernten sich immer
weiter vom gottlichen Willen und entarteten in unvorstellbarer
Weise. Eines Tages war dann die Geduld Gottes zu Ende, denn
es ging auch um das Uberleben der Menschheit an sich. So muss-
te er sich zu einem sehr drastischen Schritt entschlief3en. Alles,
was auf Erden war, sollte durch ein globales Gericht vernichtet
werden. Pflanzen, Tiere und Menschen sollten unter den Was-
sern einer Sintflut begraben werden.

Auch hier konnte Gottes Gerechtigkeit es nicht zulassen,
dass der zu seinem Bild geschaffene Mensch so sehr in Siinde
lebte. Die Bestrafung, und zwar eine radikale, musste folgen.



Der verheifiene Messias

Aber auch die andere Eigenschaft Gottes, seine unendliche Lie-
be, zeigte sich. Die Menschen wurden nicht von Gott geschaffen,
damit eines Tages alle wieder vernichtet wiirden. Gott will Ge-
meinschaft mit seinen Geschopfen, seine Liebe hat ein Gegen-
tiber, den Menschen, sein Ebenbild. Der Mensch ist der Emp-
fanger seiner Liebe. Deshalb kann eine leere, vernichtete Welt
nicht Gottes Plan sein. Jemand musste die Sintflut tiberleben,
damit ein neuer, ein besserer Anfang gemacht werden konnte.

Noah

Gott fand in Noah einen frommen und gottesfiirchtigen Mann
ohne Tadel, der «mit Gott wandelte», d.h. auf Gottes Wegen
ging, nach seinem Willen lebte und nicht nach seinem eigenen
(1. Mo. 6,9ff.). Durch ihn sollte nun die Menschheit eine zweite
Chance bekommen. Gott befahl Noah, eine Arche zu bauen,
damit er die Sintflut tiberleben konnte (1. Mo. 6,14). Er selbst,
seine Familie und ein Paar von allen Tieren sollten darin leben.
Noah bekam die genauen Malle dieses Bootes (1. Mo. 6.15).
Fachleute haben ausgerechnet, dass der vorhandene Platz fiir
alle ausreichend gewesen sein muss. Vierzig Tage dauerten die
Regenfille der Sintflut an (1. Mo. 7,12), insgesamt blieben die
Menschen und Tiere ein Jahr und zehn Tage in der Arche. Es ist
das erste Mal von vielen, dass die Zahl vierzig in der Bibel er-
scheint. Diese Zahl hat eine besondere Bedeutung: Sie ist sym-
bolisch fiir eine Vorbereitung auf etwas Neues bzw. eine Vor-
botschaft fiir den Beginn einer neuen Aufgabe.

Durch die Sintflut wurde alles Leben auf der Erde vernich-
tet (1. Mo. 7,22-23). Der Wasserspiegel stieg, bis die Arche
schlieflich auf dem Berg Ararat landete. Danach sank der Was-
serspiegel langsam wieder, bis die Erde trocken war und man
die Arche verlassen konnte.

Noah baute Gott aus Dankbarkeit einen Altar und brachte
ihm ein Brandopfer von Tieren dar (1. Mo. 8,20). Danach schloss
Gott einen Bund mit Noah, den ersten der vier Biinde, auf
denen die Heilsgeschichte Gottes mit den Menschen beruht
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(1. Mo. 9,9). Die Liebe Gottes hatte die Oberhand gewonnen.
Und Gott sagte: «Ich will nie mehr die Erde verfluchen um des
Menschen willen, obwohl der Mensch von Natur aus schlecht
ist. Nie mehr werde ich alles Lebende zerstoren, so wie ich es
tat!» Als Zeichen des Bundes setzte er den Regenbogen an den
Himmel, der noch heute an das Versprechen Gottes erinnert
(vgl. 1.Mo. 9,12-17).

Unter anderem befahl Gott Noah nach der Sintflut, kein Blut
zu essen, denn im Blut ist das Leben (1. Mo.9.4-5). Dieser Grund-
satz zieht sich durch die ganze Heilsgeschichte iiber Sinai bis
Golgatha.

Noahs drei Sohne Sem, Ham und Japhet wurden die Stamm-
viter der Volker (1. Mo. 9,19; 10). Sie bekamen jeweils besonde-
re Prophezeiungen fiir ihre Zukunft (1. Mo. 9,25-27). Eine be-
sondere Prophezeiung bekam Sem, ein Vorfahre des Messias,
von dem Noah sagte, «gepriesen sei der Gott Sems» (1. Mo. 9,26).

Abraham und Sara

Zwischen der Sintflut und dem Ruf Gottes an Abraham vergin-
gen ungefdhr vierhundert Jahre. Leider gingen die Menschen
nicht «auf Gottes Wegen», wie ihr Vorfahre Noah es getan hatte.
Deshalb musste Gott einen neuen Plan fassen, um die Mensch-
heit zu einem ihm wohlgefilligen Leben zu bringen. Der aus
Ur in Mesopotamien, dem heutigen Irak, stammende Patriarch
Abraham war mit seiner Familie nach Haran, im heutigen Ost-
Anatolien, gezogen (1. Mo. 11,31). Dort erreichte Abraham ei-
nes Tages der Ruf Gottes, eine Berufung und Aufforderung:
«Abram, verlasse deine Heimat, dein Haus und deinen Hof.
Nimm Abschied von deiner Verwandtschaft und ziche in ein
Land. in das ich dich fiihren werde!» (1. Mo. 12.1).

Aber zu diesem harten Auftrag fiigte Gott noch ein Ver-
sprechen hinzu: «Ich werde dich zu einem groflen Volk ma-
chen. Ich will dich segnen ... und in dir werden alle Volker der
Welt gesegnet sein!» (1. Mo. 12,2-3). Das war ein schones Ver-
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sprechen. Abraham konnte bestimmt nicht alles verstehen, was
Gott ihm sagte und wie das im Detail zu verwirklichen war.
Doch der gottesfiirchtige Abraham achtete das Gebot Gottes.

In der neuen Heimat hatte Sara, Abrahams Frau, das Prob-
lem der Unfruchtbarkeit (1. Mo. 16,1). Nach der Sitte wiirde da-
her einmal einer der Sklaven Abrahams Erbe sein. Doch Gott
erschien Abraham wieder und gab ihm das Versprechen: «Es
wird nicht so sein, wie du fiirchtest, dein eigener Sohn wird
dich beerben, und deine Nachkommen werden so zahlreich wie
die Sterne sein!» (vgl. 1. Mo. 15,5). Abraham glaubte diese so
fantastisch erscheinenden Worte Gottes, und das wurde ihm
zur Gerechtigkeit angerechnet.

Zehn Jahre vergingen nach diesem Reden Gottes, aber Sara
blieb weiter unfruchtbar. Da verlor Abraham den Glauben an
Gottes Versprechen und folgte Saras Rat, das zu tun, was damals
iiblich war: Eine Magd, in diesem Fall Hagar aus Agypten, zu
seiner Konkubine machen, und sollte sie einen Sohn gebiren,
wiirde dieser als Saras Sohn gelten. Abraham tat es und Hagar
gebar ihm einen Sohn, Ismael. Dieser wurde nach dem prophe-
tischen Wort Gottes auch ein Patriarch vieler Volker (1. Mo.
16,10). Von Ismael leiten sich heute viele ismaelitische, arabische
Volker ab. Doch er wurde nicht der Segenstrdager des kommen-
den Messias.

Wieder vergingen viele Jahre. Abraham war schon 99, da
erschien ihm Gott wieder. Als Erstes erinnerte er Abraham an
die Versprechungen, die er schon frither gemacht hatte, in Be-
zug auf seine Nachkommen. Natiirlich forderte das hohe Alter
von Abraham und Sara, sie war inzwischen 9o und er 99 Jahre
alt, ein auflerordentliches Wunder Gottes. Doch Gott versprach:
«Sara wird einen Sohn haben, er soll Isaak heilen.» Und jetzt
kommt das Wichtige: «Mit ihm und seinen Nachkommen will
ich einen ewigen Bund schlieBen. Ismael werde ich segnen, er
wird ein grofies Volk sein. Aber meinen Bund, aus dem das
Volk Israel entstammt [und in dem der Messias zur Welt
kommt], werde ich mit Isaak machen!» (vgl. 1. Mo. 17,19-21).
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Die Nachkommen der Verheifung von Sem wiirden Gottes
Volk sein. So sind beide Volker, Juden und Araber (Ismaeliten).
Semiten. Aber Gott schrinkte die Auswahl ein. Andere Volker
wiirden auch durch Abraham entstehen, er war ein Stammvater
vieler. Doch nach Noah und Sem wurde jetzt Isaak das nichste
Glied in der Kette der Vorfahren des Messias und nicht Ismael.

Dieser zweite Bund mit Abraham sollte ein sichtbares Zeichen
bekommen: wie Noah, bei dem nach der Sintflut der Regen-
bogen am Himmel deutlich erkennbar gewesen war. Dieser
jetzige Bund betraf die Nachkommen Abrahams, das kiinftige
Gottesvolk. Daher musste das Zeichen des Bundes an den Men-
schen selbst sichtbar sein. Und so verlangte Gott von Abraham,
dass jedes minnliche Mitglied seines Haushaltes an der Vor-
haut seines Gliedes beschnitten wiirde (1. Mo. 17,10-14). Das
sollte in Zukunft bei jedem acht Tage alten médnnlichen Baby ge-
schehen.

Wir miissen noch eine sehr wichtige, sprachliche Tatsache er-
wihnen. Als Gott Abraham sein erstes Versprechen gab, zeigte
er ihm die Sterne und sagte: «So zahlreich sollen deine Nach-
kommen sein!» (1. Mo. 15.5). So erscheint es in den meisten
Ubersetzungen. Das ist zwar inhaltlich richtig. aber im heb-
rdaischen Urtext steht eigentlich wortlich anstatt «Nachkom-
men» dein Samen.

In dem bekannten Ereignis der verlangten Opferung Isaaks
gibt Gott Abraham das Versprechen: «Durch deine Nachkom-
men werden alle Volker der Erde gesegnet werden!» So wird
es im Allgemeinen lbersetzt, aber auch hier steht nicht Nach-
kommen, sondern «in deinem Samen werden alle Volker der
Erde gesegnet werden» (1. Mo. 22.18).

Das ist entscheidend, weil der Ausdruck Samen in der Ein-
zahl nicht zufillig gewihlt ist. Hier handelt es sich nicht um das
Volk Israel als die Nachkommen Abrahams, sondern um den
Messias. In thm werden alle Volker gesegnet werden. Nicht
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durch ihn steht da, sondern in ihm, denn nur wer im Messias
lebt, der ist voll gesegnet. Gott sprach zu der Schlange, dem
Satan, iiber die Feindschaft zwischen threm Samen und dem
Samen der Frau, dem Messias. Hier wird nun zum zweiten Mal
der Messias als Same bezeichnet.

Isaak und Rebekka

Abraham hatte fiir Isaak Rebekka, eine Frau aus seiner Heimat
Ur, im heutigen Irak, holen lassen. Er sollte keine Kanaaniterin,
eine Bewohnerin des damaligen Israel, heiraten (1. Mo. 24). Und
wieder priifte Gott den Glauben, dieses Mal von Isaak und Re-
bekka, denn zwanzig Jahre lang hatten sie keine Kinder. Doch
dann erhorte Gott ihre Gebete, und Rebekka gebar die Zwillin-
ge Esau und Jakob, die sehr unterschiedlich waren (1. Mo.
25,19-28). Esau, der Erstgeborene, war ein Jédger, ein Mensch
der Natur. Jakob hingegen war hiuslich orientiert (1. Mo. 25,27).
Schon wihrend der Schwangerschaft hatte Rebekka gespiirt,
wie die beiden gegeneinander kimpften. Gott gab ihr die Erkla-
rung dafiir: «Du triagst zwei Volker in dir, sie werden die Haup-
ter von zwei rivalisierenden Nationen sein!» (1. Mo. 25,23).

Esau und Jakob

Esau zeigte nur geringes Interesse an seinem Erstgeburts-
recht, das gleichzeitg eine besondere Verantwortung bedeuten
wiirde. Als er eines Tages sehr erschopft und hungrig vom Feld
nach Hause kam, verkaufte er es seinem Bruder kurzerhand fiir
Brot und einen Teller Linsen (1. Mo. 25,29-34). Aus diesem
Grunde sah sich Rebekka dazu berechtigt, Isaaks viterlichen
Segen, der fiir den Erstgeborenen bestimmt war, fiir ihren Lieb-
lingssohn Jakob zu erschwindeln (1. Mo. 27).

So wurde Jakob das nichste Glied in der Kette der Vorfah-
ren des Messias, wie Gott es Rebekka schon vor seiner Geburt
prophezeit hatte. Als Esau horte, dass Jakob den Segen des
Vaters erhalten hatte und nicht er selbst, da beschloss er, den
einzig moglichen Weg zu gehen, um das Erstgeborenenrecht
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zuriickzubekommen: Er wollte Jakob téten. Um den Lieblings-
sohn zu retten, erwirkte Rebekka die Zustimmung Isaaks, Ja-
kob nach Haran zu schicken, dem Heimatort von Rebekkas Fa-
milie (1. Mo. 27.41-46). Die Suche nach einer passenden Frau
fir Jakob wurde als Vorwand fiir diese Flucht benutzt.

Jakob in Haran

In Haran lernte Jakob Rachel, die jlingere der beiden Tochter
seines Onkels Laban, kennen. Es war Liebe auf den ersten Blick,
und die beiden wollten heiraten. Als Kaufpreis fiir seine Toch-
ter verlangte Laban von Jakob, sieben Jahre fiir ihn zu arbeiten,
was dieser gerne tat. Doch als die Zeit um war, gab ithm Laban
Lea, seine dltere Tochter, zur Frau mit der Begriindung, die
altere Tochter misse schlieflich zuerst heiraten. Doch Jakob
konne auch noch Rachel heiraten — fiir nochmals sieben Jahre
Arbeit (1. Mo. 29). Nach Beendigung dieser Frist und der Hoch-
zeit mit Rachel erarbeitete sich Jakob bei Laban mit List eine
groBBe Herde Schafe. Doch nachdem er den Hass von Labans
Sohnen, die ihn beneideten, auf sich gezogen hatte, beschloss
er, nach Hause zuriickzukehren (1. Mo. 30).

Die Nachkommen Jakobs

So zog Jakob, mit seinen zwei Ehefrauen Lea und Rachel, den
beiden Migden Silpa und Bilha und den zwolf Kindern los. Von
Lea hatte er sechs Sohne und die einzige Tochter, Dina, von Ra-
chel einen Sohn, Josef. Sie gebar spiter noch einen Sohn, als sie
schon in Kanaan waren: Benjamin, das jiingste Kind Jakobs.
Auch die Migde brachten ihm Kinder zur Welt (1. Mo. 29,31-
30,24).

Als Jakob wieder in Bethel in Kanaan war, erschien ihm
Gott. Er setzte auch mit ihm seinen Bund fort, so wie er es mit
Abraham und Isaak getan hatte. Aullerdem sollte Jakob auf
Gottes Anordnung hin den Namen «Israel» tragen, was bedeu-
tet «es streitet Gott» (1. Mo. 32,23ff.), mit anderen Worten: Gott
will fiir Israel kimpfen.
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Die von Gott auserwihlte Linie des Segens fir die Menschen
ist nun zu einer Sippe geworden. Die zwolf Sohne Jakobs, Ru-
ben, Simeon, Levi, Juda, Sebulon, Issachar, Dan, Gad, Asser,
Naftali, Josef und Benjamin bilden das Fundament des Volkes
Israel (1. Mo. 49,1-28). Sie sind die Stamme, in die das Volk Is-
rael bis zur Zerstorung des Zweiten Tempels eingeteilt war.

Der Messias wihlte auch zwolf Jiinger aus, wie es im Neuen
Testament zu lesen ist. Die Zahl zwolf sollte ein Symbol fiir die
Stamme Israels sein. Auch in der Offenbarung des Johannes
erscheinen die zwolf Stimme Israels wieder, aber auch die Na-
men der zwolf jidischen Apostel (Oftb. 7,41f.; 21,12-14).

Josef
Josef, der Sohn Rachels, war der Liebling von Jakob und wurde
von ithm sehr verwohnt. Deshalb hassten ihn seine Briider. Die
Verachtung wuchs, als Josef besondere Traume hatte, in denen
sich die elf Briider vor ihm beugten und niederwarfen (1. Mo. 37).
Daraufhin wollten sie ihn eigentlich téten, beschlossen dann aber,
thn doch am Leben zu lassen. Um den hochnésigen, verwohn-
ten Bruder loszuwerden, verkauften sie ihn an einen Ismaeliten.
Dem Vater wurde erzihlt, ein wildes Tier hitte Josef zerrissen.
Die Ismaeliten kamen nach Agypten und verkauften Josef
an einen hohen Offizier der Leibwache des Pharaos. Josef hat-
te es dort gut, aber zu seinem Ungliick wollte Potiphars Frau ihn
verfithren. Als ihr das nicht gelang, sorgte sie dafiir, dass Josef
ins Gefiangnis geworfen wurde (1. Mo. 39). Doch Josef blieb
nicht lange dort. Dank der Gottesgabe, Traume deuten zu kon-
nen, befreite ihn der Pharao aus dem Gefidngnis und machte
ihn zum zweitwichtigsten Mann im Land (1. Mo. 41). Die Tridu-
me, die Josef gedeutet hatte, wurden Wirklichkeit: Zuerst ka-
men sieben Jahre der reichen Ernte und danach eine sieben-
jihrige Diirre, die eine groBe Hungersnot iiber Agypten und
die Nachbarldnder brachte. Josef hatte in den Jahren des Wohl-
stands alles Getreide aufgekauft, und als die Diirre kam, ver-
kaufte er es an die Hungernden.
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Auch in Kanaan herrschte Hungersnot. Deshalb schickte Ja-
kob seine Sohne nach Agypten, um dort Getreide zu kaufen.
Die Briidder kamen zu Josef, den sie aber nicht erkannten. Jo-
sef, der sie seinerseits wiedererkannte, lief3 sich nichts anmerken,
behandelte sie sehr hart und verlangte, dass sie auch den jings-
ten Bruder, Benjamin, zu ihm bringen sollten. Als Gewdihr
dafiir, dass die Brider wiederkommen wiirden, behielt Josef
einen Bruder bei sich.

So zogen die Briider zuriick nach Kanaan und mit Benja-
min wieder nach Agypten, denn die Hungersnot war unertrig-
lich. Als Josef nun alle seine Briider zusammen sah, da konnte
er sich nicht linger beherrschen. Er offenbarte seine wahre
Identitdt und verzieh seinen Briidern, was sie ihm angetan hat-
ten. «Nicht ihr habt mich hergesandt, sondern Gott. Er hat da-
fiir gesorgt, dass ich der Herrscher iiber ganz Agypten bin. Es
werden noch finf Jahre Diirre sein», sagte Josef zu den Brii-
dern. «geht zuriick nach Kanaan und holt eure Familien, und
besonders den Vater. Ich gebe euch die Provinz Goschen, dort
sollt ihr wohnen.» Und so siedelte sich die ganze Sippe Jakobs
in Goschen an (1. Mo. 42-45). Als sie auf dem Weg nach Agyp-
ten waren, da erschien Gott in Beerscheba dem Jakob und sprach
zu ithm: «Ich bin Gott, der Gott deines Vaters! Fiirchte dich
nicht, nach Agypten hinabzuziehen, denn dort will ich dich zu
einem groBen Volk machen. Und ich will mit dir nach Agypten
ziehen und will dich auch wieder herauffiihren!» (1. Mo. 46.2-4).
215 Jahre nach Abrahams Berufung zog Jakob mit seiner Fami-
lic nach Agypten. Die Gesamtzahl von Jakobs Sippe war siebzig
Personen, die Schwiegertochter und Enkelkinder nicht inbe-
griffen (1. Mo. 46,27). Als Jakob sein Ende kommen spiirte, rief
er seine Sohne und segnete sie (1. Mo. 49).

Nach seinem Tod wurde Jakob einbalsamiert, damit er spiter
in der Hohle Machpela, bei Hebron, begraben werden konnte, auf
dem Grabplatz von Abraham und Isaak. Das hatte Josef dem Va-
ter versprechen miissen. Nur so konnte die Prophezeiung Gottes
erfiillt werden: «Ich werde mit dir gehen, und ich werde dich
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auch wieder zurtickbringen.» Da wurde schon deutlich: Kanaan
war das dem Volk Israel verheiflene Land (1. Mo. 50.1-14).

Juda

Bei unserer Suche nach den Wurzeln des Messias ist der Segen
Jakobs fiir Juda, seinen vierten Sohn, besonders wichtig. Zum
Zeitpunkt des Segens hatte Juda drei Sohne und zwei Enkel-
kinder und war um die 45 Jahre alt (1. Mo. 46,12). Gott ver-
sprach durch Jakob: «Das Zepter wird nicht weichen von Juda,
noch der Stab des Herrschers von seinen Fiif3en, bis der Schiloh
kommen wird, und ihm werden die Volker gehorchen!» (1. Mo.
49,10). Schiloh ist ein hebriischer Begriff fiir den kommenden
Messias, den Konig der Juden. Hier haben wir wieder ein klares
Beispiel von Gottes freier Gnadenwahl. Juda ist der von den
Sohnen Jakobs Auserwihlte. Er und seine Nachkommen wer-
den das neue Gottesvolk regieren. Fiir immer? Nein, nur bis der
Schiloh kommen wird, «und ihm werden die Volker gehor-
chen»!

Die erste Etappe unserer Reise durch die biblische Geschichte
ist beendet. Nach der christlichen Zeitrechnung befinden wir
uns jetzt am Ende des 18. Jahrhunderts vor Christus.

Nach dem Siindenfall in Eden waren die Menschen so
schlecht, dass Gott alle vernichtete. Doch in seiner Gnade er-
wihlte er Noah fiir einen Neuanfang. Wieder entfernten sich
die siindigen Menschen von ihrem Schopfer. Da fasste Gott
einen neuen Plan: Er wollte ein Volk schaffen, das ihm aus
Liebe dienen sollte. Abraham, Isaak und Jakob waren die auser-
wihlten Patriarchen. Judas Nachkommen wiirden die zukinf-
tigen Herrscher dieses auserwihlten Volkes sein.

Noch wichtiger ist, was in diesem Teil der Bibel iber den
Messias steht. Gleich am Anfang wird der Schlange gesagt, dass
der Messias den Satan besiegen wird. Die nédchste Botschaft ging
an Abraham: In seinem Samen (Einzahl) werden alle Volker
gesegnet sein. Der Samen ist der Messias, so wie es der Schlan-
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ge gesagt wurde. Der letzte Punkt erscheint in dem Segen Ja-
kobs: Von den zwolf Sohnen wurde Juda auserwihlt, iiber das
Volk Israel zu herrschen, «bis der Schiloh kommen wird».

Die Schaffung des erwahiten Volkes —
der Sinai-Bund

Die Entstehung des Volkes Gottes: Israel

430 Jahre verbrachten die Nachkommen Jakobs in der Fremde
(2. Mo. 12.40). Wihrend dieser Zeit war aus der bestehenden Sip-
pe von insgesamt etwa vierhundert Seelen ein Volk von an die
zwel Millionen geworden. Aber ihre Lage hatte sich in dieser
Zeit total verdndert. Das Verhiltnis zum Pharao, das vorher
dank Josef so freundschaftlich gewesen war (1. Mo. 47,6), er-
lebte eine radikale Verdnderung, als «ein Konig kam, der Josef
nicht kannte» (2. Mo. 1,8). Dieser neue Konig sah in der enormen
Bevolkerungswachstumsrate der Israeliten eine Gefahr. Daher
traf der Pharao zwei fiir das Volk Israel fatale Entscheidungen.
Als Erstes wurde das einst bevorzugte Volk Israel zu einem
Sklavenvolk gemacht. Die zweite Maflnahme war noch grau-
samer: Jedes neugeborene ménnliche Kind der Israeliten sollte
gleich nach der Geburt umgebracht werden (2. Mo. 1,8-22),
was praktisch zum Aussterben des Volkes fithren wiirde. Die
Lage war verzweifelt. So musste Gott eingreifen, um die Nach-
kommen der Patriarchen zu retten und dem ewigen Bund treu
zu bleiben, den er mit Abraham geschlossen hatte.

Mose

Gott bestimmte Mose fiir seinen Rettungsplan. Durch eine Rei-
he von Wundern kam er als Sdugling zur Tochter des Pharaos, die
sich seiner annahm. Geschickt eingefiddelt von Moses Schwes-
ter Mirjam wurde Jochebed, Moses Mutter, als Amme ausge-
wihlt (2. Mo. 2). So wuchs Mose als Mitglied des koniglichen
Hofes auf, war sich aber seiner Volkszugehorigkeit voll bewusst.
Er lebte vierzig Jahre lang wie ein Agypter, bis er aus Hass
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einen Agypter totete und in die Wiiste Midian fliichten musste.
Vierzig Jahre blieb er dort, hielt sich verborgen und heiratete
Zipporah, die Tochter des Priesters Jitro aus Midian. Mit ihr
hatte er zwei Kinder, Gerschom und Elieser (2. Mo. 18,2-4).
Dann befand Gott die Zeit fiir reif, sich Mose zu offenbaren.
Am Berg Horeb teilte er ihm seine Aufgabe mit (2. Mo. 3). Mo-
se war nicht gerade begeistert von der Aussicht, mit achtzig Jah-
ren Anfithrer eines Sklavenvolkes zu werden und vom Pharao
die Erlaubnis fiir den Exodus des israelitischen Volkes in die
Freiheit zu erkdampfen (2. Mo. 4,10). Aber es sollte Moses Be-
rufung bleiben, Israel in die Freiheit zu fithren. So kehrte Mose
nach Agypten zuriick, und sein Kampf mit dem Pharao be-
gann. Die von Gott gestellte Forderung «Lass mein Volk zie-
hen» bewirkte allerdings vorerst das Gegenteil: Anstatt die
Israeliten gehen zu lassen, machte der Pharao das Joch der Is-
raeliten noch schwerer. Schlieflich vollzog Gott ein strenges
Gericht am Volk der Agypter, indem er zehn Plagen schickte
(2. Mo. 7-12). Erst die zehnte davon brach den Widerstand des
Pharaos, so dass er den Auszug Israels aus Agypten erlaubte.

Das Passah - die Rettung

Die letzte Gerichtsplage war die schrecklichste. Alle erstgebo-
renen Sohne in Agypten starben, wihrend die Kinder der Isra-
eliten unversehrt blieben. Wie war das moglich? Gott hatte an-
geordnet, dass jede Familie ein makelloses Lamm schlachten
und das Blut an die Tiirpfosten streichen sollte. Das war ein
Zeichen dafiir, dass der Tod in dieser Familie schon gewesen
war, so dass die Kinder im Haus am Leben bleiben konnten
(2. Mo. 12).

In dieser Anordnung Gottes an Israel erkennen wir schon ein
genaues Abbild von dem, was auf Golgatha geschehen wiirde,
eine Vorschau auf das Evangelium. Dort wurde Jesus, der Mes-
sias, getotet, als makelloses, d.h. siindloses Opfer. Sein Blut
rettet vor dem Tod, allerdings nicht vor dem korperlichen, wie
es in Agypten war, sondern vor dem ewigen Tod. Die Voraus-
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setzung dafiir ist, dass der Mensch an den Messias als Erloser
und die Rettung durch sein vergossenes Blut glaubt. Dasselbe
Prinzip galt auch in Agypten: Die Isracliten mussten den Worten
Moses glauben und nicht eigene Rettungsmafinahmen ergreifen.

In dieser Begebenheit wird bestitigt, was Gott schon vorher
erklirt hatte: Im Blut ist Leben (1. Mo. 9,4: 3. Mo. 17.14). Dies
ist jedoch nicht nur medizinisch gemeint in Bezug auf die Tat-
sache, dass groB3er Blutverlust zum Tod fiithrt. Denn auch das
Umgekehrte ist wahr: Vergossenes Blut kann stellvertretend
wirken und dadurch vor dem Tod retten, d.h. Leben geben!
Gott gab dem Volk Israel durch Mose die Anweisung, auf ewig
das Passahfest zu feiern — in Erinnerung an Gottes Gnade: Der
Tod tiberging (hebriisch «Pessach») die Wohnungen der Israeli-
ten. Dieses Fest ist das einzige, das bereits vor dem Sinaigesetz
angeordnet wurde (2. Mo. 12).

So konnte Mose nun das Volk Israel aus Agypten fiihren,
allerdings war noch nicht jede Gefahr voriiber. Als sie das
Schilfmeer zu durchqueren hatten, jagte Pharaos Heer ihnen
nach. Aber Gott half seinem Volk, das Meer trockenen Ful3es
zu durchqueren und vernichtete die dgyptischen Armeen end-
giiltig, indem er die Soldaten ertrinken lief3 (2. Mo. 14). Nun be-
gann die Wiistenwanderung zum Berg Sinai.

Die Wiistenwanderung

Zwei Jahre dauerte die Wanderung von Agypten nach Kadesch
Barnea an der Siidgrenze des verheiflenen Landes. Objektiv ge-
sehen war dies zweifellos eine schwere Zeit fiir das Volk. Das
Leben in der Wiiste ist kein Picknick, besonders wenn man be-
riicksichtigt, dass zwei Drittel des etwa zwei Millionen zéihlen-
den Volkes Frauen und Kinder waren. In der Einode waren
Sklavenarbeit und Rechtlosigkeit der Vergangenheit schnell ver-
gessen. Mose hatte unendliche Miihe, die starke Kritik der Leu-
te zu bekdmpfen. Die Sehnsucht nach den «Fleischtopfen Agyp-
tens» war so grof3, dass die Nahrung, die Gott ithnen in der
Wiiste schenkte, missachtet wurde. Wie in jeder anderen Bezie-
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hung ist das Volk Israel auch in seiner Undankbarkeit nicht bes-
ser als andere Volker. Gott erwiihlte es aus anderen Griinden.

Wihrend dieser zwei Jahre gab Mose dem Volk auch ecinen
organisatorischen Rahmen. Die Einteilung in die zwolf Stim-
me blicb natiirlich weiter bestehen, aber inzwischen war das
Volk so gewachsen. dass jeder Stamm viele zehntausend Men-
schen umfasste. Deshalb beschloss Mose, passende Minner
auszuwihlen, die als eine Art Offiziere Gruppen unterschiedli-
cher Groflen leiten konnten (2. Mo. 16-18).

Das Gesetz vom Sinai

Die Uberlieferung des Gesetzes am Berg Sinai ist das wichtigs-
te Ereignis der Wiistenwanderung und das einschneidendste
Geschehen in der Zeitspanne zwischen dem Bund Gottes mit
Abraham und dem Erscheinen des prophezeiten Messias.

Die eigentliche Bezeichnung fiir die Anweisungen Gottes
am Sinai ist Tora, was nicht Gesetz, sondern Lehre bedeutet. Die
Tora ist in zwei Teile aufgeteilt: in den Dekalog, also die Zehn
Gebote, und in die von Mose niedergeschriebene, schriftliche
Lehre. Das so genannte miindliche Gesetz, an das sich heute
die rabbinische Tradition hélt und das im Talmud festgehalten
wurde, besitzt keinen direkten gottlichen Ursprung. Jiidische
Gelehrte, Lehrer und verschiedene Rabbiner verfassten im
Laufe von fast tausend Jahren den Talmud und schlossen ihn
im 5. Jahrhundert n.Chr. ab. Zu unterscheiden sind der Baby-
lonische und der Jerusalemer Talmud.

Ein groBer Teil des zweiten, das ganze dritte und ein Teil
des fiinften Mosebuches beschiftigen sich mit den Ge- und Ver-
boten der Lehre vom Sinai.

Der Dekalog (2. Mo. 20,2-17) besteht aus zwei Teilen, die
auf separate Tafeln geschrieben wurden.

Die drei ersten Gebote des ersten Teils betreffen das mensch-
liche Verhalten Gott gegeniiber: Du sollt keine anderen Gotter
neben mir haben. Du sollt dir kein Bildnis machen. Du sollst
den Namen Gottes nicht missbrauchen.
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Das Schabbatgebot besagt, dass sechs Tage in der Woche
der Arbeit gewidmet sind, der Schabbat aber Gott. So wie Gott
am letzten Tag der Woche ruhte, soll auch der Mensch ruhen.

Das fiinfte Gebot verlangt Ehrung und Gehorsam den El-
tern gegeniiber.

Die fiinf Gebote der zweiten Tafel behandeln das Verhilt-
nis zwischen Mensch und Mensch: kein Mord, kein Diebstahl,
keine Liigen, kein Begehren nach etwas, das anderen gehort,
kein Ehebruch.

Diese Verordnungen wurden vor etwa 3500 Jahren in der
Wiiste Sinai erlassen. Gott gab sie einem Volk, das ca. zwei Jah-
re vorher noch versklavt gewesen war, einem Nomadenvolk
ohne Heim und Besitz. Doch dieses Volk wurde von Gott er-
wihlt, nicht weil es besser oder stiarker als andere Volker war,
nein, sondern weil Gott sich in thm offenbaren wollte (5. Mo.
4,4-20;7,6-8).

Seit dem Ruf Gottes an Abraham waren mehrere hundert
Jahre vergangen. Jetzt erschien das erste Mal eine Frucht dieser
Wahl Gottes. Aus dem Patriarchen Abraham war ein Volk ent-
standen, das Volk, das Gott sich geschaffen hatte, damit es
seinen Ruhm verkiinde (5. Mo. 10,20-22; 26,16-19). In und durch
dieses Volk offenbarte sich Gott und spiter der Messias.

Das schriftliche Gesetz ist duflerst umfangreich. Es fillt tiber die
Hilfte der fiinf Biicher Mose aus und kann in acht Bereiche
unterteilt werden:

1. Zeremonialgebote: Sie umfassen auch die Priesterschaft,
die Stiftshiitte und den Gottesdienst.

Opfersystem

Hygiene und Krankheiten

Speisegesetze

Regelung und Durchfiihrung der angeordneten Feste

6. Abgaben und Steuern

Landwirtschaft

8. Zivilgesetze

| IS SR VS S
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Wie sieht es heute mit der Giiltigkeit dieser Verordnungen aus?
Alle Zeremonialgebote sind mit der Zerstorung des Tempels
hinfillig geworden. Das Opfersystem wurde nach dem Tod Je-
su auf Golgatha tberfliissig. Hygienische und medizinische Ver-
ordnungen sind teilweise {iberholt, da siec dem Uberleben unter
den damaligen Bedingungen dienten. Die urspriinglichen Spei-
segesetze waren gesundheitlich von Nutzen. Die spéteren, miind-
lich erteilten Verordnungen im Talmud dienten dem Zweck, das
Volk Israel abzusondern und eine Vermischung mit anderen
Volkern zu verhindern. Das Halten der Feste ist eine von Gott
verordnete Pflicht Israels bis zur Gegenwart. Abgaben wurden
grofitenteils von geregelten Steuersystemen abgelost. Landwirt-
schaftliche Verordnungen sind weitgehend auch heute noch
giiltig. Die Zivilgesetze sind nahezu alle noch immer in Kraft.

Die Weitergabe des Gesetzes an und durch Mose war ein ge-
waltiges Ereignis und wird aus drei Griinden immer wichtig
bleiben:

1. Das Gesetz zeigt dem Menschen, wer und wie Gott ist.

2. Eszeigt dem Menschen, was Siinde gegeniiber Mitmenschen
ist, und damit bildet das Sinaigesetz die Grundlage fiir jedes
Strafrecht in der ganzen Welt.

3. Das stellvertretende Opfersystem ist ein Ausdruck dafiir,
wie sich Gottes unendliche Liebe mit seiner Gerechtigkeit
verbinden lésst.

Die Arten des stellvertretenden Opfers waren unterschiedlich:
Die Brandopfer dienten der Verherrlichung Gottes. Dankopfer
und Friedensopfer waren ein Zeichen der Versohnung zwischen
den Menschen. Schuldopfer wurden dargebracht fiir Schaden,
der Mitmenschen zugefiigt worden war. Die Sithneopfer dienten
der Siihne fiir unbewusst oder unabsichtlich begangene Siin-
den. Die Darbringungsart dieser Opfer zeigt deutlich den Zweck
der Zeremonie: Der Stinder legte die Hiande auf den Kopf des
Opfertieres, bekannte seine Schuld und schlachtete es dann.
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Nachdem das Blut auf den Altar geflossen war, wurde das Tier
aufllerhalb des Lagers verbrannt (3. Mo. 4-5). Man braucht nicht
viel Fantasie, um in dieser Art des Opfers das, was auf Golga-
tha geschah. zu erkennen: Jesus starb am Kreuz, als stellvertre-
tendes Siithneopfer. Sein Blut wurde vergossen, und er wurde
aufierhalb der Tore der Stadt Jerusalem begraben.

Der groBBe Versohnungstag (3. Mo. 16) war der hochste Feier-
tag und der einzige Tag im Jahr, an dem der Hohepriester das
Allerheiligste der Stiftshiitte und spiter des Tempels betreten
durfte. Zuerst brachte er ein Stthneopfer fiir sich selbst, weil
selbst der Hohepriester ein Stinder war. Fir das stellvertre-
tende Opfer fiir die Stinden des ganzen Volkes Israel nahm der
Hohepriester zwei Ziegenbdcke und schlachtete den einen als
Stihneopfer fiir die Siinden des Volkes. Dann nahm er den an-
deren Bock, legte beide Hinde auf seinen Kopf und tibertrug
damit symbolisch die Stinden des kommenden Jahres auf ihn.
Danach wurde das Tier in die Wiiste geschickt.

Auch der Messias biifite fiir die Stinden der Vergangenheit
und auch fiir alle zukiinftigen. Aber er bewirkte noch mehr:
Nicht nur Israels Schuld wurde gestihnt, sondern die Siihne
stand nun jedem Menschen in der ganzen Welt offen.

Die Einfiihrung des stellvertretenden Opfers ist einzigartig und
revolutionir. Der Mensch erhielt die Moglichkeit, die Vollstre-
ckung der nach dem Gesetz verdienten Strafe an sich selbst zu
verhindern. Jemand anderes konnte die Strafe erleiden. Auf die-
se Art kam sowoh! Gottes Gerechtigkeit als auch seine Liebe
zum Zug.

Am Sinai, auf dem Berg Horeb, schloss Gott seinen dritten
Bund mit den Menschen, nicht mehr mit einer einzelnen Per-
son, sondern mit einem ganzen Volk, mit Israel, den Nachkom-
men Abrahams. Die beiden Steintafeln sind das duBere Zeichen
dieses Bundes.
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In der Wiiste

Vom Sinaiberg fithrte Mose das Volk zu den Ebenen von Mo-
ab. Dort waren sie schon ganz in der Nidhe der Grenze zum
verheilenen Land. Auf Gottes Anweisung hin sandte Mose
zwoOlf Kundschafter aus. Das, was sie bei ithrer Riickkehr zu
berichten hatten, war unterschiedlich. Zehn von ihnen waren
entsetzt iiber die Macht und bedngstigende Korpergrofie der
dortigen Bewohner. Israel sei niemals in der Lage, die Einhei-
mischen zu besiegen, erklirten sie resigniert. Die beiden ande-
ren, Josua und Kaleb, allerdings. waren fest davon iiberzeugt,
dass mit Gottes Hilfe die Eroberung des Landes moglich wire
(4. Mo. 13).

Doch das Volk glaubte dem diisteren Bericht der Mehrheit
und verlangte von Mose das vollig Absurde, namlich die Riick-
kehr nach Agypten! Alles Leid dort war vergessen wie auch
das Gute, das es wiithrend der bisherigen zweijdhrigen Wiisten-
wanderung von Gott erhalten hatte. Gottes Antwort auf so viel
Undankbarkeit und Unglauben war wieder: totale Vernichtung
des auserwihlten Volkes (4. Mo. 14). Nur dank Moses Inter-
vention gab Gott nach und entschied sich fiir die folgende
Strafe: Kein Mann iiber zwanzig Jahre, d.h. der in Agypten
schon erwachsen gewesen war, wiirde das Gelobte Land betre-
ten, auBBer Josua und Kaleb, die beiden Kundschafter mit dem
starken Gottvertrauen. Damit dieses harte Urteil Gottes ver-
wirklicht werden konnte, musste das ganze Volk weitere 38 Jah-
re durch die Wiiste wandern. Wihrend dieser Zeit starb die
alte Generation aus und eine neue wuchs heran. 625850 Miin-
ner iiber zwanzig Jahre, ohne Frauen und Kinder, wurden nach
39 Jahren Wiistenwanderung gezihlt (4. Mo. 2-3).

Nach 38 Jahren niherte sich Israel wieder der Grenze Ka-
naans. Allerdings sollte nicht Mose das Volk in das verheiflene
Land fithren. Der treue Knecht Gottes hatte sich Gott gegenii-
ber einmal versiindigt, deshalb konnte er das Land nur von der
Ferne, vom Berge Nebo aus, sehen, durfte es aber nicht betre-
ten (4. Mo. 20,1-13). Josua wurde zu seinem Nachfolger ernannt
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(5. Mo. 34,4-12). Bevor Mose im Alter von 120 Jahren starb,
tibermittelte er dem Volk eine Prophezeiung Gottes: Gott wiir-
de ihnen einen Propheten aus ihrer Mitte geben. Jemand, der
thm, Mose, gleichen wiirde, einen Mittler zwischen Volk und
Gott. So etwas hatte das Volk ja erbeten, aus Angst, sterben zu
miissen, wenn es in Gottes Ndhe kdme. Dieser zukiinftige Pro-
phet wiirde dem Volk Worte Gottes iberbringen, damit es in
thnen wandelte (5. Mo. 18,15-18).

Dieser Prophet solite wie Mose sein, d.h. weit mehr als die
anderen Propheten. Diese waren Gottes Sprachrohr, aber kei-
ne Mittler. Solch eine Person konnte nur der Messias sein, der
im Volk Israel lebte und wirkte.

In diesem Zeitraum des Auszugs aus Agypten und der vierzig-
jahrigen Wiistenwanderung gab es neben den oben erwihnten
Worten von Mose noch zwei wichtige Hinweise auf den Mes-
sias und sein Wirken. Der erste Hinweis war das Blut des ge-
schlachteten Opfers, das die israelitischen Erstgeborenen vor
dem Tode rettete. Das andere war das im Sinaigesetz veran-
kerte stellvertretende Opfersystem. Das Geschehen am Sinai
war eine Vorausschau auf das, was auf Golgatha verwirklicht
wurde.

Die ersten Schritte im Gelobten Land

unter Josua und den Richtern
Die nédchste Zeitspanne dauerte etwa 470 Jahre. Sie beginnt mit
der Eroberung Kanaans durch das Volk Israel und endet mit der
Teilung des Reiches nach dem Tode von Konig Salomo im Jahre
926 v.Chr. Auch in diesem Abschnitt gilt es herauszufinden,
welchem heiligen Zweck diese Ereignisse dienten und wo in
thnen Hinweise auf das Erscheinen des Messias zu finden sind.

Josua
Nach dem Tod Moses iibernahm Josua die Leitung des Volkes
und fiihrte es in das schon Abraham versprochene Land Kana-
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an (Jos. 1.1-3). Doch das Land war keine menschenleere Wiis-
te, denn es war von kanaanitischen Volkern bewohnt. An ihnen
wollte Gott durch Israel sein Gericht vollziehen wegen ihres
grauenhaften Lebenswandels und einer blutriinstigen Reli-
gionspraxis, bei der selbst Kinder rituell getdtet wurden. So
musste Josua einen Vernichtungs- und Eroberungskrieg fithren.
Dabei hatten die Kanaaniter allerdings auch die Moglichkeit
der Umkehr zu Gott, wie es bei der Prostituierten Rahab und
threr gesamten Familie deutlich wurde (Jos. 6). Rahab war so-
gar eine Vorfahrin des kommenden Konigs David und des
Messias (Mt. 1,5ft.).

Es gelang Josua, die Ansiedlung der Israeliten zu ermogli-
chen. Aber leider lief3 die Hingabe an Gott nach, denn das Volk
fiihrte Gottes Gerichtsauftrag an Kanaan nicht vollstdandig aus.
Das Land sollte rein von den anderen Volkern sein, was seinen
guten Grund hatte. Das Volk Israel sollte heilig sein, mit ande-
ren Worten, es sollte nicht so wie die Welt sein. Im Zusammen-
und Nebeneinanderleben von Israel und den heidnischen Ur-
bewohnern drohte eine doppelte Gefahr. Israel war dauernd in
ortliche Kleinkriege verwickelt, wie wir das spéter im Rich-
terbuch lesen. Die einzelnen Stamme Israels genossen selten
einen wahren Frieden. Doch viel gefidhrlicher war, dass die nach-
barschaftlichen Beziehungen zu Mischehen fiithrten und dadurch
zur Annahme des Gotzendienstes der Nachbarvolker unter
den Stimmen Israels. Das Volk, das Gott sich geschaffen hatte,
damit es seinen Ruhm verkiinde, stand nun in der Gefahr, sich
von Gottes Auftrag zu entfernen.

25 Jahre war Josua der Fiihrer Israels. In dieser Zeit be-
siegte Israel 31 Konige in Kanaan (Jos. 12). Leider hinterlie3
Josua ein nur voriibergehend geeintes Volk, trotz der Erneuer-
ung des Bundes und der VerheiBungen.

Die zwdlf Richter
Nach Josuas Tod verstindigte sich Israel Gott gegeniiber immer
mehr (Ri. 3,7). So begann die Epoche der Richter, die bis zu dem
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Zeitpunkt, zu dem Saul Konig wurde (um 1050 v. Chr.) andauer-
te. Insgesamt kamen zwolf Richter an die Macht. IThre Aufgabe
lag vorwiegend im militdrischen. weniger im juristischen Bereich.

Bei der Betrachtung der zwolf Richter kdnnen wir besté-
tigen, was Paulus fast 1200 Jahre spiter an die Korinther schrieb:
«Was toricht ist in der Welt, das hat Gott erwihlt, damit er die
Weisen zuschanden macht. Und was schwach ist vor der Welt,
das hat Gott erwihlt, damit er zuschanden mache, was stark ist
.. auf dass sich vor Gott kein Fleisch rithme!» (1. Kor. 1,27.29).
Die Richter waren nicht dank ihrer Fahigkeiten erfolgreich,
sondern weil Gott hinter ihnen stand.

Ehud war Linkshidnder, eine Eigenschaft, die damals als
Nachteil angesehen wurde (Ri. 3.15). Die Waffe Schamgars war
ein Viehtreiberstock, aber mit ihm erschlug er sechshundert
Feinde (Ri. 3.31). Die mutige Deborah gehorte dem «schwa-
chen» Geschlecht an (Ri. 4,4). Den méchtigen Feldherrn Sisera
totete eine Frau, Jael, mit einem Zeltpflock in ihrer linken
Hand (Ri. 4.21). Gideon musste sein Heer auf dreithundert
Mann verkleinern, und mit Gottes Hilfe besiegte er die Midia-
niter (Ri.7.,6-7).

Im Volk herrschte jedoch leider das bekannte Muster: Wenn
die Not am groBten war, wurde Gott um Hilfe angefleht. Gott
erhorte das Flehen, er war mit dem Richter, die militédrische Ge-
fahr wurde beseitigt. Doch bald darauf fiel das Volk wieder in
seine Stinden zuriick. Eine unmoralische Lebensweise, Misch-
chen, Goétzendienst und egoistisches Handeln jedes Stammes
hielten ithren Einzug — das Gesetz Gottes vom Sinai war schnell
vergessen. Gott antwortete wiederum darauf, indem er die Be-
drohung durch einen Feind Israels zulie3. Das Volk verstand.
dass nur Gott es retten konnte, und so tat es BuB3e und flehte
erncut um Hilfe, und alles wiederholte sich von neuem.

Der letzte Vers im Richterbuch beurteilt die Lage in Israel
am Ende der iiber 320 Jahre wihrenden Regierungszeit der
Richter: «Zu der Zeit war kein Konig in Israel, ein jeder tat,
was recht war in seinen Augen» (Ri. 21,25).
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In ciner Zeit, als Israel in grofiter Not war, bestimmte Gott
Gideon als rettenden Richter (Ri. 6-8). Die Wahl wurde Gi-
deon durch den «Engel des Herrn» mitgeteilt (Ri. 6,11ff.). Die-
ser geheimnisvolle «Engel des Herrn» taucht noch an anderen
Stellen in der Bibel auf. Er erschien Hagar in der Wiiste als der
«Gott, der sieht» (1. Mo. 16,13). Bei Abraham auf dem Berg
Morija nannte er sich «Jahwe» (1. Mo. 22,15-10). Jakobs Kampf
mit dem Engel war ein Ringen mit Gott. Als Jakob den Josef
segnete, da gebrauchte er den Namen «Gott» und «Engel des
Herrn» abwechselnd (1. Mo. 48.15-16). Der Engel des Herrn
war in der Wolkensdule, die Israel in der Wiiste voranging
(2. Mo. 14.19). An anderer Stelle (4. Mo.12,5) heif3t es, dass Gott
selbst aus der Wolkensédule zu Mose, Aaron und Mirjam spricht.
Gideon fiirchtete, sterben zu miissen, da er den Engel des Herrn
gesehen hatte, denn er hatte keinen Zweifel, dass Gott vor ihm
stand (R1. 6.11-24, besonders V. 22-24).

Diese und andere Beispiele zeigen, dass, wann immer im Al-
ten Testament der «Engel des Herrn» erwidhnt wird, es sich um
eine gottliche Person handeln muss. Der Engel des Herrn kann
kein geschaffener Engel sein, so wie die anderen es sind. Er
muss ein Teil der Gottheit sein. Und es ist nicht schwer heraus-
zufinden, welche Person der Trinitdt der Engel des Herrn sein
muss. Er kann nicht der Vater oder der Heilige Geist sein, denn
diese sind nicht korperlich und daher unsichtbar. Folglich muss
er die zweite Person der Trinitdt, namlich der Messias sein. Er
wird vom Vater in die Welt gesandt. Im Alten Testament war
der Sohn Gottes in dem Engel des Herrn personifiziert, d.h.
sichtbar. Im Neuen Testament war er der Messias, das lange vor-
her prophezeite, Mensch gewordene Wort Gottes (Joh. 1,14).

Samuel - Saul - David
Die Zeit fiir eine Monarchie kam, worauf bereits in den Mose-
biichern hingewiesen worden war (5. Mo. 17,14-20). Die bei-
den Biicher Samuel beschreiben die néichste Etappe auf unse-
rer Reise durch das Alte Testament, den Tenach. Die Biicher



Der verheiBene Messias

umfassen den Zeitraum von ca. 130 Jahren: von der Geburt des
Propheten Samuel, Giber Saul, den ersten Konig, bis zum Tode
des zweiten Konigs, David.

Die Situation im Volk verlangte nun das, was schon so oft
geschehen war: Gott selbst musste eingreifen, um sein Volk
wieder auf den richtigen Weg zu bringen. So wurde Samuel
dazu erwihlt, die so sehr notwendige Besserung, ja Rettung des
Volkes zu erreichen. Obwohl er eigentlich ein Priester war, iib-
te Samuel lange Zeit eher das Amt eines Richters aus.

Als Samuel alt und schwach wurde, stellten die Israeliten
eine Forderung, die objektiv betrachtet ganz logisch war. Sie
verlangten: «Gib uns einen Alleinherrscher, einen Konig, denn
wir wollen so sein wie alle Volker!» Doch dies entsprach gar
nicht den Absichten Gottes. Israels Aufgabe, der Zweck seiner
Erwidhlung, war ja gerade, dass es nicht so wie alle Voélker sein
sollte. Israel sollte heilig sein. Und zu diesem Anderssein ge-
horte natiirlich auch die Art der Herrschaft. Kein Konig, kein
weltlicher Herrscher sollte das Oberhaupt Israels sein. Nein,
Gott selbst, der sich das Volk geschaffen hatte, damit es seinen
Ruhm verkiinde, sollte sein Herr und Beschiitzer sein. Aber
das Volk dachte anders, und es war nicht das einzige Mal.

Konig Saul

Doch wider Erwarten stimmte Gott dem Wunsch des Volkes zu.
Samuel bekam den Auftrag, Saul als ersten Konig Israels, als
von Gott bestimmten Mann, zu berufen und die entsprechen-
den Regelungen zu treffen (1. Sam. 9-10).

Saul begann seine Karrierc als ein bescheidener, gottesfiirch-
tiger Mann. Er stand anfangs sichtbar unter dem Segen Gottes,
hatte die begeisterte Unterstiitzung des Volkes und grof3e mili-
tirische Erfolge in Zeiten starker Bedringnis durch die Nach-
barvolker (1. Sam. 11; 14,16-23).

Doch im Laufe seiner Herrschaft widersetzte er sich Gottes
Anweisungen. Das fithrte dazu, dass Samuel schlie3lich beauf-
tragt wurde, einen anderen kiinftigen Konig zu salben.
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Konig David

Die Salbung des nachfolgenden Konigs war ein seltsames Er-
eignis (1. Sam. 16). Samuel wurde von Gott nach Bethlehem zu
Isai geschickt und salbte dort den Schafhirten David zum Ko-
nig, was jedoch geheim gehalten wurde. Es sollten noch Jahre
vergehen, bis der neue Konig sein Amt antrat. Anfangs be-
stand ein gutes Verhiltnis zwischen Saul und David, doch
allméhlich steigerte sich Saul so sehr in eine Eifersucht David
gegeniiber hinein, so dass er ihn eines Tages in krankhaftem
Hass toten wollte. SchlieBlich wurde Saul im Kampf verwundet
und nahm sich aus Verzweiflung das Leben (1. Sam. 31).

So endete die Herrschaft des ersten Konigs in Israel. Es
war keine Zeit voller Erfolge und friedlichen Zusammenle-
bens der einzelnen Stimme gewesen. Sie war eher von einem
dauernden Kampf gegen die Nachbarvolker, die Amalekiter,
Philister, Edomiter und Moabiter, gekennzeichnet gewesen.
Das zehrte stark am Volk Israel, denn sie alle bedrohten seine
Existenz. Letzten Endes brachten nur Davids Erfolge auf dem
Schlachtfeld den Sieg.

Nachdem der Tod Sauls bekannt geworden war, zog David
nach Hebron und wurde dort ca. 1010 v.Chr. zum Koénig von
Juda gekront. Fiir zwei Jahre regierte Isch-Boscheth, Sauls Sohn,
tiber die andern elf Stimme. Nach seinem Tod wurde David
mit dreiBBig Jahren Konig tiber ganz Israel, das er wieder ver-
einte (2. Sam. 5). Sieben Jahre regierte er von Hebron, die wei-
teren 33 Jahre seiner vierzigjdahrigen Herrschaft von Jerusalem
aus, das die Hauptstadt des davidischen Konigreiches wurde.

Die Eroberung dieser Stadt, die vormals Jebus hief3, war eine
der ersten militdrischen Aktionen, die David als Konig ausfiihr-
te. Aus ihr wurde dann Jerusalem, die Stadt Davids, die Haupt-
stadt Israels. Nach einem entscheidenden Sieg tiber die Philister
lie David auch die Bundeslade, die den Bundesschluss Gottes
mit Israel darstellte, nach Jerusalem bringen (2. Sam. 6).
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Gottes Bund mit David

«Wenn deine Tage erfiillt sind und du dich zu deinen Vitern
gelegt hast, dann werde ich deinen Nachkommen, der aus
deinem Leib kommt, nach dir aufstehen lassen und werde sein
Konigtum festigen. Der wird meinem Namen ein Haus bauen.
Und ich werde den Thron seines Konigtums befestigen fiir ewig.
Ich will ihm Vater sein und er soll mir Sohn sein. Wenn er ver-
kehrt handelt, werde ich thn mit einer Menschenrute und mit
Schlidgen der Menschenkinder ziichtigen. Aber meine Gnade
soll nicht von ihm weichen, wie ich sie von Saul habe weichen
lassen, den ich vor dir weggetan habe. Dein Haus aber und dein
Konigtum sollen vor dir Bestand haben fiir ewig, dein Thron
soll fiir ewig feststehen» (2. Sam. 7,12-16).

In Bezug auf die Siinden von Davids Nachfolger heif3t es also:
Wenn er stindigen wird, dann werde ich ihn auf menschliche Art
bestrafen, aber meine Gnade soll nicht von ihm weichen - so
wie ich es bei Saul tat! Diese Schlussworte des Bundes sind ein
feierliches Versprechen: Dein Haus und dein Konigreich sollen
in Ewigkeit sein, dein Thron soll ewiglich bestehen!

Diese VerheiBung der ewigen Herrschaft von Davids Nach-
kommen ist von groBer Wichtigkeit. Viele sehen darin einen
Beweis fiir Gottes Unzuverldssigkeit: Er macht Versprechun-
gen und hilt sie nicht. Rein geschichtlich betrachtet konnte
man den Atheisten Recht geben: Die Herrschaft der Linie Da-
vids endete mit der Babylonischen Gefangenschaft unter Ne-
bukadnezar im Jahre 586 v.Chr. Hinzu kommt, dass eine zu-
kiinftige Erncuerung des davidischen Konigreiches jetzt oder
zu einem spidteren Zeitpunkt unmdoglich ist. Mit der Zersto-
rung des Zweiten Tempels 70 n. Chr. wurden auch alle dort auf-
bewahrten Familienregister zerstort. Somit kann niemand mehr
einwandfrei eine Abstammung vom Geschlecht der Daviden
nachweisen.

Wie konnen wir also Gottes Versprechen an David ver-
stehen? Sagte er nicht die Wahrheit, oder dnderte er etwa seine
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Meinung? — Nach dem Ende des davidischen bzw. des judii-
schen Konigreiches erschien noch ein Nachkomme Davids. Er
wurde in Bethlehem geboren, er war der Messias. Seine Ab-
stammung war unantastbar, denn der Tempel bestand ja noch,
als er geboren wurde. Er war zwar kein irdischer Herrscher,
hatte aber wichtigere Aufgaben zu erfiillen. Es stand zweifellos
fest, dass dieser Nachkomme iibermenschliche Macht besal3.
Und er versprach wiederzukommen. Dann wiirde er iiber Isra-
el und alle Volker regieren und herrschen, so wie Jakob es fiir
Judas Nachkommen vorausgesagt hatte und wie es im Bund
mit David erneut versprochen wurde.

Davids Fall

David feierte gro3e Erfolge, denn er besiegte alle Volker, die
Israel bedrohten, und leitete eine Zeit des Friedens ein. Doch
auf dem Hohepunkt seiner Herrschaft, als Israel stark und
vereint war, beging er eine grofle Siinde. Die Tatsache, dass
selbst diese dunkle Episode in der Bibel erwidhnt und nicht
beschonigt wird, ist ein eindeutiger Beweis dafiir, wie wahrheits-
getreu die Schriften sind (2. Sam. 11ff.).

David beging eine dreifache Stinde. Er beging mit der scho-
nen Batseba Ehebruch und lieff dann ihren Ehemann Uria un-
ter falschem Vorwand nach Hause rufen, um zu vertuschen,
dass Batseba von ihm schwanger war. Als das nicht klappte,
schickte er Uria an die Front, wo dieser, wie gewiinscht, um-
kam.

Nach dem Ende der Trauerzeit heiratete David die arme
Kriegswitwe Batseba (2. Sam.11,27), ihr Sohn wuchs im konig-
lichen Palast auf, ohne dass jemand die Wahrheit kannte. Erst
der Prophet Nathan offnete David die Augen fiir seine Schuld
(2. Sam. 12). David wurde auf verschiedene Weisen fiir seine
Schuld bestraft — eine davon war, dass sein Sohn starb. Doch
Batseba bekam spiter noch einen Sohn, Salomo, der dann von
Gott als Davids Nachfolger bestimmt wurde.
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Nach vierzigjahriger Regierungszeit starb David und wurde ca.
970 v.Chr. in Jerusalem, der Davidstadt, begraben.

David ist vielleicht die interessanteste, wenn auch nicht die
wichtigste Person des Alten Testaments. Besonders deshalb,
weil seine Rolle mit dem Tod nicht endete. Es wurde ihm von
Gott verheiflen, seine Herrschaft wiirde ewiglich sein. Der Mes-
sias, ein Nachkomme Davids, wiirde fiir immer herrschen.

Davids Aufstieg war ungewohnlich: vom Schathirten zum
machtigen Feldherren, vom jilingsten der acht Kinder des
Schafziichters Isai in Bethlehem zum Konig tiber ein starkes,
vereintes Israel. Bei allen Fehlern zeichnete ihn auch ein unbe-
dingtes Gottvertrauen aus. Der unerschiitterliche Glaube an
Gottes Gerechtigkeit einerseits und seine Liebe und Barmher-
zigkeit andererseits waren Fundamente seiner Existenz. Diese
geistliche Gesinnung des grolen Konigs Israels konnen wir am
besten im Psalm 51 finden, Davids erschiitterndem Bekenntnis
nach seiner Siinde gegeniiber Uria.

Messianische Aussagen in Davidspsalmen
Im Laufe seines 70-jdahrigen Lebens schrieb David 73 Psalmen.
Neben personlichen Gebeten und Aussagen iiber die Vergan-
genheit und die Zukunft Israels enthalten sie auch viele
messianische Andeutungen. Es entsprach Gottes Willen, durch
David tausend Jahre vor der Ankunft des Messias Einzelheiten
iber den zukiinftigen Herrscher und seine Aufgaben schriftlich
festzulegen und uns als Orientierung mitzugeben.

Die folgende Tabelle iiber messianische Stellen in den Da-
vidspsalmen und ihre Erfiillung im Neuen Testament stellt ei-
nen kurzen Uberblick dar.
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Psalm
2,2

2,6

2,7

83
8.7
16,9-11
22,2
22,8
22,17
22,19
31,6
34,21
35,11
35.19
38,12
40,8-9
41,10
45,7
69.5
69,10
69,22
72,10-11
78,2
109,4
109,8
109,25
110,1
110,4
118,22
118,26

Schilderung

Widerstand der Volker
Konig von Zion

Gottes Sohn

Kinder preisen ihn
Herrscht iiber alle

Steht vom Tode auf

Von Gott verlassen

Von allen verspottet
Hinde und Fiile durchbort
Man wirft das Los um seine Kleider
Ubergibt seinen Geist Gott
Keine Knochen gebrochen
Angeklagt von falschen Zeugen
Grundlos gehasst

Freunde standen weit weg
Tut Gottes Willen

Vom Freund verraten
Ewiger Konig

Grundlos beschuldigt
Eifert fiir Gottes Haus
Bekam Essig und Galle
Konige schicken Geschenke
Sprach in Gleichnissen
Betet fiir Feinde

Ergehen des Verriters
Menschen tadelten ihn
Herrscht tiber Feinde
Ewiger Priester

Eckstein in Gottes Haus

Kommt im Namen Gottes

Erfiillt im NT
Offb. 19,19
Offb. 14,1-3
Mt 3,17

Mt. 21,15-16
Hebr. 2,6-8
Mt 28,7

Mt. 27,46
Lk. 23,35
Joh. 20,27
Mt. 27,35
Lk. 23,46
Joh. 19,32-36
Mk. 14,57
Joh. 15,25
Lk. 23,49
Hebr. 10,7
Lk. 22,47
Lk. 1,33

Joh. 15,24-25
Joh. 2,17

Mt. 27,34

Mt 2,1-11
Mt.13,34-35
Lk. 23,34
Apg. 1,20
Mt. 27,39
Mt. 22,44
Hebr. 5,6
Mt. 21,42

Mt 21,9

Auch im Buch der Spriiche und im Buch Hiob gibt es interessan-
te Aussagen. In Spriiche 30,4 stellt Agur, der Sohn Jakes, eine
erstaunliche Frage: «Wer ist zum Himmel hinaufgefahren und
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wieder herab? Wer hat den Wind in seine Héinde gefasst? Wer
hat alle Enden der Welt bestimmt? Wie ist sein Name? Wie ist
der Name seines Sohnes?» Hier haben wir die eindeutige Er-
kldrung, dass es einen Gottessohn gibt.

In Hiob 19.25-27 spricht der rechtschaffene, unschuldig be-
strafte Hiob Worte, die ihn selbst inmitten sehr schweren Un-
gliicks stiarken: «Aber ich weif3, dass mein Erloser lebt, und wird
auferstehen [oder auf Erden sein]. ... Und ich selbst werde ihn
sehen!»

Konig Salomo
Im ersten und zweiten Buch der Konige wird die weitere Ent-
wicklung des Konigtums Israels unter der Fiihrung des dritten
Konigs Salomo beschrieben.

Salomo war der letzte Konig des vereinten Israels, in dem
noch alle zwolf Stimme unter einem Konigshaus zusammen wa-
ren. Unter allen S6hnen Davids hatte Gott ihn zum Nachfolger
bestimmt (1. Kon. 1,29-40; 2,1-4). Noch zu Davids Lebzeiten
konnte Salomo ein vereintes Reich tibernehmen, sein Thron
war ungefdhrdet. Die dufleren Feinde des Reiches waren besiegt,
innerhalb des Reiches herrschte Wohlstand (1. Kon. 5.5) und
der neue Konig besaf viele positive Fihigkeiten. Gott schenkte
Salomo einzigartige Weisheit, nachdem er bei Regierungsantritt
darum gebeten hatte (1. Kon. 3,5-28). Diese Weisheit setzte er
auf vielen Gebieten ein. Sein Ruf als Richter, Gelehrter, Staats-
mann und Geschiftsgenie war weit iiber die Grenzen des Landes
hinaus bekannt. Das fiihrte auch zu dem bekannten Besuch der
Konigin von Saba in Jerusalem (1. Kon. 5; 10,1-13.23-25).

Unter Salomos Herrschaft erreichte Israel die von Gott ver-
heilene GroBe: Der Euphrat war die nordostliche Grenze, im
Stiden war es der dgyptische Fluss (1. Kon. 5.4-5).

Der Tempel
Wie Gott es David versprochen hatte, erhielt sein Sohn Salo-
mo die Aufgabe, den Tempel zu bauen (1. Kon. 6-7).
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Der Bau verlangte ein gewaltiges Heer von Arbeitskriften.
Sie wurden aus den Nachbarvolkern rekrutiert, eine gingige
Praxis der damaligen Zeit (1. Kon. 9.15ff.). Das reichte jedoch
nicht aus. Selbst Isracliten wurden als Zwangsarbeiter eingezogen
(1. Kon. 5.27ff.), so dass mehrere hunderttausend Menschen
sowohl fiir den Tempel, als auch fiir das zu errichtende Konigshaus
insgesamt zwanzig Jahre titig waren (1. Kon. 9,10). Salomo traf
eine weise Regelung: Die Arbeiter mussten einen Monat arbeiten
und konnten danach zwei Monate zu Hause sein (1. Kon. 5,28).

Sieben Jahre dauerte der Bau des Tempels auf dem Berg
Morija in Jerusalem. Zur Einweihung des gewaltigen Gebéu-
des wurde die Bundeslade aus Bethlehem geholt und in das
Allerheiligste gebracht (1. Kon. 8,1ff.). Plotzlich erschien die
Gegenwart Gottes in Form einer Wolke und erfiillte den Tem-
pel, das Haus des Herrn (1. Kon. 8,10-11). Nun war das Got-
teshaus komplett.

Salomo dankte dem Volk, dass er sein Versprechen in Be-
zug auf den Bau des Tempels halten konnte. Dann bat er Gott
darum, fortan im Tempel dauerhaft bei den Menschen zu woh-
nen. So versprach Gott Salomo, auf ewig in dem ihm geweihten
Haus zu wohnen, im Allerheiligsten, dem lichtlosen Raum, der
nur von Gott selbst in seiner Herrlichkeit erhellt sein wiirde
(1. Kon. 9,1ff.). Danach erbat Salomo von Gott ecine Erncu-
erung seines Bundes mit David, das Versprechen fiir eine ewi-
ge Herrschaft der Nachkommen Davids (1. Kon. 8,25ft.).

Die néchste Bitte betraf das Volk Israel selbst. Gott sollte es
segnen und zum Zeugen fiir ihn unter allen Volkern der Welt
machen. Diese Bitte entsprach vollig dem Wunsch Gottes ge-
geniiber Israel als dem Volk, das er sich selbst schuf, damit es
seine Herrlichkeit unter den Volkern verkiinde (1. Kon. 8-9).
Das wurde spiter auf zweifache Weise erfiillt: als Erstes durch
das Erscheinen des Messias und sein Wirken im Volk Israel.
Von dort aus wurde Gottes Gnadenangebot der Erlosung allen
Volkern in die Welt gebracht. Das andere Zeugnis Israels ge-
geniiber den Volkern war das seiner Existenz an sich.
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Der Gottesdienst und das Opfersystem, so wie es das Sinai-
gesetz forderte, konnten nun an einem passenden Ort zur Ehre
Gottes ausgefiihrt werden. Vierzehn Tage lang feierte der Ko-
nig zusammen mit dem Volk in ganz Israel die Tempelein-
weihung (1. Kon. 8,65-66). Ein wichtiger Abschnitt in der Ge-
schichte Israels war damit erfillt. Fortan war der Tempel
geistlicher Mittelpunkt im nationalen Israel. Der Tempel zeug-
te fiir alle Volker sichtbar von der Gegenwart Gottes.

AufBlerdem versprach der Herr Salomo, ihm und seinen Nach-
kommen immer zur Seite zu stehen, vorausgesetzt, sie wiren
thm gehorsam. Sollten sie aber Gott verlassen und anderen
Gottern dienen, dann wiirde das Volk ins Exil geschickt und der
Tempel zerstort werden, und alle wiirden Israel verspotten und
verhohnen (1. Kon. 9,6ff.). Leider geschah diese Erfiillung von
5. Mo. 28-30 in der Zukunft nicht nur einmal, sondern meh-
rere Male. Gott st ein heiliger Gott, der seine Worte sowohl im
positiven als auch im negativen Sinne wahr macht.

Salomos Reichtum

Die Weisheit Salomos wirkte sich nicht nur auf intellektuellen
Gebieten aus, seine Klugheit verhalf ihm auch zu enormem
Reichtum. Doch Salomo gentigte das nicht. Je linger seine Herr-
schaft andauerte und je idlter er wurde, desto mehr strebte er
nach noch mehr Reichtum und Sicherheit. Salomo benutzte da-
zu eine Methode, die auch in der modernen Geschichte wieder-
holt angewandt wurde. Durch die Heirat mit Téchtern aus dem
Herrschergeschlecht der Nachbarldnder sicherte sich Salomo
dauerhaften Frieden.

Den Anfang der Umsetzung dieser Politik machte Salomo,
indem er die Tochter des Pharaos aus Agypten heiratete (1. Kon.
3,1). Dadurch wurde zwar Israels Stidgrenze gesichert, aber auf
geistlichem Gebiet war dies gleichzeitig der Anfang des Unter-
gangs, wegen seines Ungehorsams Gott gegeniiber. Nicht um-
sonst verbot das Gesetz Gottes vom Sinai die Heirat mit heid-
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nischen Frauen aus den Volkern, die an andere Gotter glaubten.
Salomo begann, die vielen Gotter seiner Frauen anzubeten
und thnen zu opfern (1. Kon. 11,1-10). Daher liel Gott die in
der Vergangenheit tiblichen Angriffe durch die Nachbarldnder
wieder aufflammen (1. Kon. 11,14-25).

Salomo starb nach vierzigjdhriger Regierungszeit und wur-
de in Jerusalem, der Stadt seines Vaters David, ca. 970 v.Chr.
begraben.

Die Herrschaft der drei Konige Saul, David und Salomo dau-
erte insgesamt nur 120 Jahre an. Der Traum einer erneuten Ko-
nigsherrschaft im nationalen Sinne lebt bis heute im religiosen
Judentum weiter und soll mit dem zweiten Kommen des Mes-
sias verwirklicht werden. Die letzte Frage der Jiinger an den
Auferstandenen war: «Wann wirst du die Konigsherrschaft
wieder aufrichten?» (Apg. 1,6). Es wird am Ende der Zeiten im
messianischen Zeitalter geschehen.

Das geteilte Reich — Nordreich Israel und Siidreich Juda
Bald nach dem Tod Salomos findet eine Trennung statt — es
entsteht das Nordreich, auch «Ephraim» oder «Israel» genannt,
und das Stidreich, das als «Juda» bezeichnet wird. Der zeitliche
Rahmen dafiir umfasst die Jahre von ca. 926 v.Chr. bis 5§86 v. Chr.
und zeigt die Entwicklung des Volkes wihrend seiner Trennungs-
zeit bis zur Deportation. Beide Reiche machen in dieser Zeit ei-
ne eigenstindige Entwicklung durch.

Was war geschehen? Salomos Sohn Rehabeam verursachte
den Verlust der Einheit der zwolf Stimme. Er zog nach Sichem,
um sich dort kronen zu lassen. Dort stand Jerobeam, eine vom
Volk geachtete Fiihrernatur (1. Kon. 11,26-43), vor dem ver-
sammelten Volk auf. Er machte Rehabeam einen Vorschlag:
«Dein Vater hat uns ein untragbares Joch auferlegt, erleichtere
es, verringere die Steuern, und wir werden dir gerne untertan
sein» (1. Kon. 12,4). Das war ein annehmbarer Vorschlag. Doch
Rehabeam befolgte den Rat falscher Freunde und entschied
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sich fiir das Gegenteil. Die Arbeitslast und das Steueraufkom-
men sollten nicht verringert, sondern noch vergrof3ert werden.

Das Nordreich

Die Folgen waren vorauszusehen. Rehabeam wurde vom Volk
aus Sichem, dem heutigen Nablus, vertrieben, und die zehn Stam-
me im Norden machten Jerobeam zum Konig iiber das Reich
I[srael. den Nordteil des Landes (1. Kon. 12.16-20).

Jerobeam baute Hohenheiligtiimer und fithrte einen Gotzen-
dienst in Bethel und in Dan ein, damit das Volk zu den vorge-
schriebenen Festzeiten nicht mehr nach Jerusalem pilgerte.
Gleichzeitig machte er sich selbst zum Hohenpriester und opfer-
te, was eine absolute Anmafung gegeniiber Gottes Geboten
war (1. Kon. 12,26-33).

Dieses Nordreich bestand von 926 v.Chr. bis ca. 722 v.Chr.,
als es von Assyrien zerstort und das Volk deportiert wurde.
Diese Zeit kann man nur als eine einzige Tragodie bezeichnen.
Die insgesamt neunzehn Konige im Nordreich waren alle ohne
Skrupel. Riicksicht und Ehrfurcht gegeniiber Gott und den
Menschen. Sie schufen jeweils ihre eigenen religiosen Gotzen
und Praktiken, die oft grausam und entwiirdigend waren. Sie
passten sich den kanaanitischen Riten an, obwohl sie wussten,
dass gerade deswegen die kanaanitischen Volker das Gericht
Gottes erlebt hatten. So gehorte die Tétung von Kindern ge-
nauso zum Kult wie auch die religiose Prostitution und vieles
Grauenhafte mehr (siche das Gebot in 3. Mo. 18,21: 20.2).

Die Konige kamen aus neun verschiedenen Dynastien, kei-
ner von thnen war ein Nachkomme Davids. Sie alle werden von
den Autoren der Bibel als schlecht und siindhaft bezeichnet.

Gott setzte in diesen rund zweihundert Jahren, in denen
das Nordreich bestand, alles daran, die Herzen der Menschen
zu verdndern. Er rang um sie, indem er immer wieder Pro-
pheten als sein Sprachrohr zu ihnen schickte. Diese wurden
sogar mit iibernatiirlichen Kriften ausgestattet und vollbrach-
ten Wunder, doch das Volk ignorierte sie trotzdem.



Der verhei3ene Messias

So kam es, wie es kommen musste: Die Gnade Gottes er-
schien den Menschen wertlos, und so lie3 Gott es zu, dass der
letzte Konig des Nordreiches, Hoschea, durch den assyrischen
Konig Sargon II. besiegt und mitsamt der ganzen Bevdolkerung
nach Assyrien ins Exil gefiithrt wurde (2. Kon. 17,1-23). Das
geschah im Jahre 721 v.Chr.

In 2. Konige 17,22-23 heiit es: «Die Sohne Israels lebten in
allen Siinden Jerobeams, die er getan hatte. Sie wichen nicht
davon ab, bis der Herr Israel von seinem Angesicht fortge-
schafft hatte, so wie er durch alle seine Propheten geredet hat-
te. So wurde Israel aus seinem Land gefangen nach Assur weg-
gefiihrt, und das ist so bis auf den heutigen Tag.»

Das allein geniigte den Assyrern jedoch noch nicht. Sie
siedelten Angehorige anderer Volker im nordlichen Teil des
Landes an, in dem Land, das Gott Abraham und seinen Nach-
kommen versprochen hatte. Aus diesen verschiedenen Bevol-
kerungsgruppen entstand das Mischvolk der Samariter, das
eine Mischreligion ohne Betonung auf den einen geoffen-
barten Gott entwickelte (2. Kon. 17,24-41). Daher wurden die
Samariter in neutestamentlicher Zeit abgelehnt, und es ent-
stand eine tiefe Feindschaft zwischen Juda und Samaria. Die
Samariter beniitzten dann auch Samaria, das frithere Sichem
und heutige Nablus, als Hauptstadt, da das Nordreich dort
einen Tempel dhnlich wie in Jerusalem errichtet hatte, um zu
opfern. Etwas von dieser Spannung ist im Gesprich Jesu mit
der Samariterin zu spiiren (Joh. 4,21).

Bis in die heutige Zeit ist immer wieder nach den verlorenen
Stiammen Israels gesucht worden. So sind gerade in jlingerer Zeit
die Falascha aus Athiopien als Nachkommen des verlorenen
Stammes Dan anerkannt worden. Israel gab ihnen 1991 die Mog-
lichkeit, nach rund 2500 Jahren in einer spektakuldren Aktion
zuriick nach Israel zu kommen. Auf allen Kontinenten gibt es
Untersuchungen von verschiedensten Volksgruppen, bei denen
es Vermutungen gibt, dass sie jiidischen Ursprungs sein konnten.
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Auf jeden Fall liegen noch keine Anzeichen dafiir vor, dass
Gott die Bestrafung der zehn Stimme des Nordreiches voll-
kommen aufgehoben hat. Aber auch in damaliger Zeit gab es
immer Juden aus den Stammen des ehemaligen Nordreiches,
die um ihres Glaubens willen ins Siidreich zogen, weil das
Leben als Gldubige dort einfacher war. Doch erst nach der
Riickkehr des Messias werden Israel und Juda wieder ganz ver-
eint sein, indem die zwolf Stamme sichtbar wiederhergestellt
werden, wie es in der Offenbarung des Johannes beschrieben
wird (Offb. 7,4-8; 21,12-13).

Gottes Ziel bei der Schaffung seines auserwihlten Volkes
war, dass sein Volk seinen Ruhm verkiinden sollte. Von nun an
konzentrierte sich diese Aufgabe nur noch auf das Reich Juda.
Daher missen wir uns nun auf diesen Stamm konzentrieren
und werden stirker auf Einzelheiten in der Geschichte dieses
Stammes zu sprechen kommen.

Das Siidreich

Rehabeam war der Nachfolger Salomos. Sein Handeln erfiillte
die Prophezeiung Gottes an Salomo, dass das Reich aufgrund
seiner Hartherzigkeit zerrissen wiirde (1. Kon. 11,30-32; 12.4-11).
Das Stidreich begann mit der Regierung Rehabeams 926 v. Chr.
und endete mit der Zerstorung Jerusalems und der Deportation
nach Babylon 586 v.Chr. Das Reich Juda bestand rund 135 Jah-
re ldnger als das Nordreich und hatte zwanzig Konige. Im Ge-
gensatz zu den Konigen des Nordreiches gehorten sie alle einer
einzigen Dynastie an, der davidischen Linie. Dadurch wurde
Gottes Versprechen an Jakob Israel erfiilt, das dieser rund
tausend Jahre zuvor bekommen hatte: «Das Zepter wird nicht
von Juda weichen, bis der Schiloh [der Messias] kommen wird»
(1. Mo. 49.10).

Rehabeams Regierungszeit war von unzdhligen Kriegen mit
den Nachbarstaaten wie auch mit Israel gekennzeichnet. Unter
seinem Sohn Abija florierte der Gotzendienst weiter, den er
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und seine Viter von den Nachbarvolkern ibernommen hatten.
Sein Bruder Asa gehorte zu den acht Konigen, die ithre Regie-
rungszeit mit dem Herrn gut begannen. Es waren allerdings
insgesamt nur vier Konige, die wihrend ihrer ganzen Regie-
rungszeit unter dem Willen des Herrn blieben: Josaphat, Usia,
Hiskia und Josia. Asa liquidierte den Gotzendienst und rei-
nigte den Tempel von allem Heidnischen (1. Kon. 15,9-15). Mit
seinem Sohn Josaphat begann eine Epoche, in der die Trenn-
ung des Volkes in Nord und Siid fiir kurze Zeit sogar auf-
gehoben wurde, weil sie in den Aramiern einen gemeinsamen
Feind hatten (1. Kon. 22).

Doch diese Zeit dauerte nicht lange. Mit dem Regierungs-
antritt von Joram, Josaphats Sohn, schlug das Pendel wieder
um. Er heiratete Atalja, die Tochter des Konigspaars des Nord-
reiches, Ahab und Isebel, des wohl schlimmsten und gottlosesten
Herrscherpaares in Israel. Jorams Heirat sollte dem politischen
Zweck dienen, den langen und blutigen Kriegen mit Israel ein
Ende zu setzen. Doch fiir diese Allianz musste Joram einen sehr
hohen Preis bezahlen: Der Goétzendienst wurde in Juda wieder
eingefiihrt.

Gott selbst sagte dann prophetisch, dass er trotz allem zu
seinem Schwur steht und der Messias aus der Linie Davids
kommen wird: «Aber der Herr wollte Juda nicht vernichten
um seines Knechtes David willen, wie er ihm zugesagt hatte,
dass er ihm eine Leuchte geben wolle, seinen Sohnen alle Tage»
(2. Kon. 8,19).

In dieser Zeit trat der Prophet Obadja auf. Er war der erste
von insgesamt vierzehn Propheten, die Gott gezielt ins Siid-
reich sandte, wie er das auch schon beim Nordreich getan hat-
te, um die Menschen zur Umkehr zu ihm zu bewegen. Obadja
selbst hatte eine Gerichtsbotschaft iber Edom, die dann Joram
ausfihrte (2. Kon. 8,20-22; Obad. 1).

Der Sohn Jorams, Ahasja, regierte nur ein Jahr in Jerusa-
lem, als er durch den Feldhauptmann Jehu von Israel im Kampf
verwundet wurde, so dass er auf dem Berg Megiddo starb
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(2.Ko6n.9.27). Nach seinem Tod riss seine Mutter Atalja, die Frau
von Konig Joram, die Herrschaft an sich und konnte sechs
Jahre lang eine Gewaltherrschaft ausiiben (ca. 845-840 v.Chr.).
Sie scheute sich nicht einmal, ihre eigenen Enkelkinder zu
toten (2. Kon. 11,1-3). Ihr groftes Interesse bestand darin, der
davidischen Dynastie fiir alle Zeit den Thron zu entreiffen und
fiir ihre eigene zu gewinnen. Dadurch hoffte sie auch. Juda
vollig von Gott zu entfernen und ihren Baalskult fir immer in
Juda etablieren zu konnen. Dann hitte auch kein direkter Nach-
komme Davids einen Anspruch auf die Konigswiirde gehabt.

Doch Atalja hatte nicht mit Gott gerechnet, den man nicht
von seinen Pldnen und Versprechen abbringen konnte. Einer
der Enkel, Joasch, wurde durch den Mut anderer Familienange-
horiger gerettet und sechs Jahre im Tempel versteckt, bis er ge-
kront werden konnte (2. Kon. 11,1-3; 12.1-3). So blieb die davi-
disch-messianische Thronfolge erhalten. In 2. Chronik 24,4 le-
sen wir, dass es Joasch am Herzen lag, «das Haus Gottes zu
erneuern». Er begann seine Regierungszeit als gottesfiirchtiger
Konig, was nach einer Zeit, in der die Menschen, und sogar die
Propheten, nur in Angst gelebt hatten, wunderbar war. Wiih-
rend des grofiten Teils seiner Herrschaft lebte Joas nach dem
Willen Gottes und kidmpfte gegen den Gotzendienst. In diesem
Kampf hatte er im Priester Jojada eine geistliche Stiitze. Nach
dessen Tod allerdings liel3 sich der seelisch schwache Konig wie-
der zum Gotzendienst verfithren und wurde sogar das Opfer
ciner Verschworung sciner cigenen Soldaten (2. Chr. 24.17-27).

Sein Sohn Amazija war 25 Jahre alt. als er sein Regierungs-
amt antrat. Der Beginn der Regierungszeit dieses Mannes war
auch wieder von Gottesfurcht gepragt: «Er tat, was recht war
in den Augen des Herrn, jedoch nicht mit ungeteiltem Herzen»
(2. Chr. 25,2). Sein Sohn Usija (aramiisch Asarja) war ciner
der vier Konige in Juda, von denen man wirklich sagen konnte,
dass sie durchwegs gute und gottesfirchtige Herrscher waren.
Unter seiner Regierung wirkten in Juda die Propheten Amos,
Hosea und Jesaja.
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Konig Hiskia

Nachdem wieder zwei abtriinnige Konige, Jotam und Ahas,
fiir einige Jahre regiert hatten, kam Hiskia auf den Thron (ca.
725 bis 697 v. Chr.). Er war zweifellos der beste Konig Judas (2.
Kon. 18.1-8). tiber keinen anderen wurde so viel geschrieben.
Wihrend seiner Regierungszeit wirkte der Prophet Jesaja.
Hiskia lief3 alle Formen des Gotzendienstes abschaffen, und Ju-
da erkannte Jahwe wieder als seinen alleinigen Gott an (2. Chr.
29-32). Aullenpolitisch litt Hiskia unter den vielen Bedrohun-
gen von Seiten Assyriens, die er militdrisch und diplomatisch
zu l6sen versuchte. Doch dann beging Hiskia einen gro3en Feh-
ler. Als Babylon Judas Allianz gegen Assyrien suchte, zeigte
der Konig den babylonischen Abgesandten alle seine Schitze.
Dieses UbermaR an Stolz sollte Juda viel kosten. Der Prophet
Jesaja riigte Hiskia sehr dafiir und prophezeite, dass Juda in
babylonische Gefangenschaft gefithrt werden wiirde, was im
Jahr 586 v.Chr. Wirklichkeit wurde (2. Chr. 36).

Der nédchste Konig war Manasse (696-642 v.Chr.). Seine
Regierungszeit zeichnete sich nicht nur durch ihre Ldnge aus,
sondern auch durch ihre Siindhaftigkeit. Gott war so verirgert
dariiber, dass er versprach, Juda in Gefangenschaft zu fiihren
(2. Chr. 33). Aber Manasse tat als einziger Konig in der Geschich-
te Israels BuBle und verdnderte sich zum Guten, indem er sich
zu Gott als dem Herrn hinwandte. Er heiligte den Tempel wie-
der und wandte sich von den Gotzen ab, denen er sogar seine
Sohne geopfert hatte (2. Chr. 33,6.13.16).

Manasses Sohn Amon begann genauso schlecht wie sein Va-
ter, demiitigte sich aber leider nicht im Laufe seines Lebens,
sondern verstrickte sich immer mehr in Siinde (2. Chr. 33,21-25).
Doch dann schlug das Pendel wieder nach der guten Seite aus.
Josia, der Sohn Amons, wurde mit acht Jahren Konig (ca. 640
v.Chr.) und regierte insgesamt etwa 31 Jahre lang. Wesentlich
ist bei ithm, dass er mit sechzehn Jahren anfing, Gott zu suchen.
Als er zwanzig war, schaffte er den Gotzendienst wieder ab
und begann eine Art Reformation. Der Tempel wurde gereinigt
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und man nahm Reparaturarbeiten an thm vor (2. Chr. 34,1-7).
Gleichzeitig wurde das ganze Land vom Gotzendienst gerei-
nigt. Als Josia 24 Jahre alt war, wurde wihrend der Arbeiten am
Tempel ein Exemplar des Gesetzbuches gefunden, wahrschein-
lich waren es die fiinf Biicher Mose. Sie wurden dem Konig vor-
gelesen, und der war so tiberwiltigt von dem siindhaften Leben,
das im Lande herrschte, dass er als Zeichen der Reue seine
Kleider zerriss. Danach wurde das ganze Buch dem Volk vorge-
lesen, und der Konig versprach, alles zu befolgen, was darin ge-
schrieben stand. Das Volk versprach dasselbe (2. Chr. 34.8-33).

Wir haben hier ein klares Beispiel dafiir, wie weit selbst Ju-
da von Gottes Wegen abgewichen war. Anscheinend waren
schon Jahrhunderte vergangen, seit das Volk iiberhaupt die
Moglichkeit gehabt hatte, Gottes Wort zu horen. Josia fiihrte
auch das Feiern des Passahfestes wieder ein (2. Chr. 35.1-19),
das seit Hiskia rund siebzig Jahre lang nicht mehr abgehalten
worden war. Doch trotz der eindeutigen Verdnderung zum
Guten achtete auch Josia nicht immer auf das Wirken Gottes.
So zog er eigenmichtig in den Krieg und kam ca. 609 v. Chr. bei
Megiddo im Kampf gegen Pharao Necho um (2. Chr. 35.20-27).
Jeremia stimmte daraufhin seine Klagelieder an (2. Chr. 35,25).

In seiner Fiirsorge schickte Gott auch eine Frau als Ermahne-
rin, die Prophetin Hulda. Diese sagte cine baldige Bestrafung
Judas voraus, was dann leider auch eintrat, weil Juda immer
wieder vom vorgegebenen Weg abirrte (2. Kon. 22,14-20).

Nun kamen die letzten vier Konige vor der Deportation
des Siidreiches. Das Volk machte Joahas {von Jeremia Schal-
lum genannt), den Sohn Josias, mit 23 Jahren zum Konig. Nach
nur drei Monaten Regierungszeit jedoch setzte der dgyptische
Konig Necho ihn ab, nahm ihn gefangen und machte seinen
Bruder Eljakim mit 25 Jahren zum Konig, dessen Name spiter
in Jojakim umgewandelt wurde (2. Chr. 36.1-5). Leider hatte
Jojakim nicht auf das Handeln und Wirken Gottes im Leben
seines Vaters Josia geachtet und stand den gottlosen und
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schlechten Konigen der Vergangenheit in seiner elfjdhrigen
Regierungszeit in nichts nach.

Nach ithm kam sein Sohn Jojachin ca. 598 v.Chr. mit acht-
zehn Jahren zur Konigsherrschaft (2. Chr. 36,9). Er regierte nur
drei Monate und zehn Tage, bevor er und sein ganzes Haus
durch Nebukadnezar in babylonische Gefangenschaft gefiihrt
wurden (2. Kon. 24.12-17). Nach 37 Jahren Kerker gab ihm der
babylonische Konig eine begrenzte Freiheit und einen hohen
Posten innerhalb seiner Verwaltung.

Jeremia rief das Land, einem Trompetenstof3 gleich, auf:
«O Land, Land, Land, hore des Herrn Wort!» (Jer. 22,29). In
dieser Zeit wurden die ersten umfangreichen Deportationen
durch den babylonischen Konig Nebukadnezar durchgefiihrt,
in denen auch Daniel (in Babylon Beltschazar genannt), Hanan-
ja (Schadrach), Mischael (Meschach) und Asarja (Abed-Ne-
go) weggefithrt wurden (Dan. 1,1-7). Die Namensidnderungen
waren Teil der Kriegsfiihrung, um die Erinnerung der Depor-
tierten an thre Herkunft auszuléschen. Diese Praxis kam im
Leben der Juden bis heute immer wieder vor.

Zedekia und das Exil in Babylon

Zedekia war dann der letzte Konig Judas, bevor der Tempel
endgiiltig zerstort und das Land verwiistet wurde. Er war der
Bruder Joahas und der jiingere Sohn des guten Konigs Josia
und dessen Frau Hamutal (2. Kon. 23,31; 24,18). Doch es wurde
ithm zum Verhdngnis, dass er die Stimmen Jeremias, Daniels
und Hesekiels missachtete. Durch ein Biindnis mit Nebukad-
nezar, dem Konig Babylons, und der Bereitschaft, als sein Va-
sall zu dienen, versuchte er noch, die drohende Gefahr der Ver-
nichtung abzuwenden. Doch nach kurzer Zeit brach er das
Biindnis und suchte die Unterstiitzung Agyptens im Kampf
gegen Babel. Solch einen Verrat konnte Nebukadnezar nicht
dulden, und so zog er gegen Jerusalem und belagerte die Stadt
achtzehn Monate lang, bis sie ihm in die Hédnde fiel. Im Jahre
586 v.Chr. kam es dann zur Eroberung Israels.
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Die Bevolkerung, mit Ausnahme der Armsten, wurde in die
Babylonische Gefangenschaft gefiihrt. Unter thnen war auch Ko-
nig Zedekia (2. Chr. 36,11-21; 2. Kon. 25.1-21). Es ist traurig, dass
diese Katastrophe zu verhindern gewesen wire, hitte Israel
auf seinen Gott gehort. Gott selbst war traurig, dass die Men-
schen nicht auf ithren Schopfer achteten, so heif3t es in 2. Chro-
nik 36.14-16: «Auch alle Oberen Judas und die Priester und das
Volk verstindigten sich noch mehr mit all den grédulichen Sitten
der Heiden und machten unrein das Haus des Herrn, das er ge-
heiligt hatte in Jerusalem. Und der Herr, der Gott ihrer Viiter,
liel immer wieder gegen sie reden durch seine Boten, denn er
hatte Mitleid mit seinem Volk und seiner Wohnung. Aber sie
verspotteten die Boten Gottes und verachteten seine Worte
und verhohnten seine Propheten. bis der Grimm des Herrn iiber
sein Volk wuchs und es kein Vergeben mehr gab.»

So hatte das israelitische Konigreich bis zur Babylonischen
Gefangenschaft rund 450 Jahre bestanden, und davon nur rund
hundert Jahre ungeteilt. Der Aufstieg begann michtig und dau-
erte bis zur Herrschaft des Konigs Salomo. Danach begann der
kontinuierliche Abstieg. Nach der Teilung der zwolf Staimme
ca. 926 v.Chr. unter der Fiihrung Jerobeams begann ¢ine ei-
genstindige Entwicklung fiir das zehn Stimme umfassende
Nordreich und das zwei Stimme umfassende Siidreich unter der
Fithrung Rehabeams. Nach der Teilung kam es im Nordreich
zu einer insgesamt rund 200 Jahre andauernden Herrschaft von
neunzehn Konigen. die sich in ihrer Schlechtigkeit und Gottlo-
sigkeit kaum voneinander unterschieden. Als Bestrafung wur-
den die zehn Stimme 721 v. Chr. nach Assyrien ins Exil gefiihrt
und verschwanden bis heute beinahe spurlos.

Etwas besser war es im Sidreich Juda. Von den zwanzig Ko-
nigen, die ab dem Jahr 926 v.Chr. bis zur Eroberung im Jahre
586 v.Chr. regierten, waren fiinf Konige wirklich zum Segen fir
das Volk geworden. Diese gottesfiirchtigen Konige Josaphat,
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Usija, Jotham, Hiskia und Josia fithrten das Volk zu Gott zu-
riick. Drei andere begannen zwar mit Gott, fielen aber mit der
Zeit wieder ab: Asa. Joasch und Amazja. Nur ein einziger Ko-
nig, Manasse, bekehrte sich wirklich im Laufe seiner Regie-
rungszeit und wurde vom Goétzenanbeter zum Diener Gottes.

Mit den Koénigen kehrte auch das Volk immer wieder zum
Gotzendienst zuriick. weil dieser attraktiver erschien, als an
Jahwe festzuhalten, und so endete auch fir das Siidreich die
Herrschaft im Jahre 5§86 v. Chr. Damit erlosch nach 340 Jahren
die politische Selbstdndigkeit des Volkes Juda.

Als der Tempel 586 v.Chr. durch Nebukadnezar zerstort wor-
den war, fiihrte dies eine entscheidende Wende im religiosen
Leben der Juden in Babylon herbei. Wir diirfen uns das Baby-
lonische Exil nicht als eine Gefangenschaft mit Zwangsarbeit
und volliger Rechtlosigkeit vorstellen. Die Juden lebten in ei-
ner Art Autonomie, und wirtschaftlich ging es ihnen nicht allzu
schlecht. Es stellte sich ihnen aber die Frage, wie sie nun ihren
Glauben gestalten konnten, der sich doch durch das Opfern im
Tempel ausgezeichnet hatte. Ohne Tempel auszukommen, war
die grofite geistliche Herausforderung ihrer Existenz in Baby-
lon. Es musste eine Ersatzform fiir das Tieropfer gefunden
werden, das zur Tilgung der Schuld des Einzelnen wie auch des
Volkes diente. Auch fiir die Pilgerreisen zum Tempel nach Jeru-
salem an den drei Wallfahrtsfesten mussten andere Formen der
Anbetung entwickelt werden, die auf der einen Seite das jii-
dische Volk zusammenhielten, auf der anderen Seite aber auch
den geistlichen Zusammenhang zwischen Jerusalem und der
Diaspora zeigten. Diese verschiedenen Ersatzformen wurden
priagend fir das religiose Judentum von Babylon bis heute.

So entstanden Lehrhiuser, so genannte Synagogen, in denen
Gottes Wort vermittelt wurde. Diese Versammlungsorte sollten
von nun an und besonders in der nachbiblischen Zeit den Tem-
pel von Jerusalem ersetzen. Gleichzeitig wurden in Babylon
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die ersten verbindlichen Ordnungen fiir das Diasporadasein
erlassen, die das Leben des jidischen Menschen von der Wiege
bis zur Bahre regeln sollten: Schabbat-Ordnungen. Speise-
gesetze und Reinheitsvorschriften. Diese Ordnungen (Halacha),
die sich iiber Jahrhunderte weiterentwickelten, galten nun auto-
ritativ fiir alle, weil sie als gottlich verstanden wurden. Dabei
beriefen sich die Gelehrten auf Mose, der am Sinai in der Tora
den Willen Gottes in schriftlicher Form erhalten, aber auch
eine miindliche Uberlieferung weitergegeben hatte, die nun in
der Diaspora schriftlich festgehalten und als rechtsverbindlich
erkliart wurde.

Diese ersten Ordnungen miindeten in den Talmud. Diesem
wurden noch bis ins 16. Jahrhundert Kommentare beigefiigt.
Dieses Werk, an dem ca. 2800 Personen mitarbeiteten, besteht
in der deutschen Ausgabe aus fast 10000 Seiten und ist in zwolf
Bénde unterteilt.

Doch wie war und ist das Exil als solches zu verstehen? Gott
hatte doch Jakob versprochen, dass das Zepter nicht von den
Nachfolgern Judas weichen sollte, bis der Schiloh, der Messias,
kommt (1. Mo. 49,10). Gott kann nicht liigen oder seine Mei-
nung dndern, das hat er deutlich gesagt (4. Mo. 23,19; Hebr.
6.18). Israel wurde geschaffen, damit es Gottes Ruhm verkiin-
de. Doch wie war das noch moglich? Alles schien verloren zu
sein. Es blieb nur die Hoffnung auf das Kommen des Messias,
des Schiloh. Um diese Hoffnung besser verstehen zu konnen,
missen wir die geschichtlichen Entwicklungen und Aspekte
verlassen und uns mit den geistlichen Aussagen der Boten Got-
tes, der Propheten, befassen.

Die Propheten
Wir haben tiber zwanzig namentlich genannte Propheten, die
in der Bibel erwihnt werden. Bevor wir uns mit einzelnen Pro-
pheten beschiftigen und bei ihnen nach messianischen Au-
Berungen suchen. betrachten wir zuerst das Amt, die Bedeu-
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tung und die Aufgaben dieser Menschen, die einen besonderen
Ruf Gottes erhielten.

Das Amt und seine Bedeutung
Halten wir zundchst einmal fest, dass ein Prophet im bibli-
schen Sinn ein Sprachrohr Gottes fiir den Konig und das Volk
war, manchmal auch fiir andere Nationen wie bei Jona und Na-
hum. Gott redete in dieser Zeit durch den Heiligen Geist direkt
zu einzelnen Menschen. Dafiir nutzte er verschiedene Wege, et-
wa sein geschriebenes Wort, oder er gab Menschen besondere
Visionen oder bestimmte Traume mit prophetischem Charakter.
Manchmal war das, was Gott seinem Volk mitteilen wollte,
etwas Gutes, Positives, wie z.B. die Aussicht auf Befreiung aus
der dgyptischen Knechtschaft, die er durch Mose voraussagen
lie. Doch das waren Ausnahmen. Im Allgemeinen berief Gott
einen Propheten in Zeiten, in denen Israel sich schwer versiin-
digte. Dann war es die Aufgabe des Propheten, das Volk anzu-
klagen, es zu BuB3e und Umkehr aufzufordern und es auch zu
warnen. Gottes Bestrafung bei Ungehorsam wiirde nicht ausblei-
ben, das hatte er in den Tagen Moses durch seinen Bundesschluss
mitgeteilt (5. Mo. 28-32). Dem gegeniiber stand aber auch der
unermessliche Segen fiir Israel, wenn es seinem Gott vertraute.

Messianische Prophetien

Doch aufler den Ermahnungen an das Volk Israel, sich an den
Bundesschluss zu erinnern, gab es einzelne Prophetien, die oft
schwer verstidndlich waren, weil sie, zwischen vollig verschie-
denen Themen verstreut, manchmal sehr unpassend erschie-
nen. Dabei handelt es sich oft um messianische Verheiungen,
die uns in diesem Buch besonders interessieren.

Das Vorausschauen in die Zukunft, oft Jahrhunderte ent-
fernt, teilweise bis heute noch nicht erfiillt, geschah nicht auf eine
systematische Art. Es gab keine grundlegende Methode, durch
die Gott den auserwihlten Dienern seine Zukunftspldne mitteil-
te, und das macht Prophezeiungen oft so schwer verstiandlich.
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Diese Schwierigkeit in Bezug auf das richtige Verstiandnis
von messianischen Aussagen besteht bei Juden und Nichtjuden
bis heute. Grundsétzlich kdnnen sie in «schon erfillt» und
«noch nicht erfillt» eingeteilt werden. Allerdings gibt es eine
ganze Reihe von zusammengesetzten, mehrdeutigen Prophe-
zeiungen. Das heil3t, es sind Voraussagen, die entweder aus
mehreren Teilen bestehen oder eine doppelte Bedeutung ha-
ben, und so fiir verschiedene Zeiten relevant sind. Deshalb ist
die Deutung von Prophezeiungen kein leichtes Unterfangen.
Oft kann nur der Heilige Geist uns dabei helfen. und manch-
mal ist es Gottes Plan, uns in Unwissenheit zu lassen.

Nicht alle Propheten machten klare messianische AuBerungen.
Von den zwolf «kleinen» Propheten waren es nur sieben. Jere-
mia und Hesekiel machten nur wenige. aber enorm wichtige
Voraussagen, dasselbe gilt fiir Daniel. Der zweifellos wichtigste
Prophet, was diec Anzahl und Aussagekraft seiner messianischen
Prophezeiungen angeht, war Jesaja. Ein Teil seines Buches
wird oft das erste — oder fiinfte — Evangelium genannt.

Die meisten Propheten wirkten vor dem Babylonischen
Exil. Hesekiel und Daniel tibermittelten dem Volk Gottes Wort
wihrend des Exils; Haggai, Sacharja und Maleachi erst nach
dem Exil von Babel.

Alle Propheten, mit Ausnahme von Elia, Elisa, Jona, Amos
und Hosea, wirkten in Juda vor seiner Deportation, aber auch
wihrend seiner Zeit im Exil und danach, als das Volk wieder
zurlick nach Israel kam.

Die einzelnen Propheten

Joel war der erste schreibende Prophet. Joel kiindigte Juda die
Ausschiittung von Gottes Geist und die wunderbaren Folgen
dieses Ereignisses an. Genau das geschah damals an Schawuot
(Pfingsten): «... und nach diesem will ich meinen Geist ausgie-
Ben tber alles Fleisch, und eure Sohne und Tochter sollen
weissagen, eure Alten sollen Traume haben und cure Jiinglinge
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Gesichte sehen. Auch will ich zur selben Zeit iiber Knechte
und Migde meinen Geist ausschiitten» (Joel 3.1-2: vgl. Apg.
2.1-30). Joel 3.3-5 weist auf das zweite Kommen des Messias
hin: «Und ich will Wunderzeichen geben am Himmel und auf
Erden, Blut, Feuer und Rauchdampf. Die Sonne soll in Finster-
nis und der Mond in Blut verwandelt werden, ehe denn der
grofle und schreckliche Tag des Herrn kommt. Und es soll
geschehen: Wer des Herrn Namen anrufen wird, der soll ge-
rettet werden. Denn auf dem Berge Zion und zu Jerusalem
wird Errettung sein, wie der Herr verhei3en hat!»

Amos wirkte sowohl in Juda als auch in Israel. Er wetterte ge-
gen die Habgier des Volkes und die in der Gesellschaft herr-
schende Ungerechtigkeit. In seiner Ankiindigung der zu erwar-
tenden Strafe Gottes beschreibt er ein Phdnomen, das beim
Tod des Messias Wirklichkeit wurde: «Zur selben Zeit, spricht
Gott der Herr, will ich die Sonne am Mittag untergehen und
das Land am hellen Tage finster werden lassen» (Amos 8,9).

Jona wurde von Gott nach Ninive geschickt, um die assyrische
Bevolkerung dort zu Bule und Umkehr aufzurufen. Allerdings
war er nicht gerade begeistert von dieser Aufgabe und wollte
deshalb nach Tarsis fliichten. Zur Strafe lie3 Gott ihn von
einem grof3en Fisch verschlingen. Jona blieb drei Tage unver-
sehrt im Bauch des Fisches und wurde dann wieder ausge-
spuckt. Jesus deutete dieses Geschehen als Vorausschau auf
seinen Tod, seinen Aufenthalt im Grab und seine Wiederaufer-
stehung (Mt. 12,39-41).

Micha wirkte in Juda, zur gleichen Zeit wie Jesaja. Im Neuen
Testament wird Micha fiinf Mal erwihnt. Die fiir uns wichtigs-
ten seiner Aussagen sind die, die sich auf den Geburtsort des
Messias und seine Personlichkeit beziehen: «Und du, Beth-
lehem Efrata, die du klein bist unter den Stddten in Juda, aus
dir soll mir der kommen, der in Israel Herr sei, dessen Ausgang
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von Anfang und von Ewigkeit her gewesen ist» (Mi. 5.1). Dies
erfillte sich im Leben Jesu (z.B. Lk. 2.4). In Micha 4,1-4 wird
genau beschrieben, was beim zweiten Kommen des Messias ge-
schehen wird.

Habakuks Lebensdaten sind nicht ganz klar. Von grofler Be-
deutung bei thm ist seine Aussage: «Der Gerechte wird durch
seinen Glauben leben!» (Hab. 2.4b). Dieser Vers wird im
Neuen Testament drei Mal zitiert: In Romer 1,17, wo die Seite
der Gerechtigkeit betont wird, in Galater 3.11, wo die Notwen-
digkeit des Glaubens unterstrichen wird, und in Hebréer 10.38,
wo wird leben hervorgehoben wird. Zweifellos geht es in die-
sem Vers um die Erlosung durch den Glauben. Gottes Wunsch
und Plan ist, dass jeder Mensch gerecht wird. Doch im Alten
Testament steht klar und deutlich: Kein Mensch kann von sich
aus gerecht sein (Ps. 14; Jes. 64,6). Deshalb ist dieser Vers nur so
zu verstehen: Der durch den Glauben an den Messias Gerecht-
fertigte wird ewig leben!

Jeremia wirkte wihrend der letzten vierzig Jahre vor dem Exil
in Juda. Er wandte sich gegen das siindige Verhalten des Vol-
kes und sagte den Fall Jerusalems und die Riickkehr nach sieb-
zig Jahren Exil voraus. Jeremia machte zwei wichtige Prophe-
zeiungen: Er kiindigte den «Herrn der Gerechtigkeit» (23.5)
und einen Neuen Bund (31,31-34) an. Diese Aussagen wurden
damals als Trost fiir die Verbannten verstanden, doch das war
ein Irrtum. Weder erschien der Herr der Gerechtigkeit noch
wurde ein neuer Bund nach der Riickkehr aus Babel geschlos-
sen. Der Herr kam 550 Jahre spiter, und der Bund wurde auf
Golgatha geschlossen. Dieser Neue Bund sollte anders als der
Alte Bund sein. den der Herr mit Israel am Berg Sinai geschlos-
sen hatte, und den Israel nicht hielt, obwohl Gott mit ihm war.
Im Neuen Bund sollte Gott das Gesetz in das Herz der Men-
schen schreiben. Und das Wichtigste: Gott wiirde thnen ihre
Missetat vergeben und ihrer Stinde nimmermehr gedenken!
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Das ist der Neue Bund, der im Blut des Messias am Kreuz ge-
schlossen wurde.

Hesekiel war e¢in Prophet des Exils, der gegen den Gotzen-
dienst kampfte und vor Gottes Bestrafung warnte. Hesekiel
sagte haargenau das Schicksal der Nachbarldnder voraus. Der
letzte Teil des Buches beschreibt die Wiederkehr des Messias
und das Millennium, das Tausendjidhrige Reich.

Die Verse 34,23-24 weisen klar darauf hin, dass der Messias
Davids Sohn sein wird. Interessant ist auch der Ausdruck
«Menschensohn», den der Prophet iiber neunzig Mal gebraucht.
Im Neuen Testament nennt sich Jesus auch so, iiber achtzig
Mal. Das Buch Hesekiel ist voll von messianischen Prophezei-
ungen, doch sind sie zum grofiten Teil auf das zweite Kommen
des Messias gerichtet, das heift, sie sind noch nicht erfiillt.

Daniel wurde von Nebukadnezar als Gefangener nach Baby-
lon gebracht. Dort bekleidete er verschiedene hohe politische
Amter und wirkte auch prophetisch, obwohl sein Buch im
Tenach, im Alten Testament, nach der jiidischen Einteilung, nicht
zu den Propheten gerechnet wird. Das Buch Daniel ist reich an
messianischen Aussagen. Als die drei Juden Hananja, Mischael
und Asarja in den Feuerofen geworfen wurden, weil sie keine
Gotzen anbeten wollten, geschah ihnen nichts, denn es war
noch jemand bei ihnen, der wie Gottes Sohn aussah (Dan. 3,25).
In Kapitel 7,13-15 prophezeite Daniel die Riickkehr des Mes-
sias. In Kapitel 12,2 schreibt er iber die Auferstehung, das
Weltgericht und das ewige Leben der Erlosten.

Doch der Hohepunkt und die Krone von Daniels messianischen
Prophezeiungen ist der vorausgesagte Zeitpunkt fiir das Erschei-
nen des Messias und seinen Tod. «Siebzig Wochen [70 Schwu’im,
d.h. Gruppe von sieben Jahren| hat Gott angeordnet als wei-
tere Bestrafung von Jerusalem und seinem Volk. Dann wird es
endlich authéren zu siindigen, und seine Schuld wird vergeben
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sein, und ewige Gerechtigkeit wird ihren Anfang nehmen. Ge-
richt und Weissagung wird erfiillt und das Allerheiligste gesalbt
werden. So wisse nun und gib Acht: Von der Zeit an, als das
Wort erging. Jerusalem werde wieder aufgebaut werden, bis
ein Gesalbter, ein First kommt, sind es sieben Schwu'im, und
62 Schwu'im lang wird es wieder aufgebaut sein, und nach den
62 Schwu’im wird ein Gesalbter ausgerottet werden. Und das
Volk eines Fiirsten wird kommen und die Stadt und das Heilig-
tum zerstoren» (Dan. 9.24-26).

Was sagen uns diese drei Verse? «Schawuot» bedeutet im
Hebridischen Wochen. d.h. Einheiten von je sieben Tagen.
«Schwu’im» sind Einheiten von je sieben Jahren. So wissen wir
erstens, dass nach 490 Jahren Gott dem Volk Israel seine Schuld
verziehen hat.

Zweitens: Von der Zeit an, als verkiindet wurde, Jerusalem
konne wieder aufgebaut werden, bis ein Gesalbter, ein Messias
kommt, sind es 483 Jahre (7 x 7+ 62 x 7 = 483). Nun fehlt uns
nur noch der Anfang dieser Zeitspanne von 483 Jahren. Esra
kam im siebten Regierungsjahr des persischen Konigs Artaxer-
xes (Esr. 7.7). der von 465-425 v.Chr. regierte, nach Jerusalem.
Das heif3t, wir konnen als Ausgangspunkt das Jahr 457 oder
458 v.Chr. nehmen. Rechnen wir nun von 457 v. Chr. 483 Jahre
dazu, dann kommen wir ins Jahr 26 n.Chr., was der Zeit ent-
spricht, in der der Messias wirkte. Im Vers 26 wird klar pro-
phezeit, dass nach den 62 Schwu'im der Gesalbte getotet wird.
Ebenso heifit es, die Stadt und der Tempel wiirden von einem
heidnischen Volk zerstort, was vierzig Jahre spdter im Jahre
70 n.Chr. auch geschah.

Jesaja muss zur Zeit der Zusammenstellung des Alten Tes-
taments als der groB3te und wichtigste aller Propheten gegolten
haben, da er in der hebriischen Bibel an erster Stelle der spiten
Propheten steht. Das Buch Jesaja kann in drei Teile eingeteilt
werden.
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Kapitel 1-35 haben einen vorwiegend prophetischen Inhalt. Das
Hauptthema ist Verurteilung. Das Reich Israel war zerstort, die
Bevolkerung ins Exil verschleppt. Die politische Konstellation
war so, dass dem Reich Juda ein dhnliches Schicksal drohte.
Was war geschehen? Nicht Gott hatte sein Volk verlassen, aber
das Volk seinen Gort! In Juda wurde zwar noch nicht direkter
Gotzendienst praktiziert, aber der Glaube an Gott war allméh-
lich zu einer verwisserten Religion geworden.

Der zweite Teil von Jesaja ist kurz und besteht aus den Kapiteln
36-39. Hier finden wir geschichtliche Ereignisse mit der Pro-
phezeiung des Babylonischen Exils fiir Juda, ca. 170 Jahre bevor
sie eintraf.

Die Kapitel 40-66 sind von dem Leitmotiv des Trostes, auf der
Grundlage der Hoffnung durchzogen. Gottes Endziel ist ja nicht
Verurteilung oder gar Vernichtung des Menschen, dazu erschuf
er ithn nicht. Gott ist voll Liebe, er will erretten und erldsen.
Und wie kann das geschehen? Durch den Messias! Das ist der
rote Faden, der durch diese Kapitel geht.

Doch es kann nicht bestritten werden, dass mit dem 4o0. Kapitel
etwas Neues beginnt. Der Verfasser wechselt nicht direkt das
Thema, aber man konnte sagen, er veridnderte die Richtung sei-
ner Prophezeiungen. Mehr und mehr konzentriert sich alles auf
die Erlosung durch einen Messias. Besonders zeigt sich das na-
tirlich im Kapitel 53, wo sozusagen eine Biografie des Erlosers
gebracht wird.

Uber Jesaja als messianischen Propheten wurden schon
viele Biicher geschrieben, so wollen wir uns mit einer Liste der
wichtigsten Prophezeiungen tiber den Messias begniigen.
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Jesaja
2.4

7.14
8,14-15
8,23-9.1
I1,I

11,2

11,10

25,8
28,16
33,22
35.5-6
40,3
42,2-3
49.6
50,6
55.3-4
59,16
59,16
60,3.6
61,1-11

63,1

Schilderung

Alle Nationen unter seiner Herrschaft

Wird von einer Jungfrau geboren
Ein Stolperstein fiir viele

Beginn seines Dienstes in Galilda
Ein Zweig

Besitzt den Heiligen Geist

Erloser der Welt, Samen Davids

Besiegt den Tod

Eckstein

Richter und Gesetzgeber
Vollbringt Wunder, heilt Kranke
Ein Bote vor ihm

Sanft und milde

Wird auch Messias der Heiden sein
Wird geschlagen werden

Ein neuer, ewiger Bund

Der rechte Arm Gottes

Messias als Mittler

Weise beten ihn an

Dienst an Verachteten

Der glorreiche Messias

Fazit des ersten Kapitels
Wir konnen die Frage, die am Anfang dieses Kapitels stand, klar
und eindeutig beantworten: Jesus, der Messias, fiel nicht plotz-
lich und vollig unerwartet vom Himmel. Er war auch kein Refor-
mator, Gelehrter, Prophet oder Heiland der Heidenvolker. Nein,
er war und ist und bleibt der lange prophezeite und erwartete
Messias, Herr und Erloser der Juden wie auch der Nichtjuden.
Jesus ist der Sohn Gottes, das Wort Gottes. Er ist Teil des drei-
cinigen Gottes Jahwe. Die Juden bekennen diese dreifache Ein-
heit seit Jahrtausenden: «Hore Israel, Jahwe [der Herr], unser Gou
[Hebriisch Elohim = Mehrzahl|. der Herr, ist eins!» (5. Mo. 6.4).

Erfiillt im NT
Offb.12,5
Mt. 1,18-25
Ro6m. 9,32-33
Mt. 4,12-16
Mt. 2,23

Mt. 3,16-17
Rom. 1,3;
Mt.12,17-21
1. Kor. 15,54
1. Petr. 2,6-8
Joh. 5,30

Mt. 11,3-6
Mt. 11,10

Mt. 12,18-20
Mt. 12,21

Mt. 26,67
Mt. 26,28
Joh. 12,38
Hebr. 9,15
Mt. 2,1-2.11
Lk. 4,16-21
Offb. 19,11-16



Der verheiBBene Messias

Der Verfasser des Hebriderbriefes beschreibt dullerst tref-
fend das Kommen des Messias: «Nachdem vor Zeiten Gott
manchmal und auf mancherlei Weise geredet hat zu den Vi-
tern durch die Propheten, hat er in diesen letzten Tagen zu uns
geredet durch den Sohn. Thn hat Gott gesetzt zum Erben iiber
alles, durch ihn hat er auch die Welt gemacht. Er ist der Abglanz
seiner Herrlichkeit und das Ebenbild seines Wesens und trigt
alle Dinge mit seinem kraftigen Wort und hat vollbracht die
Reinigung von unseren Siinden und hat sich gesetzt zur Rech-
ten der Majestit in der Hohe!» (Hebr. 1,1-3).



Der erwartete Messias
(536-4 v.Chr.)

Riickkehr aus dem Babylonischen Exil

Nach Jahrzehnten der Verbannung lebte wohl keiner der ur-
spriinglich Deportierten des Volkes Israel mehr, als Babel im
Jahre 539 v.Chr. von den Persern erobert wurde. Der persische
Herrscher, Konig Cyrus, gab bald darauf eine Erkldrung ab, in
der er die Riickkehr der Juden in ihre Heimat erlaubte (Esra
1,1-4). Und nicht nur das, sie durften auch die zerstorte Stadt
Jerusalem sowie den Tempel wieder aufbauen, wobei die ande-
ren, nichtjiidischen Bewohner des Landes sogar zu finanzieller
Unterstiitzung aufgefordert wurden (Esr. 6,3-5.8). Viele Jahre
vor seiner Geburt war Cyrus von Gott fiir diese Aufgabe er-
wihlt worden, wie Gott es dem Propheten Jesaja gezeigt hatte
(Jes. 44,28-45.13).

Serubabbel: Bau des Zweiten Tempeis
Die erste grofle von insgesamt vier Gruppen, die unter der Lei-
tung von Serubabbel zuriickkehrte, zihlte 42360 Juden. dazu
7337 Bedienstete und rund 200 Tempelmusiker (Esr. 2,64-65:
Neh. 7,06-67). Serubabbel war ein Nachkomme des Konigs Da-
vid, und Haggai sah ihn sogar als kommenden Weltherrscher
an (Hag. 2,20-23).

Kaum in der alten Heimat wieder ansissig geworden. wurde
im zweiten Jahr nach threr Ankunft 520 v.Chr. mit dem Bau des
neuen Tempels begonnen (Esr. 3.8). In dieser Zeit wurden die
halachischen Gesetze von Babel nicht aufgehoben. Der Gottes-
dienst und der spétere Opferritus wurden erneuert und den neu-
en Umstdnden und den Erfahrungen der Deportation angepasst.
Das Exil hat eine erste Riickkehr zu Gott bewirkt (Esr. 6,22).



Der Bau des Zweiten Tempels gelang nicht ohne Schwie-
rigkeiten. Da war als Erstes die Opposition der inzwischen
angesiedelten Bevolkerung, des samaritischen Mischvolkes. da-
runter auch Juden, die nicht nach Babylon weggefiihrt worden
waren (Esr.5,9-10; 2. Kon.17,24-41). Aber auch die persischen
Beamten versuchten, den Bau des Tempels zu verhindern. Sie
sahen darin den ersten Schritt zur erneuerten Souverdnitét Isra-
els, was sie verhindern wollten. Dieser starke Widerstand fiihrte
zu zeitweiligen Unterbrechungen des Baus. Und so dauerte es
iber zwanzig Jahre seit dem Erlass des Cyrus, bis der Zweite
Tempel vollendet war, obwohl er, verglichen mit dem Ersten
Tempel von Salomo, sehr bescheiden ausfiel. Zeitgleich hatten
Haggai und Sacharja Serubabbel ermutigt, an der Arbeit zu
bleiben (Hag. 2,1-9.20-23; Sach. 1,1-16; 2,1-4).

Am 1. April 515 v.Chr. wurde dann der Zweite Tempel ein-
geweiht. Doch unter den Zuriickgekehrten herrschte mehr Ent-
tduschung als Freude, berichtet uns Esra in seinem Buch (Esra
3.12). Zum einen war die Bundeslade nicht mehr vorhanden,
ebenso die Sdulen, die Cherubim und der Leuchter, und zum
anderen erschien die «Schechina Gottes», die Gegenwart Got-
tes, nicht, wie es bei der Einweihung des Ersten Tempels der
Fall gewesen war. Immerhin war gut siebzig Jahre nach der Zer-
storung des Ersten Tempels der Zweite Tempel wieder errich-
tet worden.

Esra: geistliche Erneuerung
Wir lesen in Nehemia 9 und 10, wie das Volk seine Schuld be-
kannte und mit einem Treueschwur zuriickkehrte zu den Richt-
linien Gottes im Umgang mit dem Schabbat, den Opfern, dem
Wirtschaftsverkehr mit den fremden Voélkern und besonders
im Blick auf die Mischehen zwischen Israeliten und Nichtisra-
eliten. Sogar die hebrdische Sprache musste neu erlernt wer-
den. da sie nicht mehr Umgangssprache war (Neh. 13,24).

Esra wurde mit der zweiten groB3en Gruppe der Exilanten
nach Jerusalem zuriickgefiihrt (457 v. Chr.). Er, ein Nachkom-
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me Levis, Sohn des Hohenpriesters Seraja, war fest entschlos-
sen, die so notwendige Aufgabe der geistlichen Erneuerung
auszufiithren (Esr. 9.6-10; 10,1-5). Die Zuriickgekehrten, die
wieder in Jerusalem lebten, waren die Reprisentanten des gan-
zen Volkes Israel und sollten wieder als ein heiliges Volk abge-
sondert und nach den Gesetzen Gottes leben. Da bei vielen die
Tora (die fiinf Biicher Mose) nicht mehr in vollem Umfang be-
kannt war und stattdessen nur noch die halachischen Lebens-
ordnungen, musste Esra offentliche Vorlesungen iiber die Tora
des Mose halten (Neh. 8,1-6).

Esras Aufgabe war insofern immens, als er auch das geoffen-
barte Wort Gottes niederschreiben musste, das 1. und 2. Chro-
nikbuch und wahrscheinlich auch Psalm 119, den ldngsten un-
ter den Psalmen. Das Studium der Tora wurde in den Syna-
gogen zu einer der Haupttétigkeiten des Volkes.

Nehemia: Aufbau der Stadtmauer

Zwolf Jahre nach der Ankunft Esras kam auch Nehemia nach
Jerusalem zuriick (ca. 445 v. Chr.). Er war die dritte Person, die
zentral war fir den Wiederaufbau der jiidischen Gemeinschaft
in Jerusalem und ganz Judida. Er sah seine Aufgabe im prakti-
schen und technischen Bereich, dem Wiederaufbau der Stadt-
mauern und der Tore Jerusalems (Neh. 2-4). In nur 52 Tagen
schaffte er es, die Stadtmauern Jerusalems aufzubauen, was ei-
nem Wunder gleichkommt (Neh. 6,15).

Es war auch Nehemia, der erkannte, dass es sicherheitstech-
nisch ein Problem darstellte, dass der grofite Teil der Juden
aulberhalb von Jerusalem in Kleinstiddten lebte. Deshalb erlief3
er eine Verordnung, die festlegte, dass jeder zehnte Jude, der
auBlerhalb der Stadt lebte, nach Jerusalem kommen und sich
dort ansiedeln musste (Neh. 11,1-2). Weitere Schwierigkeiten
lagen im sozialen Bereich. Durch den Mangel an Nahrungsmit-
teln in der Stadt schnellten die Preise in die Hohe. Dazu
kamen noch die Steuern, die der persische Konig den Juden
auferlegt hatte. So gab es nicht wenige Leute, die Geld von
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thren besser situierten Briidern borgen mussten, was wiederum
die Zahlung hoher Zinsen oder die Verpfiandung von Eigen-
tum bedeutete. Es gab sogar Fille, in denen Eltern ihre Kinder
als Sklaven verkaufen mussten, um das notige Geld aufbringen
zu konnen. Solche Zustdnde waren natiirlich ein klarer Verstof3
gegen die Tora und nicht im Sinne der geistlichen Wiederher-
stellung. Nehemia rief die Wohlhabenden des Landes zusam-
men und konnte erreichen, dass sie den Armen die Schulden
erlieBen und alles verpfiandete Eigentum zuriickgaben (Neh.
5,1-13). Nach zwolf Jahren Wirkungszeit musste Nehemia wie-
der nach Babel zuriickkehren, da er als Staatsbeamter weiter im
Dienst des persischen Konigshauses stand.

Spéte Propheten

Sacharja wurde wohl im Exil geboren und kam zusammen mit
seinem Vater und GroBvater bei der ersten Alija (Riickkehr) mit
Serubabbel 520 v. Chr. zuriick nach Jerusalem (Neh. 12,4.16). Er
war ein Priester, der 520-480 v. Chr. wirkte, zeitgleich mit Hag-
gai. Er unterstiitzte mafigeblich den Aufbau des Zweiten Tem-
pels und wird von allen zwdélf, so genannten Kleinen Prophe-
ten am héufigsten im Neuen Testament zitiert, ndmlich iiber
vierzig Mal!

In Sacharja finden wir einige zusammengesetzte Prophezei-
ungen. Er bringt Ereignisse, die teilweise schon geschehen, je-
doch gleichzeitig symbolisch sind fiir etwas, das auch noch in
der Zukunft geschehen wird. So ist das Erscheinen des Messias
seine zentrale Botschaft: «Du, Tochter Zion, freue dich sehr;
und du, Tochter Jerusalems, jauchze! Siehe, dein Konig kommt
zu dir, ein Gerechter und ein Helfer, demiitig und auf einem
Esel reitend, auf dem Fiillen einer Eselin» (Sach. 9,9). Das ist
das genaue Bild vom Einzug Jesu in Jerusalem (Mt. 21.,5). Der
ndchste Vers in Sacharja 9,10 hingegen spricht von etwas ganz
anderem, der Herrschaft des Messias und dem Weltfrieden.
Zweifellos handelt es sich hier um das Zweite Kommen Jesu
und das Tausendjdhrige Reich, das Millennium.
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In Sacharja11.12-13 wird der Verrat des Messias durch Ju-
das geschildert, der als Lohn dreif3ig Silberstiicke bekam und
wegwarf (Mt. 26.15).

Sacharja 12,10 enthélt eine Prophetie in Bezug auf Israel in
der Endzeit, aber auch auf das Kreuz: «Aber tiber das Haus Da-
vids und die Biirger Jerusalems will ich ausgieflen den Geist
der Gnade und des Gebets. Und sie werden mich ansehen, den
sie durchbohrt haben, und sie werden um ihn klagen, wie man
klagt um ein einziges Kind!» Auch Sacharja 13.7a bezieht sich
auf den Tod des Messias: «Schwert, mache dich auf iiber mei-
nen Hirten, Giber den Mann. der mir am néchsten ist, spricht
der Gott Zebaoth!» Die Verse 8-9 hingegen weisen wieder
eindeutig auf die Endzeit hin: Zwei Drittel des Volkes Israel
werden ausgerottet, und der Rest wird dann gepriift und ge-
ldutert werden. bis sie den Namen des Herrn anrufen und so
gerettet werden.

Wir sehen bei Sacharja die zukiinftige Erfiillung des Bun-
desversprechens Gottes, und wie er Israel erretten und den
Menschen seinen Heiligen Geist geben wird. Aber es ist auch
die Rede davon, dass noch eine Zeit der Verfolgung und To6-
tung bevorsteht, durch die der Feind Israel vernichten will.

Maleachi ist der letzte der Propheten und schlie3t das Buch
der «Propheten» im Tenach. dem jiidischen Alten Testament,
ab. Auch er macht messianische Prophezeiungen. Die beiden
wichtigsten sprechen iiber das Erscheinen des Messias.
Maleachi 3,1 schildert das erste Kommen des Messias und
dessen Boten, womit zweifellos Johannes der Taufer (Mt. 11.10)
gemeint ist: «Siehe, ich will meinen Boten senden, der vor mir
den Weg bereiten soll. Und bald wird kommen zu seinem Tem-
pel der Herr, den ihr sucht, und der Engel des Bundes, den ihr
begehrt. Siehe, er kommt, spricht der Herr Zebaoth!» In Male-
achi 3,23 wird ein Bote wie Elia angekiindigt, der vor dem
Weltgericht kommen soll. Matthéus 11,14 macht deutlich, dass
Johannes der Tédufer die Person des Elia, von dem in Malcachi
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die Rede war, verkorpert, indem er ein Bote fiir den Messias
ist. genauso wie Elia ein Bote Gottes war.

Gott schweigt - die Zeit
zwischen Maleachi und Johannes dem Taufer

Wechselnde Herrscher

Die Zeitspanne, die wir jetzt untersuchen wollen, erstreckte sich
iber etwa vierhundert Jahre, von den Prophezeiungen Malea-
chis bis zur Verkiindigung der Geburt von Johannes dem Téau-
fer, und zeichnet sich durch wechselnde Herrscher aus.

Nach der nahezu zweihundert Jahre wihrenden persischen Ara
tibernahmen die Griechen unter der Fiihrung von Alexander
dem Grofen die Weltherrschaft, die allerdings nur ca. zehn Jahre
(332-323 v.Chr.) dauern sollte. Dennoch hatte der Hellenismus
grofien Einfluss, bis heute. Alexander der Gro3e wollte das grof3-
te Reich seiner Zeit schaffen, geeint in Sprache, Kultur und
Lebensart. Daher wurde Griechisch die Weltsprache, und die hel-
lenistische Kultur und Religion sollten fiir alle Volker gelten.

Als Folge dieser Entwicklung wurde das Alte Testament
um 270 v.Chr. ins Griechische tibersetzt. Durch die «Septuagin-
ta», wie man diese Ubersetzung des Tenach nannte, wurde das
Alte Testament auch der nichtjiidischen Welt zuginglich ge-
macht.

Nach den Griechen libernahmen verschiedene Herrscher aus
Agypten (Ptolemier) oder Syrien (Seleukiden) abwechselnd
die Verwaltung der Heimat des Volkes Israel. Unter dem Seleu-
kidenherrscher Antiochus Epiphanes (175-164 v.Chr.) kam es
erneut zu einer Wende ungeheuren Ausmafes. Es wurde nicht
nur das Darbringen von Opfern im Tempel verboten, sondern
auch die Bedeutung des Tempels selbst wurde durch 6ffentli-
che Unzucht in den Dreck gezogen. Die Beschneidung wurde
als Verbrechen abgestempelt. Der Schabbat durfte nicht mehr
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gehalten und die biblischen Feste nicht mehr gefeiert werden.
Die Torarollen wurden zerstiickelt oder verbrannt. Die Juden
wurden gezwungen, Schweinefleisch zu essen und den Gotzen
Opfer zu bringen. Doch der Hohepunkt der Gotteslédsterung
war die Entweihung des Allerheiligsten im Tempel. Dort wur-
de ein Altar gebaut, auf dem Schweine als Opfer fiir Zeus dar-
gebracht wurden.

Am 6. Dezember 167 v.Chr. wurde der Tempel endgiiltig
dem Zeus Olympus geweiht. Viele Juden versuchten, die Schin-
dung zu verhindern und mussten dabei ihr Leben lassen. Be-
reits eine Woche spiter, am 15. Dezember 167 v. Chr., wurde ei-
ne Zwangsverordnung fiir alle Juden erlassen, Schweine und
andere unreine Opfer als Gotzenopfer dem Zeusbild im Tem-
pel darzubringen, ansonsten wiirden sie mit dem Tod bestraft.

Israel befand sich nun wieder in einer prekdren Lage. Das Volk
selbst war in Bezug auf seine Religion gespalten. Doch das
Schlimmste war der Angriff auf den biblischen Glauben an
Jahwe tiberhaupt (1. Makk. 1,11-6,16; 2. Makk. 5,11-9,28).

Die Herrschaft der Hasmonaer

Wie so oft in der Geschichte geniigte eine einzelne Tat, um eine
Revolte herbeizufiithren. Diese Tat, auf die wir im Folgenden
genauer eingehen werden, wiirde der Ausloser fir den Kampf
der Makkabder sein, der die Regierungszeit der Dynastie der
Hasmonder einlduten sollte. In dieser Zeit, die rund hundert
Jahre andauerte, erlangten die Juden in Judda politische Un-
abhdngigkeit von Syrien.

Zu jener Zeit lebte ein Priester namens Mattathias vom
Geschlecht Hasmon mit seinen fiinf Sohnen in dem Stiddtchen
Modi'in westlich von Jerusalem. Als eines Tages ein syrischer
Beamter von der Bevolkerung von Modi'in verlangte, den
heidnischen Gottern Opfer darzubringen, widersetzte sich der
Priester Mattathias zusammen mit seinen Sohnen diesem Be-
fehl, was den Stein zum allgemeinen Aufstand gegen die antijii-
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dischen Machenschaften von Antiochus Epiphanes ins Rollen
brachte. In der Folge floss sehr viel Martyrerblut, bis der Sieg
erkdampft war (1. u. 2. Makkabéderbuch). Drei Jahre nach dem
Aufstand konnte der Tempel am 14. Dezember 164 v. Chr. wie-
der zu seiner urspriinglichen Bedeutung zuriickgefiihrt werden.
Das Fest, das daraufhin entstand, wird heute noch als Chanuk-
ka, als Lichterweihfest, zur Ehre der Wiederherstellung des
Tempels gefeiert. Von zentraler Bedeutung bei diesem Ereignis
war, dass auch die Autoritidt der Tora und der Halacha im Volk
wiederhergestellt wurde, was sehr eindriicklich in den auller-
biblischen Biichern der Makkabier geschildert wird.

Wie war es moglich, dass dieser Aufstand gelang? — Nicht weni-
ge Juden fiihlten sich zum Hellenismus hingezogen, versprach
die Assimilation doch ein leichteres Leben. Deshalb musste
Gott eingreifen, um sein Volk zu erhalten, den biblischen Glau-
ben zu schiitzen und den Tempel wieder zu seinem Wohnsitz zu
machen.

Die zweite Erkldarung fiir den unerklérlichen Sieg der Mak-
kabder liegt im Kommen des Messias. Die Prophezeiungen des
Alten Testaments setzen fiir das Kommen des Messias den Tem-
peldienst voraus. Darin liegt der eigentliche Grund dafiir, wes-
halb Gott eingreifen musste, weshalb die Makkabder das mensch-
lich gesehen Unmogliche erreichen konnten, denn Gott hatte
sie erwdhlt und stand hinter ihnen! Der Makkabder-Aufstand
diente dem sehnstichtig erwarteten Erscheinen des Messias.

Nach rund hundert Jahren wurde dem hasmondiischen Reich
63 v. Chr. durch die iibermichtige Besatzung der Romer ein
Ende gesetzt.

Die Phariséder

Wihrend dieser wechselvollen politischen Zeit entstanden die
wichtigsten religiosen Gruppierungen des Judentums, die Grup-
pe der Schriftgelehrten und die Partei der Pharisder.
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Die Pharisder leiteten thren Namen von dem hebriischen
Wort «parusch» (getrennt, abgesondert) ab. Sie forderten die
Heiligung des Menschen, weil Gott und seine Gebote heilig
sind. Das war die entscheidende Zielsetzung dieser immer ein-
flussreicher werdenden Gruppe. Es galt, sich immer mehr ab-
zusondern von der Welt und den tdglichen Lebensbeziigen, um
durch die Einhaltung der Gebote in der Heiligung zu leben.

Durch die Pharisder entstand eine Laienbewegung, die eine
Art allgemeines Priestertum darstellte. Das Lernen, Studieren
und Beten mit der Bibel in den Lehrhidusern wurde von nun an
eine tdgliche Aufgabe fir jeden Juden, und nicht mehr nur fiir
die Priesteraristokratie.

Die Lehre der miindlichen Uberlieferung wurde immer mehr
erweitert, um dadurch der Gefahr der Assimilierung, wie sie in
der Zeit des Hellenismus bestand, zu begegnen. Es wurde eine
autoritativ verbindliche Ordnung gefordert, die fiir jeden Ju-
den weltweit giiltig und fir jeden umsetzbar sein sollte. Das
wurde das entscheidende Anliegen und Ziel der Phariséer. Sie
setzten sich in der Geschichte durch, und viele ihrer Ordnun-
gen flossen als rechtsverbindlich in den Talmud ein. Aus den
erarbeiteten 613 Lebensanweisungen des Mose, die in der Tora
erkannt wurden, entstanden 365 Verbote und 248 Gebote.

Eine weitere Anderung dieser Zeit betraf die Religions-
politik. Das Amt des Hohenpriesters wurde immer mehr durch
politische Fragen beeinflusst. Das Kriterium fiir die Erlangung
dieses Postens war nicht mehr die aaronitische Abstammung,
sondern wurde immer mehr von weltlichen Machtspielen be-
einflusst. Den orthodoxen Pharisdcern missfiel dieser Trend
natiirlich sehr, was zu einer ernsthaften Spaltung in der Zeit
der hasmoniischen Herrschaft fiihrte.

Als Johannes Hyrkanus sich aufgrund seiner militarischen
Siege Konig nannte, konnten das die Pharisder nicht verkraf-
ten. Ein Konig musste in Juda davidischer Abstammung sein,
was die Hasmonder nicht vorzuweisen hatten.
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Neben den Pharisdern gab es noch andere Gruppierungen.

Die Sadduzier, zu denen gutsituierte und einflussreiche
Familien gehorten, waren eng mit den Priestern verbunden. Sie
waren sozusagen die gesellschaftliche Aristokratie des Volkes.
Die Sadduzier waren mehr an Politik und Wirtschaft interessiert
als an Religion und unterstiitzten die Hasmonder. Die Pha-
risder waren in ithren Augen religiose Fanatiker.

Die Essener waren eine streng religiose, weltabgeschiedene
Gruppe, die ein klosterartiges Leben fiihrte. Sie eiferten fiir das
Gesetz und wollten ihr Leben nur Gott widmen. Doch durch
ithre vollige Abkapselung von der Welt vernachléssigten die Es-
sener das Ziel des von Gott geschaffenen Volkes Israel, ndm-
lich Seinen Ruhm zu verkiinden!

Die Zeloten, die Eiferer, waren eine politische Partei mit
dem Ziel, der réomischen Herrschaft, wenn notig auch mit Ge-
walt, ein Ende zu bereiten.

Keine der Gruppen rechnete zu diesem Zeitpunkt wirklich
mit der Hilfe Gottes, geschweige denn dem Kommen des Mes-
sias. Wenn, dann stellte man sich ihn eher als eine politisch-
militdrische Leitfigur vor, die ihnen helfen sollte, das Joch der
Romer loszuwerden.

Alle suchten nach einer Losung, doch als sie kam, verstan-
den sie sie nicht. Die Bithne war vorbereitet, Gott wiirde sein
vierhundert Jahre langes Schweigen brechen und in diesen letz-
ten Tagen zur Menschheit durch den Sohn reden (Hebr. 1,2)!

Unter romischer Herrschaft

Im Jahre 63 v.Chr. eroberte der romische Feldherr Pompejus
Jerusalem. Die Selbstidndigkeit Israels war wieder zu Ende.
Julius Caesar ernannte 47 v.Chr. den Iduméder Antipater zum
Bevollmichtigten in Judda. Von 37 bis 4 v.Chr. wurde sein Sohn
Herodes, genannt der Grofle, zum Konig der Juden ernannt.
Obwohl er nach halachischer Tradition nicht als Jude akzeptiert
wurde, war er es, der den Tempel erneuerte und erweiterte. Er
selbst war begeisterter Hellenist und fiirchtete die Hasmonéer
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als Rivalen. Diese Angst des Herodes fiihrte dazu, dass er alle
Hasmonder ermorden lief, sogar seine eigene Frau Mariamne
und seine zwei Sohne, deren Mutter sie war. Herodes war Konig
tiber Judia, als Jesus der Messias geboren wurde. Wie diister
war die Lage Israels geworden!

Fazit des zweiten Kapitels

Nachdem Israel in vier Wellen aus der Babylonischen Gefan-
genschaft nach Jerusalem zurtickgekehrt war, war es moglich,
nicht nur den Tempel, sondern auch die Stadt und die Mauern
zum Schutz vor den Feinden wieder aufzubauen. Es entwi-
ckelte sich eine neue messianische Sicht.

Diese Hoffnung wurde auch nicht getriibt, als Israel von
schwersten auBBen- und innenpolitischen Konflikten bedroht
wurde. Durch die Entstehung neuer religioser Gruppen wurde
das Judentum zum Teil zu einer politischen Macht instrumen-
talisiert. Gleichzeitig drohte es ganz unterzugehen, da die hel-
lenistische Lebenskultur im Widerspruch zum Wort Gottes
einen immer groBeren und vor allem konfliktfreieren Rahmen
bot, als das Einhalten der jiidischen Lebensart.

Ein entscheidender Wendepunkt war dann die Regierungs-
zeit der Hasmonder, in der das Judentum eine gewisse Erwe-
ckung erlebte und vor allem die Fremdherrschaft iiber das
Land eine Zeit lang abschiitteln konnte. Nachdem das Land
erneut erobert worden war, diesmal von den Romern, war der
Zeitpunkt gekommen, von dem es heiB3t: «Als die Zeit erfillt
war, sandte Gott seinen Sohn» (Gal. 4,4). Mit anderen Worten,
die Vorbereitungen fiir das Kommen des Messias waren abge-
schlossen.



Der offenbarte Messias
(4 v.Chr. - 30 n.Chr.)

Die vier Evangelien
Fiir uns sind die vier Evangelien des Neuen Testaments die ein-
zige Quelle, um zu erfahren, wer und wie Jesus war, was er tat,
lehrte und von seinen Schiilern und Nachfolgern verlangte. Dort
erhalten wir authentische Informationen durch unmittelbare
Augenzeugen.

Die Evangelien wurden geschrieben, um dem Leser zu bewei-
sen, warum nur Jesus der Messias sein kann. So stellen die Evan-
gelien gemeinsam das Zeugnis aus, dass er Konig, Priester und
Prophet ist.In seiner Person vereinigen sich diese drei Kennzei-
chen seiner Messianitit (5. Mo. 18,16-18; 2. Sam. 7,11-13; Ps. 110.4).

Die vier Evangelien ergidnzen sich untereinander in ihren Aus-
sagen und Erzidhlungen. Zum besseren Verstidndnis ist es not-
wendig, vorher noch etwas iiber die Verfasser und die Hinter-
griinde der Evangelien zu sagen.

Matthius war zuvor Zollner gewesen (Mt.10,3; Mk. 2,13-15), also
Steuereinnehmer fiir die romischen Behorden. Er verfasste sein
Evangelium, nachdem er etwa fiinfzehn Jahre als Augen- und
Ohrenzeuge, eben als Apostel, im Lande Israel gewirkt hatte.
Dabei schrieb er als Jude fiir Juden und dokumentierte die
Erfillung alttestamentlicher Verheifungen. Daher ist das Mat-
thidusevangelium die passende Briicke zwischen dem Alten Tes-
tament und dem Neuen Testament. Matthdus benutzte viele Zi-
tate aus dem Tenach, dem Alten Testament, mit dem Hinweis
«... auf dass sich erfiillte ...» (1,22; 2,15.17.23 usw.). Damit trat
er die Beweisfithrung an, dass Jesus der lang erwartete, so oft
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prophezeite Messias Isracls war. Wie die anderen Evangelisten
schilderte auch Matthéus keine vollkommene Lebensgeschich-
te von Jesus. Er sah seine primdre Aufgabe darin zu zeigen, wer
Jesus ist: der Sohn Davids, der Konig der Juden (Mt. 9,27; 15,22;
20,30).

Der Evangelist Markus. an anderen Stellen auch Johannes Mar-
kus genannt, wandte sich als Jude an die Romer, also an Men-
schen, fiir die Taten wichtiger waren als Gedankengebédude.
Sein Evangelium ist das kiirzeste und eignet sich daher be-
sonders gut als Einflihrung in den Glauben. Das Hauptziel von
Markus war, Jesus als den wahren Israeliten vorzustellen, in-
dem er seine Eigenschaft als Diener unterstrich.

Markus gehorte nicht zum Apostelkreis der Zwolf, daher ver-
stiarkt das Erwihnen von Einzelheiten die Annahme, dass einer
der Apostel, hochstwahrscheinlich Petrus, als Informationsquel-
le fiir Markus diente. In der Apostelgeschichte héren wir noch
mehr tiber Johannes Markus, der Paulus, Barnabas und Petrus
in ithrem Dienst unterstiitzte (Apg. 12.12:13.5.13: 15,37ff.).

Lukas, der dritte Evangelist, war Arzt und der einzige nichtjiidi-
sche Autor des Neuen Testaments. Er verfasste auch die Apos-
telgeschichte. Als enger Mitarbeiter von Paulus war er auch
mit allen anderen fithrenden Mitarbeitern der neu entstande-
nen Gemeinden in Kontakt. Die Leser, die er als Zielgruppe vor
Augen hatte, waren Griechen und Romer aus dem hellenisti-
schen Kulturkreis, Leute, die einen schonen und literarischen
Stil schitzten. Explizit nennt Lukas in seinem Evangelium und
der Apostelgeschichte einen privaten Empfianger namens Theo-
philus.

Lukas achtete besonders auf genaue Daten und exakte tech-
nische und historische Erkldrungen. wie es einem Akademiker
zu Eigen ist. Weil die Griechen von einem gottlichen Erloser
erwarteten, dass er auch ganz menschlich ist, unterstrich Lukas
den Menschensohn Jesus, der einerseits stark und méchtig, aber
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andererseits auch sehr mitfithlend war. Seine Sympathie und
sein Mitleid fiir andere wurden stark betont, weshalb er auch
viel iiber das Verhiltnis von Jesus zu Frauen und Kindern
schrieb. AuBBerdem wird in keinem anderen Evangelium so viel
tiber das Gebetsleben des Messias berichtet.

Das Evangelium des Galilders Johannes ben Zebeddus (Sohn
des Zebeddus) hatte keine bestimmte Zielgruppe vor Augen.
Daher ist es kein Wunder, dass es das populirste Evangelium
ist. Es enthilt die meisten Reden Jesu, insgesamt 27 Anspra-
chen an das Volk, Gespriche mit Einzelnen oder den Jiingern,
ebenso 16 Aussagen tiber die Zeichen und Wunder, die ihn als
den vollkommenen Menschensohn dokumentieren. Es war die
Absicht von Johannes, hauptsichlich solche Begebenheiten zu
schildern, die noch nicht anderweitig erzdhlt wurden. Das Ziel
seines Schreibens war, «dass ihr glaubet, Jesus ist der Messias,
der Sohn Gottes, und dass ihr durch den Glauben das Leben
habet in seinem Namen» (Joh. 20,31). Durch das ganze Evan-
gelium zieht sich ein dreifacher roter Faden: Es ist die Liebe
Gottes im Messias, der Glaube an Gottes Sohn und das ewige
Leben. Dieses dreifache Anliegen wird in Johannes 3,16 auf
den Punkt gebracht.

Das zeitgeschichtliche Umfeld

Wie sah die Welt in Judia, Galilda und dariiber hinaus zur Zeit
Jesu aus? So wie Johannes der Tdufer gesandt war, um den Weg
fir den Messias unter den Juden zu ebnen, musste auch die Welt
fiir die Botschaft des Herrn vorbereitet werden. Daran waren
die Romer, die Griechen sowie die Juden beteiligt.

Noch ein Jahrhundert, bevor Jesus kam, waren die Volker in
Nationalstaaten aufgeteilt. Jedes Volk hatte seine eigene Re-
ligion, Kultur und Gesetzordnung. Es gab stindig ethnische und
religiose Kriege.

Die Romer schufen ein einheitliches Reich, was die Verkiin-
digung des Evangeliums auflerhalb von Israel erst ermoglichte.
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Alle nationalen, sprachlichen und religiosen Barrieren waren
iberwunden. Doch nicht nur das, die Romer waren auch her-
vorragende Straenbauer. Sie schufen ein weit verzweigtes Stra-
Bennetz, das den Verkehr zwischen den einzelnen Teilen des
Reiches ermoglichte.

Die Griechen hatten Griechisch zur Weltsprache gemacht.
Die Romer selbst sprachen zwar Lateinisch, die Juden Aramai-
isch und Hebrdisch, und die vielen anderen Volker, die auch
von den Romern beherrscht wurden, hatten ebenso ihre eige-
nen Sprachen. Doch Griechisch, diese reiche, schone und fle-
xible Sprache, wurde zur gemeinsamen sprachlichen Basis des
Romischen Reiches, wie es heute mit der englischen Sprache
als internationales Kommunikationsmittel der Fall ist.

Die Juden waren auch nach der Babylonischen Gefangen-
schaft zu einem groflen Teil in verschiedenen Lindern des
spdteren romischen Imperiums verstreut, nur eine Minderheit
kehrte nach Israel zuriick (Apg. 2.8-11). In Mesopotamien, dem
friitheren Babylon, lebten eine Million Juden, ebenso in Agyp-
ten, in Griechenland und dem heutigen Anatolien, der Wiege
des heidnischen, nichtjiidischen Christentums. In Rom waren
es einhunderttausend Juden, an den Wasserstral3en Westeuro-
pas mehrere Zehntausende. So gab es zu Jesu Zeiten dreiein-
halb Millionen Juden, die aulerhalb ihrer Heimat lebten, ge-
geniiber zweieinhalb Millionen im Land Israel selbst. Diese
Juden verbreiteten Gottes Wort, das Alte Testament, in alle
Himmelsrichtungen. Das heif3t konkret. an jedem Schabbat
wurde in der Synagoge, wo auch immer eine war, Gottes Wort
gepredigt. Doch vor allem klammerten sich die Juden iiberall
an ihre alte Hoffnung: das Erscheinen des Messias, der H6-
hepunkt von Gottes Ruhm.

Die Synagogen in der Diaspora bildeten nicht nur das geist-
liche Zentrum fiir Juden und Proselyten (zum Judentum Kon-
vertierte), es kamen auch viele Nichtjuden, also Heiden, zu den
Versammlungen, die vom Glauben an Jahwe angezogen wur-
den. Das Judentum war zu dieser Zeit eine der attraktivsten
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Religionen. Viele Heiden kannten die Septuaginta, die griechi-
sche Ubersetzung des Alten Testaments, doch die halachischen
Ordnungen hielten manche vom Ubertritt zum Judentum ab.

Hier wird klar: Das Babylonische Exil Judas im Jahre 586
v.Chr. bedeutete zwar das Ende der Selbstidndigkeit Israels,
doch dieses nationale Ungliick wurde zum Segen. Das daraus
entstandene Diasporaleben des Volkes diente einem anderen,
von Gott geplanten Zweck. Auf diese Weise wurde moglich,
dass Israel seine urspriingliche Aufgabe, zu der es geschaffen
und berufen worden war, erfiillen konnte: Gottes Ruhm zu ver-
kiinden (Jes. 42.10). Dessen Hohepunkt war natiirlich das Er-
scheinen des Messias. Juden, die {iber die Vision des Propheten
Jesaja tiefer nachdachten, sahen in ihr die Zukunft. Eines Tages
wiirde aus dem Stamm Juda der Messias kommen: «Es ist zu
wenig, dass du mein Knecht bist, die Stimme Jakobs aufzurich-
ten. Ich habe dich auch zum Licht der Volker gemacht, dass du
seiest mein Heil bis an die Enden der Welt!» (Jes. 49,6).

Sie wussten, egal wo sie lebten, Gott wiirde seinen Neuen
Bund aufrichten, indem er durch den Messias Siinden vergab
(vgl. Jer. 31). Gott hatte auf wunderbare Weise die Biithne vor-
bereitet. Die Zeit war reif, das von Daniel prophezeite Datum
war nun erreicht: Der Erloser konnte nach Zion kommen, wie
die Propheten es vorhergesagt hatten (Jes. 59,20).

Das Wirken Jesu
Johannes der Téaufer bereitete das Volk auf das Kommen des
Messias vor (Mt. 3,1-17). Zu dieser Zeit lie3 Jesus das gewohnli-
che Leben hinter sich, und seine eigentliche Aufgabe begann.

Reisen durch Galilaa

Mehr als die ersten zwei Jahre seines gut dreijahrigen Wirkens
verbrachte Jesus in Galilda. Zur Zeit Jesu herrschten die Ro-
mer nur in Judda und Samaria direkt, in den anderen Teilen des
Landes Israel hatten sie Marionettenherrscher eingesetzt. Ga-
lilda unterschied sich aber auch landschaftlich von Judia.
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Judiaa war eine steinige Gebirgsgegend mit grof3tenteils
kahlen Bergen. Nur wenige Obstbdume und -strducher brach-
ten etwas Farbe in die braune Sommerlandschaft. Aus dem
steinigen Gebiet konnte nur als Weideland landwirtschaftlicher
Nutzen gewonnen werden. Die starken Winterregen wurden
von der Erde nicht aufgesogen und stromten durch die tiefen
Wadis in das Tote Meer. Die ganze Landschaft stromte eine
Atmosphire der Hirte, Nacktheit und Versteinerung aus, und
es ist anzunehmen, dass sich dies auch in der Bevolkerung wi-
derspiegelte.

Galilaa war ganz anders. Es umfasste damals die Ebene
Jesreel, das Beisan-Tal und den ganzen Nordteil der frucht-
baren Jordanebene und war so, trotz der Gebirgsketten, die es
durchzogen, von weiten, griinen Tilern und Ebenen gekenn-
zeichnet. Der Boden dort war fruchtbar, an Wasser fehlte es
nicht, die Berge waren bewaldet und konnten so das Regen-
wasser halten. Der See Genezareth, die Perle des ganzen Landes
mit seinem Fischreichtum, war ein Gebiet, in dem die Land-
wirtschaft bliihte, daneben gab es unzihlige Dorfer und viele
Stddte. Der Historiker Flavius Josephus, der selbst lange dort
lebte, schrieb. dass Galilda dicht besiedelt war.

Doch kehren wir nun wieder nach Judiaa zuriick, das landwirt-
schaftlich gesehen kein Paradies war. Der GroBteil der Bevol-
kerung lebte somit nicht vom Ackerbau. Allerdings befand sich
Jerusalem dort. die Hauptstadt des Landes. der Ort des Tempels
und das geistliche Zentrum, nicht nur fiir die Juden Paldstinas,
sondern auch fiir das ganze Diasporajudentum, das damals
schon, wie wir bereits gesechen haben. die Mehrheit des jiidischen
Volkes ausmachte. Damit war Jerusalem eine wichtige Einkom-
mensquelle fiir die Bewohner des Umlandes. Als Erstes war da
der Tempeldienst: Es waren nicht nur die Priester und Leviten,
die dort ithr Brot verdienten, sondern auch die Geldwechsler,
bei denen man die verschiedenen Wihrungen der Nachbar-
linder in die im Tempel allein giiltige Geldwidhrung umtau-
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schen konnte. Des Weiteren war da der Handel mit Opfertie-
ren. Theoretisch konnte zwar jeder sein eigenes Tier mitbrin-
gen, doch musste es von den Priestern als einwandfrei bestitigt
werden. Dann kamen noch die zahlreichen Lehrinstitute hinzu,
die von beriihmten Rabbis geleitet wurden, sowie viele kleine
Lehrstuben, die den Synagogen angegliedert waren. Jerusalem
war auch Sitz des Hohen Rates, des Sanhedrin, der zugleich
Regierung, Parlament und oberstes Gericht fiir die jiidische
Bevolkerung darstellte.

Dazu kam noch die «Touristikindustrie». Das Gesetz ver-
langte von jedem Juden, dreimal im Jahr zu den Wallfahrts-
festen (Pessach, Schawuot und Sukkot) nach Jerusalem zu
kommen. Diese Pflicht wurde ernst genommen. Besonders fiir
die Diasporajuden war es nicht nur ein Gebot, sondern auch
eine Moglichkeit, mit den Glaubens- und Volksgenossen zusam-
men zu sein. Und so sammelten sich in der Stadt zu den Feier-
tagen Millionen von Juden und verschafften vielen Bewohnern
von Jerusalem eine gute Existenzmoglichkeit. Zusitzlich bot
der Besuch der Auslandsjuden auch eine gute Gelegenheit fiir
beide Seiten, internationale Handelsbeziehungen zu kniipfen.

So sehen wir den grolen Unterschied der Gebiete Judida
und Galilda, sowohl landschaftlich als auch wirtschaftlich.

Wie sah die geistliche und religiose Situation von Judida und
Galilda aus? Gab es auch dort Unterschiede?

Jerusalem, das geistliche Zentrum Israels und der Juden
weltweit, lag in Judda. Selbst diejenigen, deren Beruf und
Existenz nichts mit dem Tempel und anderen religiosen Insti-
tutionen zu tun hatten, fihlten sich den galildischen Hin-
terwildlern tberlegen. Die ganze Stadt strahlte Religiositit
aus, das genaue Einhalten der unzihligen Gebote gehorte zum
Jerusalemer Lebensstil. Doch diese Religiositdt war nur du-
Berlich, formell und oft nur geheuchelt, und deshalb griff Jesus
sie so an. Aber sie existierte und galt als Fundament, ja, als das
ganze Gebidude des nachbabylonischen Judentums.
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Auch in Galilda gab es viele Synagogen mit angegliederten
kleinen Lehrstuben und umherziechende Wanderprediger. Doch
die Art der Religiositidt unterschied sich deutlich von der in
Judida. Erstens erkannte der Galilder als Landwirt oder Fischer
die Grofie Gottes auf eine ganz andere Art als der stadtische
Judéer. Fiir ithn war Gott viel realer. Der irdische Wohlstand, ja
das tdgliche Brot hingen vollig von Gottes Gnade ab. Ein plotz-
licher Hagel, ein Ausbleiben des Regens, Uberschwemmungen,
Sturm auf dem See, all das konnte in kiirzester Zeit das Men-
schenwerk zerstoren. Der Galilder verstand die Bitte im Vater-
unser gut, in der es heif3t: «Gib uns unser tdglich Brot!»

Der Glaube der Galilder war weit weniger formell. Die du-
Beren Dinge beachteten sie nicht so genau. Fiir sie hing der
Glaube nicht vom Verstand ab, vom groffien Wissen iiber Ge-
setz und Auslegung. Ihr Glaube war viel natiirlicher und von
Herzen kommend. Deshalb traf es die Galilder sehr, wenn sie
in den Augen der Judder als minderwertig betrachtet wurden,
als ungebildete Bauern, die das Gesetz nicht buchstabengetreu
befolgten. Wiren die Galilder weltlicher gewesen, dann hitte
diese Kritik sie nicht so beriihrt. Doch sie waren tiefgldubig, nur
auf eine andere Art. Wenn man damals einen Prototypen als
Empfdanger des Neuen Bundes, wie der Prophet Jeremia ihn
beschrieb, gesucht hitte, dann wiire es bestimmt ein Galilder
gewesen.

Und genau in dieses Milieu von Galilda kam nun Jesus hin-
ein, was sicher kein Zufall war. Die Zeit des Wirkens von Jesus
kann in drei thematische Gruppen unterteilt werden:

1. Heilungen
Gleichnisse
3. Die Personlichkeit des Messias und seine Lehre

[}

Unterwegs nach Jerusalem

Mit seiner Reise durch Judda begann Jesus die sieben letzten
Monate seines Wirkens, in denen es immer hiufiger zu offenen
Konflikten kam. Beim Chanukkafest wurde Jesus gefragt, ob er
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der Messias sei. Worauf er antwortete: «Ich habe es euch ge-
sagt, und ihr glaubt nicht. Die Werke, die ich tue in meines Va-
ters Namen, die zeugen von mir. Aber ihr glaubt nicht, denn ihr
seid nicht von meinen Schafen. Meine Schafe horen meine Stim-
me, und ich kenne sie, und sie folgen mir; und ich gebe ihnen
das ewige Leben, und sie werden nimmermehr umkommen,
und niemand wird sie aus meiner Hand reif3en. ... Ich und der
Vater sind eins» (Joh. 10,24-30).

Die Auferweckung des Lazarus (Joh. 11,1-45) war ein wich-
tiges Ereignis in dieser Zeitspanne. Doch nicht das Ereignis als
solches bewegte die Gemiiter, Jesus hatte ja vorher schon zwei
solche Wunder bewirkt, sondern die Tatsache, dass es so nahe
bei Jerusalem geschah, vor so vielen frommen Zeugen und un-
ter den Augen der religiosen Fiihrer. Daraufhin wurde der San-
hedrin, der Hohe Rat, einberufen, und man beriet, was zu tun
sei. «Dieser Mann vollbringt Wundertaten. Alle werden an ihn
glauben, und dann werden die Romer unser Land und Volk
vernichten», sagten viele. «Ihr versteht gar nichts», erwiderte
Kaiphas, der Hohepriester, «es ist doch viel besser, wenn ein
Mann fiir das Volk stirbt und dadurch die Nation gerettet wird.»
Das sagte er nicht aus sich heraus, sondern als Hohepriester
prophezeite er, dass Jesus fiir das Volk sterben wiirde. Und nicht
nur fiir das Volk, sondern auch fiir die zerstreuten Kinder Got-
tes, und sie wiirden eine Herde werden. Von dem Tage an plante
man Jesu Tod (vgl. Joh. 11,46-57).

In Jerusalem: Lehrtatigkeit der letzten Tage (April 30 n.Chr.)

Einzug des Kénigs (Montag — Donnerstag, Anfang des Monats)

Als Jesus sich Jerusalem ndherte, nahm er zwei seiner Schiiler
beiseite und sagte ihnen: « Wenn ihr in das ndchste Dorf kommt,
dann werdet ihr einen Esel finden, an den ein Fohlen gebun-
den ist, auf dem noch niemand geritten ist. Macht sie los und
bringt sie her. Sollte jemand fragen, warum ihr das tut, dann
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sagt: Der Herr braucht sie, und man wird es erlauben.» Die
Schiiler gingen und taten, was Jesus thnen aufgetragen hatte.
Es war genau so, wie er es vorausgesehen hatte. Sie legten ihre
Kleider auf die Tiere und Jesus setzte sich auf das Fohlen (vgl.
Lk. 19,28-40).

Die Leute, die die Wiederbelebung von Lazarus miterlebt
hatten, erzihlten iiberall in Jerusalem von dem Ereignis. Als nun
bekannt wurde, dass Jesus zum Fest nach Jerusalem kommen
wiirde, da gingen sie thm entgegen mit Palmzweigen in den Hén-
den. Das geschah den Prophezeiungen entsprechend: «Saget
der Tochter Zion: Siche, dein Konig kommt zu dir, sanftmiitig,
auf einem Esel reitend, dem Fohlen eines Esels!» Doch die Jiin-
ger verstanden es nicht. Erst nachdem Jesus verherrlicht wor-
den war, erinnerten sie sich, dass dies bereits im Tenach vorher-
gesagt worden war (Sach. 9,9). Die Menge folgte Jesus, pries
Gott fir die mdchtigen Werke, die sie gesehen hatten. und rie-
fen: «Gelobt sei, der da kommt im Namen des Herrn! Friede sei
im Himmel und Ehre in der Hohe!» (Mt. 21.9; Ps. 118,25.20).

Als die Pharisder das sahen, sagten sie zueinander: «Sehet,
man kann nichts machen, alle laufen ithm nach!» Als Jesus né-
her kam und die Stadt sehen konnte, da weinte er laut: «Wenn
du heute wiisstest, was Frieden gibt. Doch jetzt ist es vor
deinen Augen versteckt. Es wird eine Zeit kommen, wo deine
Feinde einen Wall um dich herum bauen und dich von allen
Seiten bedrohen werden. Dich und deine S6hne wird man aus-
rotten, in dir wird nicht ein Stein auf dem anderen bleiben.
Und das, weil du nicht erkannt hast die Zeit deiner Heimsu-
chung» (Lk.19,41-44).

Als Jesus in der Stadt war, fragten manche, wer er sei. Die
Antwort war: der Prophet Jesus von Nazareth in Galilda! Als
er dort war, ging er in den Tempel, vertrieb die Handler und
Geldwechsler und lehrte dort. Die Blinden und Lahmen kamen
zu thm, und er heilte sie. Als die Priester und Schriftgelehrten
das sahen und sie die Kinder horten, die im Tempel schrien
«Unser Messias, Sohn Davids!». da fragten sie Jesus verdrgert:
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«Horst du. was sie sagen?» — «Ja», antwortete Jesus, «habt ihr
nie gelesen: Aus dem Munde von kleinen Kindern und Séduglin-
gen hast du die Macht vorbereitet?» (vgl. Mt. 21,12-16; Ps. 8.3).

Wiihrend dieser vier oder fiinf Tage erzihlte Jesus sechs Gleich-
nisse. Etwa zwanzig Mal lehrte er, wobei sich fast alle der The-
men dieser Unterweisungen auf die Zukunft bezogen, sowohl
auf die nahe als auch auf die ferne. Jesus sprach von seinem
irdischen Ende, seiner Auferstehung, der Verfolgung der Jin-
ger und seiner spdteren Anhinger. Doch er redete auch von
spiteren Dingen, einschlieBlich der Ereignisse, die kurz vor
seinem zweiten Kommen geschehen wiirden. Des Weiteren
warnte er vor den zahlreichen falschen Messiassen, die auftre-
ten und die Menschen in die Irre fithren wiirden (Mt. 24-25).

Das Passahmahl (Donnerstag, 6. April 30 n.Chr.)

Es war der Tag, an dem das Passah-Lamm geschlachtet wurde.
Am Abend kamen alle zu dem Mahl, und Jesus sagte: «Ich
sehnte mich danach, dieses Passahmahl mit euch zu essen, be-
vor ich leide. Ich sage euch, ich werde es nicht wieder essen, bis
es im Himmelreich erfiillt sein wird» (Lk. 22,15-16). Bevor
dann das Passah gehalten wurde, wusch der Herr sogar die Fi-
3e seiner Jiinger, um ihnen ein Beispiel seiner dienenden Liebe
zu geben (Joh. 13,1-10). Danach sprach Jesus die verschiedenen
Abschiedsworte an seine Schiiler (Joh.13,31-16,33).

Beim Passahmahl sind die einfiihrenden Worte Jesu entschei-
dend: Nun habe sich der Neue Bund, den Gott in Jeremia 31 ver-
heiflen hat, in seiner Person erfiillt. Der dritte von insgesamt
vier Kelchen, die wihrend der Passahfeier gesegnet und getrun-
ken werden, ist derjenige der Erlosung. Daraus ist dann das so
genannte Abendmahl, die Gedichtnisfeier oder auch das Sa-
krament fiir die spitere Kirche, entstanden. Seit 2000 Jahren
sind die Gldaubigen mit ihrem Erloser durch das Abendmahl in
besonderer Weise verbunden. Innerhalb des messianischen Got-
tesdienstes bildet das «Sich Erinnern», das Gedenken der gro-
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Ben Gnade des Messias, stets den Hohepunkt. Jesus bereitete
wihrend des Mahles seine Jiinger wahrscheinlich auf seinen
Weggang vor. Daher gebrauchte er das Bild des Weinstocks,
das die Abhidngigkeit des Glaubigen vom Messias betont. Die-
ser Bedarf an Fiihrung, geistlicher Starkung und Trost wiirde
durch das Kommen des Heiligen Geistes gedeckt werden, ver-
sprach Jesus seinen Schiilern und damit auch den Gldubigen
aller Zeiten (Joh. 14.15-26).

Den Abschluss des Passahmahls bildete das Hohepries-
terliche Gebet (Joh.17).in dem Jesus fiir sich selbst, fiir seine
Jinger und schlieBlich fiir alle Menschen betete, die spiter an
thn glauben wiirden.

Der leidende Messias (Donnerstagabend bis Samstag)

Nach dem gemeinsamen Passahmahl machten sich Jesus und
seine Jiinger auf den Weg zum Olberg. Unterwegs sagte er zu ih-
nen: «lhr alle werdet gegen mich sein, denn es steht geschrie-
ben: dch werde den Hirten schlagen, und die Herde der Schafe
wird zerstreut werden!> Aber nachdem ich auferstanden bin,
werde ich vor euch nach Galilda gehen» (Mt. 26,31-32; Sach.
13,7).

Und im Garten Gethsemane sagte er dann weiter: «Bleibet
hier, ich gehe beten.» Er nahm Petrus, Johannes und Jakobus
mit und entfernte sich ein Stiick von den andern. Dann sagte er
zu ithnen, er sei in grofler Trauer tiber das, was auf ihn zukom-
men werde und bat sie, mit ihm zu wachen und zu beten. Jesus
ging noch etwas weiter, fiel zu Boden und betete, dass, wenn es
moglich wire, er nicht das zu erleiden hitte, was ihm bevor-
stand. Aber er endete mit den Worten: «Doch dein Wille, Va-
ter, nicht meiner geschehe!» Danach kehrte er zu seinen Jiin-
gern zuriick. Er fand sie schlafend. weckte sie auf und fragte:
«Konntet ihr nicht eine Stunde mit mir wach bleiben? Hiitet
euch und betet, dass ihr nicht versucht werdet. Der Geist ist
willig, aber das Fleisch ist schwach.» Dies geschah noch zweimal.
Als er beim dritten Mal zu den wieder schlafenden Schiilern
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zuriickkam, sagte er: «Wachet auf! Die Zeit ist gegkommen, der
Menschensohn wird in die Hdnde von Siindern, von Menschen,
die ohne Gott leben, verraten werden!» (vgl. Mt. 26,36-46).

Nun folgte der Verrat durch Judas, die Verhaftung, dann die
Anklage und die Verhandlungen vor dem Hohenpriester, Pila-
tus und Herodes. Danach wurde das Todesurteil gesprochen,
und Jesus wurde gekreuzigt. Uber das irdische Ende des Mes-
sias konnen wir lesen: Gegen Mittag verdunkelte sich der Him-
mel, denn die Sonne schien nicht mehr, und die Finsternis dau-
erte bis drei Uhr nachmittags. Da schrie Jesus: «Oh, mein Gott,
warum hast du mich verlassen?» Die Leute, die das horten,
dachten, er riefe nach Elia. Weil Jesus wusste, dass alles getan
war, sagte er, damit die Worte der Bibel erfiillt wiirden: «Ich
bin durstig!» Sofort brachte ein Mann einen Schwamm, tauchte
thn in Essig, steckte ihn auf einen Stock und lief3 Jesus trinken.
Die anderen sagten spottisch: « Wir werden sehen, ob Elia kom-
men wird, um ihn zu retten.» Nachdem Jesus Essig getrunken
hatte, sagte er: «Es ist vollkommen (bezahlt)!» Dann rief er:
«Vater, in deine Hénde lege ich meinen Geist!» Danach senkte
er den Kopf und verschied. In diesem Moment zerriss der Trenn-
vorhang im Tempel, der das Heilige vom Allerheiligsten trennte,
in zwei Teile. Es gab ein Erdbeben, Griber wurden geoffnet,
und viele heilige Leute kehrten zum Leben zuriick und zeigten
sich, nachdem Jesus auferstanden war. Der Hauptmann, der
die Kreuzigung tiberwachte, sagte, als die Erde bebte: «Dieser
Mann war zweifellos gerecht, er war der Sohn Gottes!» (vgl.
Mt. 27.31-54).

Da es der Freitag vor dem Schabbat des Passahfestes war,
sollten die Leichen nicht an den Kreuzen bleiben. Deshalb ba-
ten die Priester den Pilatus, die Beine der Minner brechen zu
lassen, damit sie sterben wiirden und die Leichen herabge-
nommen werden konnten. Die Soldaten taten wie geheillen,
beim ersten und beim zweiten, doch als sie zu Jesus kamen,
sahen sie, dass er schon tot war. Doch einer der Soldaten stief3
seinen Speer in die Seite von Jesus, und sofort kam Blut und
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Wasser heraus. So wurde die Schrift erfiillt, die sagt: «Ihr sollt
thm kein Bein zerbrechen!» Wie das Passahlamm hatte auch
Jesus keinen gebrochenen Knochen. Und weiter: «Sie werden
sechen auf den, in welchen sie gestochen haben!» (vgl. Joh.
19.31-37: 2. M0.12.46: 3. Mo. 22,17-22; Sach. 12.10).

Der auferstandene Messias

(Sonntag, Anfang April 30 n.Chr. bis vierzig Tage spéter)

Am ersten Tag der Woche kam Maria Magdalena zum Grab
und sah, dass der Stein weggerollt war. Sie lief zuriick zu Petrus
und Johannes und sagte: «Sie haben den Herrn aus dem Grabe
genommen, und wir wissen nicht, wohin man ihn gelegt hat.»
Da ecilten auch die beiden zum Grab. Sie sahen die Leichentii-
cher dort liegen, aber das Kopftuch war an einem anderen Ort
zusammengerollt. Jetzt verstand Johannes, was der Herr gemeint
hatte, als er sagte, er miisse von den Toten auferstehen. Danach
gingen sie wieder nach Hause (vgl. Joh. 20.1-10: Lk. 24,1-53).

Jesus erschien danach mindestens zehn Mal auf unterschied-
lichste Weise seinen Jiingern, die nach seiner Kreuzigung verun-
sichert waren, was zum Beispiel aus dem Bericht iiber die zwei
Anhidnger Jesu, die auf dem Weg nach Emmaus waren, ersicht-
lich ist. Spéter erschien der auferstandene Jesus auch Simon
(Petrus). Thomas sowie den elf Jiingern auf dem Weg nach Ga-
lilia. Doch nach vierzig Tagen kam der Abschied (Joh. 20.19-23;
LK. 24.13-49: Mt. 28.1-10: MK. 16.14-20: Apg. 1.1-14: 1. Kor. 15,5:
Hos. 6.2).

Die elf Schiiler gingen zum Berg, den Jesus ihnen genannt
hatte. Als er kam, beteten sie ithn an, doch cinige hatten Zwei-
fel. Dann sprach er zu ihnen: «Alle Macht im Himmel und auf
Erden ist mir gegeben. Geht in die Welt und verkiindet tiberall
die frohe Botschaft, dass erlost wird, wer glaubt und getauft ist.
Wer aber nicht glaubt. ist verdammt. Geht und macht alle zu
Nachfolgern meiner Botschaft. Tauft sie im Namen des Vaters
und des Sohnes und des Heiligen Geistes. Und lehrt sie all das
tun. was ich euch geboten habe. Wenn der Heilige Geist zu euch
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kommen wird. dann werdet ihr Macht erhalten, und ihr werdet
tiber mich Zeugnis geben in Jerusalem, Judda und bis an das
Ende der Welt. Und gedenket, ich bin immer mit euch bis zum
Ende der Zeiten.» Danach segnete er die Jiinger. Im néchsten
Augenblick wurde Jesus vor thren Augen in cine Wolke gehiillt,
die thn in den Himmel mitnahm. Noch wihrend sie so dastan-
den und in den Himmel blickten, bemerkten sie plotzlich zwei
weil} gekleidete Midnner neben ihnen, die zu ihnen sagten: «Ga-
lilder, was steht ihr hier und starrt zum Himmel? Der Jesus, der
von euch zum Himmel genommen wurde, er wird so wiederkom-
men, wie ihr thn zum Himmel habt auffahren sehen» (vgl. Mt.
28.16-20: MK. 16,15-16: Apg. 1.8-11).

Nachdem wir nun unsere Wanderung durch das Alte Testament
und die Evangelien beendet haben, wird deutlich, wer der in
den Evangelien beschriebene Jesus war: der Messias fiir Juden
und Nichtjuden. Dabei diirfen wir nicht vergessen. dass schon
im Tenach, dem Alten Testament, viel tiber ihn steht. Allein die
Evangelien zitieren iiber zweihundert Stellen aus dem Alten
Testament in Bezug auf seine Person.

Zum Beispiel nannte sich Jesus oft Menschensohn, ein Aus-
druck, der beim Propheten Daniel vorkommt (Dan. 7,13; Mt.
9,0;12,8.32.40). Warum tat er das wohl? Jesus gebrauchte diesen
messianischen Titel als Betonung seiner gottlichen Abstam-
mung, aber auch als Hinweis, dass er als Gott Mensch gewor-
den war. Gott wurde eine Zeit lang Mensch, um seine Aufgabe,
die versprochene Erlosung der Menschen, ausfiithren zu konnen.
Das ist die wahre Identitdt des Messias.

Fazit des dritten Kapitels

An dieser Stelle muss ein weit verbreiteter Irrtum gekldrt wer-
den. Es war nie die Absicht von Jesus, das Gesetz zu annul-
lieren bzw. aufzuheben (Mt. 5,17-18; Rom. 3,31:10.,4; 1. Joh. 2,7).
Die Lehre vom Sinai sollte erfiillt werden, und damit meinte
Jesus zwei Dinge: Er wehrte sich gegen das formelle Halten
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der Gebote, das Beachten der dufleren Form unter Missach-
tung des eigentlichen Inhalts. So konnte er sogar sagen: «Auf
dem Stuhl des Mose sitzen die Schriftgelehrten und Pharisier.
Alles, was sie euch sagen, das tut und haltet, aber nach ihren
Werken sollt ihr nicht handeln» (Mt. 23,2-3). Denn das wiirde
nur die Erfiillung des Buchstabens eines Gebotes bedeuten,
nicht aber seines Inhalts.

Jesus fiihrte das ganze Gesetz auf zwei Ziele hin, die schon
im Tenach verankert waren, aber im Laufe der jtidischen Ge-
schichte eine Verdnderung erfahren hatten:

1. Wir sollen Gott lieben und ihm dienen mit all unseren

Kriften, und
2. den Mitmenschen, ja sogar den Feind so lieben wie uns

selbst (2. Mo. 23,2-5; 5. Mo. 10,12; 1. Sam. 15,22; Mi. 6.8:

MLt. 5.43.44; 22,37-39; Lk. 6,27-28).

Mit seiner Forderung an den Menschen, praktisch Unerfiill-
bares zu erfiillen, zielt Jesus auf etwas ganz Bestimmtes hin. Er
will uns zeigen, dass die Krifte des Menschen nie ausreichen
konnen, um vollkommen gottgemaf zu leben. Daher ist der
Mensch auf Gottes Gnade angewiesen.

In Eden kam die Siinde in die Welt; am Sinai wurde dem Volk
Israel, und damit der Menschheit, offenbart, was in Gottes Au-
gen Siinde ist und dass sie bestraft werden muss, weil Gottes
Gerechtigkeit es verlangt. Aber durch die Einfiihrung des stell-
vertretenden Opfersystems wurde am Sinai auch Gottes Liebe
gezeigt. Doch das war nur ein Schatten dessen, was spiter ge-
schah: Auf Golgatha wurde der Messias das vollkommene, uni-
versale stellvertretende Opfer fir die Stinden der Welt. Dadurch
wurde das Gesetz erfiillt. In Eden kam der Tod in die Welt, auf
Golgatha wurde dem Menschen ewiges Leben angeboten.
Daher kann der Mensch heute Gott dienen und muss nicht
Sklave der Welt sein. Jesus verspricht seinen Nachfolgern das
wahre Leben, in Gemeinschaft mit Gott und im echten Frieden
miteinander. Jesus vergleicht sich mit einem Hirten, der jedes
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seiner Schafe kennt und sich um es sorgt. Obwohl Jesus keine
Zweifel dartiber aufkommen lief3, dass er der Messias Israels
ist, schloss er Nichtjuden nicht vom Heil aus. Sie sollten alle
eine Herde mit einem Hirten sein, erkldrte er.

Die Heilungen und Auferweckungen, die Jesus vollbrachte,
dienten immer der Verherrlichung Gottes und als Bewelis, dass
der Vater ithn gesandt hatte. Jesus betonte die Unsterblichkeit
der menschlichen Seele (Lk. 16,19-31). Das bedeutet ewiges
Leben, ohne Gericht fiir diejenigen, die an thn glauben und ihm
nachfolgen; fiir alle anderen heiflt das jedoch Gericht und eine
ewige Existenz fern von Gott. Daher ist der Glaube des Ein-
zelnen notwendig, da er die Briicke zum Vater im Himmel ist.

Jesus war der Immanuel, d.h. Gott mit uns. Doch dieses Ver-
hédltnis soll auch nach seiner Himmelfahrt und Riickkehr zum
Vater aufrecht erhalten bleiben. Gott ist mit uns in seinem
Immanuel.



Der verkiindete Messias
(30-325 n.Chr.)

Die Apostolische Zeit

In Jerusalem

Die Apostelgeschichte gibt uns einen geschichtlichen Uber-
blick tiber die ersten Jahrzehnte des messianischen Glaubens.
Die Apostel, besonders Petrus und Paulus, machen uns vor, wie
das Evangelium richtig verkiindigt werden soll: kompromisslos
in allem, was die evangelistische Botschaft betrifft.

Fiir die Apostel war der Glaube an Jesus als den Messias
keine neue Religion, fiir sie war dieser Glaube in der Bibel,
dem Alten Testament, verwurzelt und die Erfiillung der dort
enthaltenen Prophezeiungen. Auch die folgenden Generatio-
nen von jiidischen und nichtjiidischen Gldaubigen wurden von
der Umwelt und den romischen Herrschern als ein Teil der
jidischen Religionsgemeinschaft angesehen.

Pfingsten

Die elf Jiinger hatten gesehen, wie Jesus in den Wolken ver-
schwand (Apg. 1,9). Nun waren sie wieder alleine, ohne den
geliebten Herrn. Doch diesmal war die Lage anders: Der Mes-
sias war nicht im Grabe verwest, die drei Jahre der gliicklichen
Gemeinschaft mit ihm waren nicht durch das grausame Kreuz
beendet worden. Jesus hatte seine gottliche Identitidt bewiesen:
Er war auferstanden. Wihrend der vierzig Tage zwischen Kreuz
und Himmelfahrt hatten sie ihn getroffen. Wieder hatte die
Zahl vierzig ihre besondere Bedeutung gezeigt, namlich als
eine Zeitspanne der Vorbereitung und als Ubergang zu etwas
Neuem.



Der Herr hatte seinen Nachfolgern zwei wichtige Dinge
hinterlassen. Einerseits den Auftrag, Menschen in allen Volkern
zu Jingern zu machen, und andererseits die VerheiBung des
Heiligen Geistes, der sie mit der Kraft fiir diese Aufgabe be-
fahigen wiirde (Mt. 28,19-20: Apg. 1,8). Die Jiinger mussten
nicht lange auf die AusgieBung des Heiligen Geistes. die schon
in Joel 3,1 angekiindigt worden war, warten. Nach neun Tagen
fand das Wochenfest Schawuot (Pfingsten) statt, an dem die elf
die Taufe des Geistes erlebten. Dabei wurde ihnen die iiber-
natiirliche Gabe gegeben, in anderen Sprachen zu reden, so
dass sie von den vielen zum Fest versammelten Volkergruppen
verstanden wurden. Die Gabe des Heiligen Geistes verursach-
te die sofortige, totale Verdnderung. Aus den Jiingern, die ohne
ithren Herrn vollig verloren gewesen waren, wurden Apostel, Ge-
sandte des auferstandenen und erhohten Messias (Apg. 2,1-13).

Das erste Zeichen dieser Verwandlung war die Rede des
Petrus vor der versammelten, vollig verwirrten Volksmenge.
Petrus hatte erst wenige Wochen zuvor seinen Herrn dreimal
verleugnet (Joh. 18,25-27). Doch nun fiirchtete er sich nicht
mehr, der Menge zu sagen: «So wisse nun das ganze Haus Israel,
dass Gott diesen Jesus, den ihr habt kreuzigen lassen, zum Herrn
und Messias gemacht hat! ... Und wenn ihr Buf3e tut und euch
auf den Namen Jesu taufen lasset zur Vergebung eurer Siinden,
dann werdet ihr den Heiligen Geist empfangen!» (Apg. 2,36.38).
Von diesem Zeitpunkt an gehorte der offenbarte Messias der
Vergangenheit an, jetzt war die Zeit des verkiindeten Messias
gekommen. Die Frucht der Rede von Petrus blieb nicht aus:
3000 Menschen folgten seiner Aufforderung, taten Bufle, nah-
men den Messias an und wurden getauft (Apg. 2,41).

Doch die Apostel verkiindeten Jesus nicht nur mit Worten,
sie hatten auch die Gabe der korperlichen und seelischen Hei-
lung erhalten. Dazu kam die besondere Lebensart der Glaubi-
gen: Sie verkauften ihren Besitz und gaben den Erl6s in eine
gemeinsame Kasse, aus der alle Bediirfnisse der Gemeindemit-
glieder bestritten wurden. Auch ihre Art der geistlichen Ge-
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meinschaft war etwas Neues, bisher Unbekanntes: Sie besuch-
ten zwar weiterhin den Tempel und die Synagoge. doch war das
nur ein Teil des Gottesdienstes. Dariiber hinaus trafen sie sich
in thren Hédusern zu Gebetsversammlungen, hielten Tisch-
gemeinschaft und priesen Gott fir das Heil im Messias (Apg.
2,45-47)-

Als Nichstes heilten Petrus und Johannes einen Lahmen,
was viel Aufsehen erregte. Petrus erklirte der erstaunten Menge,
dass die Kraft Jesu den Mann geheilt habe. Er erinnerte auch an
die alttestamentlichen Prophezeiungen: Gott wiirde Israel ei-
nen Propheten wie Mose erwecken, und in Abraham wiirden
alle Volker der Erde gesegnet werden (Apg. 3.1-26; 5. Mo. 18.15;
1. Mo. 22.18). Petrus verkiindete das Evangelium den Juden,
hatte aber auch das Gebot des Herrn «bis an das Ende der
Welt» im Blick. Am folgenden Tag wurden die beiden Apostel
auch vor dem Hohen Rat zur Rede gestellt, wo sie gefragt wur-
den, in welcher Kraft sie den Lahmen geheilt hitten. Ihr Be-
kenntnis war klar: «In keinem anderen ist das Heil gegeben,
und es gibt keinen anderen Namen unter dem Himmel, in dem
wir errettet werden konnen!» (vgl. Apg. 4,1-22).

Im Gefangnis

Durch die Worte und Taten der Apostel kamen in Jerusalem
viele Juden zum Glauben an den Messias, doch verstiarkte dies
gleichzeitig den Widerstand der Fiihrerschicht. Der Sanhedrin
liel die Apostel ins Gefidngnis werfen, von wo sie jedoch auf
tibernatiirliche Weise befreit wurden (Apg. 5,17-23). Wieder
vor den Sanhedrin gebracht, wiederholten die Apostel ihre
Pflicht, Gott zu gehorchen und nicht den Menschen, wer immer
sie auch sein mochten. Die Mitglieder des Sanhedrins kochten
vor Wut und wollten die Apostel téten lassen. Doch diese
Absicht vereitelte ein Rabbi namens Gamaliel. «Lasset ab von
diesen Menschen! Ist der Rat oder das Werk [das die Apostel
tun] von Menschen, dann wird es bestimmt untergehen. Sollte
es aber von Gott sein, dann konnt ihr sie nicht hindern, denn
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sonst wiret ihr als solche gezeichnet, die wider Gott kampfen
wollen.» So lie3 man die Apostel gehen (vgl. Apg. 5.34-42).

Diese Worte von Gamaliel wurden das Motto der messiani-
schen Juden in der Gegenwart. 1500 Jahre lang schien es so, als
wenn der Glaube an Jesus als den Messias fiir die Juden
nicht Gottes Rat oder Werk gewesen sei. Doch heute ist diese An-
schauung widerlegt. Heute glauben mehr Juden an Jesus als zu
den Zeiten der grofiten Bliite im ersten und zweiten Jahrhundert.
Deshalb sollten alle diejenigen, denen die Existenz von messia-
nischen Juden «ein Stein des Anstofies» ist, sich die Worte Ga-
maliels zu Herzen nehmen, damit sie nicht gegen Gott kimpfen!

Alle Verbote und Bedrohungen seitens der religiosen Fiih-
rerschicht halfen nichts. Die Apostel verkiindeten weiterhin
mit Macht das Evangelium des auferstandenen Messias, sowohl
im Tempel als auch in Synagogen und Privathdusern. Um sich
noch mehr dieser Aufgabe widmen zu konnen, wurden sieben
Diakone gewdhlt, die die Apostel von den praktischen und fi-
nanziellen Aufgaben der rapide wachsenden Gemeinde befrei-
ten (Apg. 6,1-7). Einer dieser Diakone, Stephanus, wurde seines
Glaubens wegen gesteinigt.

So waren aus den etwa 120 Gldubigen, die vor Pfingsten
Jesus gefolgt waren, mindestens 10000 geworden. Zu Pfingsten
waren es 3000 neue Gldaubige, und spéter steht geschrieben:
«Der Herr fiigte tiglich neue Gldubige hinzu.» So kann man
wohl sagen, dass die Verkiindigung des auferstandenen Messias
in Jerusalem auf immens fruchtbaren Boden fiel (Apg. 2,47;

5,14:6,7).

In Jud4a und Samaria

Die Steinigung von Stephanus Ioste eine groB8e Verfolgung der
Gldubigen in Jerusalem aus. So flohen diese nach Judéda und
Samaria, alle bis auf die Apostel (Apg. 8,1). Doch das, was eine
Niederlage zu sein schien, diente der Verkiindigung des Mes-
sias. Unter den verfolgten Gldubigen, die in die Umgebung von
Jerusalem flohen, war auch der Diakon Philippus. Er ver-
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kiindete das Evangelium mit grolem Erfolg, besonders in Sa-
maria. Spater wurde Philippus durch gottliches Gebot nach
Judda gesandt und traf auf dem Weg nach Gaza den Schatz-
meister der dthiopischen Konigin, einen Eunuchen. Der las das
53. Kapitel im Buch Jesaja, ohne es zu verstehen. Philippus er-
klarte ihm anhand dieses Kapitels die in Jesus verwirklichte
Heilsgeschichte. Zweifellos war die Bekehrung des Eunuchen
die Ursache dafiir, dass der Glaube an Jesus so friih in Athio-
pien Ful fasste und verbreitet wurde (Apg. 8,26-40).

Doch kehren wir zu Petrus zurtick. dem eigentlichen Haupt-
akteur der Verkiindigung im Land Israel. In Lydda heilte er im
Namen Jesu einen Geldhmten, und durch diese Wundertat ka-
men viele aus der Umgebung zum Glauben. Dann wurde Petrus
nach Jaffa, der Hatenstadt am Mittelmeer gerufen, um eine gliu-
bige Frau namens Tabitha, die gestorben war, wieder aufzuer-
wecken. Es gelang ihm im Namen Jesu, und dieses Ereignis war
natiirlich ein méchtiges Zeugnis fiir den Messias (Apg. 9,.32-43).

Doch dann stand Petrus vor einer ganz neuen Herausfor-
derung: Kornelius. ein nichtjiidischer romischer Offizier in der
romischen Militdrstadt Césarea, bat Petrus, zu thm zu kommen.

Der revolutienére Schritt

Die gute Botschaft sollte «bis ans Ende der Welt» gebracht
werden, sie war fir alle Volker bestimmt. Und Petrus sollte als
Erster den «revolutionédren» Schritt von den Juden zu den Hei-
den machen. Aber zuvor musste ihm Gott zeigen, dass er die
halachischen Traditionen zuriicklassen konnte. Die Juden hat-
ten neben strengen Speisegesetzen auch das Verbot der Haus-
und Tischgemeinschaft mit Heiden zu beachten. So durften sie
die Héduser der Nichtjuden nicht betreten. Bevor nun Petrus
nach Cisarca gehen konnte, um dem Hauptmann Kornelius
das Evangelium zu bringen, wurde thm durch eine Vision von
Gott gezeigt, dass alle Menschen vor Gott gleich sind. Die Vi-
sion selbst zeigte Petrus unreine und reine Tiere gemeinsam,
und gleichzeitig war eine Stimme zu horen, die ithn aufforderte,
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alles zu essen. Petrus weigerte sich, doch Gott selbst sagte, was
er fir rein erkldrt habe, diirfe er, Petrus, nicht fir unrein erkla-
ren (Apg.10,1-20). So wurde der Apostel vorbereitet, um das
Haus eines Nichtjuden zu betreten.

Er machte sich auf den Weg, allerdings nicht alleine, sondern
in Begleitung von sechs (Apg.11.12) weiteren Glidubigen, damit
er Zeugen fir das ungewohnliche Ereignis der Heilsgeschichte
Gottes haben wiirde. Im Haus von Kornelius angekommen,
hielt der Apostel wieder eine beeindruckende Rede, in der er
wie {iblich erzéhlte, wer Jesus war und zu welchem Zweck er in
die Welt gesandt war: das Heil zu bringen all denen, die an ihn
glaubten. Als die anwesenden Romer das horten, fiel zum gro-
Ben Erstaunen der anwesenden Juden der Heilige Geist auf
sie, sie sprachen in anderen Sprachen und priesen Gott. Da-
durch wurde Petrus liberzeugt, dass die Anwesenden auch mit
Wasser getauft werden konnten (Apg. 10.21-48).

Dies erklirte die damals schwer verstidndlichen Worte von
Jesus in Johannes 10,16: «Ich habe auch andere Schafe in mei-
ner Herde, sie gehoren zu einem anderen Stall; auch sie muss
ich leiten, sie werden mir gehorchen, und es wird eine Herde
und ein Hirte sein.»

In Jerusalem wurde natiirlich bekannt, dass Petrus in Cédsarea
gewesen war, und dass Nichtjuden Jesus als Messias angenom-
men und den Heiligen Geist erhalten hatten. So war es nicht ver-
wunderlich, wenn manche der jiidischen Gldubigen Kritik am
Handeln von Petrus iibten und ihn beschuldigten, er habe «mit
Heiden Gemeinschaft». Doch als er erklirte, dass es nicht durch
seinen Entschluss, sondern durch Gottes Anweisung dazu gekom-
men war, verstummte alle Kritik und man pries Gott dafiir, dass
nun auch Nichtjuden das Heil erhalten konnten (Apg. 11,1-18).

Hier kommt ein gewaltiger Durchbruch zum Ausdruck: Die
messiasgldubigen Juden begannen, die Universalitidt des Heils-
angebotes ithres Messias zu verstehen, allerdings wurde die
Bedeutung dieser Wahrheit mit all ihren Konsequenzen von
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manchen Gldubigen erst allméhlich erfasst, wie spiter in der
Apostelgeschichte und an anderen Stellen des Neuen Testa-
ments deutlich wird.

Doch der ganz grof3e Schritt war getan, viele Jahrhunderte hat-
te nur Israel in einem Bund mit Gott gestanden, nur ihm hatte
sich der Allmichtige offenbart. Das Sinai-Gesetz war Israel
gegeben worden, auf Golgatha wurde es erfiillt. Der Neue
Bund im Blut des Messias war universal. Menschen aller Vol-
ker, die an thn glauben, kénnen das Heil erhalten und Gott
zum Vater haben. Gott hatte sich Israel geschaffen, damit es
seinen Ruhm bekannt mache. Und der Hohepunkt davon war
natiirlich das Evangelium, die Heilsbotschaft des Messias
Jesus, die nun verkiindet werden sollte, in Jerusalem, in Judda
und Samaria und bis an das Ende der Welt!

Bis an das Ende der Welt
Bis jetzt war Petrus der wichtigste Apostel gewesen, doch nun
erscheint eine neue Person: Saul aus Tarsus, von den Heiden
Paulus genannt. Wer war dieser Mann? Ein junger Gelehrter,
der zu den Pharisdern gehorte. Er kam aus einer reichen Fa-
milie, besal3 das rémische Biirgerrecht und auch weltliche Bil-
dung (Apg. 22,25.26; 20,5; Phil. 3,5.6). Seine Lehrer sahen in
Saul eine zukiinftige Kapazitdt im Judaismus. Und das nicht nur
wegen seiner Klugheit, sondern auch wegen seines feurigen Ei-
fers fiir die pharisdische Theologie. Diese beiden Eigenschaf-
ten lieBen Saul auch die grofle Gefahr erkennen, die im Glau-
ben der messianischen Juden lag. Bald war er in Jerusalem und
Judia als der schlimmste Verfolger der Anhidnger von Jesus be-
kannt. Deshalb erhielt er eines Tages vom Hohenpriester den
offiziellen Auftrag, nach Damaskus zu gehen und auch dort
nach Anhingern des «neuen Weges» zu suchen, um sie als Ge-
fangene nach Jerusalem zu bringen.

Doch als Saul auf dem Weg nach Damaskus war, hatte er
eine Begegnung mit Jesus. Dieser fragte Saul, weshalb er ihn
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verfolge. Fiir Saul musste das ein unvorstellbares Ereignis ge-
wesen sein: Seiner Ansicht nach war Jesus als Gotteslésterer
am Kreuz gestorben, und die Erzidhlungen seiner Anhidnger
iber seine Auferstehung und Erhhung zum himmlischen Rich-
ter der Menschheit am Ende der Welt waren in seinen Augen
bestenfalls leere Hirngespinste. Der durch die Erscheinung ge-
blendete Saul wurde nach Damaskus gefiihrt. Dort nahm er
den Herrn an und horte, dass er ein auserwihltes Werkzeug sei,
um den Namen des Herrn vor Heiden und Konige und das Volk
Israel zu tragen (Apg. 9,1-18).

So wurde Saul, als Paulus, der wichtigste Heidenapostel.
Skeptiker mogen die Art der Bekehrung von Paulus anzwei-
feln. Aber es gibt keine andere Erkldarung dafiir, warum der
Pharisder, der mit solchem Eifer und tiefer Uberzeugung die
Anhinger Jesu verfolgt hatte, plotzlich nicht nur Jesus als
Herrn und Erloser annahm, sondern auch das Evangelium an-
deren verkiindete. Nein, es gibt keine andere Erklarung, Pau-
lus muss den auferstandenen Herrn gesehen haben.

Missionsreisen des Paulus

Paulus unternahm drei Missionsreisen. Seine Strategie bestand
jeweils darin, zuerst in die Synagoge vor Ort zu gehen und dort
das Evangelium zu predigen. Viele der Anwesenden nahmen
die Botschaft an, Juden wie auch gottesfiirchtige Heiden. Oft
traten dann aber die Gegner so heftig auf, dass Paulus die Stadt
verlassen musste. Doch die Samen waren gesdt und Ge-
meinden entstanden. Meist ernannte Paulus Alteste, damit die
Gemeinden eigene Leiter hatten, wenn er weiterzog,.

Am Ende seiner ersten Missionsreise durch Kleinasien traf
Paulus in Antiochien in Syrien auf jiidische Gldubige aus Ju-
déda, die lehrten, Heiden miissten erst beschnitten werden, um
das Heil zu erhalten. Deshalb beschloss er, mit Barnabas nach
Jerusalem zu gehen, um diese Frage mit den Leitern der Ur-
gemeinde zu kldren. Es gab eine lebhafte Diskussion, doch
dann ergriff Petrus das Wort und sagte: «Briider, ihr wisst gut,
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dass Gott mich am Anfang dazu auserwihlte, den Heiden das
Evangelium zu bringen. Und Gott in seiner Gnade gab ithnen
den Heiligen Geist, und so zeigte er, dass kein Unterschied ist
zwischen uns und ihnen. Der Glaube reinigte ihre Herzen. Wa-
rum sollten wir sie nun dazu zwingen, Gebote zu halten, die
nichts mit dem Heil zu tun haben? Wir glauben doch. dass der
Messias Jesus uns nur durch den Glauben in seiner Gnade
erloste.» Nach diesen Worten sagte Jakobus, der Bruder des
Herrn: «Das, was Petrus erzihlte, entspricht dem, was der Pro-
phet Amos prophezeite in Amos 9.11-12. ... Deshalb lasst uns
den gldubigen Heiden kein iiberfliissiges Joch auferlegen. Sie
sollen nur Gotzenanbetung und Prostitution aufgeben, kein
Fleisch von erstickten Tieren und kein Blut essen. Mose wird ja
tberall in den Synagogen gelesen, die Heiden brauchen ihn
nicht zu verkiinden» (vgl. Apg. 15.7-21).

Es wurde beschlossen, einen Brief an alle Gemeinden zu
schreiben. in dem der von Jakobus empfohlene Beschluss mit-
geteilt wurde. Paulus und Barnabas brachten den Brief nach
Antiochien, und dort trennten sich die beiden. Barnabas nahm
Markus mit, wiahrend Paulus Silas als Gefdhrten wihlte und
mit ihm seine zweite Fahrt begann.

Auf seiner zweiten Missionsreise bekam Paulus den gottlichen
Auftrag, nach Mazedonien zu fahren, um dort das Evangelium
zu predigen. Dort ging Paulus nach der bewihrten Strategic
vor und suchte zuerst die Synagoge auf, sprach aber auch auf
dem Markt zu den Menschen, etwa bei seiner beriithmten Rede
tiber den «unbekannten Gott» in Athen {(Apg. 17.16-34). In
Korinth zeigte sich, dass die Heiden offener waren als dic
Juden (Apg. 18.1-17).

Auf seiner dritten Reise wanderte Paulus zunidchst durch Gala-
tien und Phrygien, bis er nach Ephesus kam. Er besuchte alle
Gemeinden in diesen Gegenden und stirkte sie. Nach zwel
Jahren zog Paulus weiter nach Mazedonien und Achaja, ins
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heutige Griechenland, bevor er sich auf den Riickweg nach
Jerusalem machte. In Milet verabschiedete er sich von den Al-
testen der Gemeinde von Ephesus, weil er ahnte, dass ihm
Schweres bevorstand. Doch ihn dngstigte das wenig. «Ich bin
bereit, fiir den Herrn Jesus alles zu erleiden, auch zu sterben»,
sagte er. Objektiv gesehen war es unwahrscheinlich, dass jetzt,
nach so langer Zeit, in der Paulus auch Heiden das Evangelium
gebracht hatte, plotzlich ernsthafte Gefahr fiir thn bestand.
Doch es sollte anders kommen (Apg. 18,24-21,14).

Der letzte Teil der Apostelgeschichte enthilt die letzten Infor-
mationen iiber den groBen Evangelisten Paulus. Die Altesten
der Jerusalemer Gemeinde empfingen Paulus freundlich und
priesen Gott, als sie iber seine Erfolge unter den Heiden hor-
ten. Jakobus brachte dann diese Botschaft: Zehntausende Ju-
den sind gldaubig geworden, doch alle sind Gesetzesfanatiker!
Und das Schwierigste: «Sie haben gehort, dass du die Juden
lehrst, das Gesetz zu verlassen und die Beschneidung nicht mehr
auszuiiben.» Deshalb sollte Paulus nach jiidischer Sitte zum
Tempel gehen. Da geriet er in die Hinde aufgewiegelter Juden,
denen er in einer Rede seinen Weg zum Glauben erklirte, doch
es half nichts. Die aufgehetzte Menge verlangte seinen Tod.
Daher brachten ihn die Romer ins Gefidngnis. Nach zwei Jah-
ren berief sich Paulus auf sein romisches Biirgerrecht und
verlangte, vom Kaiser in Rom angehort zu werden (Apg. 18,23 -
26.32). Und so erreichte Paulus nach einer langen, abenteu-
erlichen Schiffsreise Rom. Dort stand er unter Hausarrest und
lehrte zwei Jahre lang alle Menschen, die zu ihm kamen. Er
predigte das Reich Gottes und Jesus, den Messias, ohne Furcht
und ungehindert (Apg. 27,1-28,31).

Hier endet die Apostelgeschichte. Wir wissen mit ziemlicher Si-
cherheit, dass Paulus bis Anfang der Sechzigerjahre in Rom ge-
lebt hat. Er muss dann zur Zeit der groflen Christenverfolgun-
gen in der Zeit Neros hingerichtet worden sein. Dasselbe geschah
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wohl auch mit Petrus, von dem angenommen wird, dass er als
Gefangener von Palédstina nach Rom geschickt worden war.

Damit war die Zeit zu Ende, in der jiidische Apostel das Evan-
gelium anderen Volkern brachten. Von jetzt an horten die Men-
schen die Gute Nachricht aus zweiter und dritter Hand von Leu-
ten, die weder den Herrn gekannt noch zu seinem Volk gehort
hatten.

Die anderen Apostel

Uber das Schicksal der anderen Apostel sind wir nur durch
vage aullerbiblische Quellen informiert. Die Vermutung geht
um, dass Jakobus, der Herrenbruder, das Evangelium nach Ar-
menien brachte. Das mag stimmen, denn die Liturgie dort erin-
nert stark an den Gottesdienst in der Synagoge im 1. und 2.
Jahrhundert. Ein anderes Geriicht behauptet, Jakobus habe
den Wunsch von Paulus erfiillt und sei in Spanien gewesen.

Auch dass Markus in Agypten wirkte und spiter bis nach
Venedig kam, ist nur eine Vermutung.

Andererseits kann kein Zweifel bestehen, dass Johannes
lange Zeit in Ephesus war und mit ihm auch Maria, fiir die er
ja durch Jesus die Verantwortung {ibertragen bekommen hatte
(Joh. 19,26.27). Ebenso wissen wir, dass er durch Gott auf die
Insel Patmos gefiihrt wurde (Offb. 1,9). Er soll in Ephesus im
Jahre 100 eines natiirlichen Todes gestorben sein.

Simon Petrus soll nach der Uberlieferung bis England und
Gallien gekommen sein. Er wurde zwischen 64 und 68 in Rom
unter Kaiser Nero kopfiiber gekreuzigt.

Andreas predigte das Evangelium in Kleinasien und Grie-
chenland und wurde in der Stadt Patras in Achaia (Griechen-
land) gekreuzigt.

Jakobus, der Bruder von Johannes und Sohn des Zebeddus,
wurde vom Konig Herodes Agrippa I. hingerichtet (Apg. 12.1-2).

Philippus wurde der Uberlieferung nach in Hierapolis in
Kleinasien gekreuzigt.
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Matthius hat einer Vermutung nach in Mazedonien und
Persien gewirkt, andere sagen in Athiopien und Parthia (Klein-
asien).

Thomas soll nach Babylon, im heutigen Irak, gegangen sein
und spidter nach Indien, wo er den Mirtyrertod starb. Noch
heute nennt die indische Kirche ihn als ihren Begriinder.

Bartholomiius begleitete wohl Philippus nach Hierapolis
und zog spater weiter nach Armenien, wo er den Mirtyrertod
starb. Auch da erinnert die kirchliche Tradition an ihn als ihren
Begriinder.

Jakobus, Sohn des Alphiius, ist in der Uberlieferung immer
wieder mit Jakobus, dem Bruder des Herrn Jesus, verwechselt
worden, hat aber hochstwahrscheinlich in Syrien gewirkt.

Thaddius wurde ebenso mit Judas, dem weiteren Bruder
Jesu (Geschwister Jesu: Mt. 13,55.56), verwechselt.

Simon der Zelot ist wahrscheinlich nach Agypten gegan-
gen, dann nach Persien, im heutigen Iran. Andere sagen. er soll
bis nach England gekommen sein.

Judas aus Ischarioth erhingte sich selbst, nachdem er Jesus
verraten hatte (Mt. 27,1-5; Apg. 1,18.19).

Die Geschichte lehrt uns, dass mit einem Ort verkniipfte Tra-
ditionen selten erfunden sind. Dennoch sind keine sicheren
Fakten vorhanden. So laufen wir nicht Gefahr, die Apostel an-
zubeten, sondern Jesus selbst, als den Herrn der Mission.

Die Briefe

Paulus schrieb dreizehn Briefe, zwei wurden von Petrus, vier von
Johannes, einer von Jakobus und einer von Judas verfasst. Bei
einem Brief ist die Verfasserschaft unklar.

Lukas informierte uns durch die Apostelgeschichte iiber
die Verbreitung des Evangeliums und tiber die Griindung von
Gemeinden. Es verwundert nicht, dass es in den jungen Ge-
meinden zu geistlichen Problemen und unterschiedlichen theo-
logischen Ansichten kam. Daher wurden die Briefe als seelsor-
gerliche Hilfe an Gemeinden und Einzelpersonen geschrieben.
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Fiir das Verstdndnis ist es wichtig, die Paulusbriefe in chro-
nologischer Reihenfolge zu betrachten.

Der Brief an die Galater wurde von Paulus um ca. 49, noch vor
dem Jerusalemer Konzil (Apg.15), unmittelbar nach der ersten
Missionsreise in Korinth oder in Antiochien in Syrien geschrie-
ben. Er richtete sich an die Gemeinden in Stidgalatien (Gal.
1.2: Apg. 14.1-23). Das Hauptthema des Briefes ist die Freiheit
in Christus: «Zur Freiheit hat uns der Messias befreit; so steht
nun fest und lasst euch nicht wieder unter ein Joch der Sklave-
rei spannen» (Gal. 5.1).

Die Reaktion auf die Verkiindigung des Evangeliums in
Galatien war positiv gewesen. Viele Menschen erkannten Jesus
als den Messias und nahmen ihn als Herrn an. Nachdem Paulus
die Gegend verlassen hatte, nahmen jedoch falsche Lehrer und
Prediger seinen Platz ein. Eine neue Form von Gesetzlichkeit
durch judaistische/halachische Lehren brach auf. Diese besag-
ten, dass zur Erlosung nicht nur der Glaube an den Messias
gehort, sondern auch das Halten der Gebote und Ordnungen
im Sinne des Pharisdismus (Gal. 2.4-5). Paulus betonte daher,
dass die frithere strenge Trennung zwischen Juden und Nicht-
juden bei den Jesusgldubigen aufgehoben sei, ebenso die Kluft
zwischen Herrn und Sklaven, Mann und Frau. In Jesus sind alle
zu einer Einheit geworden (Gal. 3,26-29).

Die beiden Briefe an die Thessalonicher. Der erste Brief wur-
de wohl im gleichen Jahr geschrieben wie der Galaterbrief, im
Jahre 49, und der zweite im Jahre 50/51, beide von Korinth aus
wihrend der zweiten Missionsreise (1. Thess. 1,1; Apg. 17.19). Die
Empfinger waren die Glaubigen in Thessalonich. Der Haupt-
schwerpunkt ist in 1. Thessalonicher 1,9-10 angegeben: Paulus
und Silas hatten die Menschen in ithrer Predigt aufgerufen, sich
zu Gott zu bekehren, ihm zu dienen und auf die Wiederkunft
des Sohnes zu warten. Diese Predigt hatte in kurzer Zeit schon
groBBe Auswirkungen bei Juden und gottesfiirchtigen Heiden ge-



Der verkiindete Messias

zeigt, doch dann wurden die Apostel durch die Gegner gezwun-
gcn, Thessalonich zu verlassen.

Der Grund fiir das baldige Schreiben eines zweiten Briefes
war das falsche Verstindnis vom zweiten Kommen von Jesus
(2. Thess. 2.1-12). Die Erwartung, dass Jesus bald wiederkommt,
sollte die Thessalonicher vor Miiliggang und unniitzen Tatig-
keiten schiitzen (2. Thess. 3.6-12). Deshalb schrieb Paulus die
strengen Worte: «Wer nicht arbeitet, der soll auch nicht essen»
(2.Thess. 3,10).

Die beiden Briefe an die Korinther. Der erste Brief wurde im
Jahre 54 wihrend der dritten Missionsreise von Ephesus aus
geschrieben (1. Kor. 16,8). Das Thema des Briefes ist (1. Kor.
3.11): «Niemand kann einen anderen Grundstein legen als den,
der bereits gelegt ist, der ist Jesus, der Messias.»

Korinth war damals ein wichtiges Handels- und Verkehrs-
zentrum, aber auch ein Zentrum fiir alles Unmoralische. Drei
Jahre nach seinem ersten Besuch in Korinth horte Paulus von
den Problemen in der Gemeinde, deshalb schrieb er ihnen die-
sen Brief.

Der zweite Brief an die Korinther wurde etwa ein Jahr spa-
ter wihrend der dritten Missionsreise aus Mazedonien geschrie-
ben (2. Kor. 7,5: 8,1; 9,2-4). Der Schliissel zum Verstdndnis des
Briefes ist: «Wir versuchen, uns auf jede Weise als Arbeiter fiir
Gott zu empfehlen» (2. Kor. 6,4).

Der Brief an die Romer wurde von Paulus ca. 55 zum Ende der
dritten Missionsreise in Korinth verfasst (Rom. 16,1.2.23). Sein
Schwerpunkt wird in Romer 1,16-17 genannt: «... ich schime
mich des Evangeliums nicht, da es Gottes michtiges Werkzeug
ist, jedem, der im Vertrauen festbleibt, die Erlosung zu bringen,
den Juden im Besonderen und auch den Nichtjuden. ... wie
geschrieben steht (Hab. 2,4): Der Gerechte wird aus Glauben
leben.» Paulus bereitete mit diesem Brief seinen Besuch in Rom
vor, wo er bis dahin noch nicht gewesen war.
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Der Brief an die Gemeinde in Rom richtete sich an die
Gldubigen aus Juden und Nichtjuden. Wir wissen nicht wes-
halb, doch musste dort die Anschauung geherrscht haben, Isracl
hitte durch die offizielle Ablehnung des Messias seine beson-
dere Stellung als Erwiéhlte Gottes verloren, und Gottes Ver-
sprechen gegeniiber Israel seien aufgehoben worden. Paulus
widerlegte dieses Verstdndnis mit aller Macht. In den Kapiteln
o-11 erkldrte der ehemalige Pharisder, dass die Erwidhlung Isra-
els und die ihm gegebenen Versprechen fir immer Giiltigkeit
haben werden. Spiter, als das Christentum Staatsreligion wurde,
verhielt man sich so, als gébe es diese Kapitel nicht.

Der Brief an die Epheser wurde im Jahre 60 von Rom aus ge-
schrieben, wo Paulus gefangen gehalten wurde (Apg. 28,30).
Sein Hauptthema ist das, was Paulus ein Ritsel oder Geheimnis
nannte (Eph. 3,8-9), eine wundervolle Wahrheit, die vorher nie
offenbart worden war. Als Erstes ist es die Tatsache, dass so-
wohl Juden als auch Griechen durch die Gnade Gottes erlost
werden konnen. Der Trennungswall zwischen ihnen ist gefal-
len, verbunden mit Jesus werden sie ein Leib, der Leib des Mes-
sias, der neue Tempel, in dem Gott durch seinen Geist wohnt
(Eph. 2,11-22). Ein anderes Ratsel ist das Verhiltnis zwischen
Jesus und seinem Leib, der Weltgemeinde aller Gldaubigen. Er
ist das Haupt, die Gemeinde der Leib, aus vielen Gliedern be-
stehend, wobei jedes Glied eine bestimmte Aufgabe hat. Das-
selbe Verhiltnis zwischen Haupt, Leib und Gliedern besteht
auch in der ortlichen Gemeinde. Was Paulus in diesem Brief
besonders am Herzen liegt, ist die Einheit in der Gemeinde.

Der Brief an die Kolosser wurde auch im Jahre 60 geschrieben,
wahrscheinlich aus Rom. Griinder der Gemeinde in Kolossi
war wahrscheinlich Epaphras (Kol. 1,7; 4,12), Paulus selbst war
wohl nie in der Stadt gewesen. Leute aus der nahe gelegenen
Gemeinde in Ephesus miissen das Evangelium dorthin gebracht
haben. Der Brief dhnelt in vielem dem Epheserbrief, mit Aus-



Der verkiindete Messias

nahme des zweiten Kapitels, das eine enorm wichtige Frage
behandelt: die falsche Lehre der Gnostiker, besonders in Be-
zug auf die Person des Messias. Wir werden den Gnostizismus
spdter noch behandeln. Doch der Hauptschwerpunkt des Brie-
fes liegt in der Aussage von Kolosser 1,18: «Er ist das Haupt des
Leibes — der messianischen Gemeinschaft. Er ist der Anfang,
der Erstgeborene aus den Toten, damit er den ersten Platz in
allem innehabe.»

Der Brief an die Philipper wurde ca. 61 von Rom aus geschrie-
ben (Phil. 1,13; 4,22). Einige vermuten, dass es sogar der letzte
Brief des Paulus an eine Gemeinde vor seinem Tod war. So ist
es ein grofies Zeugnis, dass dies ein Brief der Freude mitten im
Tod war: Freude im Herrn, Freude durch die gute Botschaft
der Erlosung, Freude in der Hoffnung (Phil. 1,3-26). Es ist der
personlichste und liebevollste der Briefe von Paulus. Seine
tiefe Verbundenheit mit Jesus zeigt der Schliisselvers: «Fiir
mich ist der Messias Leben, und Tod ist Gewinn» (Phil. 1,21).
Zuerst hatte Paulus auf die Vorteile seiner Abstammung, auf
seine Ausbildung und seinen Eifer fiir Gott gesetzt. Doch dann
sagte er: «Aber was mir einst Gewinn war, das habe ich um des
Messias willen fiir Schaden geachtet. Alles ist fiir mich zum
Schaden geworden gegeniiber dem Gewinn, den Messias zu
kennen und sich in ihm zu befinden» (Phil. 3,1-11).

In den nun folgenden Hirtenbriefen (Pastoralbriefen) kiim-
merte sich Paulus besonders um einzelne Personen und schulte
sie als Jiinger. Diese Briefe sind nicht primédr an Gemeinden
gerichtet.

Der Brief an Philemon wurde im Jahre 60 von Rom aus ge-
schrieben. Philemon leitete eine Hausgemeinde in Kolossd und
war mit Paulus bekannt (Phil. 1-2). Sein Thema war, titige
Liebe zu tiben. Anlass fiir den Brief war die Flucht von Phile-
mons Sklaven Onesimus, der sich inzwischen bekehrt hatte.
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Paulus betonte, sie seien nun beide eins im Herrn. Entsprechend
sollte Philemon den Sklaven Onesimus als einen «Bruder» be-
handeln, wenn er wieder zurtickkdme. Vers 17 ist der Schwer-
punkt des von der Liebe Gottes geprigten Handelns. Paulus
identifizierte sich selbst mit dem Sklaven: «Wenn du mich nun
fiir deinen Freund hiltst, so nimm 1hn auf, wie du mich auf-
nimmst.»

Der 1. Brief an Timotheus ist ca. 62 in Mazedonien entstanden
(1. Tim. 1.3), wahrscheinlich nach der ersten Gefangenschaft
des Apostels. Er richtete sich an Timotheus aus Lystra (Apg.
16.1), der fir die Gemeindeordnung der Versammlung in Ephe-
sus verantwortlich war. Der Schwerpunkt liegt in Vers 3.15:
«Damit du, wenn ich mich verspite, weil3t, wie man sich im
Haus Gottes, das ist die messianische Gemeinschaft des leben-
digen Gottes, die Sidule und Stiitze der Wahrheit, verhalten soll.»

Der Brief an Titus wurde im Jahre 62 von Nikopolis aus ge-
schrieben (Tit. 3.12) und war an den Griechen Titus auf Kreta
gerichtet (Tit. 1,4-5; Gal. 2,3). Dieser sollte sich fiir eine ge-
sunde Lehre innerhalb der Gemeinde auf Kreta einsetzen.
Den Schwerpunkt beschreibt Titus 2.1: «Du aber erklire, wel-
ches Verhalten mit der heilsamen Lehre einhergeht.»

Der 2. Brief an Timotheus war cin Abschiedsbrief des Paulus
und gleichzeitig ein Ermutigungsbrief fir Timotheus, treu zu
bleiben (2. Tim. 1.4-9; 2,15; 4,6-9). Er wurde wahrscheinlich 63
von Rom aus geschrieben, wo Paulus in Gefangenschaft war
und wusste, dass er bald sterben wiirde, was nach der Uberlie-
ferung im Jahr 64 cintrat. Sein Generalthema war die Treue
mitten in der Welt: «Du aber bleibe in dem, was du gelernt hast
und wovon du tiberzeugt bist, und gedenke der Menschen, von
denen du es gelernt hast» (2. Tim. 3,14). Dieser Rat ist zu allen
Zeiten fiir die messianische Bewegung von Giiltigkeit gewesen
und hat ihr immer wieder «den Riicken» gestirkt.
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Es folgen nun die Briefe von anderen Verfassern.

Beim Brief an die Hebrier ist die Verfasserschaft unklar, wie
auch der Ort und der Zeitpunkt der Abfassung. Sicher wurde
der Brief vor dem Jahr 70 geschrieben, als der jiidisch-romische
Krieg mit der Zerstorung des Tempels und Jerusalems endete,
da dieses schreckliche Ereignis sonst mit hoher Wahrscheinlich-
keit in den Brief Eingang gefunden hitte, was aber nicht der
Fall ist.

Ohne Frage unterscheidet sich der Hebréerbrief von allen
anderen Briefen darin, dass er an eine Gemeinde gerichtet war,
die nur aus Juden bestand, die in direktem Bezug zum Tempel
und den Opferpraktiken lebten. Wahrscheinlich war es eine Ge-
meinde in Judda in unmittelbarer Nachbarschaft zu Jerusalem.

Der Hebréerbrief wollte fiir jiidische Menschen, die Jesus
als Herrn und Erléser angenommen hatten, die grundlegenden
Glaubensfragen aus rein jidischer Perspektive beantworten.
Der Autor zeigte auf, dass das Evangelium nicht etwas vollig
Neues ist, sondern die Verwirklichung von etwas, was schon
seit langer Zeit bestand. Er verglich Sinai und Golgatha, indem
er deutlich machte, dass der Sinai eine Vorausschau dessen
war, was durch das Evangelium endgiiltig Wirklichkeit wurde.
Der Messias Jesus ist allem anderen tiberlegen: den Propheten,
weil er gottlich war und ist, den Engeln, weil er zugleich Mensch
und Gott war, und auch Mose, dem Propheten, weil Jesus der
Sohn Gottes ist (Hebr. 1,3-3,0).

Das wichtigste Thema im ganzen Brief ist der Vergleich von
Jesus mit der Priesterschaft und dem Opfersystem. Der Mes-
sias ist ein Priester ganz anderer Art, er ist stindlos und von der
ewigen Ordnung des Melchisedek. Das Opfersystem, das am
Sinai gegeben worden war, war nur ein Schatten des einmaligen
Opfers, das universal gilt. Das konnte natiirlich kein Tier sein,
nur der Menschen- und Gottessohn Jesus (Hebr. 4,14-7,28).
Auch der Tempel war nur ein Abbild, der wahre Tempel ist im
Himmel, und dort sitzt Jesus als Hohepriester, d.h. Mittler.
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Gleichermafien war der Alte Bund vom Sinai nur ein Schatten,
der dann vom Neuen Bund auf Golgatha abgelost wurde. Des
Weiteren machte der Verfasser unmissverstindlich deutlich:
Jesus ist der Messias, die Erfiillung des verheilenen Neuen
Bundes aus Jeremia 31 (Hebr. 8,1-10,18).

Der Autor ermahnte die Gldaubigen auch, weil sie wieder
begonnen hatten, die Ordnungen des Tempels und des Opfers
zu halten. Er machte ihnen deutlich, dass sie dadurch ihren
Zweifel am Wert des vollkommenen stellvertretenden Siihne-
und Opfertods Jesu am Kreuz zeigten (Hebr. 9.1-10.18). Seel-
sorgerlich ermutigte der Schreiber die Glaubensgeschwister, an
der Hoffnung des Glaubens festzuhalten, und zihlte die zahl-
reichen Vorbilder des Glaubens auf. Das Miteinander im zwi-
schenmenschlichen Bereich sollte von dieser zukiinftigen Hoff-
nung bestimmt und geprigt sein (Hebr. 10,19-13.25). Viel zitiert
ist auch die Definition des Autors vom Glauben an den Erlo-
ser: «Der Glaube aber ist eine feste Zuversicht auf das, was man
hofft, ein Nichtzweifeln und tiberzeugt sein von Dingen, die
man nicht sieht!» (Hebr. 11,1).

Der Brief des Jakobus wurde im Zeitraum zwischen 45 und 48
von Jakobus, dem Bruder des Herrn, in Jerusalem geschrieben
(Jak. 1,1; Mk. 6,3: Gal. 1,19; 2,9). Jakobus war erst zum Glauben
gekommen, nachdem ihm der auferstandene Jesus erschienen
war, und galt danach als eine der «Sdulen» der Jerusalemer
Urgemeinde. Die Empfinger waren Judenchristen aus den zwolf
Stimmen Israels in der Diaspora (Jak. 1,1).

Jakobus machte in seinem Brief deutlich, dass wahrer Glau-
be durch entsprechende Taten sichtbar wird. Den Schwerpunkt
bildet Jakobus 2,17: «So ist der Glaube allein, wenn er nicht
Werke hat, tot in sich selber.»

Die beiden Briefe des Petrus wurden um das Jahr 63 geschrie-
ben. Petrus verwendete wahrscheinlich den Decknamen «Babel»
fiir Rom als Abfassungsort (1. Petr. 5.13). Gerichtet war der
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Brief an die jidischen Gldubigen in Kleinasien, die er als Fremd-
linge in der Zerstreuung bezeichnete (1. Petr. 1,1; 2. Petr. 3.1).

Sein Thema im ersten Brief ist die Gnade Gottes im Leid. So
verlangte Petrus von den Gldubigen, ein heiliges Volk zu sein, wie
es Gott auch von Israel gefordert hatte (1. Petr. 1,13-25). Ge-
meint ist, von Gott fiir einen besonderen Zweck und Dienst be-
stimmt zu sein, was auch ein «heiliges» Leben voraussetzt. Pet-
rus gcht sogar noch weiter in seinem Vergleich zwischen Israel
und dem Leib des Messias: Es sei ein Reich von Priestern, ein aus-
erwihltes Volk, «das den Ruhm dessen erzihlen soll, der euch aus
der Finsternis in sein herrliches Licht berufen hat» (1. Petr. 2,9).

Der zweite Brief des Petrus war das letzte Zeugnis vor sei-
nem Tod (2. Petr. 1,13-15), in dem er nochmals auf die wahre
Erkenntnis hinwies (2. Petr. 1,3): «Gottes Macht hat uns alles
gegeben, was wir zu einem gottesfiirchtigen Leben brauchen,
durch unsere Erkenntnis des Einen, der uns zu seiner Herrlich-
keit und Tugend berufen hat.»

Die Briefe des Johannes wurden kurz vor 70 vom Apostel Jo-
hannes in Ephesus verfasst, wo er nach der Uberlieferung im
hohen Alter eines natiirlichen Todes gestorben sein soll. Das
Evangelium schrieb er, um Glauben zu wecken, die Briefe, um
Sicherheit im Glauben zu vermitteln. Er wollte die Gemein-
schaft der Gldubigen stiarken. Das ist der Kern seiner Briefe:
«Wenn wir im Licht des Messias wandeln, wie er im Licht ist,
dann haben wir Gemeinschaft miteinander, und das Blut seines
Sohnes, Jesus, reinigt uns von aller Siinde» (1. Joh. 1,7).

Johannes behandelte die Themen der Siinde und Schuld
(1. Joh. 1,8-2,2; 3,4-24) im Leben der Gldaubigen und betonte,
dass wir einen Versohner haben. Ein weiteres Thema war Liebe
zu Gott und dem Nichsten gegeniiber, die das Handeln bestim-
men sollte. Denn wer liebt, ist von Gott geboren.

Zu jener Zeit, als Johannes diesen Brief schrieb, nahm die Glau-
bensbewegung der Gnostiker Einfluss auf ihre Umgebung. Sie
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nannten sich Christen, doch wich ihr Glaube in wichtigen
Punkten vom Evangelium ab, vor allem in Bezug auf die Identi-
tiat von Jesus. Sie unterschieden zwischen dem «menschlichen»
Jesus und dem «gottlichen» Messias. Der Messias war, gemaf
den Gnostikern, eine gottliche Ausstrahlung, die der «Mensch»
Jesus bei seiner Taufe erhielt und die ihn vor seinem Tode wie-
der verlief. Jesus starb, aber der Messias nicht, das heif3t, sie
leugneten die vollkommene Menschwerdung Gottes und damit
das vollkommene Erlosungsopfer. Aus diesem Grunde warnte
der Apostel vor solchen falschen Lehrern, denn sie wiirden den
Geist des Antichristen in sich tragen, da sie im Tiefsten das
Versohnungswerk von Golgatha ablehnten, aber dennoch be-
haupteten, das richtige Evangelium zu lehren (1. Joh. 2,18-29;
4,1-6; 5,6-12.20).

Johannes brachte den AusschlieBlichkeitsanspruch des mes-
sianischen Glaubens mit der Erkldarung auf den Punkt: «Wer
den Sohn leugnet, der hat auch den Vater nicht. Wer den Sohn
bekennt, der hat auch den Vater!» (1. Joh. 2,23). Das ist auch
heute noch eine starke Herausforderung an das rabbinische Ju-
dentum, aber auch an den Islam und alle anderen Religionen.
Wer an Jesus, den Messias, glaubt, der genief3t das dreifache
Heil: Seine Siinden werden ihm verziehen, er ist ein Kind Got-
tes und hat die Gewissheit des ewigen Lebens! Deshalb be-
endete Johannes den Brief mit den Worten: «Solches habe ich
euch geschrieben, die ihr glaubet an den Namen des Sohnes
Gottes, auf dass ihr wisset, dass ihr das ewige Leben habt!»
(1.Joh.5.,13).

Der Brief des Judas muss etwa um 65 in Judéda geschrieben
worden sein. Judas bezeichnete sich als Bruder von Jakobus
(Jud. 1), und damit als Bruder von Jesus (Mk. 6,3). Er rithmte sich
nicht der engen Verwandtschaft mit Jesus, sondern verstand
sich als Diener Jesu. Er schrieb an Judenchristen in Israel mit
dem Zweck, fir den tberlieferten Glauben einzutreten und zu
kdmpfen (Jud. 1-3).
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Durch die vielen Jahrhunderte hindurch gab uns das Wort Got-
tes Auskunft iiber das, was wir suchten: den prophezeiten Mes-
sias, den offenbarten Messias und den verkiindeten Messias!

Offenbarung

Zu erwihnen ist noch als Letztes die Offenbarung, die den Ab-
schluss des Neuen Testaments bildet. Sie wurde vom Apostel
Johannes auf der Insel Patmos geschrieben (Offb. 1,1: 1,9), wohl
etwa um 95 n.Chr., in der Regierungszeit des Kaisers Domi-
tian. Der Zweck des Buches war die Aufzeichnung dessen, was
in Kiirze geschehen sollte (Offb. 1.1). So dienen die Send-
schreiben an sieben verschiedene Gemeinden vor allem der
Ermutigung und Ermahnung, in der Zeit der Verfolgung weiter
durchzuhalten (Offb. 2-3), da die Riickkehr des Messias un-
mittelbar bevorstehe. Johannes verarbeitete die Symbolik von
Hesekiel und Daniel iiber die Zukunft des Volkes Israel und
der Erde in seinem Werk gemil3 dem Auftrag und der Offen-
barung durch den auferstandenen Herrn (Offb. 1,2-3). Dieses
letzte Buch des Neuen Testaments befasst sich ausschlie3lich
mit der Zukunft, um den Gldubigen eine Sicht der zukiinftigen
Ereignisse, die vor, wihrend und nach der Wiederkunft des
Messias eintreten, zu vermitteln, bis hin zu der Zeit, in der Gott
selbst einen neuen Himmel und eine neue Erde schaffen und
die Tranen der verfolgten Gemeinde endgiiltig abwischen wird
(Offb. 21-22).

So hielt Gott sein Wort, dass seine Botschaft von Jerusalem
iber Judda und Samaria bis an das Ende der Welt dringen sollte
(Apg. 1.8). Durch die Verkiindigung kamen Tausende und Zehn-
tausende zumeist jidischer Menschen zur Erkenntnis, wer der
wirkliche Messias war (Apg. 2-3; 21,20). Ebenso wurde die Tiir
zu den nichtjiidischen Menschen geoffnet (Apg. 10). In ganz
Israel, in Kleinasien und im gesamten Mittelmeerraum bildeten
sich Gruppen und Gemeinden, die ein gemeinsames Bekennt-
nis hatten, die Messianitit Jesu.
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Allerdings fanden rasch Irrlehren ihren Weg in die jungen
Gemeinden. die gleichzeitig mit Verfolgung bis hin zum Marty-
rium konfrontiert wurden. Diese Situation machte es notwen-
dig, dass die Apostel die Glaubigen durch ihre Briefe auf diese
Irrlehren aufmerksam machten und sie ermutigten, den Weg des
Glaubens weiterzugehen.

Das Buch der Offenbarung bildete den Abschluss der Uber-
lieferung des Neuen Testaments. Uber die folgenden etwa 1800
Jahre stehen uns nur auBerbiblische, menschliche Berichte zur
Verfiligung.

Im Mittelpunkt steht weiterhin der Glaube an den Mensch
gewordenen, gekreuzigten und auferstandenen Sohn Gottes,
der als stellvertretendes Opfer die Siinden der Menschheit
sithnte. Diesen lang verhei3enen Messias Israels hat Jahwe, der
Gott Israels, allen Volkern zugédnglich gemacht.

Die judenchristliche Erweckung

Die Probleme des religiésen Judentums

Es gab in den ersten Jahrhunderten nach Christus in Israel vier
Hauptstromungen des Judentums: Phariséder, Sadduzéer, Es-
sener und Zeloten. Dieser Pluralismus war sicher ein wich-
tiger Grund dafiir, dass die messianischen Juden in dieser Zeit
einfach eine Gruppe unter vielen war. Doch dann kam die Ver-
treibung der Juden im Jahre 135 n. Chr. durch die Romer.

Fiir das Volk Israel bedeutete es die totale religiose, politi-
sche und nationale Niederlage. Uber eine Million Juden wur-
den getotet und fast hunderttausend ins Exil gefiihrt. Fiir die
Zeloten, die Sadduzéder und die Essener war es das Ende ihres
Bestehens tiberhaupt. Die Pharisder iiberlebten, aber sie stan-
den jetzt wie zur Zeit des Babylonischen Exils vor der grof3en
Frage: Wie konnte der uralte biblische Glaube, die jiidische
Religion, nun ohne Tempel auskommen?

Mit der Lehre vom Sinai bekam Israel ein dreifach geglie-
dertes Gesetzessystem. Einmal das Moralgesetz, das seine Giil-
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tigkeit nicht verlor, sondern sogar im Neuen Testament durch
den Herrn Jesus als das Gesetz hervorgehoben wurde («Liebe
deinen Nichsten wie dich selbst», 3. Mo. 19,18: Mt. 5.43-44).
Dann das Judizialgesetz (Strafbestimmungen bei schweren Siin-
den, so 3. Mo. 20 u.v.m.) und schlie3lich das Zeremonialgesetz,
das das Opfersystem, die verschiedenen Tempeldienste, die
Funktionen der Priester und Leviten usw. regelte (z.B. 3. Mo. 16;
17; 21-25). Dieses Zeremonialgesetz stellte in besonderer Wei-
se die Heiligkeit Gottes dar und sollte die Ehrfurcht gegeniiber
seinem Willen hervorheben. Nach der endgiiltigen Zerstorung
des Zweiten Tempels durch Titus im Jahre 70 gehorte dies der
Vergangenheit an. Es gab kein gottgeweihtes Gebdude mehr
und dadurch waren die Amter der Priester und Leviten abge-
schafft und das ganze Opfersystem nicht mehr durchfiihrbar.

Diese verdnderte Situation war eine wahre Katastrophe in
Bezug auf den geistlichen und theologischen Inhalt der jiidischen
Religion. Die Grundpfeiler des jiidischen Glaubens waren ge-
troffen, denn die Moglichkeit zur Stindenvergebung durch das
Darbringen von Opfern existierte nicht mehr. Des Weiteren be-
traf es das Erscheinen des gesalbten Erlosers. Der Messias, Da-
vids Sohn, der nach jiidischem Verstidndnis nur in einem gehei-
ligten Tempel erscheinen konnte, wiirde nun nicht mehr kom-
men, wenn es keinen Tempel mehr gab.

Die Moglichkeit, Gottes Gerechtigkeit und seine Liebe zu
vereinen, zerbrach. Gott, der Herr, war ein strenger Richter der
Siinde, aber auch ein liebender Vater, der durch ein stellvertre-
tendes Opfertier Vergebung zusprechen wollte. Doch mit der
Zerstorung des Tempels war das nicht mehr moglich.

Wie konnten nun ohne Tempel Siinden gesiihnt werden?
Darauf musste eine Antwort gefunden werden. Gleichzeitig
bereitete den Rabbinern in Jawneh, dem Ort, an den sie hatten
flichen konnen, ein weiteres Problem Kopfzerbrechen: Der
kommende Messias musste der Sohn Davids sein, d.h. seinem
Geschlecht angehoren. Bis zum Jahre 70 n.Chr. war es kein
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Problem gewesen, so etwas nachzuweisen, denn alle Familien-
register waren sorgfiltig gefithrt und im Tempel aufbewahrt
worden. Bei der Zerstorung des Ersten Tempels konnten sie ge-
rettet werden, doch bei dieser Tempelvernichtung verbrannten
die Familienregister tragischerweise mit. Das bedeutete nun
praktisch, die messianische Hoffnung musste einstweilen be-
graben werden oder sie musste sich auf irgendeine Art und
Weise einem Wandel unterziehen.

Was geschah mit den Judenchristen?

Die judenchristlichen Kreise hatten sich drei Jahre vor der Zer-
storung auf Anweisung der fithrenden geistlichen Personlich-
keiten nach Pella begeben, einer Stadt in Perida Ostlich des
Jordans. So kamen die messianischen Juden nicht durch die
Roémer um. Sie hatten nicht nur tberlebt, sondern sie erkann-
ten auch die prophetische Erfiillung der Reden Jesu (z.B. Mt.
24-25) beziiglich der Zukunft des Tempels. und das verdnderte
ihren geistlichen Blick.

Der Tempel als duBBeres Symbol der Sinailehre war nicht
mehr notwendig. Der Neue Bund machte ihn iiberfliissig. und
durch das Kreuz hatte das Opfersystem seinen Hauptzweck
verloren. Die Judenchristen konnten nun die Richtigkeit ihres
Glaubens beweisen: Jesus musste der im Alten Testament pro-
phezeite Messias sein, denn ein anderer konnte nicht mehr
kommen. Das Opfersystem als Siithne fiir Siinden war durch
das Kreuz abgelost worden. Der Tempel war zerstort worden,
so wie Jesus es vorausgesagt hatte. Jerusalem war genau so, wie
Jesus es beschrieben hatte, erobert worden. All das war nun
nicht mehr zu leugnen.

So wurden die Nazarener, wie die Judenchristen auch ge-
nannt wurden. eine Gefahr fiir die gelehrten Phariséder in Jaw-
neh. Da sie theologisch nicht zu besiegen waren, mussten sie
auf andere Art gezwungen werden, die Synagogen zu verlas-
sen. Es wurde ein Gebet mit ciner Verfluchung der «Minim»
verfasst, das in allen Synagogen gesprochen wurde. Das hebrii-
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ische Wort Minim bedeutet Sekten, aber es setzt sich auch aus
den Anfangsbuchstaben von «an Jesus von Nazareth Gliu-
bige» zusammen. Beide Bedeutungen des Ausdrucks zielten
auf die messianischen Juden.

So mussten die messianischen Juden die Synagogen verlas-
sen, die von nun an den Tempel ersetzten. Diese Trennung
fihrte dazu, dass die Judenchristen die eigentlichen Triger der
Offenbarung Gottes wurden und alleine den biblischen Glau-
ben fortsetzten. Parallel entwickelte sich das rabbinische Ju-
dentum, das zwar biblische Wurzeln hat, dem aber viel Men-
schenwerk beigefiigt wurde, um Ersatzlosungen fiir den verloren
gegangenen Tempel anzubieten. Durch die Rabbiner entstand
ein verfremdeter Messiasbegriff, der dazu fiihrte, dass immer
wieder Menschen als Messias verehrt wurden. So sind im Lau-
fe der jiidischen Geschichte viele Fille von falschen Messias-
sen bekannt. Die beriihmtesten waren Bar-Kochba (hebriisch
fiir «Sternensohn») wihrend des jidischen Aufstands gegen
die Romer (132-135 n.Chr.), spéter Sabbatai Zwi (1626-1676),
der zum Schluss zum Islam iibertrat, und in unserer Zeit Mena-
chem Mendel Schneerson (1902 -1994), langjdhriger Fiihrer der
Chabadbewegung, die auch Lubawitscher Bewegung genannt
wird.

Das rabbinische Judentum loste das biblische Judentum ab. Es
betrachtete zwar das Alte Testament als Gottes Wort, wurde
aber durch die Umstidnde gezwungen, von ihm abzuweichen,
um die Existenz einer jiidischen Religion im Exil zu ermdgli-
chen. Das rabbinische Judentum ist fraglos jiidisch; ohne es
hitte Israel weder Exil noch Diaspora iiberstanden, denn es
regelte das jidische Leben von der Wiege bis zur Bahre. Aber
weil dieses Judentum nicht mehr biblisch war, war es nicht die
richtige Fortsetzung.

Der Glaube an Jesus, anfangs «der Weg» genannt, wollte
keine neue Religion sein. Die Nazarener erkannten in Jesus die
Erfillung der biblischen Prophezeiungen, von Eden bis Malea-
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chi, deshalb sahen sie im Glauben an Jesus die folgerichtige
Fortsetzung ihres biblischen Glaubens. Dass dies in der jiidi-
schen Gemeinschaft nicht akzeptiert wurde, war auch gott-
gewollt, denn dadurch wurde es nun moglich, dass auch Nicht-
juden den Gott Israels annehmen konnten. Darin bestand eine
Seite des Segens fiir die Volker durch Israel (Rom. 11; 1. Mo.
12.2-3; Jes. 66,18-19).

Im Jahr 132 begann dann ein letzter Versuch der im Lande
Israel verbliebenen jiidischen Bevoélkerung, sich vom romi-
schen Joch zu befreien. Der Feldherr Bar-Kosiba, der den Auf-
stand anfiihrte, wurde von Rabbi Akiba zum Messias erklart
und Bar-Kochba genannt, eine der vielen Bezeichnungen des
Messias. Der Aufstand wurde niedergeschlagen, fast die ganze
Bevolkerung ging ins Exil. Doch fiir die messianischen Juden
hatte dieses Ereignis besonders bittere Konsequenzen. Da sie
Bar-Kochba nicht als Messias anerkannten und sich deshalb
weigerten, fir ihn zu kdmpfen, ging der Feldherr mit einer
scharfen Anklage gegen diese Kriegsdienstverweigerer an, so
dass sie als Verriter gedchtet wurden.

Damit war die Spaltung vollzogen. Sechzig Jahre zuvor hat-
te man zwar die messianischen Juden aus den Synagogen ver-
trieben, aber sie wurden noch immer als Teil des jiidischen Vol-
kes betrachtet. Damit war es nun vorbei. Es blieb ihnen nichts
anderes librig, als in die Nachbarldnder auszuwandern und sich
den dort bestehenden Gemeinden von Jesusgldubigen anzu-
schliefen. Doch dort befanden sich, achtzig Jahre nach den
Missionsreisen von Paulus, die nichtjiidischen Mitglieder be-
reits in der Mehrzahl. Und so verschwand das messianische
Judentum als Bewegung von der Bildfliche. Von der Synagoge
schon lange getrennt, waren sie nun auch aus dem Volk ausge-
stoBBen. Sie lebten nun in einer Gemeinschaft mit Nichtjuden,
die denselben Glauben an den jiidischen Messias hatten, aber
selbst keine Kenntnis und oftmals auch kein Verstdndnis fir
das Judentum hatten. Daher war eine vollige Assimilation an
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die Gastvolker unvermeidlich. So sollte es bis zum Zeitalter
der Aufkldarung im 17. Jahrhundert bleiben.

Die nachapostolischen Vater

Mit dem Tod des romischen Kaisers Domitian (Regierungszeit
[R.] 81-96 n.Chr.) horten die schrecklichen Verfolgungen der
Christen auf. Dadurch konnten sich die Gemeinden erholen und
die Botschaft von Neuem verkiindigen.

Uber diese Zeit geben verschiedene Quellen Auskunft, vor al-
lem die Berichte der nachapostolischen Viiter, die so genannt wer-
den, weil sie noch mindestens einen Apostel personlich gekannt
hatten.

Bischof Polycarp von Smyrna war ein Schiiler des Apostels
Johannes und musste etwa dreillig Jahre alt gewesen sein, als
dieser starb. Er selbst starb am 23. Februar 155, im Alter von
86 Jahren, den Mirtyrertod auf dem Scheiterhaufen. Das The-
ma seines Briefes ist das richtige Datum fiir den Ostersonntag,
woriiber es unter den Christen unterschiedliche Meinungen
gab. So feierten die Christen in Kleinasien nach der Sitte der
Apostel am 14. Nissan, d.h. am Passah-Fest, die Auferstehung.
Die romische Gemeinde dagegen hatte den Tag bereits auf ei-
ne Woche danach verschoben.

Der Briefwechsel zwischen Plinius, dem Statthalter von Bithy-
nien und Pontus (am Schwarzen Meer), und dem Kaiser Trajan
(R. 98-117) gibt uns wertvolle Informationen tiber die Lage der
Gldubigen zu Beginn des zweiten Jahrhunderts. Als Plinius im
Jahre 111 sein Amt antrat, fand er den Glauben so verbreitet,
dass die heidnischen Tempel praktisch leer waren. Daher unter-
suchte er den Charakter der Leute, die diesen «sittlich verdor-
benen Aberglauben» besaBen. Zu seiner groBen Uberraschung
stellte Plinius fest, dass die Glaubigen nach erstaunlich hohen
moralischen Mafstiben fiir das romische Verstdndnis lebten.
Auch an der Art ithrer Gottesdienste fand er nichts AnstoBiges.
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Da er nur gegen die Gldaubigen vorgehen konnte, wenn sie
gegen das romische Recht verstoB3en hatten, erliel3 er entspre-
chende Verordnungen. Sein Freund, der romische Kaiser Trajan,
nahm diese ins romische Gesetz auf, so dass sie als Rechts-
grundlage fiir vermehrte Verfolgung und Totung von Christen
dienen konnten.

Justin, der Mirtyrer, wurde von Eusebius (260-339), Bischof
von Cisarea und Verfasser der ersten Kirchengeschichte bis 324,
als zweifellos grofiter der Apologeten bezeichnet. So wurden
jene Gldubigen genannt. die den Glauben an Jesus als den
Messias gegen jede Form von Angriffen verteidigten.

Justin wurde um 100 in Sichem, dem heutigen Nablus, in Pa-
ldstina geboren und war wohl ein Samariter. Justin besall Kennt-
nisse der Philosophie und «suchte die Wahrheit». Um 130 traf
er an der Kiiste von Ephesus einen alten Mann, der ihn auf die
jidischen Propheten und auf Christus hinwies. Die gottliche
Liebe entziindete in Justin eine unausloschliche Flamme des
Glaubens an Jesus. Beriihmt wurde er durch seine acht Apo-
logien, wovon drei noch erhalten sind: eine an den Kaiser An-
tonius Pius (R. 138-161), eine andere an den Senat von Rom.
Sein groBtes Werk war jedoch die Schrift «Ein Dialog mit dem
Juden Tryphon», in dem er Juden seinen Glauben erklirte.

In den Apologien wurde unter anderem die Art des dama-
ligen Gottesdienstes beschrieben: «Am Sonntag versammeln
sich alle an einem Ort, wo die Erinnerungen der Apostel [die
Evangelien] sowie die Schriften der Propheten gelesen wer-
den. Danach sagt der Prisident ein paar Worte dazu. Dann
wird, im Stehen, frei gebetet. Als Nichstes wird unter Gebet
und Danksagung Brot und Wein ausgeteilt.»

Im Jahre 165 wurde Justin zum Tode verurteilt. Als er spot-
tisch gefragt wurde, ob er glaube, wieder aufzuerstehen und
ewig zu leben, da antwortete er: «Das ist keine Frage des Glau-
bens, ich weif} es!»
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Unter dem Kaiser Markus Aurelius (R. 161-180) setzten erneut
jahrelange entsetzliche Verfolgungen der Gldubigen ein. Mit
ciner unbeschreiblichen Bereitschaft zum Mirtyrertum legten
die Christen dennoch ein beeindruckendes Zeugnis ab.

Bewegungen im 2. Jahrhundert

«Nazorier» war anfangs einfach eine andere Bezeichnung fiir
die an Jesus Gldubigen. Spiter nannte man nur diejenigen un-
ter den Judenchristen so, die die pharisdische Tradition beibe-
hielten. Sie lebten streng nach dem Sinaigesetz und den rab-
binischen Ordnungen und standen deshalb nicht in der Gefahr
der vollen Assimilation mit den Nichtjuden. Dennoch ver-
schwanden sie im Laufe des 4. Jahrhunderts.

Die Ebioniten waren noch extremer als die Nazorder. Sie woll-
ten, dass jeder Christ das ganze mosaische Gesetz in der rab-
binischen Interpretation hielt und lebten streng vegetarisch.
Alle Schriften von Paulus lehnten sie ab, und von den Evan-
gelien akzeptierten sie nur das von Matthéus teilweise, da es
auf Hebriisch verfasst worden war. Sie leugneten die Préexis-
tenz Jesu, d.h. die Tatsache, dass Jesus existierte, bevor er
Mensch wurde. Ebenso lehnten sie die Jungfrauengeburt des
Messias ab und glaubten, Jesus sei erst nach der Taufe gottlich
geworden und hitte diese Eigenschaft kurz vor seinem Tod
wieder abgelegt. Das bedeutete in letzter Konsequenz, dass am
Kreuz ein gewohnlicher Mann starb, der dann natiirlich auch
kein stellvertretendes Sithneopfer sein konnte. Das Gesetz
verbiete ja Menschenopfer, so die Argumentation.

Die Gnostiker bildeten die grofite Gefahr fir die jungen Ge-
meinden der Gldaubigen. Schon im Neuen Testament wird im-
mer wieder auf Gefahren hingewiesen, etwa bei Simon, dem
Zauberer (Apg. 8.9-24), oder bei den Lehren von Hymenius
und von Philetus. Direkte Hinweise auf die Gefahr der Gnosis,
die fdlschlicherweise Lehre der Erkenntnis genannt wurde,
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gibt es in 1. Timotheus 6,20. Die Gnostiker verstanden sich als
diejenigen, die durch besondere Offenbarungen mehr Er-
kenntnis bekamen, was auch Bestandteil der Lehre der Ni-
kolaiten (Offb. 2,6) war, die jedoch zu einem ausschweifenden
Lebensstil fiithrte. Johannes warnte schon in seinem zweiten
Brief vor ithnen, und Paulus hatte in Korinth gegen sie zu
kdmpfen.

Zu Beginn des 3. Jahrhunderts waren viele Gemeinden im
Romischen Reich auf irgendeine Art von dieser Irrlehre
betroffen. Die Gnostiker vermischten ihr unklares Verstindnis
vom messianischen Glauben mit mythologischen und heid-
nisch-philosophischen Elementen aus Griechenland, Persien,
Indien und Agypten. Die so erworbene hohere «Erkenntnis»,
Gnosis genannt, war geheim und nur bestimmten Menschen
und Gruppen zuginglich. Diese wurden von geistlichen «Super-
ménnern» gefiihrt, die das vermeintlich «tiefere Wissen» besa-
Ben. So sahen sie in allem Materiellen das Bose und lehrten die
Vergeistlichung aller Dinge. Sie forderten entweder die totale
Askese oder die absolute Sinnlichkeit, da die Welt und das Le-
ben fiir sie dualistisch in Gut und Bose eingeteilt war.

Als Ganzes betrachtet waren alle gnostischen Lehren reich-
lich spekulativ und kompliziert. Positiv an der Irrlehre und ihren
ketzerischen Kommentaren zur Bibel war, dass es christliche
Gelehrte anspornte, diese Kritiken der Schriften griindlich zu
studieren und exzellente Abhandlungen zur Verteidigung des
wahren Glaubens zu schreiben.

Der Montanismus wurde begriindet von Montanus aus der
Provinz Mysia in West-Anatolien, der 156 mit dem Anspruch
auftrat, er sei der Paraklet nach Johannes 14,26, also der perso-
nifizierte Heilige Geist. Er wanderte umher und hielt seine
Botschaft fiir duBBerst dringlich, da der Herr jeden Moment wie-
derkommen und das Tausendjihrige Reich errichten wiirde. Er
betonte die prophetische Rede, die Zungenrede, das ekstatische
Beten und hatte zusammen mit seinen Anhingern Visionen
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und Trdume. Er ging so weit, dass er sich selbst als Gott ausgab
oder den Anspruch erhob, der Heilige Geist spriche aus ihm.

Diese Bewegung wuchs auch nach dem Tod des Montanus
(178) noch weiter, wobei der asketische Lebensstil immer mehr
betont wurde. Besonders zwei Frauen, Maximilia und Priscilla,
die sich als Prophetinnen Gottes verstanden, verbreiteten diese
religiose Stromung bis weit nach Nordafrika hinein, so dass
man an manchen Orten regelrecht von einer montanistischen
Erweckung sprechen konnte. Je strenger die Gemeindediszi-
plin wurde, desto interessanter wurde sie. Innerhalb des Ge-
meindelebens wurden die Siinden in vergebbare und unver-
gebbare Schuld eingeteilt. Die Wiederheirat von Witwen wurde
verboten, das Zolibat der Ehe vorgezogen. Die Opferbereit-
schaft war ein zusitzliches beeindruckendes Zeugnis, das sehr
viel Zulauf bewirkte.

Diese Bewegung war entstanden, um den Glauben zu er-
neuern und zu reinigen, nachdem sich mancher Formalismus
eingeschlichen hatte. Leider hatte dieser geistliche Extremis-
mus negative Folgen fiir die ihn bekdmpfende Kirche, die die
Lehre vom zweiten Kommen des Messias daraufhin verdréing-
te. Die tibertriebenen Prophezeiungen der Montanisten fiihr-
ten zur kirchlichen Gegenbewegung, dass kaum mehr iiber den
Heiligen Geist gelehrt wurde und der dreieinige Gott als Vater,
Sohn und Heiliger Geist als etwas Nebuloses, sehr Fernes ver-
standen wurde.

Dieses Verstdndnis hatte wiederum verheerende Folgen fiir
den Gottesdienst der Kirchen. Die Machtstellung der Pastoren,
die den Gottesdienst leiteten, nahm enorm zu. Sie waren sozu-
sagen Vertreter Jesu auf Erden, die durch die Sakramente sein
Werk taten. Jede Art des charismatischen Predigens im Sinne
der Montanisten wurde verboten, und in manchen Fillen wur-
de die Predigt an sich sogar ganz abgeschafft. Mit den Jahren
konzentrierte sich der Gottesdienst zunehmend auf die litur-
gischen, mystischen Handlungen der Bischofe und Priester am
Altar.
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So musste die Gemeinde den Eindruck bekommen, dass
nur durch den Priester eine Beziehung zu Gott moglich sei,
und das bezog sich auch auf das Heil. Der Priester wurde der
Briickenbauer zu Gott. Das Evangelium kam in Hénde, die fir
lange Zeit nur noch formalistisch und traditionell vorgingen.
Der Montanismus existierte bis ins 4. Jahrhundert, als der stin-
dige Kampf der Kirche gegen diese Irrlehre schlieBlich zu deren
Untergang fiihrte.

Nach nur knapp anderthalb Jahrhunderten seit Kreuz und Auf-
erstehung stand der wahre Glaube an den Messias Israels in
grofler Gefahr, durch verschiedene Interpretationen verschiit-
tet zu werden. Wir werden nun sehen, wie sich die wichtigsten
frithen Kirchenviter zu diesen Fragen verhalten haben.

Die friithen Kirchenvater (180-250 n.Chr.)

Gegen Ende des 2. Jahrhunderts traten die frithen Kirchenvi-
ter auf und stellten sich den Irrlehren der Gnostiker und der
Montanisten entgegen. Diese Kirchenviiter waren hochbegabte
und dem Glauben an Christus ergebene Ménner. Im Blick auf
die Bedeutung Israels setzten sie erste theologische Schwer-
punkte, deren Entfaltung in spdteren Zeiten leider dem christ-
lichen Antisemitismus die Tiren offnete.

Drei schwerwiegende Probleme mussten zuerst dringend ge-

16st werden:

1. Der Kanon des Neuen Testaments. Obwohl schon iiber ein
Jahrhundert vergangen war, seit die Biicher und Briefe
des Neuen Testaments geschrieben worden waren, war da-
mals noch nicht festgelegt, welche Biicher zum Kanon
gehorten, d.h. als von Gott inspiriert galten. Die Gnostiker
hatten eigene Evangelien und Episteln, deren Anerken-
nung sie verlangten.
Irendus bewirkte nach vielen Diskussionen, dass die von ihm
gestellte Bedingung akzeptiert wurde: Es wiirden nur
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Schriften in den Kanon aufgenommen, deren Verfasser
selbst Apostel oder wenigstens eng mit thnen verbunden ge-
wesen waren. Nur diese Biicher wurden «Schriften» ge-
nannt, als gottlich inspiriert betrachtet und dem Alten Testa-
ment in dieser Beziehung gleichgestellt.

2. Ein allgemein anerkanntes Glaubensbekenntnis. Auch dies
war wichtig, um sich von den Irrlehren abzugrenzen. Ire-
ndus sammelte die Glaubensbekenntnisse der verschiede-
nen Gemeinden, die bis auf die Zeit der Apostel zuriick-
gingen. Daraus entstand dann das «Apostolische Glaubens-
bekenntnis».

3. Die «apostolische Nachfolge». In den grolen Gemeinden
wurden Listen mit der Abfolge der Presbyter (Altesten)
gefiihrt, die bis zu den Aposteln zuriickreichten. Damit soll-
te die apostolische Nachfolge verdeutlicht werden. Das
war sicher gut gemeint, ebnete aber gleichzeitig den Weg
fiir die Autoritdt der Tradition, die im Laufe der Zeit
der Heiligen Schrift gleichgestellt wurde, besonders in der
romisch-katholischen Kirche.

Jetzt folgt ein kurzer Blick auf die einzelnen Kirchenviter:

Irendus wurde in Asien, in der Provinz Anatolien, geboren. Er
war ein Schiiler von Polykarp aus Smyrna, der wiederum ein
Schiiler des Apostels Johannes war. Das heif3t, Irendus konnte
sich bei seinen Diskussionen mit den Gnostikern und anderen
Gegnern auf eine nachvollziehbare und verldssliche Autori-
titslinie beziehen. Er wirkte in Smyrna, bis er im Jahre 177 in
Lyon (Gallien) Nachfolger des dort grausam ermordeten Bi-
schofs wurde. Er selbst soll 202 den Mértyrertod gestorben sein.

Sein grofles Verdienst fiir den Glauben waren seine vielen
Schriften. Die wichtigste davon war «Gegen die Ketzereien»,
ein Werk in fiinf Binden, das entscheidend dazu beitrug, den



Der verkiindete Messias

Glauben vor den schiddlichen Einflissen und Doktrinen der
Gnostiker zu schiitzen.

Tertullian von Karthago (ca. 160-220) war der Sohn eines heid-
nischen Offiziers. Er kam durch das Zeugnis von Mirtyrern
zum Glauben. Als studierter Jurist lag ihm daran, theologische
Begriffe zu definieren. So gebrauchte er als Erster den Aus-
druck «Trinitdt». Tertullian widmete sich mit seinem ganzen
Sein der Verteidigung des Glaubens. Er lehrte wie Paulus, dass
durch Adam die Erbsiinde entstanden war, aber im Messias,
dem zweiten Adam, die Gldubigen erlost wiirden. Doch im
Blick auf die Gnade hatte er ein falsches Verstandnis: Tertul-
lian offnete — zumindest teilweise — den Weg fiir eine Lehre der
Erlosung durch «gute Taten», die unheilvolle Auswirkungen
hatte. Tertullian verlangte strenge Bul3e, vertrat eine sehr aske-
tische Haltung und verbot die Wiederheirat. Obwohl er sich
zweifelsohne fiir die Verbreitung eines biblischen Glaubens
einsetzte, konnte er andererseits auch sehr fanatisch sein. Und
so ist es nicht verwunderlich, dass er sich im Jahre 200 den
Montanisten anschloss. Im Hinblick auf die Uberlieferung des
Neuen Testaments leistete er unschitzbare Dienste.

Cyprian wurde um 200 in Karthago in eine reiche und kulti-
vierte heidnische Familie hineingeboren. Als er 46 Jahre alt
war, fithrte ihn ein alter Presbyter zum Glauben an Jesus. Cyp-
rian gehorchte dem Wort des Herrn, verkaufte seinen Besitz
und gab den Erlés den Armen. Kurz nach seiner Taufe wurde
er Presbyter und wenig spdter zum Bischof von Karthago
gewdhlt. Er sah darin eine gottliche Offenbarung und stimmte
zu, trotz seines anfinglichen Widerstands.

Im Jahre 250 begann unter Kaiser Decius (R. 249-253) cine
noch nie da gewesene Christenverfolgung. Die Zahl der Chris-
ten im Romischen Reich wurde dezimiert. Die vielen Namens-
christen, die es inzwischen gab, verliefen die Gemeinden. Nur
die wahren Gldubigen blieben, um das Evangelium zu bezeu-
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gen. Nach dieser Zeit des Leidens brach eine Pestepidemie aus.
Das veranlasste Cyprian, diakonische Aufgaben und Amter zu
organisieren, um Kranken und Hinterbliebenen Hilfe zu leis-
ten. Im Jahre 258 wurde Cyprian unter Kaiser Valerian (R. 253-
259) in der Nihe von Karthago nach einer erneuten Chris-
tenverfolgung hingerichtet.

Cyprian beeinflusste die Kirchengeschichte, allerdings nicht
ganz im biblischen Sinne. Erstens betrachtete er das Abend-
mahl als ein wahres Opfern des Messias auf dem Altar und die
Pastoren als opfernde Priester. Das war eine Verdnderung des
biblischen Verstindnisses, die schlieBlich zum heutigen Ver-
standnis des Opfers in der romisch-katholischen Messe fiihrte.
Bis dahin hatten sich die Gldubigen gegeniiber den Heiden ge-
rithmt, dass sie weder Altar noch Opfer hatten, wie es in der
romischen Gotterwelt iblich war. Der zweite Punkt betraf die
Selbstidndigkeit der ortlichen Bischofe. Cyprian bestand sehr
darauf und kdmpfte gegen den Versuch des Bischofs Stephan
von Rom, dass alle Gemeinden sich ihm zu unterwerfen hat-
ten. Damit vertrat Cyprian dieselbe Anschauung wie Polycarp
und Irendus.

Die katechetische Schule in Alexandrien brachte im 2. und
3. Jahrhundert eine Reihe von hervorragenden Fiihrern her-
vor, unter ihnen Klemens und Origenes. Dort wurde nicht nur
Theologie unterrichtet, sondern auch Philosophie und Wissen-
schaft.

Alexandrien war zu der Zeit eine der grof3ten Stiadte in der
Welt. Sie war nicht nur in wirtschaftlicher Hinsicht, sondern
auch kulturell von grofler Bedeutung. Neben den griechischen
Philosophien war dort durch die grof3e jiidische Bevolkerung
der Monotheismus bekannt. Schon im Jahre 200 v.Chr. wurde
die Septuaginta verfasst, die griechische Ubersetzung des Al-
ten Testaments. Dies trug verstédrkt zur Verbreitung des Evange-
liums unter der griechischsprachigen Bevolkerung bei.
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Klemens (ca. 160-215) wirkte in Alexandrien, Antiochien und
Jerusalem. Als Philosoph stand er im Widerspruch zu Tertul-
lian, denn er glaubte, die Kirche diirfe die heidnische Philo-
sophie nicht ignorieren. Er behauptete, sie besifle grole Werte.
doch zugleich war fir ihn klar, dass Menschen, die ernsthaft
studierten, letzten Endes durch Gott zu den Heiligen Schriften
gefiihrt und dort seine Offenbarung finden wiirden. Deshalb
sammelte er Wissen von iiberall her und gebrauchte es fiir die
Verkiindigung des Messias. Da er die Bibel allegorisch aus-
legte. wurde durch ihn ein Grundstein fir eine allegorische
Auslegungspraxis gelegt, die unter anderem die Verwerfung
Israels symbolisch erklirte.

Zur Zeit der schweren Verfolgungen unter Kaiser Septi-
mius Severus (R. 202-211) wurde Klemens im Jahre 202 aus
Alexandrien vertrieben und starb dann 215 in Césarea. Er hin-
terlief viele wichtige Biicher und Schriften und schrieb das él-
teste bekannte christliche Lied.

Origenes (185-254) war ein Schiiler von Klemens und selbst ei-
ner der besten Lehrer und Autoren. Sein Vater Leonidas war
ein Mirtyrer gewesen. Schon mit 18 Jahren wurde Origenes
der Leiter der alexandrinischen Katechetenschule und machte
sie berithmt, trotz schwerer Verfolgungen. Er liebte die Schrif-
ten und besal3 eine besondere Fihigkeit, diese auszulegen.
Man schitzt, dass er an die 6000 Werke schrieb, inklusive Brie-
fe und Artikel. Die bekanntesten Biicher sind die Kommentare
zur Bibel, die «<Hauptprinzipien» (die erste systematische Theo-
logie), und «Gegen Celsus», einc hervorragende apologetische
Abhandlung.

Origenes war fest von der gottlichen Inspiration der Schrif-
ten iiberzeugt, betonte die Gottlichkeit des Messias und vertei-
digte die Lehre der Dreieinigkeit gegeniiber ketzerischen Be-
wegungen. Er tat einen grof3en Dienst, indem er mit Macht den
wichtigen Glaubensartikel iiber die Natur des Messias vertei-
digte. Er predigte unmissverstindlich, dass Jesus Gott ist, aber
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doch mit einer eigenen Personlichkeit, verschieden von der des
Vaters und des Heiligen Geistes und doch eins mit ihnen. Auf
anderen Gebieten, die nicht im Glaubensbekenntnis festgelegt
wurden, war Origenes leider weniger zuverlissig. Nachdem er
28 Jahre lang die Schule geleitet hatte, wurde er vom Bischof
von Alexandrien wohl aus Neid ins Exil nach Césarea geschickt.
Dort eroffnete er eine eigene Schule. Zwanzig Jahre spiter
wurde er wihrend der schrecklichen Verfolgung des Kaisers
Decius (R. 249-253) ins Gefidngnis geworfen, wo er Folter er-
dulden musste und im Jahre 254 starb.

Fazit des 4. Kapitels
Hiermit beenden wir den Teil des Buches, der sich mit der Ver-
kiindigung des Messias beschiftigt. Zuerst waren es die Apos-
tel, danach kamen Evangelisten, Missionare und Gemeinde-
leiter, die den Herrn nicht mehr personlich gekannt hatten,
aber mit Schiilern der Apostel in Kontakt standen. In der
ndchsten Etappe, die sich zum grofiten Teil im dritten Jahrhun-
dert abspielte, waren es die so genannten Kirchenviter. Ihre
Aufgabe war eigentlich nicht so sehr die Verkiindigung des
Glaubens an sich, sondern das Einstehen fiir die unverfélschte
Wahrheit des Evangeliums, indem sie sich darum bemdiihten,
den Glauben schriftlich zu verteidigen. Diese apologetischen
Biicher dienten der Verteidigung des Glaubens gegeniiber Sek-
ten mit ketzerischen Theologien und Gebriduchen. Die beiden
erfolgreichsten, aber auch gefdahrlichsten dieser Bewegungen
waren die Gnostiker und Montanisten.

Hinzu kam die Formulierung eines allgemein anerkannten
Glaubensbekenntnisses als gemeinsame Mitte der verschie-
denen Gemeinden.

Im 2. und 3. Jahrhundert wurde einerseits der Glaube an den
unveridnderlichen Messias von ketzerischen Bewegungen ange-
griffen, und andererseits waren die Gldaubigen selbst im 2. und
3. Jahrhundert innerhalb des romischen Imperiums immer wie-
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der schwersten Verfolgungen ausgesetzt. Das fiihrte dazu, dass
diejenigen, die sich nur «Christ» nannten, es aber nicht waren,
die Gemeinden verlieB3en. Es war ganz natiirlich, dass fir viele
Menschengruppen in der damaligen Zeit der Glaube an einen
universalen Erloser sehr attraktiv erschien. In den neuen Ge-
meinden wurde kein Unterschied gemacht zwischen Juden und
Griechen, Herren und Sklaven, Minner und Frauen, Reichen
und Armen, hohen Beamten und einfachen Bauern und Ar-
beitern. Aber wenn die Zugehorigkeit zu einer Gemeinde
Schwierigkeiten brachte, dann wurde deutlich, wer die wahren
Gldubigen waren. Nur wem die im Messias angebotene Erlo-
sung wichtiger war als alles irdische Wohlbefinden, war bereit,
auch mit seinem Leben und Sterben ein Bekenntnis abzulegen.



Der Messiasglaube
als Religion
(4.-18. Jahrhundert)

Die Konstantinische Wende
In der zweiten Hilfte des 3. Jahrhunderts wechselten sich Ver-
folgung und Duldung der Christen ab. Konstantin (ca. 280-337)
wurde im Jahre 306 romischer Kaiser. Im Kampf gegen seinen
Schwager Maxentius, den Herrscher der 6stlichen Provinzen
des Romischen Reiches, ging er als Sieger hervor. Eine Legende
erzédhlt, Konstantin und seine Soldaten hétten vor der entschei-
denden Schlacht eine Vision gehabt. Am Himmel sei ein bren-
nendes Kreuz erschienen mit der griechischen Inschrift: «In
diesem Zeichen wirst du siegen!» Daraufhin habe Konstantin
auf die Kampfschilde seiner Soldaten das Kreuzzeichen malen
lassen. Wie weit es der Wahrheit entspricht, wissen wir nicht,
doch Tatsache ist, dass danach die gro3e Wende in der Geschich-
te des christlichen Glaubens begann.

Spiter besiegte Konstantin auch seinen anderen Schwager
Licinius, den Regenten des Ostreiches, verlegte seine Residenz
nach Byzanz am Bosporus und nannte die Stadt Konstantino-
pel. Dem Kaiser war das stetige Wachstum der Glaubensan-
hidngerschaft des Messias aus Nazareth nicht entgangen. So tat
er einen entscheidenden Schritt: Er schloss einen Bund zwi-
schen dem Staat und den bisher verfolgten Christen. Im Jahre
313 erlief er das beriihmte Mailinder Edikt, das volle Reli-
gionsfreiheit gewihrte. Das so Erhoffte war geschehen: Das
Christentum war offiziell dem Heidentum gleichgestellt. Die
Waffen der Gewalt waren nicht imstande gewesen, den Sie-
gesmarsch der Anhdnger von Jesus aufzuhalten.
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Von nun an unterhielt der Kaiser enge Bezichungen mit den
Bischofen und mischte sich in religiose Streitigkeiten ein. Das
war der Anfang der Herrschaft des Staates iiber den Glauben.
Konstantins Enkel versuchte, das Heidentum wieder zu erwe-
cken, doch ohne Erfolg. Der Glaube an Jesus hatte gesiegt.
Doch es war ein Sieg, der das Fundament des christlichen Glau-
bens untergrub. Der Glaube an den Messias aus Nazareth war
zwar zu einer offiziell anerkannten Religion geworden, doch
diese Tatsache verschirfte die bestehenden theologischen Dif-
ferenzen innerhalb des Christentums. Diese Meinungsverschie-
denheiten arteten. besonders im 5. Jahrhundert, in mehr als nur
geistliche Diskussionen und nicht selten auch in gewaltsame
Auseinandersetzungen aus. Die theologischen Streitigkeiten
fiihrten zu insgesamt sieben groflen Konzilen der alten Kirche,
die diese Fragen klidren sollten und die Basis fiir die heutige
Lehre legten.

Die Konzile

Das Hauptthema war die Person Christi. Im Jahre 318 begann
Arius, ein Altester in Alexandria, eine Ansicht iiber die Gott-
lichkeit des Messias zu verbreiten. die von der iiblichen Lehre
abwich. Er lehrte, Christus sei das erstgeborene Wesen, das
Gott geschaffen habe, dadurch sei er weniger als der Vater
selbst, doch das wertvollste aller geschaffenen Dinge. Das war
eine Lehre, die vielen verstindlich erschien, doch widersprach
siec den Worten Jesu.

Alexander, der Bischof von Alexandrien, widerlegte dieses
Dogma im Jahre 320, indem er crklirte, der Sohn sei «gleich-
wertig und genauso ewig wie der Vater». Arius widersprach
und wurde abgesetzt, doch besal3 er einflussreiche und anerkann-
te Freunde, die seine Meinung unterstiitzten. Es wurden Ver-
sohnungsversuche zwischen Arius und Alexander gemacht, doch
ohne Erfolg.



Der Messiasglaube als Religion

So rief der Kaiser Konstantin im Jahr 325 das erste allgemeine
Konzil in Nicda zusammen. 318 Bischofe nahmen daran teil. Sie
kamen aus dem gesamten Romischen Reich, ein dulerst gro-
Bes Gebiet, das sich von Spanien bis Persien erstreckte. Die De-
batte um die Personlichkeit Christi, ob sein Wesen Gottes We-
sen gleich wire oder nur dhnlich, endete mit der Erkldrung:
«Christus ist der Sohn Gottes, der einzig gezeugte. Wahrer Gott
des wahren Gottes, Gott aus Gott, Licht aus Licht.» Somit ist
auch Christus als Gott unwandelbar.

Auch nach dem Tode von Arius 373 blieb das Glaubens-
bekenntnis Diskussionspunkt, so dass 381 das zweite Konzil
einberufen wurde, diesmal in Konstantinopel. mit 186 Teilneh-
mern. Dort wurde das Glaubensbekenntnis noch einmal besti-
tigt. Hinzu kam die Erkldrung, dass der Heilige Geist ebenso
Gott ist.

431 fand das dritte Konzil statt, diesmal in Ephesus. Es war
das einzige der vier Konzile, auf dem ein falscher, doch nicht
endgiiltiger Beschluss gefasst wurde. Nestorius, Bischof von
Konstantinopel, betonte die zwei Naturen Christi so stark, dass
man ihn beschuldigte, er lehre, Jesus bestiinde aus zwei Perso-
nen. Das stand im klaren Gegensatz zu dem Dogma der Mo-
nophysiten, die lehrten, Jesus hitte nur eine Natur, die mensch-
liche sei von der gottlichen absorbiert worden. Doch es gab
noch einen anderen Punkt, in dem Nestorius revoltierte. Es
war {iblich geworden, das Zolibat zu verherrlichen, und die
Folge davon war die Behauptung der dauernden Jungfréulich-
keit der Maria. Sie wurde «Theotokos», Mutter Gottes, genannt.
Doch wie bereits oben erwihnt, besteht kein Zweifel daran,
dass Maria noch andere Kinder von Josef hatte (Mt. 12,46.47;

3,55.50). Nestorius widersprach diesem Titel Marias. Mit Recht
erkldrte er, sie sei die Mutter des «Mannes» Jesus gewesen,
doch nicht seiner Gottlichkeit. Das Konzil tat Nestorius Unrecht
und verbannte ihn, aber er hatte viele Anhdnger in Syrien und
Persien, die dort die Nestorianische Kirche griindeten. Sie
besteht im Irak und in Armenien heute noch.
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Das vierte Konzil, 451 in Chalkedon, bestdtigte dann die
wahre Personlichkeit des Messias: Er besitzt zwei unvermischte,
unverdnderliche Naturen, vereint in einer Person.

Weitere christologische Erklarungen wurden auf dem vier-
ten Konzil 451 in Chalkedon, dem fiinften Konzil 553 in Kons-
tantinopel, dem sechsten 680 erneut in Konstantinopel und
dem siebten und letzten Konzil wiederum in Nicda 787 abge-
geben.

Die letzten Kirchenvéter

Augustinus (354-430) war Sohn eines Heiden und einer from-
men Christin. Er stand unter einem sehr gemischten Einfluss,
der sich aus Cicero, Aristoteles, dem Neo-Platonismus und der
Bibel zusammensetzte. SchlieBlich fand er in Mailand zum Glau-
ben an Jesus, was ihn vollkommen verdnderte. Er begriff, dass
alles durch Gottes Gnade geschenkt war, und so wurde fiir ihn,
wie auch fiir Paulus, das Wunder der gottlichen Gnade zum
Hauptthema.

395 wurde Augustinus Bischof von Hippo in Nordafrika. Er
war auch der Autor zahlreicher Werke, unter denen die bemer-
kenswertesten von Siinde und Gnade handelten. Ihm war es
ein Anliegen zu unterstreichen, dass es nur durch Gottes Gna-
de moglich ist, Gott wirklich zu lieben und an das Heil zu
glauben, eine Lehre, die viele Jahre spéter wihrend der Refor-
mation sowohl auf Luther als auch auf Calvin Einfluss haben
sollte.

Zweifellos war Augustinus der grof3te christliche Gelehrte
seiner Zeit. Doch leider unterstiitzte er auch Lehren und Ge-
briauche, die spiter in der Kirche viel Unheil stifteten, wie sei-
ne Anschauung, es gibe keine Erlosung auf3erhalb der sicht-
baren romisch-katholischen Kirche. Er war auch ein Verfechter
des asketischen Monchtums, des Gebrauchs von Reliquien und
der Lehre vom Fegefeuer.
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Johannes Chrysostomos (347-407) war Bischof von Antiochien
und spiter von Konstantinopel. Er war ein auBBergewéhnlicher
Gelehrter und groBer Redner, der zur offenen Konfrontation
mit den Juden aufrief. Seine beeindruckenden Reden tiber Bu-
e und Reue gefielen der Kaiserin Eudoxia nicht, und deshalb
wurde er 403 in die Verbannung geschickt, wo er als Gefan-
gener den Tod fand.

Hieronimus (340-420) wurde in Dalmatien geboren. 383 wurde
er vom Bischof von Rom, Damasius, mit der Ubersetzung
der Bibel ins Lateinische beauftragt, da er einer der wenigen
seiner Zeit war, die iiber hervorragende Hebrdischkenntnisse
verfiigten. Diese Ubersetzung, die so genannte Vulgata, ist bis
heute von der romisch-katholischen Kirche mit hochster Au-
toritdt anerkannt. Hieronimus engagierte sich stark fiir das
Monchswesen und verbrachte selbst 34 Jahre als Eremit in ei-
ner Hohle in der Nihe von Bethlehem, wo viele seiner Biicher
und Schriften entstanden.

Leo der GroBe (390-461) war eine der méachtigsten Personlich-
keiten des Christentums seit apostolischer Zeit. Er unternahm
grofle Anstrengungen, um die Anerkennung des Bischofs von
Rom als universalen Bischof aller Christen weltweit zu errei-
chen. Seine Begriindung fiir diesen Anspruch war das Vorrecht,
das Petrus in Matthidus 16,18 zugesprochen worden war. Dies
war eine neue Interpretation, die vom biblischen Kontext ab-
wich, weshalb Hieronimus und Augustinus Widerspruch gegen
sie erhoben. Leos Anspruch, als alleiniger Weltbischof anerkannt
zu werden, stie3 auf Ablehnung bei der 6stlichen Kirche. Die
westliche Kirche hingegen erreichte 451 beim Konzil in Chal-
kedon, dass der Titel «Papst» (griechisch-lateinisch fiir Vater)
lediglich fiir Leo den Grof3en, also fiir den Bischof von Rom,
und seine Nachfolger in Rom gebraucht werden diirfe.
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Das Verhdltnis zu den Juden

Im Jahr 380 wurde durch Kaiser Theodosius (R. 379-395) das
Christentum zur offiziellen, einzig anerkannten Religion des
Romischen Reiches erklirt. Der Glaube an den Messias wurde
so zu einer Religion. Dies war nie die Absicht Jesu gewesen,
doch verschiedene Umstidnde hatten dazu gefiihrt.

Die offizielle Ablehnung des Evangeliums durch die Juden
hatte den Weg fiir die Heiden in die Gemeinde Jesu geoffnet.
Dieser Glaube wurde nicht mir dem Schwert verbreitet. son-
dern rrorz des Schwerts, mit dem man gegen ihn kdmpfte. Da-
fiir kann Gott nur gepriesen werden, doch leider gab es, vor
allem zwel, negative Begleiterscheinungen: zum einen das Ver-
héltnis der Heidenchristen zu den Juden, und zum anderen die
Bemiihungen, die Kirche so weit wie méglich von ihren eigent-
lichen Wurzeln und ihrem Ursprung zu entfernen.

Bis zum Maildnder Edikt 355 hatten die Juden im Romi-
schen Reich nicht nur Religionsfreiheit, sondern auch verschie-
dene weltliche Vorteile und Vergiinstigungen genossen. Die
Zeiten der Verfolgung waren lange vorbei. Doch das sollte sich
jetzt dndern.

Die Juden wurden zunehmend auf wirtschaftlichem und
gesellschaftlichem Gebiet benachteiligt. Noch mehr allerdings
traf die Juden das Verhiltnis der Kirche zu ihrer Religion.
Konstantin bezeichnete die Juden in einem Dekret als «schind-
liche, gottlose Sekte». Der jiidische Gottesdienst wurde verun-
glimpft und oft gestort, und vielerorts wurden sogar Synagogen
niedergebrannt. Die Bischofe und Kirchenviter hatten eine
ausgesprochen grofle Angst vor jidischer Missionierung und
verbreiteten deshalb eine weitreichende und oft vollig falsche
Propaganda gegen alles Jiidische.

Chrysostomos zeichnete sich in dieser Beziechung besonders
aus. Die Juden wurden mehr und mehr als «Gottesmorder»
verunglimpft. Nur eine Tir stand fiir sie offen: Durch die Taufe
konnten sie zum christlichen Glauben bertreten und wurden
gleichberechtigt; ein Weg, den nur wenige wihlten.
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Jesus wurde in das jiidische Volk hinein geboren, seine Leh-
re war fest im Alten Testament verankert. Auch den Heiden-
christen waren diese Tatsachen vollkommen bewusst gewesen,
sie hatten Gott sogar fiir die Moglichkeit gepriesen, jetzt auch
an dem von den Juden kommenden Heil teilhaben zu kénnen.
Doch nun. da das Christentum zu einer separaten Religion ge-
worden war, hatte sich etwas Entscheidendes veridndert. Das
Christentum wollte nichts mehr mit dem Judentum, oder den
Juden iiberhaupt, zu tun haben.

Das Alte Testament wurde moglichst wenig benutzt, und
wenn, dann galten alle Versprechen an Israel nun der Kirche,
mit Ausnahme der Drohungen. Es wurden praktische Schritte
unternommen, um die biblisch-jiidischen Wurzeln verschwin-
den zu lassen: Der Sonntag wurde zum offiziellen Ruhetag,
Ostern durfte nicht mehr nach dem jiidischen Kalender, d.h. an
Passah, gefeiert werden, und die Einhaltung anderer biblischer
Feste wurde verboten. Auch alles andere, das noch an das Ju-
dentum erinnerte, musste verschwinden.

Die von den Aposteln eingesetzten Gemeindeleitungen
wurden durch Priester ersetzt. Bischofe waren fiir eine Anzahl
von Gemeinden verantwortlich. Selbstverstindlich wurde von
Juden, die konvertieren wollten, ausdriicklich verlangt, ihr jii-
disches Leben vollig abzulegen. Es gab jetzt nur noch ein Ent-
weder-Oder. Christ sein und Jude bleiben wurde nun unverein-
bar. So weit war der Glaube an den Messias, der ja als Erstes
zum jiidischen Volk gekommen war, verdndert worden.

Neben dieser Loslosung vom Judentum entstand innerhalb der
offiziellen Kirche im Romischen Reich der Brauch, ortliche Kul-
te und Traditionen zu tibernehmen. Von den nichtjiidischen
Christen wurde der Bilder- und Statuenkult ibernommen. Der
Aberglaube an die Macht von Reliquien und Amuletten entwi-
ckelte sich zunehmend, wie auch die Anbetung von Heiligen.
Maria, die Mutter Jesu, wurde allmihlich zu einem Ersatz fiir
die weiblichen Gotter im Heidentum. Die Sakramente, die eine
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zunehmend heilvermittelnde Rolle spielten, d.h. dem Men-
schen Sithnung und Erlosung bringen sollten, gewannen immer
mehr an Bedeutung.

Dadurch wurde die Moglichkeit, Heil und Erlésung zu er-
langen, langsam vom Messias weg auf die Kirche tibertragen.
Es waren nun die Priester, die Vergebung der Stinden gewéhrten
und nicht mehr der gekreuzigte und auferstandene Christus.
Die Bedeutung des Abendmabhls verschob sich zum Messopfer.
bei dem der Amtstriger der Kirche Christus erneut opferte. Es
entstand die Lehre des Fegefeuers, das als Liuterungsprozess
fiir den Gldaubigen verstanden wurde. Der Gottesdienst wurde
immer zeremonieller und prunkvoller.

Der Graben zwischen dem miéchtiger werdenden Priester-
tum und den Laien wurde immer grofier, da der Laie zuneh-
mend vom Priester abhingig wurde.

Christentum als Staatskirche
Nachdem das Christentum durch Kaiser Theodosius die allei-
nige offizielle Religion Roms geworden war, musste jeder Biir-
ger ihr angehdren. Der duBlere Akt, der diese Zugehorigkeit
bestdtigte, war die Taufe. Diejenigen Einwohner des Romi-
schen Reiches, die noch keine Christen waren, lieBen sich nun
in Massen taufen, um nicht als schlechte Biirger zu erscheinen
oder sogar vertrieben zu werden. Jedes Kind wurde nach der
Geburt getauft und in die Kirche aufgenommen. Da Séduglinge
keine Glaubenserkldrung abgeben konnten, wie das bei der
Taufe von Erwachsenen verlangt wurde, wurde spéter die Kon-
firmation eingefiihrt, bei der die Kinder, meistens zwischen
zwolf und sechzehn Jahren, ihren Glauben bestitigen konnten.
Die Lehre, dass Kinder, die ungetauft starben, zur Holle
verdammt seien, wurde populidr. Doch der eigentliche Grund
fiir die Einfithrung der Kindertaufe war ein ganz anderer: Das
Christentum hatte sich von einer Glaubensgemeinschaft zu
einer Macht in der sidkularen Welt entwickelt. Dort galten an-
dere MaBstdbe. Die Anzahl der Getauften war, kirchenpoli-
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tisch gesehen, wichtiger als der wahre Glaube, der sich allein
auf Christus beruft, um Einfluss in der Welt nehmen zu kon-
nen. Quantitdat war wichtiger als Qualitét, eine zahlenmifig
grof3e Kirche besall mehr Einfluss als eine kleine, wenn auch
geistlich starke Kirche. So entstand eine Erscheinung, die uns
bis heute begleitet: die Namenschristen, Menschen mit einer
Bindung an die Kirche, aber ohne Bindung an Jesus Christus.

Um die Entwicklung des Christentums verstehen zu konnen,
missen wir auch den sidkularen Kontext betrachten. Zu Beginn
des Mittelalters zerfiel das Romische Reich als eine Einheit,
die tiber ein halbes Jahrtausend bestanden hatte. Junge, aggres-
sive heidnische Voélker wie Hunnen, Goten, Vandalen usw. ver-
ursachten den Fall des letzten Imperiums der Antike. Diese
einschneidenden Ereignisse hatten unweigerlich Auswirkun-
gen auf die romisch-katholische Kirche. Der Papst, Bischof von
Rom und Oberhaupt der gesamten romisch-katholischen Chris-
tenheit, hatte au3erhalb Italiens durch den Siegeszug der heid-
nischen Volker fast jeglichen Einfluss verloren, da diese ent-
weder das Heidentum oder den Arianismus mitbrachten.

Als dann 590 Gregor der GroBle Bischof von Rom wurde, trat
cine entscheidende Wende ein. In den 14 Jahren seiner brillan-
ten Herrschaft schuf er die Grundlage fiir die Christianisierung
der germanischen Volker, reformierte die romisch-katholische
Theologie und erneuerte das pipstliche System. Gleichzeitig
war er ein hervorragender Mittler zwischen der ostromischen
Kirche, die sich durch theologische Streitigkeiten iiber die Na-
tur und das Wesen Christi immer mehr in Nationalkirchen
spaltete, und der westromischen Kirche. Trotzdem konnte er sei-
nen eigenen Anspruch der Gesamtherrschaft iiber die Christen-
heit nicht durchsetzen. Gregor starb 604. Unter seiner Fithrung
hatte die papstliche Macht wie auch die der romisch-katholi-
schen Kirche Stdrkung erfahren.
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Wie sahen die gewaltigen Veridnderungen innerhalb der Chris-
tenheit im Detail aus, die Papst Gregor einfiihrte oder bestétigte?
Der pépstliche Anspruch: Der Papst ist das Oberhaupt
der ganzen Kirche und in vielem den weltlichen Herr-
schern gleichgestellt.
Das Abendmahl: Frither zum Andenken an den Tod des
Messias gehalten, wurde es jetzt mehr und mehr als
Opfer betrachtet, obwohl die Lehre des Messopfers be-
ziiglich der tatsédchlichen Gegenwart Jesu zu diesem
Zeitpunkt noch nicht ganz ausgereift war.
Das Fegefeuer: Gregor unterstiitzte das Dogma einer
Reinigung der stindigen Seelen durch ein schreckli-
ches Feuer. Allerdings wurde dies erst 1439 offiziell ein
Glaubensartikel der romisch-katholischen Kirche.
Die Verehrung von Maria, der Mutter Jesu: Nachdem
das dritte Konzil in Ephesus 431 Maria zur «Mutter Got-
tes» erkldrt hatte, verbreitete sich die Marienverehrung
immer mehr. Maria wurde angebetet, und es wurden
ithr immer mehr Wunder zugesprochen.
Die Andachtsorte: Der Gottesdienst, der in den Hiu-
sern der Gldaubigen begonnen hatte, fand jetzt in gro-
Ben luxuridsen Kirchen und Gebiuden statt.
Das Priestertum: Der Priester hob sich durch seine Or-
dination vom Stand der Laien ab. Dadurch erhielt er
besondere Gnade und gottliche Autoritidt. Nur durch ihn
konnte sich ein Christ Gott ndhern.
Der Altar wurde das Zentrum jeder Kirche. Denn im Rah-
men der Liturgie des Messopfers wurde am Altar Brot
und Wein in das wahre Fleisch und Blut des Messias ver-
wandelt. Das Geheimnis des Glaubens vollzog sich nach
der damaligen Vorstellung durch die Autoritit des Priesters.
Die Kleidung: Zur Zeit Konstantins wurde eine beson-
dere Kleidung fiir Priester eingefiihrt. Durch die un-
terschiedliche Art der Amtstracht, die sie von den Laien
abhob, war die Stellung des Einzelnen ersichtlich.



Der Messiasglaube als Religion

Moénchtum
Im Mittelalter wurde im abendlidndischen Monchtum e¢ine
Form gefunden, die an die urchristliche Bruderschaft der ers-
ten Christen erinnern sollte. Withrend der Volkerwanderungen
waren Monchsorden Stitten der Zuflucht, durch die eine neue
Form der Kultur und Zivilisation entstand.

Die drei wichtigsten Orden waren Benediktiner, Franzis-
kaner und Dominikaner.

Der Benediktinerorden wurde 529 von Benedikt von Nursia
(ca. 480-543) als erster Monchsorden gegriindet. Benedikt selbst
studierte in Rom und lebte in strenger Askese und volliger Ab-
geschiedenheit. Nachdem die teutonischen Volker viele Teile
des ostromischen Imperiums verwiistet hatten, sah er es als
seine Aufgabe, nicht nur denen Asyl zu geben, die durch die
Verrohung und den Zerfall der Ostkirche zu Schaden gekom-
men waren, sondern auch die Kultur zu retten. Papst Gregor
forderte diesen Orden sehr.

Die Benediktiner lebten in strenger Disziplin und Askese
und hatten sieben Gebetszeiten am Tag. Das Arbeiten gehorte
genauso zum Tagesgeschift wie auch das Lesen von christli-
chen Biichern. Ihr Leitmotto war ora et labora — bete und ar-
beite.

Die Benediktiner waren sehr beliebt, breiteten sich schnell
aus und erlangten groflen Reichtum. Letzteres sollte spiter zu
threm geistlichen Abstieg fiihren.

Der Franziskanerorden wurde im Jahre 1223 von Franz von Assi-
si (1182-1220) gegriindet, einem Sohn reicher Kaufleute, der ein
hohes Ansehen unter der reichen Jugend Italiens genoss. Nach
einer schweren Krankheit empfing er einen Ruf in die vollkom-
mene Armut, um so als Mahner an Christi statt die Menschen
zur Umkehr zu Gott zu bewegen. Er wurde diakonisch titig,
pflegte Aussitzige und spendete Bettlern Trost. Nachdem er
selbst eine Zeit lang als Bettler gelebt hatte, entschloss er sich zu
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einem Leben der vollkommenen Armut in der Nachahmung des
Herrn. Seine Monchsregel lautete: Keuschheit, Gehorsam und
Armut. Als wandernde Bettelmoénche sahen sich die Franzis-
kaner als die geringsten Briider, die der Welt in dienender Lie-
be Trost spendeten. So wurden sie auch Erneuerer der Heiden-
mission. 525 ging aus ihnen der Kapuzinerorden hervor.

Die Franziskaner besaflen grof3en Einfluss innerhalb der
Kirche. Nach und nach legten sie jedoch das Ideal der Armut
beiseite, so dass der Orden selbst reich wurde, wihrend die
Monche weiterhin in Armut lebten.

Der Dominikanerorden wurde vom Spanier Dominicus (ge-
storben 1221) gegriindet, dem Domherrn der Kathedrale in Or-
ma. In Siidfrankreich lernte er andere Glaubensrichtungen
kennen. Das veranlasste ihn, als wandernder Prediger in Armut
«Ketzerpredigten» gegen Andersgldubige zu halten, die nicht
zur romisch-katholischen Kirche gehorten. Im Jahre 1215 dann
griindete er den Orden, fiir den er die Regeln des Augustinus
und den Lebensstil von Franz von Assisi ibernahm. Dessen
Ziel war es, die Mitglieder durch theologische Ausbildung fiir
die Ketzerbekehrung vorzubereiten. So betonte er ein einfaches
und strenges Leben zum Zeugnis fiir die Welt. Der Papst mach-
te ithn 1216 zum Oberhofprediger des Vatikans. Dieses Amt, das
den Dominikanern vorbehalten ist, bestimmte die Theologie
am pépstlichen Hof und gab ihnen das Recht der obersten
Zensur. So begann das entsetzliche Unternehmen der Inquisi-
tion gegeniiber allen vermeintlichen Ketzern. Als Dominicus
sechs Jahre spiter starb, gab es schon sechzig Ordensgemein-
schaften der Dominikaner.

Allgemein gesehen, leisteten diese Orden viel Positives in Be-
zug auf landwirtschaftliche Entwicklung, Schulen, Krankenpfle-
ge und Armenversorgung. Sie waren die Wegbereiter fiir Kul-
tur- und Bildungseinrichtungen fiir die Bevolkerung. Doch mit
dem Wachstum von Reichtum und Macht wurden sie die ge-
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fiirchteten Herren der einfachen Bevolkerung, da sie als «Reli-
gionspolizei» liber den «wahren Glauben» in der Bevolkerung
wachten.

Islam

Eine andere wichtige Entwicklung im frithen Mittelalter war
die Entstehung und Ausbreitung des Islam. Schon wenige Jahr-
zehnte nach dem Tode seines Begriinders Mohammed im Jahre
632 wirkte sich der Islam verheerend fiir das Christentum aus.
Diese neue, vitale Religion wurde durch das Schwert verbreitet
und herrschte bald von Indien bis zum Atlantik. Besonders die
ostromische Kirche war schwer davon betroffen. Fast alle by-
zantinisch-christlichen Lander wurden in kiirzester Zeit islami-
siert. Von den grof3en Patriarchen in Antiochien, Jerusalem und
Alexandrien blieben nur noch Reste des Christentums. Die
blithenden Gemeinden in Nordafrika verschwanden ginzlich
von der Bildfldche. Die muslimischen Armeen eroberten auch
Spanien und drangen nach Frankreich ein, ganz Europa schien
offen fiir sie zu sein. Doch dann wurden die Muslime 732 durch
Karl Martell (689-741) aufgehalten und besiegt.

Doch nicht nur der Islam verbreitete seinen Glauben mit
dem Schwert. DreiBBig Jahre spiter fithrte Martells Enkelsohn
Karl der GroBe (742-814), frankischer Kaiser und ab 8oo Kai-
ser des gesamten westromischen Reiches, mit voller Unterstiit-
zung des Papstes Leo III. (R. 795-816) einen grausamen Krieg
gegen die Sachsen. Sie sollten in das germanische Reich einge-
gliedert werden und zum Christentum zwangsbekehrt werden.

Papsttum
Im 8. Jahrhundert wurde eine Allianz zwischen dem Papsttum
und den friankischen Herrschern geschlossen, so dass Kirche
und Staat zunechmend eine Einheit bildeten. Karl der Grof3e
verstand sich als Schutzherr der Christenheit. In den Schriften
des Augustin (354-430), z.B. «Der Gottesstaat», sah er die
Leitlinien seines Handelns. Die Kirche verkorperte fir ihn das
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Tausendjdhrige Reich, das eine weltliche Herrschaft aufrichten
musste. Nachdem Papst Leo I11. an Weihnachten 8oo Karl den
GroBlen zum Kaiser des «heiligen westromischen Reiches» ge-
macht hatte, verdnderte sich die Entwicklung Europas fir
Jahrhunderte. Das hohe Ziel dieses neuen Imperiums war die
Zusammenarbeit von Kaiser und Papst, zum Wohle der Men-
schen und zur Verherrlichung Gottes. Bis zum Jahre 1309 sollte
die Verschmelzung von Kirche und Staat bestehen bleiben.
Obwohl die Methoden der Eroberung und Zwangschristiani-
sierung keinesfalls gutzuheiflen sind, hatte jene Zeit auch einen
positiven Nebeneffekt. Viele europidische Volker horten durch
das Vordringen von Missionaren, besonders von Bettelmonchen,
das Evangelium oder Teile davon. Oft war die Christianisierung
oberfldchlich, was neben vielen anderen Landern besonders fiir
das Gebiet des heutigen Skandinavien, fir Bohmen, Mihren,
Bulgarien, Polen und Russland gilt. Letztere horten das Evan-
gelium von griechischen Missionaren und wurden dadurch ein
Teil der griechisch-orthodoxen Kirche, fiir die dies eine gewisse
Entschéddigung fiir die riesigen, durch die islamischen Eroberun-
gen in Asien erlittenen Verluste im Byzantinischen Reich dar-
stellte. Ende des 13. Jahrhunderts war das Namenschristentum
iber ganz Europa verbreitet, mit Ausnahme von Finnland.

Nachdem das Papsttum nach Papst Leo II1. im 9. und r10. Jahr-
hundert durch Zerwiirfnisse in den eigenen Reihen viel von
seiner urspriinglichen Macht verloren hatte, wurde es ab dem
11. Jahrhundert méichtiger denn je. Bis zum Jahre 1073, als Papst
Gregor VII. ordiniert wurde, waren seit Papst Leo I11. (R. 795-
816) insgesamt 59 Pdpste auf dem Thron gewesen. Doch Papst
Gregor VII. (R.1073-1085) bewirkte ecine Art Revolution der
Position und des Auftrags der Kirche in der Welt. Er bean-
spruchte fir sich das Recht, als Stellvertreter Christi und Nach-
folger von Petrus «Imperien, Konigreiche und andere weltliche
Gebiete, sowie auch das Eigentum aller Menschen» zu verge-
ben oder auch zu enteignen. Dieses «gottliche» Recht hatte je-
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der, ob Kaiser oder kleiner Bauer, anzuerkennen. Dieses Ge-
setz sollte schwerwiegende Folgen haben.

Kreuzziige

Die Pipste waren die Urheber der Kreuzziige und deren geist-
liche Leiter, auch wenn sie nic selbst in einem militdrischen
Heer mitmarschierten. Im Namen des Kreuzes sollte die Herr-
schaft der Kirche dort wiederhergestellt werden, wo sie verloren
gegangen war.

In der Zeit von 1095 bis 1291 gab es insgesamt sieben Kreuz-
ziige. Den Auftrag zum ersten Kreuzzug erteilte Papst Urban I1.
(R.1088-1099) am 18. November 1095 auf einem Konzil im fran-
zosischen Clermont. Nachdem die tiirkischen Muslime Jerusa-
lem, das bis dahin unter arabischer Herrschaft gestanden hatte,
erobert hatten und auch Antiochien 1085 in ithre Hinde gefal-
len war, war das Byzantinische Reich und damit die ostromi-
sche Kirche auf das Starkste gefidhrdet. Aus dieser Notlage her-
aus bat der entrechtete byzantinische Kaiser Alexios (R. 1081-
1118) den Papst um Hilfe. Des Weiteren waren nun durch die
erneute Eroberung des Heiligen Landes die Pilgerfahrten nach
Jerusalem in Frage gestellt.

Papst Urban II. erkannte sofort die Chance, durch dieses ge-
meinsame Ziel eines «heiligen Krieges», die Volker des westro-
mischen Reiches zu vereinen. Nach seiner Aufsehen erregenden
Predigt auf dem Konzil entstand eine regelrechte «Kreuzzugs-
euphorie» in ganz Europa. Urban schilderte die Not der 6stlichen
Kirchen mit folgenden Worten: «Die Wiege unseres Heils, das Va-
terland des Herrn, das Mutterland der Religion, befindet sich
in der Hand eines gottlosen Volkes. Der Tempel des Herrn ist nun
zum Sitz des Teufels geworden. Bewaffnet euch mit dem Eifer
Gottes, giirtet eure Schwerter. Seid Sohne des Gewaltigen.
Zicht aus, und der Herr wird mit euch sein. Wendet die Waffen
gegen die Feinde des christlichen Glaubens. Erkauft euch mit
wohlgefilligem Gehorsam die Gnade Gottes, dass er eure Siin-
den um solch frommer Werke willen vergibt.»
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Daraufhin breitete sich eine religiose Begeisterung fiir den
Kreuzzug aus nach dem Motto «Wer mir nachfolgen will, der
nchme sein Kreuz auf sich». Tausende «Kreuzzugsprediger»
waren in den folgenden zweihundert Jahren unterwegs, um zum
militdrischen Kampf gegen die Nichtchristen auszuzichen. De-
nen, die sich als Kreuzritter zur Verfiigung stellten, versprach
die Kirche grofle Belohnung: Vergebung aller Siinden, ewiges
Heil fiir die im Kampf Gefallenen, Wunderheilungen sowie
den Erlass von Schulden. Selbst Héftlinge wurden freigelassen,
wenn sie bereit waren mitzuziehen.

Bereits im Sommer 1096 begann der erste Kreuzzug. Rund
600000 «Soldaten Christi» machten sich auf den Weg nach Jeru-
salem. Zehntausende fanden dabei schon auf dem Weg, in den
kalten Bergen Anatoliens, den Tod. Streitigkeiten und Neid
untereinander schwichten die Expedition, die den Teilnehmern
grofite Anstrengungen abverlangte, zusitzlich. Von denen, die
Europa verlassen hatten, erreichte nur noch etwa ein Zehntel
des Heeres nach drei Jahren lebend Jerusalem. Am 15. Juli 1099
drangen die Kreuzfahrer in die heilige Stadt ein und richteten
ein grauenvolles Blutbad an, das kein einziger Bewohner Jeru-
salems iiberlebte. Nachdem sie ithre Herrschaft aufgerichtet
hatten, verstanden sie sich als die «Beschiitzer des heiligen Gra-
bes Christi». Aber nicht nur Jerusalem, sondern auch andere
Stddte, wie Cidsarea, Akko, Beirut, Sidon und Tripolis, fielen
nach und nach in die Hinde der Kreuzritter. Die Euphorie in
Europa wuchs so sehr, dass sechs weitere Kreuzziige organisiert
werden konnten. Darunter war sogar einmal ein so genannter
Kinderkreuzzug, bei dem Minderjidhrige vom Kreuzzugsgedan-
ken beseelt und voller Begeisterung scharenweise mitmarschier-
ten. Millionen Menschen verloren ihr Leben auf dem Weg nach
Jerusalem. 1291 fand die Zeit der Kreuzziige ein Ende.

Das Schlimmste ist, dass das ganze Unternechmen der Kreuzzii-
ge, das ja urspriinglich der Ehre des Herrn dienen sollte, der
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Glaubwiirdigkeit des Christentums groBBen Schaden zufiigte.
Schwerste Pliinderungen, grausame Vergewaltigungen und ent-
setzliche Massaker geschahen auf den Wegen nach Jerusalem.
In Stdadten und Dorfern wie Mainz, Speyer und Worms, die von
den Kreuzrittern durchzogen wurden, wurden jahrhunderte-
alte jidische Zentren zerstort und die Bewohner getétet. Nach
ihrem Verstindnis war der Erzfeind des Christentums inmit-
ten ihrer Stiddte und Dorfer zu finden, es war das «Volk der
Gottesmorder», die Juden, und nicht allein die Muslime im fer-
nen Land. Die Soldaten, die ein groBBes Kreuz auf ihrer Riis-
tung trugen, stellten die Juden vor die Wahl: Tod oder Taufe.
Und das geschah im Namen Jesu!

Fiir viele Juden verunmoglichten die Kreuzziige, den wah-
ren Messias in Christus zu erkennen.

Die Papste
Doch kehren wir zu den Pipsten zuriick.

Zur Zeit des Papstes Innozenz II1. (R. 1198-1210) erreichte
die Macht der Kirche einen weiteren Hohepunkt. Sie umfasste
praktisch alle christlichen Liander. Die Macht von Innozenz I11.
war so grof3, dass auch die Konige von England und Frankreich
sich vor ihm demditigten und auf die Knie fielen.

Die Machtentfaltung des Papsttums wurde bis zur Amtszeit
von Bonifaz VIII. (R. 1294-1303) fortgesetzt. Bonifaz VIII. er-
klarte, der Papst verfiige iber zwei Schwerter nach Lukas 22,38,
ein geistliches und ein weltliches. Die Kirche verleihe das welt-
liche Schwert den ihr untergebenen Fiirsten, das weltliche Re-
giment musste sich also dem geistlichen fiigen.

Doch nach und nach nahm die feindliche Haltung gegen-
tiber der Kirche durch einen erwachenden nationalistischen
Geist der einzelnen Staaten zu. Als der Papstthron im Jahre
1303 von Rom nach Avignon in Frankreich verlegt wurde und
es zeitweise bis zu sechs Gegenpipste gab, fithrte das zu einer
immer deutlicheren Schwichung der romisch-katholischen
Kirche.
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Nun stellt sich die Frage: War die Machtentfaltung des Papst-
tums im Sinne von Jesus, dem Messias? Das Reich, von dem Je-
sus sprach, ist nicht von dieser irdischen Welt (Joh. 18,36). Ein
moglichst grofes und starkes christliches Reich auf dieser Erde
war nicht sein Ziel. Auflerdem verinderte die romisch-katho-
lische Kirche die Hauptaussage des Evangeliums. Nicht Jesus,
der Messias, wurde als Heilsspender verkiindigt, sondern die
Kirche. deren Religion sich auf Jesus bezieht.

Dennoch ist hervorzuheben, dass gerade die westromische
Kirche, besonders durch die Ordensgemeinschaften, Bildungs-
und Kulturtridger fiir das Volk wurde. Ebenso wurde die Islami-
sierung Westeuropas aufgehalten und trotz der Grausamkeit
der Kreuzfahrerheere wurde Westeuropa gerade durch sie nach-
haltig geprdgt. Durch sie drang der orientalische Einfluss in
den engen Gesichtskreis des Abendlandes ein. Die Bildung
vollzog einen Wandel, Aristoteles, der fiir die Araber schon
lange zum Bildungsgut gehort hatte, wurde nun auch in Euro-
pa bekannt. Auch das tdgliche Leben verdnderte sich und Sofa
und Matratze hielten ihren Einzug in die Hiuser, wo vorher nur
auf Holzbinken gesessen und auf Stroh geschlafen wurde. In der
Mathematik fing man an, die arabischen Ziffern zu benutzen,
was auch heute noch der Fall ist. Im Bereich der Kunst entwi-
ckelten sich Musikinstrumente wie Gitarre und Tamburin, und
in der Landwirtschaft wurden viele neue Produkte wie Spinat
und Pfirsiche bekannt. Andererseits stieg auch die Verrohung
der Menschen gerade durch die Kreuzziige ins Uferlose.

Kirche und Juden im Mittelalter
Wie war das Verhiltnis der Kirche zu dem Volk, in das der
Messias gesandt worden war, zum Volk Israel?

Durch den Einfluss der Kirche auf die Gesellschaft hatten
die Juden ihre eigene Leidensgeschichte. Am Beispiel Spaniens
ist ersichtlich, wie sehr die Kirche das Schicksal der Juden nach-
haltig bestimmte. Was sich dort ereignete, ist exemplarisch fir
ganz Europa und geschah unter der Uberschrift «die Rettung
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des heiligen romisch-katholischen Glaubens». Gleichzeitig do-
kumentiert es, an welch einen verfremdeten Messias die Chris-
ten inzwischen glaubten.

Wir schrieben ja bereits tiber die antijiidischen Gesetze im
Romischen Reich, die erlassen wurden, nachdem das Christen-
tum Staatsreligion geworden war. Sie benachteiligten die Ju-
den in wirtschaftlicher sowie gesellschaftlicher Hinsicht und
was die Ausiibung ihres Glaubens betraf. Doch es sollte noch
schlimmer kommen.

Nachdem im Jahre 587 der Westgote Rekkared (565-60r1)
als Katholik Konig von Spanien geworden war, kam es dort
schon sehr friih zu einer bis dahin nicht gekannten engen Zusam-
menarbeit von Staat und Kirche. Der Kirche geniigten die be-
stehenden Judengesetze, die es iibrigens in allen Lindern gab,
nicht mehr. In Spanien sollte es nur noch eine Religion geben,
die des Christus. So wurden die Juden vor die Wahl gestellt:
Taufe oder Landesverweis! Viele, hauptsidchlich die in der
Landwirtschaft tdtigen Juden, entschlossen sich, die Taufe an-
zunehmen, um bleiben zu konnen. Sie blieben aber heimlich
ihren jiidischen Traditionen treu. Der Teil, der Spanien verlief3,
wanderte nach Frankreich oder nach Nordafrika aus.

Spéter wurde diese drastische Verordnung abgeédndert: Kein
Jude wurde mehr zur Taufe gezwungen, doch diejenigen, die
getauft wurden, mussten strengste Kontrollen tiber sich erge-
hen lassen, um sicherzustellen, dass die jiidischen Gebote oder
Gebriuche nicht mehr gehalten bzw. ausgeiibt wurden.

711 wendete sich das Blatt. Muslimische Heerscharen dran-
gen ein und eroberten Spanien. Nachdem die Mauren ihre
Herrschaft ausgebaut hatten, wurde Spanien islamisch, die
Juden konnten wieder aufatmen. Bis zur Zeit der Kreuzziige
hatten sie nun in Spanien eine relativ ruhige Phase.

Doch ab 1215, nach den Beschliissen der IV. Lateran-
synode, die vom Papst Innozenz I11. (R. 1199-1216) einberufen
worden war, dnderte sich die Situation dramatisch. Auf diesem
Kirchenkonzil wurde die Inquisition offiziell legitimiert und
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der fiinfte Kreuzzug vorbereitet. Gleichzeitig wurde das Abend-
mahl als Messopfer bestétigt und neue diskriminierende Ju-
dengesetze erlassen: Alle Juden mussten durch ein dubBleres
Zeichen deutlich erkennbar sein. Alle «christlichen» Berufe
wurden fiir Juden verboten. Juden konnten sich daher nur als
Héindler oder Geldverleiher ihr Brot verdienen.

Unsagbar schreckliches Leid brach tber die Juden in ganz
Europa herein, als sich die Liige wie ein Lauffeuer ausbreitete,
sie wiirden Ritualmorde praktizieren. Man erzihlte sich, die
Juden bréduchten zur Ausiibung ihrer Religion bei der Herstel-
lung von Matzen Blut, vor allem das von Kindern. Eine andere
Verleumdung entstand besonders nach der bereits erwdhnten
Lateransynode, weil seitdem die Hostie tatsdchlich als Leib des
Herrn betrachtet wurde. Sie besagte, die Juden wiirden diese
Hostien aus den Kirchen stehlen, um sie zu durchstechen und
zu zerstoren, womit sie gleichzeitig den Leib Jesu selbst durch-
bohrten. Unzihlige Juden mussten wegen dieser Liigen ihr Le-
ben lassen.

Diese Anschuldigungen und Liigen, die dann spiter aller-
dings von anderen Pédpsten verurteilt werden sollten, beglei-
teten die Juden das ganze Mittelalter hindurch.

Der Hass den Juden gegeniiber steigerte sich ins MaBlose,
so dass z.B. schon im Jahre 1290 alle Juden England verlassen
mussten und sich anschliefend tiber 350 Jahre nicht mehr dort
ansiedeln durften. Das englische Beispiel wirkte ansteckend.
Finfzehn Jahre spiter geschah dasselbe in Frankreich. Wie einst
die Christen im Romischen Reich gehasst wurden, so wurden
nun die Juden von den christlichen Volkern gehasst.

Pest

Um die Mitte des 14. Jahrhunderts wiitete in ganz Europa die
grauenvollste Epidemie der Geschichte; die aus dem Orient
eingeschleppte Pest, an der ein Drittel der Bevolkerung starb.
Das Raiitsel dieses Massensterbens schien unlésbar. Da wurde
ein fantastisches Geriicht aufgebracht: Die Juden waren die
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Ursache. Um die Christen auszurotten, hitten sie die Brunnen
vergiftet! In ganz Europa wurde ein Grofiteil der Juden ermor-
det, obwohl der Schwarze Tod auch unter ihnen Opfer forder-
te. Es wurde tibersehen, dass die Pest unter den Juden nur auf-
grund ihrer strengen Hygienegesetze nicht so stark wiitete.
Selbst die Versuche von Papst und Kaiser, dem Morden Einhalt
zu gebieten, halfen nichts. Die Kirche war nicht direkt, aber in-
direkt schuld an dieser Tragddie: Jahrhundertelang wurden die
Juden in den Kirchen als Gottesmorder dargestellt. Als die Ver-
fluchten Gottes waren sie auch die Erzfeinde der Christen.
Kann es dann verwundern, wenn das Volk selbst das absurdeste
Gerticht glaubte und die Reaktion der Judenmord war?

Als im Jahre 1492 die letzte maurische Bastion fiel, wurde
Spanien rechristianisiert. Das Konigspaar Ferdinand und Isa-
bella erlie noch im selben Jahr einen Befehl im Sinne der
Inquisition, das «Edikt iber die Ausweisung der Juden». Darin
stand unter anderem, dass «der Verkehr von Juden mit Chris-
ten zur Untergrabung und Erniedrigung unseres heiligen ro-
misch-katholischen Glaubens fiihren muss». Fiir die Juden war
dies besonders schlimm, da sie durch die Zusammenarbeit mit
den Muslimen Spanien zu einem Land mit einem hohen Bil-
dungsniveau gemacht hatten. Die Muslime konnten in die mus-
limischen Liander Nordafrikas gehen, doch fiir die Juden gab es
keine solche Moglichkeit. Die meisten spanischen Juden lieBen
sich in arabischsprachigen Lindern nieder, wo sie von nun an
sephardische Juden genannt wurden.

Die Marranen
Wer nicht bereit war, getauft zu werden, und dennoch das Land
nicht verlie3, wurde ermordet. Sein Besitz wurde gepliindert und
die Hauser einschlief3lich der Synagogen verbrannt. Viele lie-
3en sich taufen, doch Zehntausende starben fiir ihren Glauben.
Fiir die meisten der Konvertiten war die Taufe nur ein du-
Beres Zeichen. Im Geheimen wollten sie ihr Judentum beibe-
halten. Die getauften Juden erhielten den Namen Marranen,
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das heif3t auf Spanisch Schweine. Die spanische Inquisition war
standig auf der Suche nach Juden. die solch ein Doppelleben
fiihrten. Alle Christen wurden aufgefordert, verdichtige Perso-
nen zu denunzieren. Jeder Anzeige wurde geglaubt, die Be-
schuldigten wurden ins Gefidngnis geworfen und so lange ge-
foltert, bis sie ein Gestindnis ablegten. Uber die Marranen
wurde das Todesurteil geféllt — sie wurden bei lebendigem Lei-
be verbrannt. Auf diese Art wurde das Marranenproblem «ge-
16st». Das Judentum wurde vernichtet, nachdem es dort iiber
tausend Jahre lebendig gewesen war. Das benachbarte Portu-
gal folgte fiinf Jahre spédter dem spanischen Beispiel, so dass
alle Nichtkatholiken unverziiglich das Land verlassen oder sich
taufen lassen mussten.

Diese Geschehnisse in Spanien lassen sich auf andere Linder
ibertragen. Wo die Kirche einen stirkeren Einfluss auf eine Ge-
sellschaft bekam, verstdrkte sich der Kampf gegen alles Nicht-
christliche, besonders gegen alles Jiidische. Der Umgang mit
Juden mag in manchen christlichen Lindern ganz anders ge-
wesen sein, doch im Allgemeinen lief die Diskriminierung der
Juden stets nach dem gleichen Muster ab, ganz egal, was die
Beweggriinde dafiir waren: erst Entrechtung, dann Verfolgung
und zuletzt Ermordung der Juden.

Trotzdem gab es auch immer wieder reformatorische Grup-
pen, die eine starke religiose Opposition gegen diese Miss-
stinde bildeten. So betrachten wir nun die Bemiihungen, die
offizielle Religion der Kirche zu reformieren.

Verschiedene Bemiihungen,

die Religion zu reformieren
In allen Jahrhunderten traten kleine Gruppen auf, die als Sek-
ten bezeichnet wurden. Diese standen auflerhalb der offiziellen
Kirche und wurden als Ketzer oder Hiretiker bekdampft, da
allein schon ihre Existenz eine Kritik an der romisch-katholi-
schen Kirche war.
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Die Albigenser waren im 12. und 13. Jahrhundert in Siidfrank-
reich weit verbreitet. Sie gehen auf Mani (215-277) zurtick, der
die Welt dualistisch einteilte (Licht gegen Dunkelheit; Christus,
das Licht, gegen Satan, die Dunkelheit) und die tatsédchliche
Menschwerdung Jesu ablehnte. Das Wort Ketzer kommt vom
griechischen «katharos» (rein) und wurde zur Bezeichnung fiir
diese Gruppe, die auch als Katharer in die Geschichte eingingen.
Das Wort Ketzer wurde zu einem festen Begriff fiir jeden, der
die Autoritédt der Kirche nicht anerkannte.

Die Waldenser waren im gleichen Zeitraum in Norditalien sehr
stark verbreitet. Sie gehen auf Petrus Waldes (1140-1217) aus
Lyon zuriick. Durch ihn entstand eine Bibelbewegung, nach-
dem er selbst durch das Lesen der Bibel eine innere Wende
erlebt hatte. Er zog als Prediger des Evangeliums durchs Land,
ohne Predigterlaubnis. Er forderte, dass die Bibel in die Lan-
dessprachen tbersetzt und so fiir jeden Menschen zuginglich
gemacht werden miisse. Das Lesen der lateinischen Bibel war
allein dem in Latein bewanderten Klerus vorbehalten, der auch
die Gottesdienste in dieser Sprache gestaltete. Petrus Waldes
gewann Scharen von Anhidngern, die den Ablasshandel, die
Seelenmesse, das Fegefeuer und die Heiligenverehrung radikal
ablehnten. Im Mittelpunkt stand fiir die Waldenser das Lesen
der Bibel, Bufle, Bekehrung und ein demiitiges Leben in Armut.

Der Englinder John Wycliffe (1320-1384) studierte in Oxford
und war wihrend seines ganzen Lebens romisch-katholischer
Priester. Trotzdem erkldrte er, das einzige Oberhaupt der Kir-
che sei Christus selbst. Der Papst, der nicht im Geiste des Evan-

machtsiichtige Hierarchie und die Monche, die ohne jede bib-
lische Legitimation eine besondere religiose Heiligkeit fir sich
selbst beanspruchten, lehnte er auf das Schirfste ab. Ebenso
lehnte er die Lehre der Transsubstantiation beim Abendmahl
als Messopfer ab, mit der Begriindung, sie widerspriche «so-
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wohl der Bibel als auch der Vernunft». Die Unfehlbarkeit der
romisch-katholischen Kirche in Glaubensangelegenheiten, der
Glaube an das Fegefeuer, die Anbetung der Heiligen und die
Reliquienverechrung standen fir ithn auch im Widerspruch zur
Heiligen Schrift. John Wycliffe, als «Morgenstern der englischen
Reformation» bezeichnet, organisierte Gruppen von Wander-
predigern, die einfach lebten und das Wort Gottes predigten.
Zu seinem Lebenswerk gehorte die Ubersetzung der Bibel ins
Englische. Diese Ubersetzung, unter der Bezeichnung King
James Version bekannt, ist von unschidtzbarem Wert.

Der Tscheche Jan Hus (1360-1415) hatte als Rektor der Prager
Universitit ein echtes Glaubenserlebnis und wurde danach ein
Prediger, der mit feurigem Eifer das Evangelium verkiindete.
Das Priestertum war ithm gegeniiber feindlich gesinnt, nach-
dem er dessen Habgier und Streben nach Luxus angegriffen
hatte. Zu dieser Zeit bestanden enge Beziehungen zwischen
den Universitdten in Oxford und Prag, wodurch die Lehren
John Wycliffes in Bohmen rasch bekannt wurden.

Wir konnten noch viele weitere Beispiele nennen, in denen
Menschen zu Gegnern der offiziellen Kirche wurden. Sie, wie
ihre Anhidnger, bezahlten meist mit ithrem Leben dafir, oft
auch auf dem Scheiterhaufen. Sogar bereits Tote wurden wieder
ausgegraben, verbrannt und ihre Asche verstreut, wie das bei
Whycliffe der Fall war.

Dennoch girte der Geist des Widerstandes gegen die Kir-
che, oder man suchte die Reform innerhalb der Kirche und des
Christentums. Daher wurde es notwendig, zwischen 1409 und
1431 drei Kirchenkonzile abzuhalten. In Pisa, Konstanz und
Basel beschiiftigten sich die Wiirdentrdger primir mit der Stel-
lung und der Autoritidt der Kirche und des Papstes. Anders als
bei den sieben Konzilen der frithen Kirche, die sich haupt-
sdchlich mit theologischen Fragen beschiftigt hatten, musste
nun die Stellung des Papsttums gegeniiber den weltlichen Herr-
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schern, aber auch den geistlichen Kritikern geschiitzt werden.
Daher wurden «zur Rettung des romisch-katholischen Glau-
bens» die Gegner mit hiirtesten Mafinahmen verfolgt.

Humanismus
Der Geist des Widerstandes bekam einen unverhofften Verbiin-
deten. Im Jahre 1453 eroberten die Tiirken Konstantinopel, und
viele Gelehrte aus dem ostromischen Reich flohen in den Wes-
ten. Diese forderten das Interesse an Wissenschaft und Kunst.
Eine sdkulare Bewegung entstand, die eine «Wiedergeburt»
(Renaissance) der alten geistigen Werte, losgelost vom Christen-
tum, forderte. Gleichzeitig brachte sie frischen Wind in das alte,
vertrocknete Lehrsystem der kirchlichen Institutionen, denen
seit Jahrhunderten das gesamte Bildungssystem unterstand.
Die Vertreter dieser Renaissance, der neuen Einstellung zu
Gesellschaft, Wissenschaft und Kunst, wurden Humanisten
genannt. Die meisten von ihnen waren weit vom Christentum
entfernt, doch nicht alle. Es gab sogar Pépste, die diese neue
Bewegung der unabhédngigen Forschung mit Begeisterung un-
terstiitzten. Sie sahen die darin liegende Gefahr fiir das autori-
tare System nicht, auf dem das Papsttum beruhte. Exemplarisch
sollen hier zwei Vorldufer genannt werden:

Der Italiener Girolamo Savonarola (1452-1498) war Dominika-
nermonch im Kloster Bologna. Er studierte tiber vierzehn Jahre
Theologie und gewann dadurch die Einsicht, dass nur die Heili-
ge Schrift selbst den Weg der Erlosung aufzeige. Er wandte sich
gegen jede Form duBleren Kultes und setzte ganz allein auf die
Gnade des Herrn Jesus fiir das Leben und das Sterben. Das
brachte ihn in Konflikt mit dem herrschenden Klerus. Nach po-
litischen Umstiirzen rief er in Florenz eine demokratische Re-
publik aus, die unter der Herrschaft Jesu regiert werden sollte.
Sein politisches Engagement entsprach seinem humanis-
tischen Verstdndnis. Er erkannte in dieser Geistesbewegung
auch gute und nutzbare Krifte fiir die Verbreitung des Evan-
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geliums. Gleichzeitig sah er die Gefahr dieser geistigen Be-
wegung, unabhidngig von Gott und der Kirche sein zu wollen.
Die immer stidrkere gesellschaftspolitische Wirkung des Huma-
nismus veranlasste Savonarola, die Buipredigt in den Mittel-
punkt seines Wirkens zu stellen. Ebenso trat er fiir einen ein-
fachen Lebensstil ein. Doch er fiel bei der pépstlichen Kirche
in Ungnade, musste grauenhafte Folter erleiden und wurde 6f-
fentlich an einem Kreuz hingend verbrannt.

Desiderius Erasmus von Rotterdam (1466-1536) war der an-
dere groBe Vorldaufer der humanistischen Bewegung. Als zwei-
tes Kind eines Priesters in Rotterdam geboren. erhielt er als
20-Jdhriger die Priesterweihe durch ein Augustinerkloster, in
dem er aber nicht lange blieb. Er entschied sich fiir das Stu-
dium der frithen Kirchenviter und der alten lateinischen Au-
toren und wurde bald einer der besten Latein- und Griechisch-
kenner seiner Zeit. Im Jahre 1516 brachte er in Basel als Erster
ein griechisches Neues Testament heraus, mit dem er weltbe-
kannt wurde. In zahlreichen Schriften trat er fiir eine Erneue-
rung des Christentums durch den Humanismus ein. Ein positives
Verstdndnis fir diese Bewegung gewann er aus den Schriften
der antiken, vorchristlichen Zeit.

Erasmus kritisierte erbarmungslos die mittelalterliche Kir-
che, deren Zeremonien und das Priestertum. Er wollte die Kir-
che von innen heraus erneuern. Als im Zuge der Reformation
in Deutschland und der Schweiz eine grol3e Anzahl von Men-
schen der romisch-katholischen Kirche den Riicken kehrte,
weigerte er sich, es ithnen gleichzutun, weil er an der Einheit
der Kirche festhielt. So war es kein Wunder, dass er von beiden
Seiten heftig angegriffen wurde. Fir die Katholiken war er je-
mand, der die Autoritidt der Kirche und damit Gott selbst in
Frage stellte, und fir die Protestanten war er jemand, der Got-
tes Handeln durch die Protestanten nicht akzeptierte, und
damit wiederum Gott selbst in Frage stellte.
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Spiter kam es mit Martin Luther, dem Reformator in Deutsch-
land, zu ciner offenen Auseinandersetzung iiber theologische
Erkenntnisse, die dazu fiihrte, dass der Bruch der Kirche mit
den Reformatoren noch groBBer wurde.

Die Renaissance hatte einerseits die herrlichsten Kunstwerke
hervorgebracht sowie Wissenschaft und Forschung von den
Fesseln der mittelalterlichen Kirche befreit. Doch andererseits
verfiihrte sie viele zu einer Riickkehr zu heidnischen Idealen,
wie sie in der vorchristlichen Zeit galten. Sie brachte aber auch
viele zu den Grundtexten der Bibel zuriick, zu Hebrédisch und
Griechisch anstelle der ungenauen und tendenzidsen Vulgata, der
lateinischen Bibel. Dies bedeutete die Riickkehr zu der Lehre
der Urgemeinde, zur Wiederentdeckung von Wahrheiten, die
so lange, gewollt oder ungewollt, unbekannt geblieben waren.

Die Reformation in Deutschland
Seit der offiziellen Anerkennung des Christentums als Staatsre-
ligion im Jahr 361 waren rund 1150 Jahre vergangen. Ganz Euro-
pa galt am Vorabend der Reformation als christlich. Der Sieges-
zug des Islam war aufgehalten worden. Alles sah wie ein grof3er
Erfolg fiir die Botschaft des Evangeliums aus. Doch leider wurde
dieser Erfolg auf Kosten des Inhalts des Evangeliums erreicht.

Der unwandelbare Messias, der Herr und Erloser aller
Gldubigen, und seine gute Botschaft wurden im Laufe der Ge-
schichte von vielen unbiblischen Dingen tiberschattet. Es schli-
chen sich fremde Lehren ein, sehr viel Menschliches bestimmte
die Kirche, und vor allem wurden nichtbiblische Wahrheiten
als biblisch dargestellt.

Doch zu allen Zeiten gab es mutige Bekenner der tatséchli-
chen Wahrheit. Der Preis, den sie dafiir bezahlten, war oft genug
ihr eigenes Leben. Erst mit der humanistischen Bewegung trat
insofern eine Wende ein, als der Mensch die Herrschaft der
Kirche iiber sein personliches Leben abschiitteln und sich nicht
mehr in einer geistlichen Abhédngigkeit bewegen wollte.
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Mit Martin Luther und anderen Reformatoren traten Mén-
ner auf die Biihne der Geschichte, die das Bild der Kirche fir alle
Zeiten grundlegend veridndern sollten. Die Reformation brachte
Glaubige hervor, die eine tiefe, biblisch-geistliche Uberzeugung
besallen und mit feurigem Eifer fiir das Evangelium eintraten.
Sie waren wie frischer Morgentau, der nach langer Nacht neue
geistliche Bliiten in allen Landschaften Europas wachsen liel3.

Martin Luther

Martin Luther wurde am 10. November 1483 in Eisleben gebo-
ren. Ab dem fiinften Lebensjahr musste Martin auf die Latein-
schule in Mansfeld gehen, mit zwolf Jahren schickte ihn der Va-
ter zur Schule nach Magdeburg. Zwei Jahre spéter besuchte er
in Eisenach die Schule, und von dort ging er 1501 als 18-Jdhri-
ger zur Universitidt nach Erfurt. Er begann zunichst, die da-
mals so genannten sieben freien Kiinste zu studieren: Gramma-
tik, Rhetorik, Dialektik, Astronomie, Arithmetik, Geometrie
und Musik. Schon 1502 bekam der Hochbegabte seinen ersten
akademischen Titel. Sein Thema war die Logik des Aristoteles,
dessen Weltbild er im Bereich der Politik und der Physik bis an
sein Lebensende beibehielt. Nach seinem Magisterabschluss,
wiederum liber Werke des Aristoteles, erhielt er von der Uni-
versitdt ein Stipendium, so dass er ab 1505 Rechtswissenschaften
studieren konnte.

Der Grund fiir diese Studienwahl war zunichst, dass sein
Vater nach einer Braut fiir ihn suchte und er nach dem Stu-
dium der Theologie als Priester nicht hitte heiraten konnen.
Im gleichen Jahr, als er unterwegs zu seinen Eltern nach Mans-
feld war, geriet er in ein stiirmisches Gewitter. Auf freiem Feld
schlug plétzlich unmittelbar neben ihm ein Blitz ein. In seiner
Todesangst schwor er, ins Kloster zu gehen, falls er am Leben
bleiben wiirde. So trat er vierzehn Tage spiter am 17. Juli 1505
vollig unerwartet und zum Erstaunen seiner Eltern und Freun-
de in das Schwarze Kloster der Augustiner-Eremiten in Erfurt
ein und wurde Bettelmonch.



Der Messiasglaube als Religion

1507 wurde er zum Priester geweiht und erhielt zum ersten
Mal cine eigene Bibel in Latein. Das Kloster schickte thn zum
Theologiestudium, so dass er am 19. Oktober 1512 an der Uni-
versitdt Wittenberg Professor fiir Bibelwissenschaften wurde.
Von da an begann er ein intensives Bibelstudium, nun nicht
nur allein in Latein wie iblich, sondern auch in Hebrdisch
(Altes Testament) und Griechisch (Neues Testament). Wo er
bisher, wie alle anderen Theologen auch, meist Kommentare
tiber die Heilige Schrift gelesen hatte, studierte er jetzt die
Schrift selbst. Hier ist der eigentliche Urquell des Beginns der
Reformation zu suchen.

Der Durchbruch

1513 kam ithm wihrend der Vorbereitung zu Psalmvorlesungen
die Erkenntnis von Romer 1,17, dass die Gerechtigkeit Gottes
keine fordernde, sondern eine schenkende Gerechtigkeit durch
Jesus Christus ist. Bisher hatte er in den Jahren des Kloster-
lebens als Augustinermonch immer versucht, die Gerechtigkeit
Gottes durch die Beichte, die Sakramente und das Halten hoher
Moralprinzipien zu erfiillen, wie es der bisherigen Schriftaus-
legung entsprach. Nun kam ihm die grundlegende Erkenntnis
der Wahrheit, dass die Gerechtigkeit Gottes, die dem Siinder
vergibt, in Jesus geschenkt war. So machte er sich nach Ab-
schluss der Psalmvorlesung daran, den Romerbrief unter die-
ser einen tiefen Erkenntnis auszulegen: Die Gerechtigkeit
Gottes wird nicht durch den Menschen erfiillt, sondern sie ist
durch Jesus erfiillt worden. Der Gerechte wird aus Glauben
leben.

Er erfuhr die tiefe Barmherzigkeit des Evangeliums: Der
gerechte Gott ist in Jesus Christus der barmherzige Gott. Er
selbst erfiillte die von ihm geforderte Gerechtigkeit durch sei-
nen Messias. Dies wird dem Glaubenden zugerechnet, das
macht ihn gerecht fiir Zeit und Ewigkeit. Darin liegt der ei-
gentliche Trost des Evangeliums. So galt fiir Luther von nun an
die Gnadenordnung Gottes und nicht mehr die Rechtsordnung
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der Kirche. Das war seine eigentliche Bekehrung und innere
Abkehr von romisch-katholischer Werksgerechtigkeit.

Parallel zu Luthers Erkenntnissen tiberschlugen sich 1517 die
Ereignisse. Papst Leo X. (R. 1513-1521) benotigte Riesensum-
men fiir den Bau der St. Peterskirche in Rom. Daher beschloss
er 1515, den Verkauf von Siindenabldssen durch Buf3scheine
auszudehnen. Der Ablasshandel war in der Zeit der Kreuzziige
entstanden. Die Lehre vom Fegefeuer besagte, dass jeder Mensch
fiir seine Siinden zeitliche und ewige Hollenqualen zu leiden
habe. Die zeitliche Strafe werde im Fegefeuer verbiif3t. Nun
verfiigte die Kirche aber tiber den Schatz der guten Werke vor-
angegangener «Heiliger». Diese konnten die Hinterbliebenen
bei Bedarf fiir den Verstorbenen kaufen. Auch fiir sich selbst
konnten sie durch gute Werke - indem sie vor dem Priester
BuBe taten und zur Bestédtigung einen «Stindenablassschein»
kauften — die Zeit des Fegefeuers verkiirzen. Diese Ablassscheine
wurden wie Reliquien verehrt, die der Besitzer jederzeit beim
Priester zur Vergebung einldsen konnte.

Daneben gab es noch einen immensen Handel mit Reli-
quien, wovon allein in Wittenberg fast 19 ooo existierten. Durch
den Erwerb dieser Gegenstiande war es ebenso moglich, die
Qual des Fegefeuers zu verkiirzen.

Die 95 Thesen
Als Martin Luther fiir den erkrankten Stadtpfarrer in Witten-
berg den Vertretungsdienst iibernahm, tauchte in dieser Zeit ein
Ablasshidndler auf, der Dominikanermdénch Johann Tetzel (1465 -
1519), um seine «Ware», die Stindenablassbescheinigungen, 6f-
fentlich anzubieten. Er erkliarte ohne Gewissensbisse: «Sobald
das Geld im Kasten klingt, die Seele in den Himmel springt!»
Immer wieder hatte Luther gegen diese Praxis gepredigt.
Doch am 31. Oktober 1517, dem Samstag vor Allerheiligen, dem
weithin bekannten Tag des Wittenberger Ablassfestes, machte
er seinen Protest in schriftlicher Weise offentlich. Er nagelte
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seine 95 Thesen gegen den Ablass in lateinischer Sprache an
die Schlosskirchentiire in Wittenberg. Fiir Luther war das seel-
sorgerliche Anliegen ausschlaggebend. die Gnade durfte nicht
zur Handelsware degradiert werden. Die armen Gldubigen
durften nicht um die wahre Bufle betrogen werden. Innerhalb
von 14 Tagen wurden diese 95 Thesen in Niirnberg ins Deutsche
tibersetzt, und schon Ende des Jahres waren sie in fast allen
deutschsprachigen Lindern bekannt.

Durch diesen Thesenanschlag kam der Stein ins Rollen, wie
ein Lauffeuer verbreitete sich die Kritik an der Praxis Roms.
Mit diesem Protest war die Reformation eingeleitet.

Diese Entwicklung blieb Papst Leo X. nicht verborgen, Luther
musste sich 1518 auf dem Reichstag in Augsburg fiir seine Mei-
nung verteidigen. Doch michtige Freunde wie der Kurfiirst
Friedrich von Sachsen konnten ihn beschiitzen, so dass Luther
in Wittenberg weitere Schriften verfassen konnte, etwa «Von
der Freiheit eines Christenmenschen».

Am 3. Januar 1521 traf Luther dennoch der Kirchenbann.
Nun als «vogelfrei», d.h. ohne Rechtsschutz durch Rom. zum
Ketzer erklirt, wollte Kaiser Karl V. (1500-1558) die Exkom-
munikation durchsetzen. Zu diesem Zweck wurde der Reichs-
tag zu Worms einberufen (16.-18. April 1521). Martin Luther
wurde aufgefordert, seine Schriften und Erkldrungen zu wider-
rufen. Darauf sagte Luther, er konne nur etwas widerrufen, das
der Bibel widerspriche. «Mein Gewissen ist gefangen im Wor-
te Gottes, und darum kann ich und will ich nichts widerrufen,
weil gegen das Gewissen zu handeln, weder sicher noch lauter
ist. Ich kann nicht anders, hier stehe ich, Gott helfe mir. Amen.»

Luther wurde verurteilt, aber der Kurfiirst von Sachsen
konnte thn nochmals retten. Luther wurde in Schutzhaft auf
die Wartburg gebracht. Wihrend seines Aufenthaltes iibersetzte
Luther 1522 das Neue Testament ins Deutsche. Im Jahre 1534
dann das Alte Testament, so dass nun die ganze Bibel in Deutsch
erhiltlich wurde.
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Die Bekenntnisschrift «Confessio Augustana» von 1530 legte
die evangelisch-lutherische Theologie dar und bildete damit
die Basis der neu entstandenen Kirche. Kernpunkt war der
Glaube, der auf den Schriften des Alten und Neuen Testaments
beruhte, und auf ihnen allein. Luthers Motto reduzierte seine
Theologie auf das Wesentliche: Die Schrift allein. — Der Glau-
be allein. — Die Gnade allein.

In einem Bereich ist Luthers Theologie jedoch nicht zu unter-
stiitzen, ja sogar abzulehnen und zu verwerfen: in seiner Hal-
tung den Juden gegeniiber. Sicherlich ist zu beriicksichtigen,
dass er als ehemaliger Augustinermonch nicht nur die Haltung
von Augustinus (354-430) den Juden gegeniiber teilte, sondern
auch im Blick auf das Umfeld seiner Zeit keine Ausnahme in
seiner antisemitischen Haltung bildete.

Zunichst war seine Einstellung tiberraschend positiv, wie
in seiner Schrift «Dass Jesus ein geborener Jude sei» von 1523
deutlich wurde. So etwas hatte man seit den Tagen der Apostel
nicht mehr gehort. Luther war der festen Uberzeugung, dass die
bibeltreue christliche Religion jedes Hindernis fiir den freiwil-
ligen Anschluss der Juden an das Christentum beseitigen wiir-
de. Doch darin hatte er sich geirrt. Auch wenn die Juden voller
Euphorie iiber dieses Bekenntnis waren, wurden sie nicht Chris-
ten. Danach veroffentlichte er weitere Schriften, die immer
mehr von heftigsten antisemitischen Ausbriichen gekennzeich-
net waren, deren Hohepunkt «Von den Juden und ihren Li-
gen» von 1543 darstellte. Selbst seine letzte Predigt vor seinem
Tod war dem Judenhass gewidmet.

Als Luther am 18. Februar 1546 nach schwerer Krankheit starb,
hatte sich nicht nur Deutschland, sondern ganz Europa fir im-
mer verdndert. Durch seine Schriften ermutigt, stellten sich
auch andere Reformatoren gegen Rom, wie etwa Huldrych
Zwingli (1484-1531) in Ziirich und Johannes Calvin (1509 -1504)
in Genf in der Schweiz.
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Die Gegenreformation

Das Konzil von Trient

Wihrend des heftigen Kampfes der romisch-katholischen Kir-
che gegen die Reformatoren wurde den Kreisen, die nicht di-
rekt zur papstlichen Hierarchie gehorten, etwas klar: Auch die
romisch-katholische Kirche musste gewisse Verdnderungen
vornehmen.

Besonders Kaiser Karl V. (R. 1519-1556) war wegen der reli-
giosen Unruhen in seinem Reich besorgt. Nach vielen Bemii-
hungen gelang es ihm, die Einberufung des Konzils von Trient
zu erreichen, das dann, mit Unterbrechungen, von 1545 bis 1563
dauerte. Die Absicht von Karl V. war, eine friedliche Losung
des Religionsstreites zu erreichen und gewisse Reformen auch
im Katholizismus durchzusetzen.

Doch es kam anders. Das Konzil war vorwiegend italienisch
und vom Papst kontrolliert. So war es kein Wunder, dass die
von den Protestanten gestellte Forderung, alle Beschliisse des
Konzils miissten bibeltreu sein, abgelehnt wurde. Die Beschliis-
se stiarkten den Katholizismus sowohl theologisch als auch
praktisch. Hier die Hauptpunkte:

1. Die lateinische Vulgata (inkl. Apokryphen) ist die einzige

autorisierte Version der Bibel.

Die Heilige Schrift nach der Vulgata und die Traditionen

sind gleichberechtigte Offenbarungsquellen Gottes.

3. Alle sieben Sakramente bleiben giiltig.

Jeder Katholik muss die von der Kirche gemachte Ausle-
gung der Schriften akzeptieren.

5. Die Lehre der romisch-katholischen Kirche bleibt so, wie
sie vor der Reformation war.

6. Die Stellung des Papstes bleibt unverédndert. Jeder Priester
muss folgenden Schwur leisten: «Ich glaube, dass die Hei-
lige Katholische Apostolische Romische Kirche die Mutter
und Herrin aller Kirchen ist, und ich verspreche und

)
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schwore absoluten Gehorsam dem Bischof von Rom, Nach-
folger des Apostel Petrus, somit selbst Apostel und Stell-
vertreter von Jesus Christus.»

Die erhoffte Koexistenz der beiden Konfessionen wurde nicht
erreicht. Der Katholizismus rdaumte zwar cinige seiner zweifel-
haften Briauche aus, hielt aber an seinen Dogmen weiterhin
fest. AuBerdem wurden die Protestanten als Ketzer abge-
stempelt. Die stidrkste Waffe im Kampf gegen die Protestanten
nach dem Konzil wurde der Orden der Jesuiten. In ganz Euro-
pa erreichten sie eine Re-Katholisierung vieler Stidte und Ge-
biete.

Die Jesuiten

1534 griindete Ignatius von Loyola (1491-1556) die «Gemein-
schaft Jesu», weil er glaubte, die romisch-katholische Kirche sei
in Gefahr, und es bestehe die dringende Notwendigkeit. neue
Wege im Kampf gegen die Lehren der Reformation zu finden.
Die Jesuiten wurden «Glaubenswichter» im Auftrag des Paps-
tes, nachdem dieser den neuen Orden anerkannt hatte. So
wollte die romisch-katholische Kirche die durch die Reforma-
tion erlittenen Herrschaftsverluste wieder wettmachen.

In Lindern wie Spanien und Italien befanden sich die Ka-
tholiken in einer groflen Mehrheit, und die Inquisition konnte
die Protestanten problemlos vernichten. Aber in anderen
Lindern waren andere Methoden notwendig. Als Wolfe im
Schafspelz infiltrierten die Jesuiten protestantische Kreise und
verpflichteten einflussreiche Leute, um auf diese Art die verlo-
renen Schafe in die romisch-katholische Herde zuriickzubrin-
gen. Die Disziplin des Ordens war absolut streng, es wurden
Gehorsam und genauste Obrigkeitstreue verlangt.

Die Jesuiten spezialisierten sich auf die Erzichung und Bil-
dung und griindeten Schulen in ganz Europa, in denen junge
Menschen zu eifrigen Instrumenten fiir die Verbreitung der
pipstlichen Ideen und Pline gemacht wurden.
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In spiteren Jahren wurden die Methoden des Ordens so
abstofend. dass sie in fast jedem romisch-katholischen Land
verboten oder mindestens eingeschriankt wurden. Das ging so
weit, dass 1773 Papst Klemens XIV. (R. 1769-1774) den Orden
abschaffte «wegen des Schadens, den die Jesuiten dem Namen
der Heiligen Romischen Kirche zugefiigt hatten». Aber vierzig
Jahre spéter hob Papst Pius VII. (R. 1800-1823) das Verbot
seines Vorgidngers wieder auf.

Das von der Reformation entziindete Licht war nicht mehr
auszuloschen. Doch der Kampf zwischen den beiden Konfes-
sionen verdnderte das Gesicht Europas.

Dies ergab nach dem «Westfilischen Frieden» von 1648 fol-
gende Aufteilung Europas:

Katholische Linder:

Portugal, Spanien, Frankreich, Belgien, Italien, das heutige
Osterreich. Der Balkan war zu der Zeit unter ottomanischer
Herrschaft, spiter teilte sich diese Region in romisch-katho-
lische und orthodoxe Lédnder. Dasselbe geschah mit dem da-
maligen Polen. Alles, was spiter zu Russland kam, wurde ortho-
dox, das tibrige romisch-katholisch.

Protestantische Ldnder:
Dinemark, Schweden, Norwegen, Finnland.

Gemischte Linder:
Holland, GrofB3britannien, Irland, Deutschland, Schweiz, Un-
garn (z.T. unter ottomanischer Besatzung).

Trotz des beachtlichen geistlichen Erfolgs der Reformation wa-
ren die Protestanten zahlenmifig in der Minderheit; sie mach-
ten etwa ein Drittel der Bevolkerung aus.
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Das 18. Jahrhundert — Ende einer Epoche
Das 18. Jahrhundert stand in geistiger Hinsicht unter dem Mot-
to der «Aufkldrung». Mit diesem Ausdruck bezeichnet man im
Allgemeinen die Emanzipation des wissenschaftlichen Den-
kens. Unabhingig von der Theologie, besonders von einem
Gottesbezug, wurde die Wissenschaft in den Mittelpunkt ge-
stellt. So wie im Humanismus der Mensch Mittelpunkt des
Denkens wurde, so wurde nun die Wissenschaft unabhingig
von Gott. Oder wie Immanuel Kant (1724-1804) es definierte:
«Die Befreiung des Menschen aus dem Unvermogen, sich sei-
nes Verstandes ohne Leitung eines anderen zu bedienen.» Mit
anderen Worten: «Habe Mut, dich deines eigenen Verstandes
zu bedienen.» Der Mensch soll sich nur auf seinen Verstand
und seine Vernunft verlassen.

Parallel dazu hatten schon im 17. Jahrhundert Forscher wie
Francis Bacon (1561-1626), René Descartes (1596 -1650), Galileo
Galilei (1564 - 1642) und Isaak Newton (1643 -1727) durch Beob-
achtungen und Versuche herausgefunden, dass das gesamte
Universum durch unverédnderliche Naturgesetze gelenkt wurde.
Gott wurde als der Schopfer des Weltalls betrachtet, der alles
nach feststehenden Naturgesetzen zusammengefiigt hatte. Doch
die Wissenschaft konnte nun alles mit der reinen Vernunft erkla-
ren und 16ste sich so von Gott. Diese Theorie entwickelte sich
zum «Deismus»: Gott mischt sich nicht weiter in das Weltgesche-
hen ein, selbst wenn er die Welt geschaffen hat. Ubernatiirliches
wie Wunder, Prophezeiungen, Menschwerdung Gottes, Jung-
frauengeburt oder die gottliche Inspiration der Bibel wurden als
Lehren der Theologen und nicht mehr glaubwiirdig betrachtet.

Von England aus verbreitete sich der Geist der Aufklarung
und des Deismus tiber Frankreich nach Deutschland. Christian
Freiherr von Wolff (1679 -1754), Immanuel Kant (1724 -1804),
Johann Wolfgang von Goethe (1749-1832), Gotthold Ephraim
Lessing (1729 -1781), David Hume (1711-1776) und Francois Vol-
taire (1694-1778) waren die Kdmpfer fiir die alleinige Herr-
schaft der Vernunft. Diese «Vernunftrevolution» wurde zuneh-
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mend eine Herausforderung fiir beide Konfessionen. Im Ge-
gensatz zur spateren «Gott-ist-tot-Theologie» lehnte die
Aufkldarung die Existenz Gottes nicht grundsétzlich ab. Der
Deismus betrachtete Gott sozusagen als in den Ruhestand ge-
tretene Person. Aus dem Deismus entwickelte sich der Ratio-
nalismus, der in die «Gott-ist-tot-Theologie» miindete. Der
Rationalismus selbst wurde zur Grundlage fiir den spiteren
Atheismus oder besser gesagt, fiir die «Vergottlichung» des
Menschen. Alle weiteren Geistesstromungen entfalteten sich
aus dieser Haltung.

Neben dieser neuen Lehre der Wissenschaftlichkeit, die alle
Grundlagen des messianischen Glaubens als unnatiirlich ab-
lehnte und die Bibel als Wort Gottes verwarf, entstanden be-
sonders in England und Deutschland religiose Erweckungs-
bewegungen.

Die Zeit der Erweckungen

In Deutschland begann mit dem Pietismus eine Bewegung, die
einen grof3en Einfluss auf die Entwicklung des Glaubens hatte
und bis heute existiert. Bereits 1670, nach Ende des grauenvol-
len Dreifligjdhrigen Krieges, beeinflussten die Pietisten das
kirchliche Leben in Deutschland und wurden zu einem wichti-
gen Pfeiler gesellschaftspolitischer Verdnderungen. Sie erweck-
ten die lutherische Kirche aus einer Zeit des Formalismus. Mit
threm bibelbezogenen Eifer trugen sie sehr zur Entwicklung der
dulleren Mission bei, besonders auch in Amerika.

Die Pietisten — wie auch die Methodisten, mit denen sie vie-
les gemeinsam hatten — betonten die Wichtigkeit der Rettung
von Menschen durch Bekehrung. Sie unterstrichen, dass wahre
Religion auf einer personlichen Beziehung zu Gott beruhen
musste. Den Gemeindeschwerpunkt sahen sie im seelsorgeri-
schen Dienst am Einzelnen und in der bibelbezogenen Ausle-
gung des Wortes Gottes. Diese Einstellung erméglichte es
ihnen, die trennenden Barrieren zwischen den verschiedenen
protestantischen Kirchen zu tiberwinden.
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Der Pietismus wurde in besonderer Weise von drei Mannern
gepragt.

Philipp Jakob Spener (1635-1705) griindete als Pfarrer in Frank-
furt am Main nach dem Vorbild schweizerischer Freunde die
ersten Hausbibelkreise und gab damit den Anstof3 zur ganzen
Bewegung. Um nicht in den Ruf eines Separatisten zu kommen.
legte er in einer seiner Schriften, «Pia Desideria» (fromme Wiin-
sche), sein geistliches Anliegen offen dar. Er sah die Grundfor-
derung des Christentums in der totalen Verleugnung des eige-
nen Ichs. Nur dann konnten gottgewollte Resultate entstehen
und sich wahre Frommigkeit entwickeln. Zu diesem Zweck
war es notwendig, sich in der Gemeinschaft mit anderen Gladu-
bigen gegenseitig zu ermutigen, den Weg des Glaubens weiter-
zugehen und zu einem tieferen Bibelverstindnis zu gelangen.
Aus der Uberschrift seines Werkes wurde die Bezeichnung
«Pietisten» abgeleitet.

August Hermann Francke (1663-1727) war ein weiterer wich-
tiger Wegbereiter des Pietismus. Er wurde 1684 als Professor
fiir hebréische Sprache nach Leipzig berufen und griindete dort,
angeregt durch die Pia Desideria, eine Zusammenkunft zur
«Forderung des neuen Menschen, frommer Wissenschaft und
exegetischer Theologie und Beispiel eines heiligen Wandels».
In Liineburg erlebte er 1687 seine personliche Wiedergeburt
und die Gewissheit der Vergebung. Nach seinem Wechsel an die
Universitdt Halle legte er dort durch die Griindung einer Ar-
menschule, eines Waisenhauses, eines Gymnasiums und der
ersten Realschule in Deutschland Zeugnis seiner gesellschafts-
politischen Verantwortung und christlichen Nichstenliebe ab.
Hinzu kam sein schriftstellerisches Schaffen, die Begriindung
der ostindischen Missionsarbeit und der Einsatz zur Griindung
ciner Bibelgesellschaft. Uber seinem Leben stand der Wahl-
spruch: «Die auf den Herrn vertrauen, kriegen neue Kraft»
(Jes. 40.31).
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Nikolaus Ludwig Graf von Zinzendorf (1700-1760) war der dritte
prigende Wegbereiter. Er stammte aus dem Osterreichischen
Hochadel, der wegen des reformatorischen Glaubens vor der
Inquisition flichen musste. Seine Mutter gehérte zum Spener-
kreis, und Nikolaus wurde von 1711 bis 1716 in die «Franck’sche
Schule» nach Halle geschickt. Spater ging er nach Wittenberg,
um lutherische Theologie zu studieren. Je mehr er die Geistesbe-
wegung der Aufkldrung sah, desto mehr wurde thm deutlich. wie
sehr dieser «Wissenschaftsglaube» ein Angriff auf das Chris-
tentum war.

1722 erlaubte er einer Gruppe von mihrischen Briidern,
einem Zweig der Kirche von Jan Hus aus Béhmen, sich auf sei-
nem Gut in Herrnhut (Sachsen) anzusiedeln. Mit der Zeit ent-
stand auf dem Gut Herrnhut eine Zufluchtsstitte fir alle ver-
folgten Christen, unabhingig von deren Konfession. Daraus
entstand die «Briiddergemeine», die zu den entscheidenden Pio-
nieren der modernen Missionsarbeit weltweit wurde. Um die
Missionare zu ermutigen, begann er, ihnen téglich ein Bibelwort
als Losung mitzugeben, eine Gepflogenheit, aus der das noch
heute weit verbreitete Losungsbuch entstand.

Zinzendorf prigte das Denken vieler Christen in verschie-
denen Lindern und wurde als Liederdichter zu einem grof3en
Segen fiir die Glaubigen. Das Geheimnis seines Sendungsbe-
wusstseins lag in folgender Begebenheit. Einmal stand er vor
einem Kruzifix in Disseldorf, worliber der Satz stand: «Das tat
ich fiir dich, was tust du fiir mich?» So stellte er sein ganzes
Leben in den Dienst zur Ehre Gottes.

In England war die Erweckung eng mit drei Personen verbun-
den: den Bridern John und Charles Wesley und George White-
field.

John Wesley (1703-1791) und Charles Wesley (1707-1788)
grilndeten zusammen mit anderen Studenten wihrend ihrer
Zeit am Lincoln College in Oxford 1729 den «Heiligen Klub»
mit dem Zweck, sich selbst und auch andere zu besseren Chris-
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ten zu machen. Weil sie planmifig und methodisch ihr tigliches
Leben und ihre Gemeinschaft am Wort Gottes orientierten, wur-
den sic «Methodisten» genannt. George Whitefield (1714-1770)
kam mit Charles in Kontakt, der ihn in den Klub einlud. Zu die-
sem Zeitpunkt war sich noch keiner der drei seiner Erlosung
wirklich sicher. Als John Wesley 1736 dennoch als Missionar
nach Nordamerika ging, war seine dortige Arbeit ein totaler
Misserfolg. Doch auf der Schiffsreise traf Wesley Mitglieder
der Mihrischen Briider von Herrnhut. Dieser Kontakt machte
einen groflen Eindruck auf ihn. Er sah, dass diese Leute einen
Glauben an den Messias als ithren personlichen Erloser hatten,
der ihm selbst fehlte.

1738 nach London zuriickgekehrt, verstand Wesley die Be-
deutung der erlosenden Verdnderung, die nur durch die Wie-
dergeburt geschieht. Nach schweren geistlichen Kdmpfen drang
er schlielich zum wahren Licht durch. Nach seiner Bekehrung
begann John Wesley seine Arbeit als Evangelist. Auch seine
Freunde erlebten ihre Wiedergeburt und innere Erneuerung
durch den Heiligen Geist. So wurden sie zum Ausgangspunkt
einer beispiellosen Erweckung, die England vollkommen ver-
dnderte. Wesley griindete die «Methodistische Kirche», die heu-
te weltweit iiber 30 Millionen Mitglieder zihlt. Johns Bruder,
Charles, wurde weltweit bekannt als Verfasser von vielen christ-
lichen Liedern.

George Whitefield unterstiitzte diese Erweckung. indem er
oft unter freiem Himmel vor mehreren zehntausend Zuhorern
predigte. Zahllose Menschen, die von den bestehenden Kir-
chen enttiuscht waren, wurden so zu wahren Jiingern des Mes-
sias. Whitefield besuchte auch des Ofteren Nordamerika und
wirkte dort ebenso. Er schloss sich zwar keiner etablierten Kir-
che an, aber die anglikanische Kirche erlebte durch die Erwe-
ckung dennoch einen starken biblisch-evangelikalen Auftrieb.
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Fazit des 5. Kapitels
Es war eine sehr lange Zeitspanne von rund 1500 Jahren, die
wir in diesem Kapitel behandelt haben. Doch wichtiger als die
Anzahl der verflossenen Jahre sind die gewaltigen Veridnde-
rungen durch den Einfluss des Christentums. Im 4. Jahrhundert
standen weite Gebiete Europas unter der Herrschaft des Ro-
mischen Reiches. An der Schwelle des 19. Jahrhunderts sahen
wir dasselbe Gebiet in viele Ldnder und Staaten aufgeteilt.

Oberfldchlich betrachtet waren diese anderthalb Jahrtau-
sende ein Siegeszug des Christentums. Um 300 n.Chr. herum
waren die an den Messias Gldubigen eine Minderheit, die ver-
folgt wurde. Bis zur Zeit, als das Christentum im Romischen
Reich zur Staatsreligion wurde, war es selbstverstandlich, dass
jeder Christ den Messias aus einer personlichen Glaubensent-
scheidung heraus angenommen hatte. Niemand konnte daraus
cinen weltlichen Nutzen ziehen, im Gegenteil, solch ein Schritt
konnte nur Diskriminierung, Verfolgung, ja sogar den Mirty-
rertod nach sich ziehen. Doch dann, im 4. Jahrhundert, dnderte
sich das. Jeder Untertan im Romischen Reich musste dem Kai-
ser gegeniiber loyal sein. Dazu gehorte nach 363 die Annahme
der von Kaiser Theodosius proklamierten christlichen Staatsre-
ligion. Es gab kaum jemanden im Romischen Reich, der wusste,
dass dieser Glaube aus dem beriichtigten jiidischen Volk stamm-
te, da die Trennung zwischen Juden und Christen so strikt war,
dass Christen keine Verbindung mehr zu Juden haben durften.

Das Konvertieren zum Christentum wurde zu einer einfa-
chen Prozedur: Man musste ein Glaubensbekenntnis nachspre-
chen und wurde darauf mit ein paar Tropfen Wasser bespritzt.
Danach war man ein Christ. Bei den nachfolgenden Generatio-
nen war die Lage noch einfacher: Das neugeborene Baby wur-
de von einem Priester mit einigen Tropfen Wasser bespritzt, da-
durch erhielt es das ewige Heil und war Mitglied der Heiligen
Romischen Kirche.

Beim Gewinnen neuer Volker fiir das Christentum war die
Situation nicht viel anders. Als Erstes musste der Herrscher den



Der Messiasglaube als Religion

Glauben annehmen. Das konnte eine ehrliche Entscheidung
sein, doch meistens spielten machtpolitische Griinde eine Rol-
le. Nachdem der Herrscher nun offiziell Christ geworden war,
lie3 sich jeder Untertan des Herrschers ebenfalls taufen, als
Zeichen seiner Loyalitdt dem Staat gegentiber. So wurde Euro-
pa nicht vom Christentum erobert, weil die Volker das Evan-
gelium als Botschaft des ewigen Heils verstanden, sondern weil
die ganze Kirche einen vollkommen verfremdeten Messias ins
Zentrum ihrer Religion stellte, vor dem sich jeder zu beugen
hatte. Das war die Ursache fiir all das Schlimme, das sich im
Namen des Messias ereignete. Mit dieser traurigen Tatsache
vor Augen kann uns auch nicht verwundern, was in den folgen-
den Jahrhunderten geschah.

Uber tausend Jahre lang strebte die romisch-katholische
Kirche als Erstes nach weltlicher Macht. Politische Herrscher
konnten ohne Unterstiitzung des Papstes nicht existieren. Im
Laufe der Jahrhunderte hatte die Kirche einen ungeheuren
Reichtum angehiuft.

Die Kreuzziige hatten das Ziel, das Heilige Land fiir das
Christentum zu gewinnen. Aber mussten deshalb Zehntausende
von Muslimen und Juden ermordet werden im Namen dessen, der
die Feindesliebe verlangte? Spanische Juden, die Ureinwohner
Stidamerikas und auch Angehorige anderer Volker wurden vor
die Wahl gestellt: Kreuz oder Schwert, Taufe oder Tod! Die Inqui-
sition war ein Widerspruch und eine Verdrehung der Lehre Jesu.

Nicht nur auf diesen Gebieten entfernte sich die Kirche weit
vom Evangelium. Der ganze Kern der «Frohen Botschaft» fiir
den Siinder, der durch Jesus Vergebung empfangen kann, stand
nicht mehr im Mittelpunkt. Jesus, der am Kreuz stellvertretend
fiir den Menschen die Schuld getragen hatte, wurde von der ro-
misch-katholischen Kirche in den Hintergrund geriickt! Fiir das
Vergeben der Siinden wurde ein Mittler eingeschaltet, der Pries-
ter. Thm wurde gebeichtet, nicht mehr dem Messias. Nur er konn-
te fortan die Siinden vergeben, meist unter der Bedingung einer
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«Spende» fiir die Kirche. Dann kam die Lehre vom Fegefeuer.
Diese wurde mit zu einer Haupteinnahmequelle fiir die Kirche:
Mit der Zahlung einer Geldsumme durch die Hinterbliebenen
konnten die Qualen fiir die Seelen der Verstorbenen verkiirzt
werden. Vom 4. bis zum 16. Jahrhundert verkiindete die romisch-
katholische Kirche einen verfremdeten Messias. Ihr ganzes Ver-
halten war weit von dem entfernt, was Jesus gelehrt hatte.

So kam es im 16. Jahrhundert zur Reformation, die mit Martin
Luther begann. Viele Abweichungen vom biblischen Evange-
lium wurden korrigiert. Die Bibel selbst wurde wieder ins Zen-
trum geriickt, jedenfalls bei den protestantischen Kirchen. In
der romisch-katholischen Kirche wurden zwar auf dem Konzil
von Trient auch Verdnderungen vorgenommen, diese fiihrten
aber nicht zuriick zu den Quellen.

Die protestantischen Kirchen unterschieden sich in ihrer
lutherischen oder calvinistischen bzw. reformierten Theologie
im Hinblick auf das Verhiltnis von Staat und Kirche, kirchliche
Leitungsstrukturen und das Verstdandnis von Taufe und Abend-
mabhl. Je nach Betonung entstanden unterschiedliche Gruppen,
wie Presbyterianer, Puritaner, Quiker, Mennoniten, Methodis-
ten, Pietisten oder Mihrische Briider. Obwohl diese Gruppen
auflerhalb der offiziellen Kirchen organisiert waren, beeinfluss-
ten sie tiberaus stark die groB3en evangelischen Kirchen, so die
lutherische Kirche in Deutschland, die reformierte Kirche in der
Schweiz und die anglikanische Kirche in England. Grundsitz-
liche Einigkeit gab es im Protestantismus im Blick auf die per-
sonliche Nachfolge Jesu: Das personliche Leben eines Gldubigen
in Bezug auf Frommigkeit, Nachstenliebe, Moral, Beschei-
denheit, Heilsgewissheit usw. musste im Vordergrund stehen.
So wurden die erweckten Kreise zu weltweiten Segenstragern.

Die verschiedenen Erweckungen, zu denen es im 18. Jahr-
hundert kam, wurden durch Methodisten und Pietisten ange-
stof3en. Nach iiber 1300 Jahren, in denen die romisch-katholische
Kirche weit vom Wege des Evangeliums abgewichen war, gab
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es an der Schwelle des 19. Jahrhunderts eine Verinderung zum
Guten. Die biblisch orientierten Kreise waren zwar nur eine
Minderheit im Weltchristentum, aber bei Gott spielen Zahlen
keine Rolle. Die Unwandelbarkeit des Messias und seiner
Lehre wurde wieder anerkannt.



Der Messias
in der modernen Welt
(19. Jahrhundert bis Gegenwart)

Zwischen Aufklarung und Atombombe

Die Herausforderungen des 19. Jahrhunderts

Vergegenwirtigen wir uns zuerst kurz die geschichtliche Ent-
wicklung in Europa. Die franzosische Revolution brachte 1789
einen wahren Umsturz. Mit der Proklamation der Volkssouve-
ranitdt wurde nicht nur die Monarchie, sondern auch der kirch-
liche Einfluss endgiiltig abgeschafft. Neue Gesetze durch zu-
meist biirgerliche Politiker gaben Frankreich als erstem Land in
Europa eine Verfassung. Menschen- und Biirgerrechte wurden
durch eine Nationalversammlung, die vom Volk gewdahlt wor-
den war, erlassen. Dies war das Resultat der Aufklarung, die
wie eine Welle auch durch andere Staaten Europas schwappte.

Die Entwicklungen blieben jedoch nicht konstant, in verschie-
denen Staaten kamen spiter wieder Monarchen an die Macht.
In Frankreich kronte Napoleon Bonaparte (1769 -1821) sich am
1. Dezember 1804 selbst zum Kaiser. Wegen der Vormachtsstel-
lung Frankreichs schlossen sich vier europiische Staaten zu
einer Allianz zusammen und besiegten Napoleon 1814. Das
hatte zur Folge, dass fast alle europdischen Staaten 1814 /15 auf
dem Wiener Kongress zusammenkamen, um ganz Europa terri-
torial neu zu ordnen. Auf diesem Kongress wurde der Deutsche
Bund gegriindet, der 38 deutsche Einzelstaaten umfasste. Dieser
Staatenbund trat an die Stelle des «Heiligen Romischen Rei-
ches Deutscher Nation», das bereits 1806 aufgelost worden war.

Ebenso wurde die Neutralitdtspflicht der Schweiz fest-
gelegt, weil sie im Gegenzug weitere Kantone zugesprochen
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bekam. Die Gebiete von Frankreich, Russland, Gro3britan-
nien, PreuBen, Osterreich, Belgien, Italien und den Niederlan-
den wurden neu geregelt. Das hatte aber nicht etwa cin friedli-
ches Zusammenleben zwischen den Volkern zur Folge, nicht
einmal innerhalb der Lander. Denn plotzlich erhob sich ein
starker werdender Nationalismus, und gleichzeitig wurden die
sozialen Unterschiede in Europa immer gravierender. Das waren
die Ursachen neuer, wenn auch zumeist lokaler Kriege und
Revolutionen.

Wir nennen nur die wichtigsten Ereignisse:

1821-1830 griechischer Befreiungskampf

1830 Aufstand in Polen; Trennung von Belgien und Holland;
Revolution in Paris

1848 Revolutionen in Osterreich und Deutschland; Aufstinde in Italien

und Ungarn; deutsch-danischer Krieg

1852 Frankreich ist keine Republik mehr, sondern wieder eine Monarchie
1856 Ende des Krimkrieges und Neuordnung des Balkans

1870 Krieg zwischen Deutschland und Frankreich

1871 Griindung des deutschen Kaiserreiches

Diese Fakten geben uns einen Eindruck, wie weit die Staaten
von einem friedlichen Miteinander in Europa entfernt waren,
obwohl der Wiener Kongress so verheiffungsvoll gewesen war.

Auf dem Gebiet der Wissenschaft verinderte die Aufklarung
die Welt grundlegend und innerhalb kiirzester Zeit durch zahl-
reiche Entdeckungen und Erfindungen, wie z.B. durch die Foto-
grafie, das Telefon, die Rontgenstrahlen, den Dieselmotor. Bei
diesen gewaltigen Erfolgen des menschlichen Verstandes ver-
gallen allerdings viele Menschen, wer diesen Verstand geschaffen
hatte. Mit der Trennung von Staat und Kirche trat zunchmend
auch eine Trennung des Menschen von geistlichen Werten ein,
bis dahin, dass die Existenz einer hoheren Instanz abgelehnt
wurde.
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Besonders wichtig in dieser Entwicklung ist das Aufkom-
men evolutiondrer Theorien durch Gregor Mendel (1822 -1884)
und Alfred Russel Wallace (1823 -1913). Die Theorie der Evo-
lution fand mit dem britischen Naturforscher Charles Darwin
(1809-1882) und seiner Schrift «Uber die Entstehung der Arten
durch natiirliche Auslese oder Das Erhaltenbleiben der begiins-
tigten Rassen im Ringen um die Existenz» von 1859 internatio-
nale Beachtung. Sein Weltbild iiber die Entstehung der Tiere
und der Menschen veridnderte die allgemeine Haltung zum Le-
ben bis heute. Diese Theorie besagt. dass sich der Mensch durch
Selektionsprozesse der Natur aus niederen Lebensformen «em-
porentwickelt» hat. So war es eine «sensationelle Erkenntnis»
zu behaupten, der Mensch sei letztlich nur eine Mutation des
Affen.

Daraus entwickelte sich spiter der Sozialdarwinismus, der
vertritt, dass eine Gesellschaft sich selbst durch Selektionspro-
zesse weiterentwickeln muss. Das Endresultat dieser Ideologie
finden wir im Nationalsozialismus mit seiner Lehre von der Her-
renrasse oder in anderen Formen des Faschismus, wo beurteilt
wurde, wer lebenswert oder lebensunwert fiir eine Gesellschaft
war.

Im 19. Jahrhundert geschahen in Europa nicht nur enorme tech-
nische und politische Verdnderungen, sondern letztlich wurden
jahrtausendealte ethische Werte, die aus der jiidisch-christlichen
Vergangenheit des Abendlandes gewachsen waren, vollkommen
verdndert. Die Kehrseite der industriellen Revolution war die
grauenhafte Verelendung grofier Teile der Bevolkerung. Die vor-
mals in der Landwirtschaft Tédtigen wurden zumeist unter extrem
schlechten Lebensbedingungen Fabrikarbeiter, die fiir Nied-
rigstlohne hochstmogliche Leistungen erbringen mussten.

Um dieser Form der Ausbeutung des Arbeiters fiir das Ka-
pital der Industrie den Kampf anzusagen, schrieben im Jahre
1848 Karl Marx (1818 -1883) und Friedrich Engels (1820-1895)
das «Kommunistische Manifest». 1867 erschien der erste der
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drei Binde des Hauptwerkes von Karl Marx, «Das Kapital». in
dem er fiir eine Verdanderung der kapitalistischen Gesellschafts-
strukturen eintrat, um der «Verelendung des Proletariats» durch
cine «klassenlose Gesellschaft» zu begegnen.

Ferdinand Lasalle (1825-1864) griindete den ersten «allgemei-
nen deutschen Arbeiterverein» als eine politische Instanz zum
Schutz der sozialen Rechte von Arbeitern. Aus diesen beiden
sozial-politischen Engagements entstanden spiter die kommu-
nistische und die sozialistische Bewegung. So wichtig es war, et-
was gegen die Verelendung der Bevolkerung zu tun, so falsch
war es zu glauben, dass sich eine Gesellschaft zum Hoheren ent-
wickeln konne. Bemerkenswert ist, dass die meisten politischen
Denker erkldrten, die Kirche (egal welcher Konfession) als In-
stitution sei fiir eine moderne Gesellschaft tiberholt. Die Reli-
gion an sich wurde zunehmend abgelehnt bis dahin, dass Reli-
gion, der Glaube an einen Gott oder sonst eine hohere Macht,
als Opium fiir das Volk bezeichnet wurde.

Parallel dazu entstanden in fast allen europiischen Lin-
dern romisch-katholische und protestantische Gruppen, die
sich als «Christliche Sozialisten» bezeichneten. Diese waren
der Uberzeugung, dass Arbeiter ein Recht auf wirtschaftliche
und soziale Verbesserungen hitten. Der christliche Glaube
fithrte sie zur Unterstiitzung dieser Arbeiterkreise. Viele ver-
standen ihren Einsatz als Gehorsam gegentiber dem Liebes-
gebot Jesu. Andere wandelten die Bedeutung des Evangeliums
um in eine Lehre der «sozialen Gerechtigkeit», die es auf Er-
den zu verwirklichen galt.

Doch die groBBte Herausforderung fiir den christlichen Glauben
im 19. Jahrhundert war das Aufkommen der Bibelkritik. Die
Kritik an der Bibel als dem offenbarten Wort Gottes trat als Ers-
tes an deutschen Universititen auf. Da diese staatliche und keine
kirchlichen Institutionen waren, wurde die Bibelkritik positiv
aufgenommen.
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Es geschah das schwer Verstindliche: Etwa dreihundert
Jahre nachdem Luther die Schrift als Wort Gottes zur wich-
tigsten Grundlage des christlichen Glaubens gemacht hatte, be-
gann gerade im Land der Reformation dieses Verstindnis zu
schwinden. Uberraschend ist, dass diese «wissenschaftliche his-
torisch-kritische Bibelforschung» zu keiner allgemeinen nen-
nenswerten Reaktion der offiziellen Kirchen fihrte.

Erweckungsbewegungen

In England, wie auch in Schottland, wuchs das evangelische
Verstindnis des Glaubens duBlerst stark. Das war nicht nur bei
den «Nonkonformistischen» Kirchen, den Protestanten, die die
Staatskirche ablehnten, der Fall. Auch in der anglikanischen
Staatskirche gewann der evangelische Glaube viele Anhédnger.
Diese Entwicklung fithrte zu einem sehr positiven Resultat:
Beide protestantischen Stromungen sahen die Notwendigkeit
einer Schulbildung auf biblischer Basis, die Schulen sollten nicht
unter Staatskontrolle stehen, sondern von den Glidubigen beein-
flusst und geleitet werden.

Die groBe Erweckung in den USA begann 1857 durch den Ju-
risten Charles Finney (1792 -1878) und brachte nicht weniger
als eine Million Menschen zum Glauben. Von Amerika sprang
der Funke zu den britischen Inseln tiber, zuerst nach Nordir-
land, dann nach England und Schottland. Auch in diesen Lin-
dern fanden eine Million Menschen den Messias. In England
fithrte die Erweckung 1865 zur Griindung der Heilsarmee im
Jahr 1878 durch den Methodistenprediger William Booth
(1829-1912). Das Wirken der Heilsarmee breitete sich iiber
viele Linder aus und wurde ein wichtiger Faktor der evange-
lisch-diakonischen Arbeit.

Im Blick auf die Erweckung in den USA und in Grof3britannien
diirfen wir auch nicht den Dienst von Dwight Lyman Moody
(1837-1899) unterschidtzen. Ohne jede formelle theologische
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Vorbildung begann er 1857 als Zwanzigjihriger unter den wil-
desten und gottlosesten Jugendlichen in Chicago zu evangelisie-
ren. Uber vierzig Jahre, bis zu seinem Tod 1899, wirkte Moody
als Evangelist in den USA und auch bei vielen Besuchen in
Grof3britannien. Er brachte das Evangelium auf einfache, volks-
nahe und iiberzeugende Art zu den Menschen und veridnderte
das ganze Land durch seine Verkiindigung.

Leider fanden diese gewaltigen Erweckungen im englisch-
sprachigen Raum nicht ohne negative Erscheinungen statt. So
sind die meisten Sekten, die wir heute haben. in dieser Zeit ent-
standen.

Auf dem europdischen Kontinent gab es nur wenige Beispiele
fiir eine Erweckung innerhalb der evangelischen Kirche, wie
wir es in den angelsédchsischen Liandern sahen. Eine Ausnahme
bildet Schweden. In der Mitte des 19. Jahrhunderts wirkte dort
Carl Olof Rosenius (1816-1868) als «Vater» der Erweckungs-
bewegung. Als Schriftleiter der Zeitschrift «Der Pietist» iibte
er einen iber die Landesgrenzen hinausgehenden Einfluss aus.
Seine Schriften wurden in 14 Sprachen tibersetzt, und seine Bii-
cher erreichten Auflagen von mehreren Millionen.

Durch Nikolaus Ludwig Graf von Zinzendorf (1700 -1760)
und die pietistische Erweckung in Deutschland beeinflusst, er-
reichte die schwedische Erweckung spiter auch Dédnemark und
Norwegen. Dadurch sind bis zum heutigen Tag die lutherischen
Kirchen in Skandinavien meist Erweckungsgemeinden aus die-
ser Epoche. Sogar die «Lutherische-Kirche-Missouri-Synode»
in den USA wurdc von Rosenius positiv beeinflusst.

Theologie, Philosophie und Humanismus

Gerade in der Zeit des 19. Jahrhunderts, in der Zeit der Indus-
trialisierung, des wachsenden Rationalismus und Kommunis-
mus sowie der Bibelkritik, wiire ein vermehrter Aufbruch des
lebendigen Glaubens an den unverdnderbaren Messias so wich-
tig gewesen. Im Geiste der Aufklirung kam es aber zu einer
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immer stiarkeren gegenseitigen Annédherung zwischen Theolo-
gie, Philosophie und Humanismus. Erwdhnenswert sind in die-
sem Zusammenhang folgende Personen:

Johann Gottfried Herder (1744 - 1803): Philosoph, Schriftsteller
und evangelischer Theologe. Das Wichtigste im Christentum
sah er in der von Jesus geforderten Humanitit. Er trat fiir eine
umfassende Geschichtsbildung ein und ging ganz neue Wege in
der Erziehung neuer Theologengenerationen.

Immanuel Kant (1724 -1804): Mathematiker, Physiker, Philo-
soph und Schriftsteller. Sein Hauptwerk war 1781 «Die Kritik
der reinen Vernunft». Seine Werke waren der entscheidende
Vorstof3, das Sittliche als das Maf} gottlichen Willens zu betrach-
ten. «Moralisch ist jede Handlung, die aus Achtung vor dem
Sittengesetz und aus purer Pflichterfiillung geschieht.»

Friedrich Daniel Ernst Schleiermacher (1768-1834): Als Theo-
logieprofessor hatte er im damaligen Preuf3en eine herausra-
gende Bedeutung. Er widersetzte sich den Aussagen von Kant,
der alles auf die Norm der Moral, die mit der Vernunft zu er-
fassen sei, reduzierte. Er betonte vermehrt, dass der Glaube
nicht allein im Maf3 der Vernunft, sondern im Mal3 der Erfah-
rung begriindet sein miisse. Religion ist nicht Sache der Moral,
sondern Sache des Gefiihls. Im religiosen Erlebnis wird das
Gefiihl geweckt, und so wird Religion erfahrbar. In allen Reli-
gionen sind Wahrheiten erfahrbar, doch im Christentum tritt
uns die reinste und hochste Form der Wahrheit entgegen. Die
religiose Erfahrung wird zur gottlichen Offenbarung — gerade
im Christentum. Diese Form der religiosen Inspiration wurde
Kennzeichen weiter Kreise der Christenheit.

Georg Wilhelm Friedrich Hegel (1770-1831): Der Theologe
Hegel gab zusammen mit dem Theologen Friedrich Wilhelm
Joseph von Schelling (1775-1854) die Zeitschrift «Kritisches
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Journal der Philosophie» heraus. Beide zusammen begriinde-
ten die «idealistische Philosophie», die besagt, die Vernunft sei
der eigentliche Geist, der die Welt beherrsche. «Was verntinftig
ist, das ist wirklich, was wirklich ist, das ist verniinftig», so die
These. Insofern behauptete er, das Christentum sollte neu for-
muliert werden, im Sinne der idealistischen Philosophie.

Die Uberbetonung des Menschen und seiner Vernunft sowie
die gesteigerte Wahrnehmung seines Ichs machten die Erlo-
sung durch den Messias zunehmend iiberfliissig. Die gleiche
Wirkung hatte die Vorstellung einer «ethischen Evolution», ei-
ner Hoherentwicklung der Moral und Sitte im Miteinander.
Der Mensch musste nur entdecken, dass er an sich und in sich
gottlich war. Daher war der biblische Glaube an einen tatsiach-
lich existierenden Gott fiir diese theologischen Philosophen oft
nicht annehmbar. Durch die philosophischen Geistesstromun-
gen in der Theologie wurden die biblischen Heilswahrheiten
entstellt oder sogar ganz entwertet. Dadurch verblasste die
Klarheit der messianischen Botschaft wieder, trotz aller errun-
genen biirgerlichen Freiheiten im 19. Jahrhundert wie in der
Vergangenheit. Nur wenige waren in der Lage, die biblischen
Wahrheiten laut zu verkiinden und dafiir einzutreten, und ihre
Stimmen wurden nur von wenigen gehort.

Missionarische Aktivitaten
Das 19. Jahrhundert kann man wohl als die Bliitezeit der Welt-
mission bezeichnen, auch wenn leider vieles geschah, was dem
Evangelium widersprach. Da die Verfolgung der Protestanten
durch die Katholiken weitestgehend vorbei war, entfalteten sich
beide Konfessionen unabhédngig voneinander in der ganzen Welt.
Die Jesuiten und andere romisch-katholische Orden hatten
schon im 16. Jahrhundert begonnen, in Indien, Japan und China
zu missionieren, spater kamen die Eroberungen der romisch-
katholischen Staaten in Amerika hinzu. Frankreich besetzte
groB3e Gebiete in Nordamerika. Spanien und Portugal eroberten



Der Messias in der modernen Welt

ganz Mittel- und Siidamerika. Die ersten englischen Missionen
sahen ihr Ziel darin, den Indianern das Evangelium zu bringen.

Im 16. und 17. Jahrhundert dehnten die Holldnder ihre Kolo-
nien nach Ceylon, Malaysia und Indonesien aus. So begann die
Mission dort durch Missionare, die von deutschen Pietisten
beeinflusst waren. Die 1732 gegriindete «Mihrische Missions-
kirche» sandte im Laufe ihrer 150-jdhrigen Tétigkeit tiber 2000
Missionare in alle Teile der Welt. Es war eine ganz andere Art
der Mission als jene der Jesuiten.

1795 wurde die «Londoner Missionsgesellschaft» gegriin-
det. Diese und andere Missionen waren die Friichte der grof3en
Erweckung davor. Die Missionare wirkten in Indien, China,
Afrika, Westindien und im Siidpazifik.

Zum Ende des 19. Jahrhunderts entstanden viele amerikani-
sche missionarische Organisationen, deren Anteil an der Welt-
mission im folgenden Jahrhundert noch stark anstieg.

Das Ende der lllusion des standigen Friedens

(1900-1945)

So kommen wir nun zum 20. Jahrhundert, das so reich an welt-
umspannenden Ereignissen und Entwicklungen war wie kein
anderes. Die Herrscher und Volker der européischen Staaten
begriifiten das 20. Jahrhundert mit dem sicheren Gefiihl, in
einem neuen Zeitalter zu leben. Der wissenschaftliche und tech-
nologische Fortschritt des 19. Jahrhunderts hatte den meisten
Volkern Wohlstand gebracht, und seit 1871 hatte es keine Krie-
ge mehr gegeben. Es sah so aus, als hitte sich der Mensch in
Europa tatsdchlich zum Guten verdndert. Bis 1914 schien dieser
europdische Optimismus berechtigt. In Westeuropa herrschte
tber vierzig Jahre Frieden.

In der Wissenschaft wurden weitere wichtige Entdeckungen
gemacht: 1915 veroffentlichte der Physiker Albert Einstein (1879 -
1955) seine allgemeine Relativitdtstheorie und verdnderte das
Weltbild der Physik. 1910 erfand der Mediziner Paul Ehrlich
(1854-1915) «Salvarsan» gegen die Geschlechtskrankheit Syphi-
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lis und bahnte den Weg fiir Chemotherapie und Krebsforschung.
Beide erlebten als Juden trotz Nobelpreisauszeichnung schwers-
te antisemitische Angriffe. So wie thnen erging es unzihligen an-
deren auch. Nils Bohr (1885 -1962) brachte 1913 seine Atomkern-
theorie hervor,die die Kriegswaffentechnik fiir immer verdnderte.

Erster Weltkrieg

Doch am 1. August 1914 war der Traum vom friedlichen Europa
zu Ende, der Erste Weltkrieg brach aus. Ausgelost durch das
Attentat auf das Osterreichische Thronfolgerpaar Erzherzog
Franz Ferdinand und Herzogin Sophie am 28. Juni 1914 in Sa-
rajewo, lieBen sich die darauf folgenden Unruhen in ganz Eu-
ropa nicht mehr unter Kontrolle bringen.

Das Pflicht- und Ehrgefiihl, das Vaterland verteidigen zu
wollen, erfasste alle Nationen. Deutschland erkldrte als erstes
Land Russland den Krieg, in der Folge wurden alle anderen
Lander mitgerissen, bis dahin, dass Japan in den Krieg eintrat,
indem es wiederum Deutschland den Krieg erklirte. Der Erste
Weltkrieg dauerte vier Jahre und endete mit den endgiltigen
Waffenstillstandsvertragen am 11. November 1918. Das Krifte-
verhiltnis war zu ungleich: Deutschland, zwar militdrisch stark,
hatte als Verbiindete Osterreich-Ungarn, das Osmanische Reich
und Bulgarien, doch Letztere waren militdrisch mehr Belas-
tung als Hilfe. Thnen gegeniiber standen England, Frankreich,
Russland, Italien und die USA als alliierte Michte.

Am 28. April 1919 wurden in Paris die Friedensvertrige
unterzeichnet. Danach entstand wiederum ein vollig neues Eu-
ropa und ein vollkommen neuer Naher Osten. Das Osterreich-
Ungarische Reich wurde in die Liander Osterreich, Ungarn,
Tschechoslowakei und Jugoslawien aufgeteilt. Dasselbe geschah
mit dem Osmanischen Reich, das komplett unterging.

Doch es gab noch andere entscheidende Verdnderungen:
Deutschland, Osterreich, Ungarn und die Tiirkei wurden Re-
publiken. Aus dem zaristischen Russland entstand am 30. De-
zember 1922 die Union der Sozialistischen Sowjet-Republiken
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(UdSSR, heute zwolf Staaten der GUS) als Folge der russischen
Oktober-Revolution von 1917.

Deutschland war durch den Krieg wirtschaftlich ruiniert. Dazu
kamen noch die gewaltigen Wiedergutmachungsforderungen
der Alliierten, weil das Land im Versailler Vertrag vom 28. Juni
1919 die Alleinverantwortung fiir den Ausbruch des Ersten
Weltkrieges tibernommen hatte. AuBerdem verlor der Staat
durch den Krieg seine Kolonien sowie grofie Gebiete an Frank-
reich und Polen.

So kam es in Deutschland durch den Krieg zum volligen Zu-
sammenbruch der Wirtschaft. Die Inflation stieg ins Unermess-
liche, die Mark verlor jeden Wert. Die Lebensmittel wurden
unglaublich teuer. Die Arbeitslosigkeit betraf iiber sechs Mil-
lionen Menschen. Diese Situation erreichte zum Ende der
zwanziger Jahre ihren Hohepunkt. Daraus entstand die grofite je
von Menschen verursachte Katastrophe, der Zweite Weltkrieg.
Bedingt durch die Wirtschaftskrise und die hohen Arbeitslosen-
zahlen sahen viele in den auftretenden radikalen Parteien, be-
sonders im Kommunismus und Sozialismus oder in der national-
sozialistischen Partei, ihre einzige Hoffnung.

Adolf Hitler (1889-1945) trat am 12. September 1919 der
neu gegriindeten «Deutschen Arbeiterpartei» (DAP) bei, die
am 24. Februar 1920 in «Nationalsozialistische Deutsche Arbei-
terpartei» (NSDAP) umbenannt wurde. Er war zunédchst ihr
Propagandachef, bevor er sich am 29. Juli 1921 zum Parteivorsit-
zenden mit umfangreichen Vollmachten wihlen lieB3. Zu Be-
ginn blieb die Partei klein und unbedeutend. Nach und nach
wurde sie stirker, trotz zwischenzeitlichen Verbots. Nach der
Neugriindung am 27. Februar 1925 im Miinchner Biirgerbriu-
keller verzeichnete sie Ende 1925 schon etwa 27000 Mitglieder,
1928 ca. 100000 Mitglieder und 2.8 Prozent der Wihlerstim-
men. 1930 hatte sie schon mehr als 400000 Parteizugehorige
und erreichte 18,3 Prozent bei den Wahlen. Nur ein Jahr spiter
folgte der Wahlerfolg mit 37,9 Prozent Stimmenanteil!
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Aufstieg der NSDAP

Was konnte der Grund fiir diesen unglaublichen Aufstieg einer
Partei sein, die zwar demokratisch gewéhlt wurde, aber die
Abschaffung der Demokratie auf dem Plan hatte? Es war kei-
ne Hexerei, sondern eine Verkettung verschiedenster Ereig-
nisse, die sich die NSDAP nutzbar machte.

Die Kommunistische Partei wurde in diesen Jahren immer
stirker. Das Schreckgespenst einer baldigen Ubernahme der
Herrschaft durch Russland wurde zur realen Bedrohung. Solch
eine Situation jagte den finanzstarken Kapitalisten. den Fabrik-
und Hausbesitzern, den Bauern und Geschiftsinhabern, ja
selbst den Freiberuflichen, eine panische Angst ein. Sie fiirch-
teten Enteignungen durch die Kommunisten. Was im russischen
Reich geschah, durfte nicht auch Deutschlands Schicksal wer-
den. Aber wie konnte das verhindert werden?

Die meisten Biirger sahen nur eine Moglichkeit: Die NSDAP
war ja auch eine sozialistische Arbeiterpartei. Sie musste fir
die Arbeitslosen attraktiver gemacht werden als die Kommunis-
tische Partei Deutschlands (KPD). Dafiir sorgte die Deutsch-
nationale Partei, der unwahrscheinlich viele Wirtschaftsleute
mit viel Kapital angehorten, die ihre Partei mit sehr viel Geld
versorgten. Das ermoglichte dieser Partei, die paramilitarischen
Organisationen aufzubauen, um die Gegner der NSDAP phy-
sisch und psychisch zu vernichten. Die Euphorie in der Bevol-
kerung wuchs, als Adolf Hitler schlie8lich am 30. Januar 1933
vom Reichsprisidenten Paul von Hindenburg (1847-1934) als
Reichskanzler ernannt wurde.

Die Zahl der Mitglieder in den braun uniformierten Sturm-
abteilungen (SA) und den schwarz gekleideten Schutzstaffeln
(SS) schwoll an und erreichte auf dem Hohepunkt der Macht
fast vier Millionen Angehdorige. Diese politischen Privatarmeen
dienten einem doppelten Zweck: zum einen dem fast téiglich
stattfindenden StraBBenkampf gegen die Kommunisten, der oft
mit Feuerwaffen ausgeiibt wurde. Zum anderen diente der
gewaltige Aufbau der SA und der SS einem noch wichtigeren



Der Messias in der modernen Welt

Grund: Er versorgte die Arbeitslosen mit Geld, mit einer Uni-
form, dem Gefiihl der Beschiftigung und — vielleicht als wich-
tigster Punkt — durch die Zugehorigkeit zur Privatarmee der
NSDAP mit Selbstbewusstsein. Sie wurden plotzlich gebraucht,
waren Teilhaber am Kampf fiir ein neues, besseres, gerechteres
und starkes Deutschland.

Das Ziel war, die Gegner zunéchst einzuschiichtern und
spdter zu vernichten. Gleichzeitig demonstrierte die NSDAP
mit den Mitteln der Gewalt ihre Uberlegenheit gegeniiber
jedem, der nicht fiir sie war. Dadurch erzwangen sie viele Partei-
eintritte, und auch viele Kommunisten sahen in der NSDAP
schlieBlich den besseren und aussichtsreicheren Kdmpfer fiir
die Sache der Arbeitslosen.

Der Zweite Weltkrieg

Als am 27. Februar 1933 durch ein Attentat der Reichstag in
Flammen aufging, nutzte dies der zuvor als Reichskanzler er-
nannte Adolf Hitler dazu, alle Formen politischer Opposition
zu verbieten. Nicht nur die Kommunistische Partei wurde ver-
boten, sondern sdmtliche politischen Gegner wurden riicksichts-
los ausgeschaltet. Ab diesem Zeitpunkt gab es keine legale
Opposition mehr. Das angekiindigte Tausendjdhrige Reich der
Nationalsozialisten (Nazis) hatte begonnen. Es bestand zwolf
Jahre, bis 1945, doch die begangenen Verbrechen wiren selbst
fiir tausend Jahre zu viel gewesen.

Im Laufe von sechs Jahren bereitete die NSDAP Deutsch-
land militdrisch, wirtschaftlich und psychologisch auf den Krieg
vor. Zu diesen Vorbereitungen gehorte auch das «friedliche»
Annektieren von Osterreich und des Sudetenlandes 1938. Eben-
so die Besetzung und Aufteilung der Tschechoslowakei in die
Protektorate Bohmen, Mihren und Slowakei. Am 1. Septem-
ber 1939 griff die deutsche Armee Polen an und loste dadurch
den Zweiten Weltkrieg aus. Daraufhin erkldrten England und
Frankreich Deutschland den Krieg.
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In der ersten Phase des Krieges wurde 1940/41 Frankreich be-
siegt, Holland, Belgien, Ddnemark, Norwegen und spiter der
Balkan wurden besetzt. Trotz des Nichtangriffsvertrages mit
Russland vom 23. August 1939 beschloss Hitler, am 22. Juni 1941
in Russland einzumarschieren. Erst 1942 kam die grofie Wende
und der Beginn des deutschen Riickzuges. Die Niederlagen
von Stalingrad in Russland und El Alamein in Nordafrika sind
symbolisch fiir diese Wende.

Der japanische Uberfall auf Pearl Harbour am 7. Dezember
1941 brachte auch die USA in den Krieg gegen Deutschland
und Italien. Am 9. Mai 1945 war diese grofite Katastrophe in
Europa zu Ende und die faschistischen Aggressoren besiegt.
Der Zweite Weltkrieg hatte das Leben von tiber 56 Millionen
Europédern gekostet. GroB3e Teile von Russland waren verwiis-
tet, die Stiddte in Deutschland und England Trimmerhaufen.
Mehr als 35 Millionen Menschen, Zivil- wie Militdrpersonen,
wurden auf beiden Seiten verwundet oder zu Kriegsinvaliden.
Uber zwei Millionen Menschen blieben verschollen. Dieser
Krieg verursachte Kosten in der unglaublichen Hoéhe von 1154
Milliarden US-Dollar. Niemand hatte aus diesem irrsinnigen,
fast schon apokalyptische Ziige tragenden Krieg auch nur den
geringsten Nutzen gezogen.

Die Haltung der Kirchen Anfang des 20. Jahrhunderts

Die romisch-katholische Kirche war nicht wie die protestanti-
sche Kirche mit den Fragen der Bibelkritik beschiftigt. Bis zum
19. Jahrhundert hatte der politische Machterhait zu den wich-
tigen Aufgaben der Péapste gehort. Nun wandte sich die Kirche
stirker der Neuorganisation in den eigenen Angelegenheiten
und den «inneren» Aufgaben zu.

Papst Pius X. (R. 1903 -1914) begann 1904 mit einer totalen
Reorganisation der gesamten Kirche, die zwolf Jahre andauerte.
Die gesamte Verwaltung, die Gliederung der Weltkirche, dic
Missionsstationen, all das wurde neu geregelt. AuBerdem ver-



Der Messias in der modernen Welt

fasste der Papst eine neue Ausgabe des kirchlichen Rechtes. Es
trat erst 1918 in Kraft und galt fir die ganze romisch-katholische
Kirche. Diese Neuregelungen schafften eine klarere, gemein-
same Grundlage. Dies stirkte die Position des Papstes so weit,
dass alle Kirchen noch mehr durch Rom regiert und gefiihrt
wurden. Es entstand nun praktisch eine «zentrale Regierung»
der Weltkirche.

Die Pipste traten nun auch vermehrt als Lehrer der Ge-
samtkirche auf. Jahrliche Botschaften und Glaubensunterwei-
sungen lber alle Themen, die mit der Religion verbunden waren,
wurden veroffentlicht. Viele Lehren und Entscheidungen besa-
en zum grofBen Teil keine biblische Grundlage. Dennoch gaben
sie den Menschen eine Anleitung fiir ein Leben, das stirker
moralisch und geistlich ausgerichtet war als bei Menschen ohne
religiose Bindung in der sdkularen Welt.

Die evangelische Kirche und die Okumene

Nie zuvor wurde der okumenische Gedanke in fritheren Jahr-
hunderten so zielstrebig verfolgt wie im 20. Jahrhundert. Es
gab zwar im 19. Jahrhundert verschiedene Bestrebungen, iiber-
konfessionell zusammenzuarbeiten, so durch die Bibelgesell-
schaften in Europa und Amerika oder durch die Griindung der
Evangelischen Allianz 1848, den christlichen Studentenwelt-
bund 1895 und den CVJM. Doch der eigentliche Motor der
tiberkonfessionellen Bewegung war John R. Mott (1865-1955),
der fiir seine Verdienste 1946 den Nobelpreis erhielt. Er organi-
sierte 1910 die erste Weltmissionskonferenz in Edinburgh/
Schottland. Uber tausend Delegierte kamen unter dem Gene-
ralthema «Die Evangelisierung der Welt in dieser Generation»
zusammen. Aus dieser Konferenz ging der «Internationale Mis-
sionsrat» hervor, der 1921 in den USA tagte. Die Dynamik
setzte sich weiter fort, so dass 1928 die dritte Konferenz des
«Internationalen Missionsrates» stattfand, diesmal in Jerusa-
lem. Es folgten weitere Weltmissionskonferenzen, unter ande-
rem in Neu-Delhi, Mexiko-Stadt und Bangkok.
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Als Folge der ersten Weltmissionskonferenz 1910 fand im
Jahre 1927 in Lausanne/Schweiz die «Weltkonferenz christlicher
Kirchen fiir Glaube und Ordnung (Kirchenverfassung)» statt,
an der auch die orthodoxen Kirchen teilnahmen. Die Schwer-
punktthemen lagen in der Uberlegung, dass echte Einheit der
Kirchen nur durch die Einheit in den Glaubens- und Lehr-
fragen erzielt werden konnte. 1937 folgte die zweite Konferenz
in Edinburgh/Schottland.

Auf die Initiative von Nathan Soderblom (1866-1931) wurde
1925 in Stockholm/Schweden die «Weltkonferenz fiir prakti-
sches Christentum» einberufen. Das Generalthema «Leben und
Arbeit» beinhaltete die internationale Zusammenarbeit auf prak-
tischen Gebieten, sowie die Stellungnahme zu wirtschaftlichen
und sozialen Fragen. Das Motto von Stockholm wies schon auf
das Ziel der Konferenz hin — namlich «Einheit»: «Die Lehre
trennt, doch der Dienst eint!» Nach der zweiten Konferenz 1937
in Oxford/England wurde die Bewegung der «Weltkonferenz
fiir Glauben und Kirchenverfassung» mit der gegriindeten «Welt-
konferenz fiir praktisches Christentum» 1938 in Utrecht/Nieder-
lande zu einem «Gemeinschaftskomitee» vereinigt.

Nach dem grausamen Zweiten Weltkrieg sahen die kirchli-
chen Bewegungen in Europa und Amerika ihre Aufgabe vor-
rangig darin, alles zu tun, damit sich solch eine Katastrophe
nicht wiederholte. Daher tagte am 23. August 1948 in Amster-
dam/Niederlande das Gemeinschaftskomitee unter dem Leit-
motiv «Menschliche Unordnung und Gottes Plan», in dessen
Rahmen der «Okumenische Rat der Kirchen», der erste tat-
sdchliche «Weltkirchenrat», gegriindet wurde. Sie verstanden
sich als «eine Gemeinschaft von Kirchen. dic unseren Jesus
Christus als Gott und Heiland anerkennen». Es beteiligten sich
147 Kirchen aus 44 Liandern (ohne die romisch-katholische und
die russisch-orthodoxe Kirche).

Der «Internationale Missionsrat» trat dann 1961 dem Welt-
kirchenrat bei, der in Neu-Delhi/Indien unter dem Thema «Jesus
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Christus, das Licht der Welt» tagte. Weitere Vollversammlun-
gen aller Mitglieder folgten bis heute, so dass gegenwiirtig die
internationale Christenheit unter dem Dach des «Okumeni-
schen Rates der Kirchen» weltweit vernetzt ist, gleichzeitig
aber nationale Arbeitszweige und Komitees hat, wie zum Bei-
spiel die «Arbeitsgemeinschaft christlicher Kirchen in Deutsch-
land», die 1948 ins Leben gerufen wurde. Oft wurde die wahre
Botschaft des Evangeliums von anderen, sikularen Themen
iberschattet. Der Kampf fiir die «Befreiung» von wirtschaftli-
cher und sozialer Ungerechtigkeit wurde oft der dominierende
Teil der Botschaft. Diese Tendenz ging so weit, dass sogar ein
Beschluss gefasst wurde, sikulare Programme finanziell durch
den Weltkirchenrat zu unterstiitzen.

Die Kirchen und die Diktaturen

In der Zeit zwischen den beiden Weltkriegen entstanden im
«aufgekldrten» Europa drei totalitire Regierungsarten. Der
Kommunismus, der ab 1917 in Russland herrschte, hatte eine
klare atheistische, antireligiose Einstellung. Die russisch-ortho-
doxe Kirche hatte keinen gesellschaftlichen Einfluss mehr.

In Italien wurde am 30. Oktober 1922 Benito Mussolini
(1883 -1945) Ministerpriasident. Mit Hilfe seiner biirgerlichen
Massenpartei bildete er einen faschistischen Staat. Durch Late-
ranvertridge zwischen Italien und der romisch-katholischen
Kirche unter der Fithrung von Papst Pius XI. (R. 1922-1939)
wurde am 11. Februar 1929 die Beziehung zwischen Staat und
Kirche geregelt. Der Sitz des Papstes wurde als «Staat der Vati-
kanstadt» als selbstidndiger Staat anerkannt.

In Deutschland war die Entwicklung ganz anders. Als Hitler
1933 Reichskanzler wurde, begriiBten nicht wenige Christen
diesen Regierungswechsel. Als Erstes sahen sie im Naziregime
ein Bollwerk gegen den atheistischen Kommunismus, doch war
das leider nicht der einzige Grund. Die vorwiegend liberale
Theologie war auch nationalistisch und sogar rassistisch ge-
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farbt. Das Deutsche Reich unter der Fithrung der NSDAP ver-
suchte, das Alte Testament, den jidischen Hintergrund des
Neuen Testaments, die jiidischen Wurzeln Jesu und andere ji-
dische Spuren aus dem Christentum zu entfernen, um die Ver-
kiindigung des Evangeliums im Sinne arisch-nationaler Lehre
des Deutschen Reiches auszurichten.

Zunichst wollte Adolf Hitler jedoch das Vertrauen der ro-
misch-katholischen Kirche gewinnen. So wurde schon ein hal-
bes Jahr nach der Machtiibernahme im Juli 1933 ein Konkordat
mit dem spiteren Papst Pius XII. (R. 1939-1958) unterzeichnet.
Die nationalsozialistische Regierung sicherte darin der ro-
misch-katholischen Kirche freie Religionsausiibung und selb-
stindige Regelung aller kirchlichen Angelegenheiten zu und
erlaubte das Weiterbestehen ihrer Organisationen. Im Ge-
genzug bestétigte die romisch-katholische Kirche die Auflo-
sung der «demokratischen katholischen Zentrumspartei», der
Vorlduferin der Christlich Demokratischen Union, was einen
Triumph fiir die Nationalsozialisten bedeutete, denn dadurch
wurde die Machtfiille Adolf Hitlers von der Kirche legitimiert
und bekam internationales Ansehen. Spiter warf man der Kir-
che vor, sie hitte durch das Konkordat die Naziregierung in
der Welt «salonfdhig» und eine romisch-katholische Oppo-
sition in Deutschland unmoglich gemacht.

Doch kaum war das Konkordat unterzeichnet, wurde es
schon verletzt. Die romisch-katholischen Jugendverbiande wur-
den verboten, wenn sie sich nicht der Hitlerjugend anschlossen.
Priester, die das Regime nicht unterstiitzten, bekamen Predigt-
verbot. Gewaltakte, ja sogar Morde, sollten jeden Widerstand
im Keim ersticken. Ab 1934 gab es in Deutschland keine oppo-
sitionellen Gruppen mehr, egal ob sie politischen, sozialen oder
religiosen Zwecken dienen wollten.

Der Papst wandte sich in mehr als siebzig Schreiben an die
deutsche Regierung und beklagte sich tiber die Angriffe und
MaBnahmen gegeniiber romisch-katholischen Einrichtungen,
doch ohne Erfolg. Im Jahre 1937 verlas der Papst eine Botschaft
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an die deutschen Katholiken, in der er den Nationalsozialismus
eine Irrlehre nannte, «die den Wahnversuch macht, den Schop-
fer der Welt zu einem Nationalgott herabzusetzen und in eine
nationale Religion hineinzuquetschen». Doch das war zu spiit,
so dass weder ein Aufstand noch ein Abfall der Katholiken
vom Nationalsozialismus stattfand. Die méchtige Propaganda,
die Erfolge Hitlers oder die Angst vor der allmédchtigen Ge-
stapo (Geheime Staatspolizei) mit thren Konzentrationslagern
waren mogliche Griinde fiir die Passivitit der Katholiken, doch
nicht die einzigen. Wesentlicher war, dass fiir die meisten Glie-
der der romisch-katholischen Kirche die Ziele des Regimes
attraktiv erschienen und sie diese oft aktiv unterstiitzten.

Die Deutsche Evangelische Reichskirche

Nun zu der grofleren Kirche, der evangelischen, protestanti-
schen Kirche. Um das Jahr 1929 griindete eine kleine lokale
Gruppe nationalsozialistisch gesinnter Pfarrer in Thiiringen
einen Bund, den sie «Deutsche Christen» nannten. Aus ihm
ging im Jahr 1932 die «Glaubensbewegung Deutscher Christen»
hervor. Diese Bewegung organisierte sich streng nach dem Wil-
len der NSDAP und nannte sich selbst die «SA [Sturmabtei-
lung] Jesu Christi». Die Deutschen Christen bekannten sich
ausschlief3lich zu einem «positiven Christentum», wie es im
Parteiprogramm der NSDAP verlangt wurde. Sie forderten fiir
sich selbst die «Rassenreinheit» als Voraussetzung fiir die Kir-
chenmitgliedschaft. Ebenso sollte die evangelische Kirche von
allen jiidischen Wurzeln «gesidubert» werden. Im April 1933 er-
kliarte der Oberkirchenrat von Berlin, die Kirche miisse «an der
nationalen, religidsen und sittlichen Erneuerung unseres Volkes
mitarbeiten».

Hitler gefiel der Gedanke, die Kirche mit der Partei gleich-
zuschalten, was durch eine «Deutsche Evangelische Reichskir-
che» erreicht wurde. So ernannte er den Pfarrer Ludwig Miiller
(1883 -1945) von den Deutschen Christen 1933 zum Reichs-
bischof. Danach wurden alle Landeskirchen in die Deutsche
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Evangelische Reichskirche integriert, und bei den folgenden
Kirchenwahlen erhielten die Deutschen Christen achtzig Pro-
zent der Stimmen.

Die offene Spaltung der Deutschen Evangelischen Reichs-
kirche erfolgte, als die Deutschen Christen auf einer Synode
am 6. September 1933 den fiir Beamte geltenden Arierparagra-
phen auch fiir die Kirchenidmter einfiihrten. Pfarrer Martin
Niemoller (1892 -1984) griindete daraufhin den «Pfarrernot-
bund», weil er in diesem Vorgehen einen Verstof3 gegen die Bi-
bel und das Bekenntnis der evangelischen Kirche sah. Dem
Pfarrernotbund gehorten sehr bald tiber 7000 Pfarrer an. We-
nig spdter ging aus ihm die «Bekennende Kirche» hervor.

Die Bekennende Kirche

Die theologische Grundlage der Bekennenden Kirche wurde in
Wuppertal-Barmen durch die «Barmer Theologische Erkla-
rung» im Mai 1934 gelegt, die hauptsdchlich durch den Pfarrer
Karl Barth (1886 -1968) formuliert wurde.

Die Bekennende Kirche wurde in der Zeit der Naziherr-
schaft stark verfolgt. Karl Barth musste im Jahr 1935 Deutsch-
land verlassen. Martin Niemoller kam von 1937 bis 1945 als
personlicher Gefangener Hitlers in verschiedene Konzentra-
tionslager. Er war einer der bedeutendsten Kirchenfiihrer im
Kirchenkampf der Bekennenden Kirche gegen den National-
sozialismus.

Der Theologe Dietrich Bonhoeffer (1906 -1945) leitete ein
Ausbildungsseminar fiir Pfarrer der Bekennenden Kirche. Als
die Nazis das herausfanden, ging er ins Ausland. Dort alarmier-
te er die Christen durch seine Berichte tiber das wahre Wesen
des Nationalsozialismus. 1939 kehrte Bonhoeffer nach Deutsch-
land zuriick. Spiter beteiligte er sich auch an der Widerstands-
bewegung und wurde 1943 ins Gefidngnis und dann ins Konzen-
trationslager gesteckt. Am 9. April 1945, nur vier Wochen vor der
Kapitulation Deutschlands, wurde Dietrich Bonhoeffer auf
personlichen Befehl Hitlers hingerichtet.
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Die Erkldarung der Barmer Synode war einer der wenigen
Lichtblicke im diisteren Verhalten der evangelischen Christen,
doch leider fanden sie keine Worte gegen den Antisemitismus.
Selbst als in den eigenen Reihen der Bekennenden Kirche Mit-
arbeiter verhaftet wurden. weil sie jidischer Abstammung wa-
ren, gab es weder Proteste noch Hilfe.

Verfolgung der Juden

Die Nazis verursachten den gro3ten Genozid der Menschheits-
geschichte, allein in den Vernichtungslagern wurden an die
zwanzig Millionen Menschen umgebracht. Ein grofler Teil kam
aus den Volkern, mit denen sich Deutschland im Krieg befand:
Polen, Russen, Ukrainer, Jugoslawen, Griechen, Franzosen. Ei-
ne andere Gruppe waren Deutsche, die sich dem Regime wider-
setzten oder dessen verddchtigt wurden. Dann gab es die Sinti
und Roma, die Zigeuner und die Juden. Allein von der jiidischen
Bevolkerung wurde insgesamt ein Drittel des Gesamtvolkes,
ca. sechs Millionen, umgebracht.

Warum wurden sie erschlagen, vergast, verbrannt, erschos-
sen und warum verhungerten sie? Alte und junge Ménner,
Frauen und iiber 1,5 Millionen Kinder? Die Téter waren in der
Regel getaufte Menschen und Glieder einer der grof3en Kirchen.
Selbst Viter oder Miitter waren oftmals bereit, im Namen der
nationalsozialistischen Ideologie der Herrenrasse andere auf
das Grausamste zu quilen und zu toten. Es gibt keine eindeuti-
ge Antwort auf die Frage nach dem Warum. Wir konnen jedoch
Tendenzen feststellen, die solch ein Handeln begiinstigten. Es
war die Frucht eines krankhaften Hasses der Christen durch
eine jahrhundertelange einseitige Verkiindigung, die den christ-
lichen Antisemitismus immer wieder neu néhrte: Im Juden
dokumentiere sich das Gerichtshandeln Gottes, die Synagoge
sei verworfen, die Kirche diirfe iiber sie triumphieren, denn das
neue Gottesvolk seien die Christen. Daher diirfe auch der Christ
am Juden das Gericht vollziehen, so der Schwerpunkt der Ver-
kiindigung.



Der Messias in der modernen Welt

Des Weiteren wurde der Vernichtungswahn durch das Ideal
einer mystischen Rassentheorie begiinstigt. Diese besagte, dass
sich in der nordisch-germanischen Rasse des Menschen das voll-
kommene Ideal der Evolution verkorpere. Daher musste alles
andere, das als lebensunwertes Leben galt und den Volkskorper
schiddigte, unbarmherzig vernichtet werden. als Schopfungsakt
fiir eine neue, bessere Menschheit in einer hoher stehenden
Welt. Diese Rassen- und Volksmystik begeisterte Millionen, und
das System gab dem Menschen eine neue Identitit.

Christlicher Antisemitismus

Die wichtigste Komponente in dieser ganzen Entwicklung ist der
christliche Antisemitismus und der 1700 Jahre alte Hass auf alle
Juden, seit den Tagen des romischen Kaisers Konstantin. Und
worauf beruht dieser Hass auf die Angehorigen eines Volkes?
Dafiir gibt es wohl drei Griinde:

1. Fast 2000 Jahre mussten die Juden zerstreut unter den Vol-
kern leben. Immer wieder vertrieben, zogen sie heimatlos
umher. Aufgrund des Festhaltens an den iiberlieferten Tra-
ditionen wurde das Judentum immer als ein Fremdkorper
im anderen Volk empfunden. In der Regel assimilierten
sich Juden nicht, bis auf einzelne Epochen in der Diaspora.
Der Glaube an den Messias wurde in den Kirchen so er-
klért, dass das Kreuz nur die Folge und das Resultat des Has-
ses der Juden auf Jesus gewesen sei. Fiir das Ereignis von
Golgatha triigen die Juden bis in alle Zeit die Verantwortung.
So wurden die Juden als Gottesmorder dargestellt. Nur
thnen allein wire diese Tat als Ausdruck des Unglaubens an-
zulasten. Von daher triigen sie durch die Zerstorung Jerusa-
lems und die Zerstreuung in die Welt das Gericht Gottes.
Ein unsinniges Ergebnis antijiidischer Theologie. Und selbst
der Ausdruck «Gottesmorder» ist falsch. Wie konnen Men-
schen Gott ermorden?

Die Erwihlung Israels wurde als Grund fiir jiidische Uber-
heblichkeit gedeutet. Die einzige wahre Erwidhlung im
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Alten Testament war die prophetische Deutung der Ver-
heiBungen fiir die Kirche, die den neuen Menschen her-
vorgebracht hatte und so das Reich Gottes verwirklichte.

Das Resultat dieser drei Linien war, dass Juden in der Zeit von
1933 bis 1945 systematisch verfolgt und ermordet wurden wie
noch nie zuvor in Europa. Bis in das kleinste Detail wurden
Pliane ausgearbeitet, die sicherstellen sollten, dass alle Juden
bis in das dritte Glied ihrer Abstammung vernichtet wurden.
Der endgiiltige Beschluss zur fabrikmifigen Vernichtung der
Juden durch Gasanlagen und Krematorien in den Konzentra-
tionslagern wurde am 20. Januar 1942 auf der Wannsee-Konfe-
renz in Berlin gefasst. Die «Endlosung der Judenfrage» sollte da-
ritber hinaus noch mit speziellen «Einsatzgruppen», die tiberall
Juden aufspiiren und toten sollten, in allen faschistischen und
vom Deutschen Reich besetzten Liandern durchgefiihrt werden.

Wie verhielten sich die Kirchen und die einzelnen Christen zur
Judenverfolgung? Wir erwihnten ja schon, dass selbst die Bar-
mer Synode der Bekennenden Kirche nichts gegen den Antise-
mitismus sagte. Ebenso war von der Deutschen Evangelischen
Reichskirche nichts zu erwarten, da sie volkisch-national aus-
gerichtet war. Der volle Gehorsam der deutschen Kirche dem
Naziregime gegeniiber wurde in der Regel theologisch so be-
griindet, dass man der Regierung gehorchen miisse, da sie von
Gott eingesetzt sei.

Bei der romisch-katholischen Kirche war es nicht anders, nur
dass die Schuld dort aufgrund der zentralistischen Autoritét
eigentlich den Papst traf. Papst Pius XII. verurteilte die Vernich-
tung der Juden bis zu seinem Tod niemals 6ffentlich.

Doch gab es in beiden Konfessionen einzelne Christen, die
Juden halfen und retteten. Oft war die Hilfe mit groem per-
sonlichen Risiko verbunden. Wir miissen bedenken, dass jede
Form der Hilfe fiir einen Juden, egal ob fiir ein Kind oder einen
Erwachsenen, gleichzeitig den eigenen Tod bedeuten konnte.
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In dieser dunkelsten Stunde der Menschheit leuchtete das Licht
der wahren Helden am starksten.

Das «Heute» (ab 1945)

Nach der Kapitulation Deutschlands und aller seiner Verbiin-
deten am 9. Mai 1945 kehrte im komplett zerstorten Europa
wieder Frieden ein. Das alte Europa verlor seine Vormachts-
stellung an die Siegerstaaten, besonders an die USA und die
UdSSR. Durch die Entwicklung der Atom- und Wasserstoft-
bomben bauten die Siegerméchte ihre Vormachtstellung im
geteilten Europa aus. Dadurch begann unmittelbar nach Kriegs-
ende der «Kalte Krieg» zwischen den beiden Blocken, da ein
unterschiedliches Verstiandnis iiber die Herrschaft in den je-
weils eroberten Gebieten herrschte (Ostblockstaaten wurden
primédr von der Sowjetunion verwaltet, Westdeutschland von
den USA, Grof3britannien und Frankreich). Zum Schutz vor
einem moglichen erneuten Krieg wurde am 26. Juni 1945 die
UNO (Vereinte Nationen) gegriindet mit dem Ziel, den Frie-
den zu sichern.

Entwicklung in Deutschland
Am 24. Mai 1949 wurde in den drei westlichen Besatzungszonen
die Bundesrepublik Deutschland (BRD) gegriindet, wie sie bis
1989 existierte, und in der sowjetischen Besatzungszone am
7. Oktober 1949 die Deutsche Demokratische Republik (DDR).
Diese beiden deutschen Staaten waren bis zum 9. November 1989
getrennt. Aufgrund dieser Teilung, die noch durch den Mauer-
bau entlang der Grenze beider Staaten am 13. August 1964 ver-
starkt wurde, verlief die Entwicklung im gesellschaftspolitischen
wie auch im kirchlichen Bereich komplett unterschiedlich.
Eine kirchliche Mitgliedschaft brachte in der sozialistisch-
atheistisch gefiihrten DDR viele gesellschaftliche Nachteile fiir
den Gldubigen mit sich, so dass bis 1989 die Zahl der Atheisten
bzw. der Konfessionslosen mit am hochsten in Europa war. In
der Bundesrepublik Deutschland dagegen konnten sich die
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beiden grofien Konfessionen neu organisieren und ihre Arbeit
aufnehmen. Dort zeigten sich allerdings die Folgen der histo-
risch-kritischen Theologie: Die evangelische Kirche wurde
immer liberaler. Als Reaktion darauf entstand die evangelikale
Bewegung, die sich darum bemiihte, die Bibel als das Wort
Gottes herauszustellen, damit der Glaube wieder geférdert
wurde.

Mainner wie der Tiibinger Professor und Pietist Karl Heim
(1874-1958) und Otto Michel (1903-1993), der das Erbe des
groflen pietistischen Theologieprofessors Adolf Schlatter
(1852-1938) weiterfiihrte, wurden Mitbegriinder des ersten pie-
tistischen evangelikalen Studienhauses auf Universititsniveau,
des Albrecht-Bengel-Hauses in Tiibingen. Weil das Evangelium
immer mehr ideologisch verfremdet wurde, wie es der Erlanger
Professor Walter Kiinneth (19o1-1997) einmal formulierte, wur-
de ein «theologischer Konvent bekennender Gemeinschaften»
gegriindet, aus dem zahlreiche Stréomungen in das Land flos-
sen, unter anderem die 1966 gegriindete Bekenntnisbewegung
«Kein anderes Evangelium».

Sowohl in der Schweiz als auch in Deutschland wurden Insti-
tutionen fiir eine bibeltreue wissenschaftliche Ausbildung im
Sinne der evangelikalen Bewegung gegriindet: 1970 die Freie
Evangelische Theologische Akademie (FETA, heute STH) in
Basel, 1978 die Freie Theologische Akademie (FTA) in Giel3en.

In diesen Jahren entstanden zahlreiche andere Werke als
Ausdruck des Kirchenkampfes gegen jede Form der Liberali-
sierung. Insofern nahm die Bewegung der Gldubigen im Wes-
ten Deutschlands nach dem Krieg im Gegensatz zum Osten zu,
wo die Glaubigen einem zunehmenden staatlichen Druck aus-
gesetzt waren.

Besonders stark im Sinne der Bekenntnisbewegung arbei-
tende Evangelisten wie Gerhard Bergmann (1914 -1981), Heinrich
Kemner (1903-1990) und vor allem Wilhelm Busch (1887-1966)
wirkten unter Hunderttausenden von Menschen. Durch ihre
Verkiindigung oder durch ihre Biicher sind tiberaus zahlreiche
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Menschen zum Glauben an Jesus als den Christus gekommen
und in pietistische Gemeinden integriert worden. Besonders
die Evangelische Allianz, die ja schon 1846 in England gegriin-
det worden war, organisierte in Europa nach dem Weltkrieg
GroBevangelisationen mit dem Prediger Billy Graham, um
Menschen zur Umkehr zu Gott und zuriick zum Evangelium
der Gnade Gottes zu rufen.

Unter Grahams Ehrenvorsitz wurde 1974 in Lausanne/
Schweiz eine Weltkonferenz fiir Evangelisation mit iiber 3000
Teilnehmern aus 150 Lindern durchgefiihrt. Es entwickelte sich
ein gesamtevangelikales Verstdndnis fir die ganzheitliche Auf-
gabe der Mission und Evangelisation in Verbindung mit der
sozialen Verantwortung gegeniiber allen Menschen. Doch nicht
nur die Evangelisation stand im Vordergrund, sondern auch
die Betonung der Loyalitdt gegeniiber der Heiligen Schrift als
dem Wort Gottes. Auf dem Folgekongress in Manila 1989 ging
die Dringlichkeit der Weltmission mit folgender Formel in die
Geschichte ein: «Das ganze Evangelium durch die ganze Ge-
meinde an die ganze Welt».

Politisch schlossen sich West- und Mitteleuropa zu einer euro-
piischen Wirtschaftsgemeinschaft zusammen. Die technologi-
schen und wissenschaftlichen Errungenschaften in allen Berei-
chen der Forschung konnten in Europa nicht mehr das leisten,
was vor dem Krieg moglich gewesen war, weil die meisten Wis-
senschaftler entweder tot oder emigriert waren. Dennoch konnte
der Lebensstandard in der westlichen Welt mit den Jahren wie-
der steigen. So liegt die Lebenserwartung zu Beginn des 21. Jahr-
hunderts um zwanzig Jahre héher als ein Jahrhundert zuvor.
Bis auf den Jugoslawienkrieg, der 1991 ausgebrochen war, er-
lebte Europa seit dem Zweiten Weltkrieg keine Kriege mehr.
Der Biirger genief3t eine hohere Gesundheitsvorsorge, einen ho-
heren Lebensstandard, ja sogar ein lingeres Leben. All das idh-
nelt doch schon sehr dem Paradies, so konnte man den Eindruck
haben. Doch es ist nicht so, und wir kénnen erahnen, weshalb.



Der Messias in der modernen Welt

Entwicklung des Christentums weltweit
Der Schwerpunkt der christlichen Religion verlagerte sich nach
dem Zweiten Weltkrieg und dem Ende des Kolonialismus mehr
und mehr von Europa und Nordamerika in die Dritte Welt.
Grofe Auswirkungen hatte auch der Zusammenbruch der
kommunistischen Regimes 1989/1990 in den osteuropdischen
Lindern. Die Regierungen 6ffneten die Tore fiir die christliche
und andere Religionen. Die Missionsarbeit in Osteuropa wur-
de zum Teil jedoch nicht von europdischen, sondern von ameri-
kanischen Organisationen geleistet.

Die romisch-katholische Kirche seit 1945
Das 2. Vatikanische Konzil, von Johannes XXIII. (R.1958-1963)
einberufen, brachte gewisse Veridnderungen. Als Erstes wurde
den nicht romisch-katholischen Kirchen eine Existenzberech-
tigung eingerdumt. Sie gehorten zwar nicht zu der «einzig wah-
ren Kirche», aber sie wurden respektiert und nicht mehr be-
kdmpft. Auf theologischem Gebiet wurde viel diskutiert, doch
wenig verdndert. Zum Beispiel blieb das romisch-katholische
Verstdandnis von der gottlichen Offenbarung unverdndert: Es
existieren zwei Quellen, die Heilige Schrift und die Traditionen.
Einen gewissen Fortschritt gab es in Bezug auf die Bibeliiber-
setzungen. Bei ihnen sollte von nun an eine Zusammenarbeit
mit einzelnen nicht rémisch-katholischen Gelehrten moglich
sein. Der Papst behielt weiterhin die oberste Autoritét iiber die
Bischofe. Dagegen waren im Gottesdienst Neuerungen offen-
sichtlich: Es gab Veridnderungen in der Liturgie, die Messe
wurde mehr gemeinschaftlich gehalten, Latein wurde durch die
Landessprache ersetzt, das Lesen der Bibel wurde empfohlen.
Radikalere theologische Ansichten, die in der innerkirchlichen
Reform noch weiter gehen wollten, wurden nach dem Konzil
veroffentlicht, doch vom Papst abgelehnt.

Ab 1966 begann die charismatische Bewegung, den moder-
nen Katholizismus zu beeinflussen. Diese Bewegung war von
den Protestanten nach Rom gebracht worden und unterschied



Der Messias in der modernen Welt

sich im Katholizismus wenig von dem, was bei den Protestanten
geschah: Eine Betonung des personlichen Gebets, intensives
Bibelstudium und der Gebrauch von Geistesgaben kennzeich-
neten diese Geistesstromung. Dazu kam im romisch-katholi-
schen Bereich speziell die verstirkte Anbetung der Maria.

Doch die grundlegenden Lehren des Katholizismus blieben
unverdndert, besonders das Verstindnis des gottlichen Charak-
ters von Traditionsoffenbarung, aber auch die Lehre der sieben
Sakramente zur Erlosung, die Anbetung Marias, die Mittler-
stellung des Papstes usw. Gleichzeitig existierten dabei in der
romisch-katholischen Kirche immer mehr Krifte, die eine engere
Beziehung zu den nichtkatholischen Christen suchten. Selbst
wenn in duBeren Dingen Verschiedenheiten iibersehen werden
konnten, blieb es jedoch dabei: Wirkliche Einheit kann es nur
im gemeinsamen Verstindnis des Evangeliums geben, in dem
deutlich wird, dass die Botschaft des Messias unverdnderlich
1st.

Neue judenchristliche Bewegung

In der Mitte des 19. Jahrhunderts wurden durch den Einfluss des
Pietismus Gesellschaften gegriindet, deren Ziel es war, das
Evangelium zu den Juden zu bringen. Der Unterschied zu fri-
her bestand darin, dass keine Absicht bestand, die Juden durch
die Annahme Jesu als Messias von ihrem Volk zu entfernen oder
ithre Identitdt zu verdndern. Diesen Verkiindigern war klar,
dass der Glaube an Jesus zunichst biblisch ist und auf jiidischen
Waurzeln beruht.

So taten wihrend der folgenden Jahrzehnte viele Juden in
Europa und spiter auch in Amerika diesen Schritt auf Jesus zu.
Etwas Auliergewohnliches geschah: Nach einer Unterbrechung
von rund 1500 Jahren gab es im Leib Christi, der Gemeinde
Jesu, wieder Juden, die an Jesus als den Messias glaubten. Sie
hatten diesen Schritt aus Glauben getan, nicht durch Zwangs-
taufen oder aus Opportunismus fiir ein besseres Leben. Dank
des tiefen Glaubens dieser Leute und ihrer engen Verbun-
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denheit mit dem Alten Testament dienten viele dieser Juden-
christen als Pastoren, Missionare, Lehrer und Bibelforscher.

Sie schlossen sich in der Regel bestehenden Gemeinden
und Kirchen an und bildeten dort kieine Minderheiten. Damit
sie aber ihre jidische Identitdt bewahren konnten, wurde 1865
in England die «Judenchristliche Allianz» ins Leben gerufen.
Spiéter kam dann die «Internationale Allianz der Hebrédischen
Christen» hinzu, mit Zweigstellen in allen Ldndern, wo es eine
nennenswerte Zahl judischer Glaubiger gab. Zusammen mit
amerikanischen Judenchristen wurde die erste internationale
Konferenz aller Judenchristen weltweit vom 5. bis 12. Septem-
ber 1925 in London durchgefiihrt. Diese internationale Organi-
sation der Judenchristen umfasste bei ihrer Griindung zwolf
nationale Allianzen, vor dem Zweiten Weltkrieg waren es schon
zwanzig.

Das wichtigste Mitteilungsblatt der Allianz war «The Heb-
rew Christian», das zu Zehntausenden gedruckt wurde und
noch heute existiert. 1928 wurde die zweite «Internationale ju-
denchristliche Konferenz» in Hamburg unter der Leitung von
Pastor Arnold Frank abgehalten.

Diese ganze Bewegung wurde am 15. September 1935 durch die
ersten Niirnberger Gesetze abrupt gestoppt, wonach Juden nicht
mehr linger deutsche Biirger sein durften. Das betraf auch die
Judenchristen. Am 20. Januar 1942 wurde im Rahmen der «Wann-
see-Konferenz» die «Endlosung der Judenfrage» fiir das Deut-
sche Reich verabschiedet. Diese «Endlosung» vernichtete das Ju-
denchristentum in Deutschland radikal. Erst die messianische
Bewegung der letzten Jahre konnte wieder beginnen, an manch
Vergangenem anzukniipfen.
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Zionismus

Parallel dazu wurde durch den Journalisten Theodor Herzl
(1860-1904) und durch den ersten Zionistischen Kongress 1897
in Basel der Zionismus zu einer politischen Kraft. An dieser Kon-
ferenz nahmen auch zahlreiche Judenchristen teil. Denn die
2000 Jahre alte Sehnsucht der Riickkehr in die alte Heimat
sollte verwirklicht werden. Juden wanderten in das damals als
Paldstina bezeichnete Land ein, doch diesmal nicht, um dort zu
sterben, sondern um zu leben und um das damals unter tiirki-
scher Herrschaft stehende Land aufzubauen. Im Ersten Welt-
krieg (1914 -1918) eroberten die Englinder das Land und gaben
die bekannte Balfour-Erkldrung ab. Der Aulenminister Lord
Arthur James Balfour (1848 -1930) sprach den Juden das Recht
zu, in Palidstina eine Heimstitte zu errichten. Nach 1900 Jahren
wurde den Juden wieder ein Recht auf die alte Heimat zuge-
sprochen; es sollte eine nationale Heimstitte fiir das jiidische
Volk sein. In den folgenden dreiB3ig Jahren wanderten ca. eine
halbe Million Juden ein. Der jiidische Staat entstand dann am
14. Mai 1948.

Judenchristliche Gemeinden
Doch nun trat immer kraftvoller eine ganz neue Erscheinung in
Israel und in der Diaspora. besonders in den USA. auf. Immer
mehr Juden nahmen Jesus als ihren personlichen Erloser an,
mit dem klaren Verstindnis, dass er Israels Messias sei. Er, der
vor 2000 Jahren zu den «Seinen» kam, dem Volk Israel, um sie
zu erlosen. Sie taten dasselbe, was damals ihre jidischen Glau-
bensgeschwister getan hatten: Sie griindeten Gemeinden von
messiasgldubigen Juden. Die Mehrzahl von ihnen trat keiner
der bestehenden Kirchen bei, auch wurden biblische und natio-
nale Traditionen gehalten. Heute sind die messianischen Ge-
meinden ein Teil des Leibes Christi, der universalen Gemein-
de, aber auch ein Teil des Volkes Israel.

Weltweit wird die Anzahl der messiasgldubigen Juden auf
80000 geschitzt. Allein in Israel bestehen heute iiber hundert
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solcher Gemeinden und Hauskreise, in den USA sind es ca.
dreithundert Gemeinden. Aber auch weltweit wachsen die juden-
christlichen Gemeinden. Inzwischen engagieren sich messiani-
sche Juden dafiir, ihren Volksgenossen die Gute Nachricht zu
verkiindigen.

Das Christentum weltweit in Zahlen

Wir haben allen Grund zum Danken, dass sich das Evangelium
in alle Welt ausbreitet. Trotz all der Note auf unserem Globus
ist es dennoch so, dass Gott in allen Liandern der Erde am Wir-
ken ist. Manches Mal mussten Regierungen gestiirzt, politische
Systeme verdndert oder neue nationale Grenzen fiir Volker
geschaffen werden, damit dem Evangelium die Tiiren geoffnet
wurden. So wichst die Zahl derer, die erkannt haben, dass Je-
sus der Messias ist.

Das Ende des Kolonialismus und die Griindung von neuen,
selbstindigen Staaten hatte, besonders in der Dritten Welt, die
Kirchen und Gemeinden stark wachsen lassen.

Da zum Beispiel in Afrika oder im Nahen Osten ein so
starkes Bevolkerungswachstum besteht, sind alle Zahlenan-
gaben innerhalb von kiirzester Zeit tiberholt. Im Nahen Osten
wird die Bevolkerung nach Berichten der UNO von rund 280
Millionen Menschen (2005) bis in fiinfzehn Jahren auf tiber 400
Millionen Menschen ansteigen.

In anderen, vor allem islamischen Landern, wie Pakistan,
Bangladesch, Iran, Tiirkei, Afghanistan, in den arabischen
Liandern Asiens sowie in den islamischen Republiken der ehe-
maligen UdSSR, diirfen Christen nicht aktiv werden, oft wer-
den sie nicht einmal geduldet.

Folgende neuere Statistik des Wissenschaftlers David B. Barret
iiber die Religionssituation weltweit hilft uns, die Entwicklung
des Evangeliums zu verstehen.
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Islam 1313 Millionen
Romisch-katholische Kirche 1119 Millionen
Hinduismus 870 Millionen
Nichtreligios 769 Millionen
Unabhingige christliche Kirchen 427 Millionen
Traditionelle chinesische Religionen 405 Millionen
Buddhismus 379 Millionen
Protestantische Kirchen 376 Millionen
Ethnoreligionen 256 Millionen
Orthodoxe Kirchen 220 Millionen
Atheismus 152 Millionen
Neue Religionen 108 Millionen
Anglikaner 8o Millionen
Sikhismus 25 Millionen
Judentum 15 Millionen

Demzufolge ist das Judentum die kleinste Religionsgemein-
schaft. Das Christentum ist die grof3te Religion der Welt, nomi-
nelle Christen mitgerechnet.

Fazit des 6. Kapitels

Die letzten Jahrzehnte des zweiten Jahrtausends seit der Ge-
burt des Messias brachten mit den Nachwehen des Zweiten
Weltkrieges wichtige Verdnderungen. Das Ende des Kolonialis-
mus lief3 viele neue Staaten entstehen. Wissenschaft, Techno-
logie und Medizin machten unglaubliche Fortschritte. Dennoch
herrschte kein Frieden auf Erden. Der Schrecken nach den
Atombomben auf Hiroshima und Nagasaki am 6. und 9. August
1945 in Japan sal3 tief, wiederholte sich aber, Gott sei Dank,
nicht.

Das grofle Wunder kam 1989: Der russische Kommunismus
fiel in sich zusammen. Einerseits erfreulich, doch ist noch nicht
iberall klar, wie die Entwicklung der ehemaligen Sowjetstaaten
und jetzt selbstindigen Republiken verlaufen wird.
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Die Evangelisation in den ehemaligen Kolonien wurde zwar
vom imperialistischen Stigma befreit, doch konkurrieren der
Islam und 6stliche Religionen mit dem Christentum.

Eine neue Erscheinung war die Okumene, eine lockere Ver-
bindung der nichtkatholischen Kirchen. In der rémisch-katho-
lischen Kirche gab es keine theologischen Verdnderungen, nur
formelle.

In den USA ist der bibeltreue Teil der Evangelikalen stark
im gesellschaftspolitischen Bereich vertreten. In Europa hinge-
gen ist die Kirche eher schlummernd, und das zeigt sich auch
an den Austrittsraten der Staatskirchen. Einige Evangelisations-
kampagnen versuchten, dagegen anzukdmpfen.

Es kann heute kein Zweifel mehr daran bestehen: Der
Schwerpunkt des Christentums liegt zahlenméaBig nicht mehr
in der westlichen, sondern in der Dritten Welt. 680 Millionen
Christen in Europa und Amerika stehen 790 Millionen in der
Dritten Welt gegeniiber. Dennoch miissen wir festhalten, dass
es sich um ein nominelles Christentum handelt.

Eine vollig neue Erscheinung sind die messianischen Juden,
d.h. Juden, die an Jesus, den Messias, glauben. Sie betrachten
sich als den Rest Israels, der den Messias als Herrn und Erloser
angenommen hat. Sie haben ihre eigenen Gemeinden, doch be-
tonen die messianischen Juden, zur Gesamtgemeinde des Mes-
sias zu gehoren. Damit sind die natiirlichen Zweige nach 1500
Jahren Abwesenheit wieder in den Olbaum des Glaubens
eingepfropft worden (R6m. 11,23-24). Der Ausspruch des Rab-
bi Gamaliel in Apostelgeschichte 5,39 wurde erfiillt. Es ist Got-
tes Wille, dass die Juden Jesus als Messias anerkennen, und
wer dagegen ankampft, der streitet wider Gott!

Wir sind auf unserer Reise durch die Geschichte vom Paradies,
dem Garten Eden, tiber den Sinai und Golgatha am Ende des
zweiten Jahrtausends seit der Geburt des Messias angekommen.
Nun wollen wir in die Zukunft schauen.



Epilog: Auf dem Weg
zum neuen Jerusalem

Licht und Schatten in der Welt des neuen Menschen
Wir sollten nie aus den Augen verlieren, was in Eden geschah!
Gott gab dem Menschen alles Notige fiir ein sorgloses, ewiges
Leben in seiner Gemeinschaft. Doch dann kam die Stinde durch
das Ubertreten von Gottes Gebot, durch den Ungehorsam ge-
geniiber Gott, in die Welt. Der Mensch bekam zwar ein Gewis-
sen, das thm sagen konnte, ob etwas gut oder bose war. Aber
die Fihigkeit, nur den rechten, gottgefilligen Weg zu gehen, die
fehlte ihm.

Nun haben wir das dritte Jahrtausend seit Christi Geburt
begonnen. Mag sein, dass die Riickkehr des Messias nahe ist.
aber es besteht auch die Moglichkeit eines noch jahrhunderte-
langen Wartens. Wir konnen Gottes Zeitbegriff nicht verstehen —
und sollen es auch nicht.

Dieses letzte Kapitel soll daran erinnern, dass wir auf dem We-
ge zum neuen Jerusalem sind (Hes. 40ff.; Sach. 14; Offb. 21). Seit
der Riickkehr des Messias zu Gott befindet sich die Welt in der
Phase der Endzeit. Es ist die Zeit zwischen der Aufnahme des
Messias bei seinem himmlischen Vater und unserer ewigen Ge-
meinschaft mit ihm am Endc des irdischen Zeitalters. Die Linge
dieser Zeitspanne ist dem Menschen unbekannt.

Betrachten wir nun unsere Welt am Anfang des dritten Jahr-
tausends: Wir zeigten ja bereits auf, wie seit dem 19. Jahrhundert
Wissenschaft und Technologie eine gro3e Entwicklung durch-
machten, die im 20. Jahrhundert in erhohtem Tempo fortge-
setzt wurde. Was gestern noch neu war, landet morgen schon



auf dem Mill! Diese Entwicklung ist so gewaltig, dass es aus-
sieht, als wenn dem menschlichen Genie keine Grenzen mehr
gesetzt wiren. Atheisten bemerken oft spottisch: Die von der
Schlange in Eden angebotene Frucht habe den Menschen wirk-
lich wie Gott gemacht, nichts sei dem Menschen unmaoglich!

Dennoch blieben die Hauptprobleme der Menschheit unge-
16st. Doch nicht nur das. Der sich blind auf seine eigene Macht
verlassende Mensch sieht nicht, wie er selbst uniiberwindbare
Schwierigkeiten auf dieser Erde schafft. Ebenso steht der
Mensch den grundlegenden Fragen machtlos gegentiber. Welche
Antworten haben wir auf Leid, Einsamkeit, Krankheit, Alter,
Tod und das Fehlen eines geistlichen Friedens?

Wie wenig der Mensch die wahren Probleme in seinem Le-
ben alleine 16sen kann, zeigt das hebriische Wort «Schalom».
Es wird mit «Friede» iibersetzt und bedeutet eigentlich «voll-
kommen sein». Das bedeutet, Friede ist eine Situation der Voll-
kommenbheit. Fiir den im Abbild Gottes geschaffenen Men-
schen kann wahre Vollkommenheit nur durch Gemeinschaft
mit Gott erreicht werden.

So konnen wir wohl sagen, dass alle wunderbaren Erfindun-
gen, alle Erleichterungen, Verschonerungen und korperlich be-
friedigenden Errungenschaften den heutigen Menschen auch
nicht einen Millimeter weiter bringen als die Menschen, denen
Jesus vor 2000 Jahren sagte: «Ich bin der Weg, die Wahrheit und
das Leben! Es gibt keinen anderen Weg zu Gott als durch
mich!» (Joh. 14,6). Selbst der fantastischste Fortschritt, den
Menschen zu leisten wagen, dient nicht zur Losung der Grund-
probleme der Menschheit.

Doch wie sieht die geistliche Welt des westlichen Menschen
aus? — Die politischen Weltanschauungen haben enttiuscht:
Faschismus, Kommunismus, Sozialismus gehoren der Geschichte
an. Die Kriege auf dem Balkan zeigten, wie sich Menschen, die
jahrzehntelang friedlich zusammengelebt haben, plotzlich wie
wilde Tiere bekdmpfen konnen.
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An der Spitze steht der Mensch selbst. Der Konsum von
Giitern jeglicher Art hat einen gottlichen Status erhalten. Ein
grofier Teil der Bevolkerung Europas stellt am Anfang des
dritten Jahrtausends nach Christi Geburt Egoismus und Mate-
rialismus in den Vordergrund. Von Liebe fiir den Nichsten ist
wenig festzustellen.

Das Gedankengut der Esoterik ist weit verbreitet. Es gleicht
der Gnosis der ersten Jahrhunderte. In der Esoterik haben wir
dieselbe Kombination von Mystik und philosophischen Ele-
menten wie damals. Und genauso wird der christliche Glaube
einerseits abgelehnt, doch andererseits werden einzelne Ele-
mente ibernommen. Der Slogan der Esoterik ist: Gott ist tot,
es lebe der Gott in uns!

Welcher Weg fiihrt zum neuen Jerusalem?

Die christliche (messianische) Religion, als Fortsetzung der
biblisch-jiidischen, beruht auf der allumfassenden Offenbarung
Gottes in der Bibel.

In allen Kirchen gibt es Mitglieder, fiir die das Christsein et-
was Formelles, nichts Verpflichtendes ist. In der Regel sind die-
se Menschen nicht im biblischen Sinne wiedergeboren (1. Petr.
1,3.23; Tit. 3,5). Daher ist anzunehmen, dass beim Jiingsten
Gericht der Herr zu ihnen sagen wird: «Ich kenne euch nicht,
thr gehort nicht zu meiner Herde!» (vgl. Joh. 10,9-18). Es ist
klar, fiir diese Menschen ist die Bibel uninteressant oder als
Offenbarung Gottes bedeutungslos.

Doch es gibt auch andere Christen, die im Gottesdienst mehr
als eine gesellschaftliche Verpflichtung sehen oder etwas, das
die Tradition gebietet. Sie suchen in der Religion auch Glau-
ben, eine personliche Entscheidung fiir den dreieinigen Gott.
Sie warten sehnsiichtig darauf, dass dieser Gott sich offenbart.

AuBlerhalb der biblischen Offenbarung gibt es keine Er-
kenntnis des Heilsweges (Joh. 20,31; 2. Tim. 3,16). Der Messias
ist der einzige Weg zur Wahrheit Gottes und zum ewigen Le-
ben (Joh. 14,6). Wer durch eine personliche Entscheidung sein
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Leben Jesus, dem jiidischen Messias, anvertraut und sich zu
ithm bekennt, wird von ihm erkannt (Mt. 10,32). Dies sind die
Menschen, deren Namen im neuen himmlischen Jerusalem ge-
schrieben stehen (Lk. 10,20).

Gegenwirtig ist mit dem Wachstum der messianisch-jiidi-
schen Bewegung die Zwei-Wege-Theologie populidr geworden:
«Die Juden brauchen den Messias nicht, sie haben die Tora, die
fiint Biicher Mose.» Das bedeutet in letzter Konsequenz ganz
praktisch, die vier Evangelien der Bibel sind als Félschungen zu
bezeichnen, denn sie dokumentieren den messianischen An-
spruch Jesu gegeniiber seinem Volk Israel.

Wir sahen auf unserem Gang durch die Geschichte so viele
Fille, in denen ein «veridnderter» Messias verkiindet wurde. Das-
selbe geschieht auch in unserer Zeit.

Was sollen nun die wahren Nachfolger des Messias im ange-
brochenen Jahrtausend tun? Der letzte Auftrag Jesu an seine
Jiinger war, die Welt all das zu lehren, was sie selbst gelehrt
wurden (Mt. 28,18-20).

Dem Messias nachzufolgen ist unpopulér. Doch wer sich vom
Heiligen Geist leiten ldsst, erkennt Gottes Willen und wird nicht
siichtig nach der Akzeptanz dieser Welt, sondern ist in der Lage,
in Verantwortung vor Gott seinen Weg in dieser Welt zu gehen.

Nicht nur das Neue Testament lehrt uns, wer Jesus ist, was
er tat und noch tun wird. Die Prophezeiungen des Alten Tes-
taments passen genau zu der Heilsgeschichte des Neuen Tes-
taments. Auch das Bestehen des jiidischen Volkes ist ein Got-
tesbeweis, der die Glaubwiirdigkeit der Bibel bestitigt.

Ob der Weg zum neuen Jerusalem noch Jahrhunderte dau-
ern wird oder vielleicht nur einige Monate, das kann niemand
wissen. Aber die Bibel, die ewige Wahrheit Gottes, sagt es klar:
Der Messias wird wiederkommen, zuerst, um die Seinen zu sich
zu nehmen, und dann, um die Welt zu richten.

Bis dahin werden noch viele Katastrophen die Welt befal-
len. Die Gemeinde Jesu wird noch viel Leid und Schmerz, viel
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Versagen und Enttdauschung erleben, kein Christ wird davon
ausgenommen sein.

Aber wie am Anfang haben auch heute die Jiinger Jesu das
Versprechen: «Und siehe, ich bin bei euch alle Tage, bis an das
Ende der Welt!» (Mt. 28,20).

Bedenken wir auch die Worte aus 2. Petrus 3.13-15: «Seiner
Verheifung nach erwarten wir einen neuen Himmel und eine
neue Erde, auf denen Gerechtigkeit wohnt. Darum, meine Lie-
ben, weil ithr das erwartet, bemiiht euch unbefleckt und ohne
Tadel, vor ihm in Frieden gefunden zu werden. Und haltet die
Langmut unseres Herrn fir euer Heil!»
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~ Die messianischen Juden Shlomo Drori und Jurek Schulz verfol-
gen die Geschichte der Menschheit von den Anfangen bis in un-
sere Zeit und dariiber hinaus. Wie ging Gott zur Zeit des Ersten
Bundes mit seinem auserwéhlten Volk um? Was verdnderte sich
seit dem Neuen Bund? Kurz und pragnant werden hier Gottes
Heilsabsichten dargestellt. Daneben werden auch die schwierigen
Kapitel in der Geschichte zwischen Juden und Christen nicht aus-
gelassen. — Sie erfahren Seite flir Seite viel Wissenswertes und

Faszinierendes (iber die messianische Bewegung der Gegenwart.

# Einmalige Darstellung der Heilsgeschichte Gottes.
& Neuer Blick fiir Gottes Handeln durch alle Zeiten.
&= Geschrieben von zwei messianischen Juden.

Shlomo Drori wurde als Kind jlidischer Eltern in Berlin geboren.
Noch rechtzeitig konnte die Familie 1936 nach Israel fliehen. In
der Mitte seines Lebens fand Drori zu Jeschua (Jesus), dem Mes-
sias, was sein Leben von Grund auf umkrempelte. Heute wohnt
er mit seiner Frau in Haifa, Israel. Drori ist bekannt durch andere
Biicher, u.a. «Unter dem Davidstern — Schicksal und Fiihrung
eines messianischen Juden» und «Wo Milch und Honig flieBen».

Jurek Schulz ist theologischer Referent der Arbeitsgemeinschaft
fiir das messianische Zeugnis an Israel (amzi). Er studierte Theo-
logie und Pédagogik und arbeitete dann als Gemeindepastor und
Leiter einer Drogenreha in Hamburg. Er hatte in der Frankfurter

Synagoge seine geistliche Heimat. Nach dem Studium des Neuen
Testamentes erkannte er, dass Jesus Christus auch der verhei-
Bene Messias fiir das jlidische Volk ist. Heute lebt er mit seiner
Familie in Hamburg.
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