KREUZESTHEOLOGIE

VON DER SCHRIFT HER BEFRAGEN




Liebe Leserin, lieber Leser,

das Kreuz und die Auferstehung stehen im Mittelpunkt unseres christlichen Glaubens. Gleichzeitig
bleibt die Deutung des Kreuzestodes Jesu eine der schwierigsten Aufgaben christlicher Theologie.

Die in der Evangelischen Kirche im Rheinland im Friihjahr 2009 aufgeflammte Debatte um
die Deutung des Todes Jesu als Stihnopfer haben wir daher durch eine fiir die Passionszeit 2010
vorgelegte Arbeitshilfe begleitet, die viel Beachtung erfahren hat: ,Aus Leidenschaft fiir uns”
nahert sich der Kreuzestheologie anhand von zentralen Fragen der christlichen Tradition.

Jetzt legt unsere Kirche fiir die Passion 2012 einen zweiten Band zu dieser Diskussion vor,
der Arbeitshilfen fiir Andachten in den Gemeinden bietet: ,Kreuzestheologie von der Schrift
her befragen.” Finf Arbeitshilfen fur Andachten in der Passion, sowie eine Arbeitshilfe fir
einen Ostergottesdienst geben reichhaltiges, aber fur die Verwendung in den Gemeinden
gut aufbereitetes Material an die Hand. Das Markusevangelium bildet als lectio continua den
roten Faden und wird im Licht des Alten Testaments und seiner jlidischen Auslegungstradition
befragt: Befreiung, Stellvertretung, Opfer, Sihne, Versohnung, Klage... — alle zentralen Begriffe
der Kreuzestheologie sind ja Vokabeln der Hebraischen Bibel und lassen sich nur in diesem
Kontext angemessen deuten.

Weil die Basis, auf Grund derer wir vom Kreuz und von der Auferstehung sprechen, keine dogma-
tischen Satze sind, sondern biblische Erzahlungen, kommen wir auch von gegebenen Antworten
her immer wieder neu auf Fragen zurlick. Dem geht die hier nun vorgelegte Arbeitshilfe nach.

Die Kirchenleitung hat den Text in ihrer Sitzung im Oktober 2011 zustimmend zur Kenntnis
genommen und dankt den Autorinnen und Autoren sowie dem Ausschuss ,,Christen und Juden”

flr die ertragreiche Arbeit.

Vorliegender Arbeitshilfe wiinsche ich einen regen und segensreichen Gebrauch in den Gemeinden.

‘ Dr. h. c. Nikolaus Schneider
Prases der Evangelischen Kirche im Rheinland




Die vorliegende Arbeitshilfe der Evangelischen Kirche im Rheinland ist im Ausschuss
Christen und Juden entstanden. Ihr Ziel ist es, den Gemeinden Anregungen und Bausteine
fr die Gestaltung von Andachten in der Passionszeit 2012 an die Hand zu geben.

Der Ausschuss hat dabei gerne den Impuls der Orientierungshilfe ,Aus Leidenschaft fur
uns“aufgenommen, die von der EKiR zur Passion 2010 vorgelegt wurde. Einem Auftrag unserer
Kirchenleitung folgend, legt der Ausschuss Christen und Juden hiermit nun sozusagen einen
,Zweiten Band“ vor.

In dem Anliegen, Texte der Passionszeit explizit auf dem christlich-jiidischen Hintergrund
zur Sprache zu bringen, haben sich besonders die Autorinnen und Autoren sehr engagiert,
die jeweils am Ende der Kapitel genannt sind. thnen, die zum Teil auch kurzfristig fir
diese Aufgabe zu gewinnen waren, gilt unser besonderer Dank. Zusatzlich zu den jeweiligen
beruflichen Verpflichtungen konnten die einzelnen Beitrdge noch termingerecht verfasst
werden, sodass diese Textsammlung mit ihren vielfaltigen Impulsen rechtzeitig vor der
Passionszeit 2012 erscheinen kann.

Ein weiterer Dank gilt dem Medienverband, der in Zusammenarbeit mit der Abteilung Il des
Landeskirchenamtes das Layout und die Drucklegung der Arbeitshilfe umgesetzt hat.

Wir hoffen auf einen gesegneten Gebrauch der Arbeitshilfe in den Gemeinden und verbleiben
mit besten Wiinschen fir die Passions- und Osterzeit,

lhre

Oberkirchenratin Barbara Rudolph
Leiterin der Abteilung Ill Okumene

Pfarrer Peter Andersen
Vorsitz im Ausschuss Christen und Juden

Dr. Volker Haarmann
Landespfarrer fir christlich-jldischen Dialog

Diisseldorf, im November 2011
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Die jiudische Bibel als ,Wahrheitsraum*“ des Neuen
Testaments wahrnehmen

Die von der EKiR 2010 vorgelegte Orientierungshilfe , Aus
Leidenschaft fiir uns“ hat die Diskussion zur Kreuzestheo-
logie fur die Gemeinden neu geblndelt. In der vorliegenden
Arbeitshilfe soll, wie ihr Titel sagt, die Kreuzestheologie
nun von ,der Schrift” her befragt werden: Ausgehend von
der judischen Bibel, unserem Alten Testament, werden
Kreuz und Auferstehung in den Blick genommen.

Fur die Verfasser der neutestamentlichen Schriften
war ,die Schrift® der entscheidende ,Wahrheitsraum®“
(Criisemann), in den sie ihre Verkiindigung gestellt haben.
Das heilst aber: Weil die jludische Bibel ,die Schrift”
des Neuen Testaments ist, beschreibt auch fir uns ,die
Schrift” die angemessene Perspektive auf das Evangelium.

Arbeitshilfe fiir Passionsandachten
Dem Kirchenjahr 2011/2012 folgend, ist die durchlaufende
Lesung der Passionsgeschichte aus dem Markusevangelium
der rote Faden fur die einzelnen Andachten. Die Arbeits-
hilfe ist vielfaltig einsetzbar: Sowohl Gemeinden, die in
jeder Woche der Passionszeit Passionsandachten halten
(siehe dazu EG 833 und 834), als auch Gemeinden, die ihre
Passionsandachten an den Tagen der Karwoche halten (siehe
dazu den Vorschlag im Liturgischen Kalender 2011/12 der
EKiR), werden passende Anregungen finden. Selbstverstand-
lich kénnen die Andachten beispielsweise auch so angeord-
net werden, dass der Abendmahlstext, wie vom Liturgischen
Kalender vorgeschlagen, am Griindonnerstag gelesen wird
(die Andachten 2—4 riicken entsprechend einen Tag vor).
Die Arbeitshilfe liefert dabei bewusst keine fertigen
Passionsandachten, sondern Anregungen fur die Erarbei-
tung solcher Andachten sowie einzelne Bausteine und
Materialien fir die Verwendung in solchen Andachten.
Gut vorstellbar ware aus unserer Sicht, dass sich ein Bibel-
bzw. ein Gesprachskreis der Gemeinde (oder wechselnde
Kreise) mit den Abschnitten befasst und als Tragerkreis
der Andachten fungiert. Hier konnten die informierenden
und reflektierenden Texte in die Gestaltung einer
Passionsandacht einflieen.

Die Passionserzdhlung bei Markus und ihr Kontext

,Es waren noch zwei Tage bis zum Passafest und den
Tagen der Ungesduerten Brote. Und die Hohenpriester und
Schriftgelehrten suchten, wie sie ihn mit List ergreifen und
toten konnten. Denn sie sprachen: Ja nicht bei dem Fest,
damit es nicht einen Aufruhr im Volk gebe.” (Mk 14,1 f).
Vom ersten Satz an ist die Passionserzahlung im Markus-
evangelium in den jldischen Kalender eingezeichnet. Am
ersten Tag der Ungesduerten Brote halt Jesus dann das
Abendmahl (Mk 14,12 ff), am Abend vor dem Sabbat
wird der Gekreuzigte zu Grabe getragen (Mk 15,42 ff.) und
am Tag nach dem Sabbat verkiindet der Engel von seiner
Auferstehung (Mk 16,1 ff.). Die Passion Jesu, so sagt das
Markusevangelium nicht nur mit diesen zeitlichen Ein-
ordnungen, steht im Judentum in einem ganz konkreten
Kontext: dem Kontext der jldischen Feiertage Passa und
Sabbat beispielsweise. Dies deckt sich mit der zentralen
Rolle, die den Psalmen in der Passionsgeschichte bei
Markus zukommt: Die Bibel Israels, so wird auch hier
deutlich, ist der ,mafRgebliche Sprach- und Auslegungs-
horizont“ flir das Passionsgeschehen bei Markus. In
diesem Kontext, ,im Horizont der religiosen Erfahrung
Israels”, will der Evangelist die Passion verstanden wissen
(Janowski, Reflexionen, 158, 171).

Hier setzt diese Arbeitshilfe flir Passionsandachten
zum Kirchenjahr 2011-2012 an: Wir wollen den judi-
schen Kontext der Markuspassion beleuchten. Dazu
wurden Texte der Hebrdischen Bibel mit den einzelnen
Abschnitten des Markusevangeliums sozusagen ins
Gesprach gebracht. Dabei ging es uns nicht in erster Linie
um diejenigen Texte, die im Markusevangelium ausdruck-
lich und somit unmittelbar auf den Kontext der jldischen
Bibel verweisen. Es wurden hier vielmehr solche alttes-
tamentlichen Texte ausgewahlt und besprochen, die
die grundsatzliche, den ganzen Verstehenszusammenhang
betreffende Verwiesenheit der Passionserzahlung auf

den Kontext der Hebraischen Bibel beleuchten.



Meditative Anndherung: Chagalls Weil3e Kreuzigung
Eine Inschrift markierte das Kreuz: ,Konig der Juden®
(Mk 15,26). Die Romer lesen die Inschrift auf Latein.
Dann steht dort ,INRI“ lesus Nazarenus Rex ludaeorum.
Jesus von Nazareth, Konig der Juden. Aus dem Mund
der rémischen Soldaten wird der Satz zum Spott. Die
Soldaten verhohnen den Gekreuzigten und mit ihm das
judische Volk und seine Hoffnungsgeschichte. Sollen die
Juden doch sehen, was aus ihrem Konig geworden ist.
Die eisernen Nagel haben alle Hoheitsanspriiche zunichte
gemacht. Ein Konig misste wohl anders aussehen! In
den Augen der Soldaten gibt das Zeugnis der lateinischen
Inschrift den Gekreuzigten dem Hohn preis.

Auf Marc Chagalls Gemalde ,Die Weif3e Kreuzigung*“ kann
man erkennen, dass die lateinische Schrift, die Buchstaben
INRI, in gotischer Fraktur und blutroter Farbe gesetzt sind.
Chagall, der das Bild nur zwei Wochen nach der Reichs-
pogromnacht 1938 gemalt hat, wahlt den Schrifttyp, der
damals an jedem Kiosk in Deutschland beim ,Volkischen
Beobachter” zu sehen war, dem ,Kampfblatt der National-
sozialistischen Bewegung GroRdeutschlands” (Goldmann 5).
Chagall verbindet die antisemitische Hetze mit der zum
Spott ans Kreuz gebrachten Inschrift. Hier wie dort, sagt
Chagall, wird Spott getrieben mit dem Gekreuzigten.
Wir sehen auf dem Gemalde die unzahligen Opfer des
judischen Volkes, in deren Mitte der Gekreuzigte steht.




Unter der lateinischen gibt es auf Chagalls Bild aber noch
eine zweite Inschrift. Eine Inschrift, die eine andere
Sprache spricht. Auch hier heil3t es: Jesus von Nazareth,
Konig der Juden. Aber in aramadischer Sprache hat diese
Inschrift einen ganz anderen Klang. Nicht der Spott der
Tater, sondern die Hoffnung der Opfer kommt hier zum
Ausdruck. Denn was fir die einen Anlass zum Spott
gibt, bleibt fir die anderen Grund zur Hoffnung: Die
Herrschenden werden nicht ewig Uber ihre Opfer
triumphieren! Mitten unter den anderen jiidischen Opfern
steht der Gekreuzigte. Hier, auf ihrer Seite, ist sein Ort.

Dabei macht Chagall deutlich, dass Jesu Kreuzigung
Jnicht nur von der alttestamentlichen Leidensgeschichte
Gottes, sondern auch von dem Leiden des erwahlten
Volkes her verstanden werden mufs. Nur in dieser
Klammer, fir die Marc Chagalls Bild vom gekreuzigten
Juden als Symbol stehen kann, bleibt das Geheimnis
des Kreuzes davor bewahrt, ein Raub allgemein-reli-
gioser Opfertheorien oder das Siegeszeichen einer ecclesia
triumphans zu werden.” (Kraus 15)

Vielleicht hat Chagall deshalb dem Kreuz den Hoch-
balken genommen, sodass die INRI-Schrift seltsam in der
Luft hangt. Er verarbeitet hier eine alte jlidische Symbol-
sprache, derzufolge die Christen das Kreuz am Hochbalken
gepackt und ein Schwert daraus gemacht haben. So sind
sie als Kreuzritter durch die Welt gezogen. — Das Kreuz auf
dem Bild von Chagall ist anders: Mit der T-Form kann es
nicht wieder als Mordinstrument missbraucht werden.
(Goldmann 5)

Das Vorgehen: Antworten befragen

Die von der EKiR 2010 zur Kreuzestheologie vorgelegte
Orientierungshilfe ,Aus Leidenschaft fir uns® sucht
angesichts der aktuellen Diskussion um die Deutungen
vom Kreuz ,Antworten, die Bedeutung erschlieen. Die
vorliegende Arbeitshilfe baut auf den Ergebnissen von
JAus Leidenschaft fir uns” auf. Aus dem Kontext des
judisch-christlichen Dialogs heraus sollen auf dieser
Grundlage allerdings erneut konstruktive Fragen zur
Kreuzestheologie in die Diskussion eingebracht werden.
In der Theologie kommt es schlieRlich, wie Ebach ange-
merkt hat, nicht nur darauf an, Fragen zu beantworten,
sondern ebenso darauf, Antworten zu befragen.

Wie kommen wir dabei an angemessene Fragen?
,Du aber bleibe bei dem, was du gelernt hast und was dir
anvertraut ist; du weil’t ja, [..] dass du von Kind auf die
Heilige Schrift kennst, die dich unterweisen kann .. heif3t
es in 2 Tim 3,14 f. Auch der Auferstandene selbst legt sich

dementsprechend an ,Tora, Propheten und Schriften”
(vgl. Lk 24,27) aus. — Fir uns, so die These, sind daher die
neutestamentlichen Erzahlungen von Kreuz und Auf-
erweckung nicht angemessen ohne die alttestamentlichen
Texte zu verstehen. Es soll im vorliegenden Heft entspre-
chend darum gehen, die Passionsgeschichte bei Markus
von zentralen Texten der jldischen Bibel her zu befragen
und zu interpretieren.

Dabei sind in besonderer Weise auch die judischen
Auslegungstraditionen zu den Heiligen Schriften Israels,
unserem Alten Testament, zu beriicksichtigen. Sie stellen
flr unsere christliche Auslegung namlich eine ,nicht nur
legitime, sondern sogar notwendige Perspektive” dar:
,Nur so ist es moglich, den eigenen Sinn der Texte der
Heiligen Schriften Israels zu erkennen; anderenfalls be-
stiinde die Gefahr, daf8 die christliche Auslegung in den
Texten des Alten Testaments immer nur sich selbst wie-
derentdecken wiirde.” (Leuenberger Kirchengemeinschaft,
Kirche und Israel 57). Das heifst fiir unseren Zusammen-
hang konkret: Nur der Blick in die Hebraische Bibel und
ihre jldische Auslegung kann uns davor bewahren, alt-
und neutestamentliche Leidenstexte unversehens im
Duktus von traditionellen, moglicherweise aber biblisch
nicht begriindeten Kategorien zu interpretieren. Die Texte
der Hebraischen Bibel pragen fiir uns die angemessene
Perspektive auf die Passionsgeschichte bei Markus.

Der unerschopfliche Reichtum

Die Auslegung der Passionsgeschichte von den Heiligen
Schriften Israels her flhrt dabei in einen innerbiblischen
Dialog, der nicht nur hermeneutisch notwendig, sondern
auch homiletisch vielversprechend ist: Dabei erinnert
uns die judische Auslegungstradition daran, dass jede
Bibelstelle mehrere Bedeutungen hat (vgl. bSanh 34a)
und dass sich ,jedes Wort, das aus dem Mund des Heiligen,
gepriesen sei Er, hervorging, in siebzig Zungen zerteilt"
(bSchab 88b). Wahrheit entsteht oft erst im Diskurs
verschiedener Deutungen. Die gilt, so meinen wir, auch
in der Kreuzestheologie. Kernfragen sind, wie in der
rabbinischen Tradition, immer aus unterschiedlichen
Perspektiven zu beleuchten. Unterschiedliche Bibelstellen
sind miteinander ins Gesprach zu bringen. Aus gegebenen
Antworten ergeben sich dabei oft wieder neue Fragen.
Aufgabe und Ziel des Theologisierens bleibt demnach das
,Durchhalten des Weiterfragens” (Ebach 1), das sich nicht
mit einmal gegebenen Antworten zufriedengibt. Werden
hier fir die Passionsandachten insbesondere auch Fragen

aus der judischen Tradition aufgegriffen, so geschieht dies



deshalb und insofern, als hierin eine Entlastung fir uns
liegt, nicht alle Fragen selber und neu finden zu mussen.

Das Anliegen: Kreuzestheologie im Licht der Hebraischen
Bibel und ihrer jiidischen Auslegungstraditionen deuten
In wessen Namen und um wessentwillen geschieht die
Passion Jesu? Das ist vielleicht die Kernfrage, auf die jede
Kreuzestheologie antworten muss. Welches Licht wirft
die Passionserzahlung im Markusevangelium auf Gott?
Reden wir vom Kreuz, so geht es letztlich immer auch um
die Fragen: Wer ist Gott? Wie ist Gott? Kreuzestheologie
ist daher ein wesentlicher Bestandteil der Gotteslehre,
d.h. der Art und Weise, wie wir von Gott reden. ,Nicht von
ungefahr heillt sie Kreuzestheologie und nicht Kreuzes-
christologie, obwohl sie ein Datum der Christusgeschichte
reflektiert.” (Stuhlmann 79)

Letzten Endes befinden wir uns mit der Kreuzestheologie
und der darin gestellten Frage nach Gott deshalb immer
auch im Ringen um das Ratsel der Theodizee. Solch ein
Ringen pragte das Nachdenken uber Gott im Judentum zu
verschiedenen Zeiten in besonderer Weise: ,Nach der Tem-
pelzerstorung, nach der Vertreibung aus Spanien und nach
Auschwitz. Vielleicht geschah es ebenso nach dem Unter-
gang zu Golgota“, vermutet der jldische Bibelwissenschaft-
ler Lapide (Lapide 103). Mit dem Judentum bleiben auch
wir dabei in unserem Ringen mit der Theodizee zwischen
der Scylla einer Allmachtsbehauptung und der Charybdis
einer Ohnmachtsbefiirchtung fir unseren Gott. Diese
Grenzen markieren das Spannungsfeld angemessener Rede
von Gott auch in unserer Auslegung der Markuspassion.

Aus judischer Sicht ergeben sich angesichts solcher
Grenzen angemessenen Redens von Gott Anfragen an die
traditionelle christliche Kreuzestheologie. Fiinf solcher
Fragen, die jeweils neue Deutungshorizonte in den
Blick riicken, soll im Gesprach mit finf Abschnitten der
Passionserzahlung bei Markus nachgegangen werden.
Ein sechster Schritt bezieht das Osterevangelium mit ein,
in dessen Licht die Passion steht:

1. Mk 14,1-25 (Salbung in Betanien, Abendmahl) von
Ex 12,29 ff. her befragen: Wie schmeckt Freiheit?

2. Mk 14,26-52 (Gethsemane; Gefangennahme) von
Gen 22 her befragen: Sollen wir glauben, dass
Jesus sich fuir uns geopfert hat?

3. Mk 14,53-15,5 (Jesus vor dem Hohen Rat und vor
Pilatus) von Jes 52 f. her befragen: Was bedeutet
Stellvertretung im Leid durch den Unschuldigen?

4. Mk 15,6—20 (Jesu Verurteilung und Verspottung) von
Lev 16 her befragen: Wer schafft Versohnung, wenn
die Welt ihre Urteile fallt?

5. Mk 15,20 ff. (Jesu Kreuzigung, Tod und Grablegung)
von Ps 22 her befragen: Was hilft die Klage? Klage als
Protest gegen das Leid.

6. Mk 16 (Jesu Auferstehung) von Lev 18,5 her befragen:
Was heiBt , Auferweckung von den Toten“? Vom
erhofften Leben zur Hoffnung auf neues Leben.

Deutet man die neutestamentliche Passionsgeschichte
in der Perspektive der Hebraischen Bibel, so erschliellen
sich Sichtweisen neu. Das Kreuz Jesu interpretiert sich
im Kontext der Leidensgeschichte Gottes mit seinem
Volk und mit seiner Schopfung. Nicht zuletzt, weil gerade
das Kreuz in christlicher Tradition und Auslegung immer
wieder zum Schwert gemacht und nicht nur bei den
Kreuzrittern gegen die Juden gerichtet wurde, ist dies ein
umso wichtigerer Lernweg, auf den wir uns jetzt in der
Passionszeit aufmachen wollen.

Die Gliederung der einzelnen Kapitel

Methodisch betrachtet, soll der Ausgangspunkt folgender
Kapitel jeweils die genaue Wahrnehmung eines alttesta-
mentlichen Textes sowie seiner judischen Auslegungs-
tradition sein. Von hier aus sind die Fragen zu gewinnen,
die an die markinische Passionsgeschichte und an eine
Theologie des Kreuzes zu stellen sind.

1. Von der Schrift (Altes Testament) zur Passions-
geschichte: Beobachtungen zur Verbindung zwischen
dem jeweiligen AT-Text und dem Abschnitt der
Passionsgeschichte; Beobachtungen und Deutungen
zur jeweiligen AT-Perikope.

2. Impulse aus der judischen Auslegungstradition:
Denkfiguren, Geschichten, Anfragen aus jldischer

Tradition und Gegenwart —durchaus in der Mehrzahl.

3. Heutige Kontexte und Antwortversuche im Gesprach
mit dem Judentum: Fragen und AnstoR3e zur Passion,
die in Gemeinden heute gestellt werden (auf die hin
Passion und Kreuz auszulegen sind); Versuche, aus den
Impulsen der jidischen Auslegung ,Honig zu saugen®.

4. Pointen im Blick auf das Markusevangelium: Wie
andert die Wahrnehmung des alttestamentlichen
Texts und seiner jldischen Auslegungsgeschichte
unser Verstandnis der Markuspassion?



5. Hilfen zur Veranschaulichung und Nachvollziehbarkeit:

Bilder, Musik(stiicke), Geschichten, die beispielsweise
flr den Einsatz im Gemeindekreis geeignet sind.

6. Gebrauchstexte: Gebetsformulierungen, Ablauf und

Bestandteile einer moglichen Passionsandacht.
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,Es waren noch zwei Tage bis zum Passafest und den Tagen
der Ungesauerten Brote.” Mit diesen Worten beginnt der
Passionsbericht im Markusevangelium (Mk 14,1). Diese
knappe zeitliche Einordnung des Geschehens bringt ein
grundlegendes Deutungsmuster fiir die gesamte Passion ins
Spiel: Jesu Tod und Auferweckung sind eingezeichnet in die
biblische Exodustradition. Die Befreiungsgeschichte Israels
bildet somit einen Interpretationsrahmen fir die Passions-
geschichte. Insbesondere die Abendmahlstberlieferung
(Mk 14,12-25) lasst sich ohne diesen Kontext nicht verstehen.

Trotz vielfacher Versuche, das Abendmahl von der
Exodus- und Passamabhltradition zu trennen, ist dieser
Deutungsrahmen im Markusevangelium (wie auch in den
anderen Evangelien) evident. Dabei gilt es aber auch, die
Differenz zwischen christlicher Abendmahlstradition und
judischer Passatradition im Blick zu behalten (siehe Info-
text: Christlicher Seder?).

Zu Beginn der Passionsandachten soll daher der inner-
biblische Bezug zwischen Passafest und Passionserzah-
lung, der im Markusevangelium eréffnet wird, in den Blick
genommen werden. Damit soll auch deutlich werden, dass
dieser Interpretationsrahmen, tber die Abendmahlstradi-
tion hinaus, die gesamte Passions- und Ostererzahlung bei
Markus pragt. Befreiung von Siinde und Tod, Befreiung
zu Leben in Fllle — das ist die Perspektive, die sich von der
Exodustradition her eroffnet.

Das Exodusgeschehen ist ein zentrales Element der
Geschichte des Volkes Israels und der biblischen Tradition.
Immer wieder wird auf den Exodus Bezug genommen
(z. B. 1 Sam 10,18; Ps 81,11; Jer 11,4 u. 0.). Die biblische
Erzdhlung von der Herausfiihrung aus Agypten (Ex 1-15)
findet einen ersten Hohepunkt in Ex 12, dem Bericht vom
Passa mit der letzten Plage (Tétung der Erstgeburt).

In der biblischen Erzahlung kommen dabei zwei Tradi-
tionsstrange zusammen: Zum einen die Passatradition, die
wahrscheinlich auf ein nomadisches Fest zuriickgeht, zum
anderen das Mazzotfest, dessen bauerlicher Hintergrund
ein Fest der Frihernte ist.

Beide Traditionen verschmelzen mit dem entschei-
denden Geschichtsdatum, der Befreiung aus der Sklaverei
Agyptens, und werden im kanonischen Text von daher
interpretiert. So wird das Passa durch die Verbindung mit
dem Blutzeichen zum Symbol der Freiheit und die Mazzot,
das in Eile gebackene Brot, zum Zeichen des Aufbruchs.

Dieser neue Interpretationsrahmen fur die friiheren
Traditionsschichten wird in der Passionsgeschichte des
Markusevangeliums aufgegriffen und weitergefiihrt.

In vielen christlichen Gemeinden hat sich die Tradition herausgebildet, am Griindonnerstag das Abendmahl
in Form eines Seders zu feiern. Damit wird oft die Erwartung verkniipft, auf diese Weise dem letzten
Abendmahl Jesu besonders nahezukommen. Diese Tradition ist aus historischer und theologischer Perspektive
kritisch zu befragen.

Historisch lasst sich eindeutig nachweisen, dass die Feier des Sederabends in seiner heutigen Form nicht
der Passamabhlfeier entspricht, die Jesus mit seinen Jiingern feierte. Die heutige Form des Seders hat sich nach
Zerst6rung des Tempels entwickelt (z. B. Wegfall der Schlachtung des Passalamms; vgl. Haarmann 106 ff.) und ist
Uber mehrere Jahrhunderte gewachsen. Es gibt sogar Indizien, dass einzelne Elemente in bewusster Abgrenzung
zum Christentum entstanden (z. B. der Becher fiir Elia, vgl. Hilton 45 ff.).

Theologisch ist das Feiern eines christlichen Seders fragwiirdig, weil die theologischen Unterschiede
zwischen Christentum und Judentum eingeebnet werden und die Gefahr besteht, dass das Judentum zwar
in bester Absicht, aber doch faktisch vereinnahmt wird.



Pessach Mizraim — Pessach Dorot

In der judischen Auslegungstradition wird deutlich
unterschieden zwischen dem ersten Pessach (pessach
mizraim — Pessach Agyptens), von dem in Ex 12 berichtet
wird und das vor dem Auszug aus Agypten stattfand, und
dem Pessach der Generationen (pessach dorot), mit dem
die Generationen nach dem Auszug bis heute die grof3e
Befreiungsgeschichte feiern und nachvollziehen.

Das erste Pessach findet in Agypten, dem Land der
Sklaverei, in Unfreiheit statt. Es ist kein Gedachtnismahl,
sondern hat VerheiRungscharakter. Es gibt einen Vorge-
schmack auf die bevorstehende Befreiung. Und dieser
Vorgeschmack ist durchaus zwiespaltig. Auf der einen
Seite steht die sorgsame Vorbereitung des Mahles (Aus-
wahl des Tieres; Bestimmung, wer mit wem isst). Auf
der anderen Seite ist das erste Pessach gepragt durch
das Pessach Gottes, also das Vorlbergehen Gottes (V 13)
und durch die zehnte Plage mit der Tétung der Erstgebo-
renen Agyptens. Kein Freudenmahl wird gefeiert, vielmehr
steht das erste Pessach ganz unter dem Vorzeichen der
verheif3enen Freiheit und der drohenden Vernichtung.

Auch im spateren Pessachfest, bei dem das lebendige
Erinnern der Befreiung im Vordergrund steht, klingt die
Zwiespaltigkeit mit an. So wird z. B. im mittelalterlichen
Dajenu-Lied in der ersten Strophe gesungen: ,Hatte Gott
uns aus Agypten herausgefihrt, ohne das Urteil Gber
Agypten zu vollstrecken, ware dies bereits genug fur

uns gewesen.”

Mazzot — Brote der Knechtschaft und der Freiheit
Bezeichnender Weise sind die Mazzot, die ungesauerten
Brote, Zeichen der Knechtschaft und Zeichen der Freiheit.
,Das erste Brot in der Freiheit ist dasselbe wie das letzte
in der Knechtschaft, aber unter der Pessach-VerheiBung
gegessene.” (Jacob 362)

Beim ersten Pessach, der letzten Mahlzeit in Knecht-
schaft, wird ausdriicklich erwahnt, dass Mazzot gegessen
werden sollen (V 8). Sie symbolisieren mit den Bitter-
krautern die Harte und Kargheit der Knechtschaft in
Agypten. ,Die Mazza ist das Brot der Armut und der
Sklaverei. Schon wahrend ihres Aufenthaltes in Agypten
war den Israeliten keine Zeit vergonnt, um ihre Teigwaren
aufgehen zu lassen. In Jahrhunderten der Unterdriickung
mussten sie ihr sparliches Brot essen.” (Aschkenasy 46)

Doch das Brot der Armut und der Knechtschaft wird zum
Brot der Freiheit. Der Teig fiir das erste Brot in der Freiheit
wurde noch in Agypten geknetet. Die Israeliten haben es
herausgefiihrt — analog zu ihrer Herausfihrung aus
Agypten durch Gott. ,Sie [die Israeliten] haben den Teig
,herausgefiihrt’, wie sie selber herausgefiihrt worden
sind. Sie betrachten sich bei dieser Mahlzeit gleichsam als
Gottes Gaste. In diesem Sinne haben sie ihn [den Teig] be-
reits in Agypten aufgeladen und sorgsam mitgefuhrt. (..)
Nun wird man finden, dafd ,nsa‘ nicht nur das Aufnehmen
und Tragen einer Last bloR als solcher bezeichnet, sondern
aufihre Bedeutsamkeit hinweist, sie ist etwas Angelegent-
liches, ein wertvolles Gut, das man ,hochhalt"“ (Jacob 364).

Deutlich wird: Der Geschmack der Freiheit lasst
sich nicht von der Erfahrung der Knechtschaft trennen.
Er bliebe und bleibt schal, wenn er abgekoppelt wird von
der Wirklichkeit durch Unterdriickung und Bedrangnis.
Freiheit ist und bleibt relativ zu diesen Erfahrungen. Die,
die das Brot der Freiheit essen, wissen sich verbunden mit
denen, die am Kanten der Knechtschaft nagen. Darauf
wird biblisch immer wieder verwiesen, indem an die
eigene Knechtschaft in Agypten erinnert wird (vgl. z. B.
Lev 19,34; Dtn 5,15).

Ist das Passalamm ein Opfer? Aus christlicher
Perspektive wird die Antwort schnell ,Ja“ lauten.
Denn in der Tradition wird Jesu Tod als Siihnopfer
verstanden — auch und gerade in Verbindung mit
der Passionserzahlung des Johannesevangeliums, in
der sein Tod auf den Riisttag fallt, an dem die Passa-
lammer geschlachtet werden, wobei ausdriicklich
auf Ex 12,46 Bezug genommen wird (Joh 19,36).

Die jiidische Tradition ist da zuriickhaltender.
Benno Jacob macht darauf aufmerksam, dass das
erste Passalamm im kultischen Sinn kein Opfer ist,
da es nicht der ,sinaitischen Opfertora“ (Jacob 335)
folgt. Weder Priester noch Altar werden erwdhnt.
Auch spadter ist das Passalamm ein , Opfer” sui
generis, da es nicht von den Priestern dargebracht
wird — auch wenn es im zentralen Heiligtum
geschlachtet wird. Insbesondere hat es keinerlei
siihnenden Charakter.



Der Geschmack der Freiheit, wie er uns in der biblischen
Erzahlung vom Exodus begegnet, hat es in Zeiten des
Fastfoods schwer. Auf den ersten Blick mogen Mazzot als
Fastfood erscheinen, sind sie doch in Eile gebacken und fur
den Verzehr auf dem Weg gedacht. Doch der Geschmack
der Freiheit — wie die Freiheit selbst — lasst sich nicht
schnell konsumieren. Vielmehr: Zum Geschmack der
Freiheit gehort die Erfahrung von Bedriickung und
Unfreiheit. Sie sind der Beigeschmack der Freiheit.

Die judische Tradition nimmt das in der Feier des
Passamahles auf: Mazzot und Bitterkrauter lassen jede
Generation von Neuem die Bitterkeit der Unfreiheit
schmecken. Dazu wird die eigene Freiheit immer wieder
zurtickgebunden an die Erfahrungen von Bedriickung.

Auch in der christlichen Tradition ist der Geschmack
der Freiheit nicht frei von Bitterkeit. Die Freiheit der Kinder
Gottes gibt es nicht als billige Gnade, sondern ist vielmehr
teuer erkauft durch den Tod Jesu. Wo diese Bitterkeit auf-
gegeben wird, bleibt der Geschmack der Freiheit fad. Im
Blick auf die Feier des Abendmahls — insbesondere in der
Passionszeit — gilt es, diese Spannung auszuhalten, damit
sie nicht zum Konsum von Fastfood verkommt, sondern
den bitterstiRen Geschmack der Freiheit erfahrbar macht.

Der Geschmack der Freiheit wird am Beginn der Passions-
erzahlung des Markus in zweifacher Weise spirbar.

Zum einen lasst sich die Salbungsgeschichte (Mk 14,3-9)
als eine Geschichte lesen, in der sich der Geruch der Freiheit
ausbreitet. Die unbekannte Jungerin ist so frei, Jesus
zu salben — gegen den Widerstand seiner Getreuen. Die
Freiheit, in Liebe Jesus etwas Gutes zu tun, vermischt
sich mit dem bitteren Geschmack seines Todes, der mit
der Salbung antizipiert wird.

Auch in der Abendmahlsszene (Mk 14,12—-25) anderer-
seits zeigt sich der bitterstiRe Geschmack der Freiheit. Die
Tatsache, dass der Verrater mit am Tisch sitzt und Brot und
Kelch teilt, zeigt die grole Freiheit, in der Jesus das Mahl halt.

Pessach Mizraim — Pessach Dorot

Das Thema der Mazzot als Brot der Freiheit nimmt eine
lllustration aus der Copenhagen-Haggada von Yehuda
Leib Ha-Cohen aus dem 18. Jahrhundert in besonderer
Weise auf. In der Darstellung wird auch an die biblische
Geschichte des Mannas angespielt, indem der Eindruck
entsteht, dass die Brote vom Baum gepfliickt werden.

Das Bild findet sich unter:
http.//upload.wikimedia.org/wikipedia/commons/f/ff/
Cph_hagadal7b_massa.jpg?uselang=de

Die ganze Copenhagen-Haggada kann im Internet unter
der folgenden Adresse betrachtet werden:
http://www.kb.dk/image_client_static/default/
viewer/?viewerPagesUrl=online_master_arkiv/
non-archival/Manus/JUDSAM/2011/april/MT9/
&viewerPgNumber=0&viewerR2l=true#



Nach dem Abendmahl
Manche Passadarstellung ist auf den ersten Blick in ihrer  Gnddiger Gott, wir danken dir.

Passa — Abendmahl

Ikonografie nicht von einer Abendsmahlsdarstellung zu  Du hast uns an deinem Tisch gestdrkt,
unterscheiden. Die gezeigte Darstellung aus der mittel-  du hast uns deine Gegenwart schmecken lassen.
alterlichen Aschkenasi-Haggada zeigt eine Tischgemein-  Die Fille, die wir erfahren haben,

schaft. Erst der genaue Blick zeigt, dass nicht 13 Personen  hilf uns weiter zu schenken.

am Tisch sitzen und die zentralen Abendmahlselemente  Die Freiheit, in die wir hineingenommen sind,

Brot und Kelch nicht im Zentrum stehen.

hilf uns auch anderen zu geben.

Die Hoffnung, die uns verheifsen ist,

hilf uns bewahren und mehren,

dass Gerechtigkeit und Frieden Raum greifen.
Den Trost, den wir bei dir finden konnen,

hilf uns mitteilen.

Erfiille uns und alle Welt mit deinem Geist.
Amen.

Lieder

,Nun gehdren unsere Herzen“EG 93
,Nun lasst uns Gott dem Herren“EG 320
,Im Lande der Knechtschaft“EG 680

Kyrie-Gebet Yehuda Aschkenasy u. a. (Hg.): Tenachon. Die judischen

Wir sind hier — so wie wir sind: Feste, Uelzen 2010.
gefangen in Angst und Sorgen, ) .
) . . Roland Gradwohl: Bibelauslegungen aus jldischen
Gefangene unserer eigenen Anspriiche und Wiinsche, ) ) )
Quellen. Band 2: Die alttestamentlichen Predigttexte

verfangen im Netz von Fehlern und Schuld.
des 5. und 6. Jahrgangs, Stuttgart 2002.

Wir sind hier — so wie wir sind:

auf der Suche nach Freiheit und Weite,

voller Hoffnung, frei zu werden und zu sein.

In der Stille bringen wir vor Gott,

was uns gefangen hdlt,

woraus wir befreit sein wollen:

STILLE

Auf unserem Weg in die Freiheit der Kinder Gottes
vertrauen wir auf Gottes Hilfe

und lassen uns von Gott herausrufen

aus allen Verstrickungen zur Umkehr.

Liedruf: , Kehret um“EG 589

Michael Haarmann: ,Dies tut zu meinem Gedenken!*
Gedenken beim Passa- und Abendmahl, Neukirchen-
Vluyn 2004.

Michael Hilton: ,Wie es sich christelt, so jidelt es sich®.
2000 Jahre christlicher Einfluss auf das judische Leben,
Berlin 2000.

Benno Jacob: Das Buch Exodus, Stuttgart 1997.

Die Pessach-Haggada. Mit lllustrationen mittelalter-
licher Handschriften aus dem Britischen Museum, hrsg.
und kommentiert von Michael Shire, Miinchen 1998.

Rahel Schaller



Fir die Andacht am Dienstag der Passionswoche ist als
Lesung die Szene von Jesu Gefangennahme in Gethsemane
vorgesehen (Mk 14,32-52). Sie markiert den Ubergang
von Jesu letzter Aktion im Mahlbericht zu seiner mit der
Gefangennahme beginnenden Passion. Hier verdichten
sich die Fragen nach dem Leiden Jesu (Hat Jesus seinem
Leiden zugestimmt?), nach einem méglichen ,Sinn“ des
Leidens und die Frage nach Gott selbst (Braucht Gott Opfer?).

Seit den Zeiten der Kirchenvater hat die christliche
Theologie das Leiden Jesu auch mit der Erzahlung von
der Bindung Isaaks (Gen 22,1-19) gedeutet, zumeist im
Schema der Isaak-Christus-Typologie, und zwar im Sinne
der Uberbietung oder gar der Antithese. So hdren wir in
einer Osterpredigt des Melito von Sardes: ,Denn wie ein
Widder wurde er gebunden — so sagt man von unserem
Herrn Jesus Christus ...; und er trug das Holz auf seinen
Schultern, zur Schlachtung abgefiihrt wie Isaak von seinem
Vater. Christus aber litt, Isaak dagegen litt nicht; denner
war ein Typus des kiinftigen Leidens Christi. ... Standhaft
trug er den Typus des Herrn ... Flr Isaak, den Gerechten,
erschien ein Widder zur Schlachtung, damit Isaak von
den Fesseln gelost werde. Jener wurde geschlachtet und
kaufte Isaak los. So hat auch der Herr, indem er geschlachtet
wurde, uns errettet, und indem er gebunden war, uns
gelost, und indem er geopfert ward, uns losgekauft"” (Melito,
Fragmente der Osterpredigt, zit. bei Krupp 71 f.).

In dieser Auslegungstradition zeigt sich, wie die
Uberlieferung von der ,Opferung Isaaks” fiir die kreuzesthe-
ologische Deutung passend gemacht worden ist. Bereits
im Neuen Testament wird mehrfach eine enge Beziehung
zwischen der Geschichte von der Bindung Isaaks und der
Kreuzigung Jesu hergestellt: Wenn Paulus betont, dass
Gott ,seinen eigenen Sohn nicht verschont hat, sondern
hat ihn fir uns alle dahingegeben” (R6m 8,32), dann ist
darin die Erinnerung an das Handeln Abrahams, das
groRe biblische Beispiel des Glaubens (Rom 4,3; vgl. 3,28),
untiberhérbar. Im Kreuz kommt der Segen Abrahams
(Gen 12,3) zu den Volkern.

Auf dieser Linie deutet dann der Hebraerbrief Tod und
Auferweckung Jesu nach dem Modell der Opferung Isaaks:

,Durch Glauben hat Abraham, als er versucht wurde, den
Isaak geopfert, und der, welcher die VerheiBungen emp-
fangen hatte, brachte den Eingeborenen dar, lber wel-
chen gesagt worden war: ,In Isaak soll dein Same genannt
werden’; indem er urteilte, daR Gott auch aus den Toten
zu erwecken vermoge, von woher er ihn auch im Gleichnis
empfing” (Hebr 11,17-19).

Auch in der Gethsemane-Szene scheint als Modell die
Erzdhlung von der Bindung/Opferung Isaaks hindurch.

Eine ganze Reihe assoziativer Bezige lassen die Gethse-
mane-Szene als eine variierende Wiederholung der Erzah-
lung von der Bindung Isaaks erscheinen: Da ist die Vater-
Sohn-Konstellation in beiden Geschichten; da ist Jesu Rede
vom bevorstehenden Leiden als ,,Becher”, die — vermittelt
Uberdie Abendmahlstheologie—inderkirchlichen Tradition
die Erinnerung an das ,Opfer” Isaaks wachrufen konnte;
da ist das ,Gehen” Jesu fir sich alleine (Mk 14,35.39), das
an den Befehl Gottes an Abraham erinnern konnte: ,Geh
fir dich!“ Da ist Jesu Einwilligung in den Willen des himm-
lischen Vaters: , Nicht, was ich will, sondern, was du willst*
(V 36); da ist Jesu Warnung der Jiinger vor der drohenden
JVersuchung” (V 38), die daran erinnern kénnte, dass
Gottes Aufforderung an Abraham, seinen Sohn zu opfern,
als ,Versuchung“ bzw. ,Priifung” Abrahams berichtet
wird; da ist schlieRlich die Rede von Jesu Gefangennahme
mit dem Ausdruck, dass sie ,Hand an ihn legten” (V 46) —
geradezu eine wortliche Erinnerung daran, dass der Bote
Gottes im Fall Isaaks Abraham daran hinderte, ,Hand an
ihn zu legen” (Gen 22,12). In der Gethsemane-Szene greift
zwar ein Jinger zum Schwert, doch kein Gottesbote lasst
sich horen, um das Geschehen aufzuhalten, in das Jesus
bereits eingewilligt hat. Wie es stattdessen hatte gehen
konnen, veranschaulicht der Jingling, den sie ebenfalls
,greifen”, dem es aber gelingt, nackt zu fliehen (V 51 f).
Der Anfang der Erzahlung von der Bindung lIsaaks
verweist mit der Formulierung ,lekh lekha“ (Gen 22,2:
,geh nur"; Buber: ,geh vor dich hin“) auf den Anfang
der Abrahamgeschichte, wo sich dieselbe Redewendung



findet (Gen 12,1). Nach seinem Land, seiner Heimat,
seinem Vaterhaus muss Abraham erneut verlassen, was
er lieb gewonnen hat. Nach Benno Jacob sind dies beides
,die schwersten Trennungen. Dort waren es die Eltern,
die Vergangenheit, die er aufgeben sollte, hier die ganze
Zukunft, der Sohn“ (Jacob 493). Aufgrund der Isaak-Christus-
Typologie kann man fragen: Soll man Jesu Einwilligung in
die Gefangennahme als Ergebung interpretieren, in der er
dem himmlischen Vater seine Zukunft opfert? Bringt Jesus
so den Segen Abrahams unter die Volker?

Mit der Formulierung ,am dritten Tage” (Gen 22,4)
wird ein weiterer Auslegungshorizont er6ffnet. Schon in
judischer Tradition wird der , dritte Tag“ unter Hinweis auf
Hosea 6,2 — ,Er macht lebendig am zweiten Tag, er wird
uns am dritten Tag aufrichten” —als Hinweis auf die Toten-
auferstehung gedeutet (Midrasch Bereschit Rabba, 56,1).
So endet die zweite Bitte des Achtzehngebets, die traditio-
nell die ,Bitte Isaaks” genannt wird, mit der Schlussformel:
,Gepriesen seist du, Herr, unser Gott, der du die Toten
lebendig machst.“ Die Verweise des Neuen Testaments
auf die Auferweckung Jesu ,am dritten Tag”“ liegen auf
dieser Linie judischer Auslegungstradition (vgl. Krupp 37).

Bindung, nicht Opferung

Die jlidische Bezeichnung von Gen 22 als ,Bindung Isaaks"”
verdeutlicht, dass Isaak in der Geschichte von Abrahams
schwerster Priifung (Ps 11,5: ,Gott priift den Gerechten®;
vgl. Bereschit Rabba 55,2) zwar gefdhrdet war, aber
nicht geopfert wurde. So versteht Hermann Cohen die
Bindung Isaaks als einen ,wichtigen Akt in der Patriarchen-
geschichte”, durch den ,das Menschenopfer abgeschafft
wurde“ (Cohen 461).

Gottes Bitte an Abraham, seinen Sohn zu opfern, wird
so gelesen als ,Scheingebot“ (H. Cohen), als ,eine Belas-
tungsprobe der Seele®, die ,das Gold an den Tag" bringen
soll (Jacob 491). Jacob interpretiert die Bindung Isaaks
unter Anspielung auf Joh 3,16 geradezu als Gegenstuick
zur kirchlich-christologischen Deutung: , Also hat Abraham
Cott geliebet, daR er seinen eingeborenen Sohn hingab,
auf dald alle, die ihm nachfolgen, wissen, was das hochste
Gut ist, aber auch dald die Liebe zu Gott nie bis zur
Opferung von Menschen gehen soll” (Jacob 500).

Aus der groBen Bandbreite judischer Interpretationen von
Gen 22 seien einige Beispiele erwahnt: Im Babylonischen

Talmud wird darauf hingewiesen, dass Gottes Befehl
eigentlich nur als Bitte formuliert ist: ,Nimm doch ..“
(Rabbi Simeon bar Abba, Babylonischer Talmud Sanhedrin
89b). Handelt es sich um eine Bitte, dann leistet Abraham
Gott Gehorsam, obwohl er die Wahl gehabt hatte.

Anderswo wird versucht, das Schweigen in der
biblischen Geschichte durch Monologe und Dialoge
auszufillen. So etwa, wenn Abraham bei jedem Wort der
ihm unverstandlichen Gottesrede einen Einwand geltend
macht: ,Nimm doch deinen Sohn“ - ,Ich habe zwei S6hne“ —
,deinen einzigen“ — ,jeder ist seiner Mutter ein Einziger” —
,den du liebst“ — ich liebe beide” — ,den lJizchak”
(Bereschit Rabba 55,7a). Gemeint ist der spatgeborene
Sohn, dem die Verheif3ung gilt.

Aufgrund der Doppeldeutigkeit des hebraischen
Wortes fiir ,opfern (ala), das auch ,aufsteigen lassen”
heiBen kann, wird andererseits Abrahams Bereitwilligkeit,
der gottlichen Bitte zu folgen, als ein Missverstandnis
interpretiert, weshalb der Bote JHWHs Abraham in den
Arm fallen muss (Gen 22,12): ,Sprach zu ihm der Heilige,
gepriesen sei Er: Abraham, ich breche meinen Bund nicht®,
etc. (Psalm 89,35). ,Damals, als ich dir sagte: Nimm doch
bitte", etc. (Gen 22,2). ,Und was aus meinen Lippen
hervorgeht, dndere ich nicht” (Ps 89, 35). ,So habe ich dir
gesagt: Schlachte ihn? <Nein!>, lasse ihn aufsteigen! Du
hastihn aufsteigen lassen, lasse ihn <jetzt> herabsteigen!”
(Bereschit Rabba 56,8).

Das Tragen der Opferhdlzer
Merkwiirdig ist die Interpretation der Opferhélzer, die
Isaak zu tragen hat (Gen 22,6), im Midrasch: ,Wie jemand,
der sein Kreuz auf seiner Schulter tragt” (Bereschit Rabba
56,3a; vgl. Jacob 496). Christliche Ausleger haben diese
Stelle gerne ,als Belegstelle fur die Wahrheit christlicher
[Kreuzes-]Theologie ... in Anspruch genommen®, wahrend
judische Ausleger die Ubersetzung mit , Kreuz“ gelegentlich
zu vermeiden suchen. Tatsachlich ist hier aber daran zu
erinnern, dass ,die Romer Tausende von jldischen Auf-
standlern” kreuzigten, sodass wir es hier mit einer Form
judischer Martyrertheologie zu tun haben (Krupp 39). So
kann auch Jesus sagen: ,Wer mir nachfolgen will, der ver-
leugne sich selbst und nehme sein Kreuz auf sich” (Mk 8,34).
So kommt Isaak nicht als passives Opfer, sondern als
aktiver Teilnehmer des Geschehens in den Blick, der aus-
driicklich in seinen Tod einwilligt (Bereschit Rabba 56,4).
Wenn im Text von Gen 22 zweimal gesagt wird: ,und
gingen die beiden mitsammen®, dann erklart der Midrasch
die Wiederholung damit, dass beim ersten Mal Abraham



wissend war, was geschehen wirde, wahrend Isaak noch
unwissend war. Beim zweiten Mal wissen es beide und
trotzdem gehen beide mitsammen weiter. Eine andere
Tradition meint, der bose Engel Samael habe sich mit der
Warnung an Isaak gewandt: ,Sohn der Ungliicklichen! Er
geht, dich zu schlachten!” Darauf habe Isaak geantwortet:
,Dennoch folge ich” (Bereschit Rabba 56,7). Noch deut-
licher wird die Einwilligung Isaaks, wenn mit den Rabbinen
vorausgesetzt werden kann, dass er zum Zeitpunkt der
Akeda bereits ein erwachsener Mann von 37 Jahren war.
So fragt der Midrasch: ,Kann jemand einen Mann von 37
Jahren ... binden?, und gibt zur Antwort: ,Nur mit seiner
Zustimmung"” (Bereschit Rabba 56,12).

Hat Isaak nach jldischer Auslegungstradition in seine
Opferung eingewilligt, so scheint Jesus im Gebet mit
seinem himmlischen Vater schlieflich in seine Passion
einzuwilligen. In solcher Typologie wird der Weg Jesu in
die Geschichte des Volkes Israel hineingeschrieben. Sein
Leiden als das des einzigen Sohnes, des Geliebten, steht
somit in einem Zusammenhang mit der Bindung Isaaks
und ihrer Interpretation in der judischen Martyrertradition.

Symbol fiir das Martyrium (kiddusch ha-schem)

Hat schon das 2. Makkabaerbuch eine Martyrertheologie
entwickelt, die auch bereits die Hoffnung auf Auferste-
hung formuliert (2 Makk 7,9), deuten spatere Midraschim
die Bindung Isaaks als Martyrium im Sinne der ,Heiligung
des Namens* (kiddusch ha-schem). Wahrend der Midrasch
Bereschit Rabba Wert darauf legt, dass Isaak bei der Akeda
korperlich unverletzt blieb, ist anderswo ausdriicklich
vom ,Blut Isaaks” die Rede; Isaak wurde bei der Akeda
also tatsachlich verletzt. Spatere Midraschim gehen sogar
davon aus, dass Isaak bei der Akeda starb, da Abraham
(wie es scheint) alleine zu seinen Knechten zuriickkehrt
(Gen 22,19a). Isaak sei aufgrund seiner schrecklichen Angst
gestorben, Gott habe ihn jedoch wieder auferweckt:
,R. Jehuda sagt: Als das Schwert an seinen Hals kam,
entschwand die Seele Isaaks und fuhr aus ihm aus. Als er
Seine Stimme zwischen den Cherubim horte, die sagte:
Strecke deine Hand nicht aus gegen den Knaben (Gen 22,12),
kehrte seine Seele in seinen Kérper zurlck. Er [Abraham]
band ihn los und er [Isaak] stellte sich auf die FiiRe, und so
erkannte Isaak die Auferstehung aus der Tora, dal alle Toten
zukunftig leben werden. In jener Stunde eréffnete <Isaak
das Gebet> und sprach: ,Gepriesen seist Du Herr, der die
Toten auferweckt™ (Pirke de Rabbi Elieser 31; vgl. Krupp 62 f.).
Solche Legenden dirften ihren Sitz im Leben in der Ver-
folgungssituation wahrend der Kreuzziige im Rheinland

haben: ,Abraham wurde zum Glaubenszeugen, der in der
Not seinen Sohn Gott nicht vorenthielt, und Isaak wurde
zum ersten Martyrer, der bereit war, sein Schicksal in freu-
diger Aufopferung Gott hinzugeben (Krupp 14; vgl. den
,Psalm von der Bindung Isaaks“ von Rabbi Efraim ben
Jakob aus Bonn im Anhang des Kapitels).

Im 20. Jahrhundert schlieflich wurde die Bindung
Isaaks als ,Symbol des Martyriums“ herangezogen, um
den Holocaust des judischen Volkes zu deuten, war doch
,das Ganzopfer, der Holocaust des Isaak ... das deutlichste
Zeichen der Hingabebereitschaft von Juden an Gott,
gewollt oder ungewollt, freiwillig oder erzwungen, nicht
erklarbar” (Krupp 15; vgl. Elie Wiesel, Ani Maamin, im
Anhang des Kapitels).

Eine ganz andere mdgliche Identifikation hat der
judische Religionsphilosoph Emil Fackenheim
vorgenommen: ,Wie Abraham einst, so brachten
die Juden Deutschlands vor 1933, und dann auch
Europas, ein Kindesopfer dar, und dies durch den
einfachsten Akt jiidisch-religioser Treue, Kinder zu
haben und sie als Juden zu erziehen. Da waren aber
zwei Unterschiede zwischen ihnen und dem Erz-
vater: Sie wuBten nicht, was sie taten, und es kam
keine Begnadigung.“ Daraus zieht Fackenheim die
Konsequenz, dass nach Auschwitz nicht mehr der
Martyrertod, kiddusch ha-schem, die hochste Stufe
jildischer Frémmigkeit sei, sondern das Uberleben.
Und er zitiert den Rabbiner Yitzhak Nissenbaum,
der im Warschauer Ghetto lebte und lehrte: ,Dies
ist nicht eine Zeit fiir kiddush ha-shem, sondern fiir
kiddush ha-chayim. In friiheren Zeiten wollten sie
unsere Seele, und wir gaben ihnen unseren Kérper.
Jetzt aber wollen sie sowohl Seele wie auch Kérper,
und darum miissen wir judisches Leben heilig
halten und es verteidigen“ (Emil Fackenheim,
Geleitwort, in: Krupp 7 f.).



Will Gott Opfer? Hat Leiden einen ,,Sinn“?

Die Aufforderung Gottes an Abraham, seinen Sohn zu
opfern, stellt fur unser Gottesbild eine Zumutung und
Herausforderung dar. Hatte Gott von Abraham das Opfer
Isaaks wirklich verlangt und damit die an Abraham ergangene
Verheifung zunichte gemacht? Will Gott solche Opfer?

Spatestens angesichts der Shoa erscheint es unmaoglich,
dem aufgezwungenen Leiden einen theologischen ,Sinn*
abgewinnen zu wollen. Anders jedoch stellt sich die Frage,
wenn —wie dies in der Geschichte von der Gefangennahme
Jesu in Gethsemane der Fall zu sein scheint — der Weg des
Leidens freiwillig angetreten wird, indem Jesus (wie Isaak?)
seinem ,Opfer” zustimmt. Dann allerdings muss der Begriff
,Opfer”, mit dem der Kreuzestod Jesu in der Tradition
gedeutet wurde, seinerseits in Frage gestellt werden.

Hier ware eine Differenzierung im Begriff ,Opfer” hilf-
reich: ,Gott wollte nicht den Tod Jesu ... Aber Gott wird sich
gewlinscht haben, dass Jesus ihm treu bleibt, dass er
weiter sein Zeuge bleibt. Das hat Jesus getan — in freier
Entscheidung”, wie die Gethsemane-Geschichte zeigt. Man
konnte also sagen: ,Er wurde kein Opfer Gottes, aber er hat
ein Opfer fir Gott gebracht.“ Andere Sprachen haben da-
fir verschiedene Worter; so unterscheidet das Lateinische
zwischen victima und sacrificium. Dazu wieder Reck:
JVictima ist das passive, unfreiwillige Opfer der Gewalt,
auch das Opfertier, das geschlachtet wird, um eine Gottheit
gnadig zu stimmen. Dass Gott nie wieder eine victima
wollte, hat er bereits gezeigt, als er Abraham davon ab-
hielt, seinen Sohn Isaak zu opfern ... Sacrificium hingegen
ist das Opfer, das man erbringt, in freier Entscheidung, weil
einem etwas ein Opfer wert ist. Man kann Zeit, Arbeits-
kraft, Geld, Gedanken opfern fiir eine Sache, die einem
wichtigist; man kann auch sein Leben fiir etwas einsetzen”
(Reck 96). So scheint Jesus sein eigenes Leiden zu deuten.

Es gibt jedoch noch einen dritten Begriff von ,Opfer”,
durch den das sacrificium Jesu, seine freiwillige Lebenshin-
gabe, kultisch aufgeladen wurde: sacramentum. So wird
in manchen Traditionen das Abendmahl als menschliche
Opferhandlung verstanden, in der die Verséhnung des
zornigen Gottes mit der siindigen Menschheit inszeniert
wird. Letztlich wird in diesem Sakramentsbegriff die Uber-
windung des Opferkults, die bereits in der Bindung Isaaks
angedeutet ist, wieder riickgangig gemacht. Das Kreuz als
Symbol romischer Gewaltherrschaft wird umgedeutet
zum ,slBen Kreuz" des Stihnopfers, dem Erl6sungskraft
zugeschrieben wird.

In der Geschichte von der Bindung Isaaks reden Abraham
und lIsaak miteinander; doch die entscheidende Frage
bleibt ausgeklammert: ,Warum soll Abraham seinen Sohn
opfern?” Die Antwort erfolgt durch den Boten Gottes,
der Abraham daran hindert, seinen Sohn zu opfern. In der
Gethsemane-Szene ringt Jesus im Gebet mit Gott als sei-
nem ,Vater; dieser jedoch antwortet nicht, obwohl die
Himmelsstimme Jesus anlasslich der Taufe im Jordan —in
deutlicher Anspielung auf die Geschichte von der Bindung
Isaaks — als ,geliebten Sohn“ bezeichnet hatte (Mk 1,11;
vgl. die Bekraftigung anldsslich der Verklarung auf dem
Berg, Mk 9,7). Die Antwort findet der Sohn selbst, indem
er sich in den Willen des Vaters ergibt.

Gott im Widerspruch mit Gott

Auffalligistim hebraischen Text die Verwendung von zwei
Namen fir Gott: elohim und JHWH, in denen die judische
Auslegung zwei Aspekte Gottes ausgesagt sieht. Esist ,der
Gott“ (ha-elohim), der Abraham bittet, seinen Sohn zu
opfern (Jacob 92); doch unter seinem Eigennamen JHWH
rettet er aus dem Tod und ,ersieht” sich stattdessen einen
Widder als Opfertier. Was hier zum Ausdruck kommt, ist
eine Spannung zwischen der Erfahrung von Gottesferne
und Gottesnahe, wie sie auch Jesus in Gethsemane erlebt,
bis er sich schlieRlich ins Leiden ergibt.

So kénnte man sagen, dass Gott gewiss kein Opfer als
victima will oder braucht. Aber er wiinscht doch wohl
unser sacrificium, unsere Hingabe. ,Gottes Weg ist ...
gewaltlos, wenn er uns vom sacrificium tberzeugen will ...
Gott begegnet uns im Angesicht des anderen Menschen,
der uns braucht. ... Gott versucht, leise und fast unmerk-
lich, uns im Angesicht des anderen zu erreichen und zum
freien Handeln, zum sacrificium zu bewegen” (Reck 97).



Opferung Isaaks (Ingeborg-Psalter), Musée Condé, Chantilly

,Dieser Psalter, um 1200 fiir die Frau des franzésischen
Kénigs Philipp Il. geschaffen, versteht es, die libereinander
angeordnete Doppelszene in der Figur des Isaak zu ver-
schrdnken ... Oben ist Isaak mit zwei Holzbtindeln beladen,
die sich tiber seinen Schultern X-férmig auftirmen. Die Art
des Holztragens Isaaks weckt unmittelbar Assoziationen
an den Kreuzweg Christi. In den leeren Bildgrund tiber dem

Kopf ist die Frage Isaaks eingeschrieben: Hier sind Feuer

und Messer, wo aber ist das Brandopfer? Gott wird dafiir
sorgen, ist die Antwort des Vaters. ... In der Szene darunter
weist der Engel mit dem Finger quer durch das Bild auf
den Widder, der sich im Gebtisch verfangen hat".

(Rainer Warland: Das Opfer Abrahams. Diskurse der
christlichen Bildgeschichte um Gehorsam, Opfergabe und
physische Gewalt, in: Hoping 15—38, 29).



18

Marc Chagall, Opferung Isaaks (1960—-66), Musée National Message Biblique Marc Chagall, Nizza

Durch die Kreuzesszene im Hintergrund wird die Isaak-
Christus-Typologie inszeniert, wobei ftir Chagall der kreuz-
tragende Jude Jesus zugleich die Verfolgung der Juden in
Europa unter der NS-Herrschaft reprdsentiert. Auf einem
friiheren Aquarell Chagalls zur Opferung Isaaks (1931)
fehit — bei im Ubrigen dhnlichem Bildaufbau — noch

die Kreuzesszene. Sie wurde erst fir das Olgemdlde

aus den 60er-Jahren hinzugefiigt. Zugleich erinnert die
Szene im Hintergrund daran, dass Golgatha geografisch
dem Tempelberg benachbart ist, der in jiidischer Tradition
mit Morija, dem Ort der Bindung Isaaks identifiziert
worden ist.

ARBEITSHILFE KREUZESTHEOLOGIE > 2. Sollen wir glauben, dass Jesus sich fiir uns geopfert hat? (Mk 14,26—52 und Gen 22)



Gebete

Gott,

in mir ist Dunkel.

Aber bei dir ist Licht.

Ich bin einsam

aber du verldsst mich nicht.
Ich bin mutlos,

aber du hilfst mir.

Ich bin unruhig,

aber du schenkst mir Frieden.
In mir ist Bitterkeit

aber bei dir ist Geduld.

Ich verstehe deine Wege nicht
aber du weifst den Weg fiir mich.
(Dietrich Bonhoeffer)

Du, Gott Abrahams und Saras,

Isaaks und Rebekkas,

Jakobs, Leas und Rachels,

wir danken dir fiir Menschen, die deinem Ruf folgen,
die sich von teuer Gewordenem trennen

und Wege gehen, die du sie fiihrst,

die sich und ihr Leben hingeben,

um deinen Willen zu erfiillen.

Wenn wir sehen, dass deine Wege dahin fiihren,
wohin wir nicht gehen wollen,

wenn wir unsere Erfahrungen nicht zusammen denken kénnen

mit deiner Barmherzigkeit und Glite,
dann fehlt uns oft der Mut, deinem Ruf zu folgen.
Dann wenden wir uns ab von dir.

Gott, vergib uns unseren Ungehorsam

und sieh unsere Sehnsucht nach festerem Glauben.
Mach uns los vom Kleben an uns selbst,

von unserem Kleben an der Vergangenheit,

von unserem Kleben an der selbsterdachten Zukunft.

Verherrliche du unser Leben, Gott,
verherrliche dich auch in uns.
Dein Wille geschehe.

Herr, erbarm dich iiber uns.

Du, Ewiger,

das Leiden und Sterben deines Sohnes,

des geliebten, Jesus, haben wir vor Augen
und sehen in ihm das Leiden deines Sohnes,
des geliebten, Isaaks, des Vaters Israels.

An ihnen hast du durch das Leiden hindurch
deine SegensverheifSung wahrgemacht.

Wir bitten dich:

Offne du unser Herz, dass wir dein Wort tun und héren.
Lass uns vertrauen,

dass du es gut mit uns meinst,

dass dein Wort zum Leben fiihrt,

zu einem Leben unter deinem Segen.

Amen.

Segen

Es segne euch der HERR, der seine Barmherzigkeit

nicht abgewendet hat von den Lebendigen und von den Toten
(Ruth 2,20).

Lieder
,Was mein Gott will, das g’scheh allzeit, sein Will’, der ist der
beste ...“EG 364.

,Bleibet hier und wachet mit mir”(Gesang aus Taizé) EG 585.

,Seht hin, er ist allein im Garten®, EG 95, Strophen 1 und 2.
Sie konnten auch in die Lesung von Mk 14 eingebaut werden:
Mk 14,32—-42 — Strophe 1, Mk 14,43-52 — Strophe 2.

Schlusslied: ,Bewahre uns Gott“, EG 171, v. a. Strophe 2.
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Rabbi Efraim ben Jakob (12. Jh., Bonn), Ein Psalm von der
Bindung Isaaks (vgl. Krupp 65—69):

Herr, meiner Viter gedenke ich

heute vor Dir, der Du priifst und kennst mich.

Es sei das Verdienst der Viter den S6hnen erkoren.
Greiser Vater und Sohn, im Alter geboren [Gen 44,20].

Lafs, mein Freund, deinen Einzigen sein Leben

auf einem der Berge mir als Opfer geben.

Mir soll zum Brandopfer der, den du liebst, taugen,
nimm nur diese, denn sie gefillt meinen Augen [Ri 14,3].

Und batest ihn, im letzten Versuch zu bestehen,
wie der Kbnig den Held, siegreich hervorzugehen.
Tatsdchlich gepriift von starken Mdchten!

der Herr priift den Gerechten [Ps 11,5].

Gab sein Blut, wie ein Wildesel schrie er:
»Mein Blut, mit dreizehn gab ich es her.”
,Oh" fliistert der Geliebte, ,Wenn's dem Herrn gefllt,
Er auch das Ganze erhdlt [2 Sam 19,31].

Lerne, eilend die Wohltat verehrend

selbst seinen Esel zu satteln begehrend,

Liebe hebt auf aller Welten GréfSe!

Des Herren Weisheit auf Grenzen stofSe? [Ps 139,4].

Wehe, der Satan sich unter sie drdngt:

,Darf man ein Wort an dich richten?” Die Frage verfdngt.
»In Geradheit meinen Weg ich geh,

denn so der Befehl des Konigs steh!”

[Ester 1,8; Hiob 4,2; Ps 26,11].

Tags nach drei Tagen, sie dem Skopus sich nahen,

dort zu ihrem Schopfer aufblickend sie sahen

zur Pracht der Sdule, zum gldnzenden Wolkenwipfel,

wie ein verzehrendes Feuer auf des Berges Gipfel [Ex 24,7].

Er legte eilend auf seinen Sohn

die Opferholzer zum Brandopfer schon.

Raunte der Sohn und fragte alsdann:

,Hier ist Feuer und Holz, doch wo das Opferlamm?“[Gen 22,7].



Zaudernd der Gerechte sprach, und recht ist sein Wort:
,Es kennt der Herr das Seine, dort,

und das Lamm — mein Sohn! Der Herr erkennt,

wer ihm nahen darf, wen er heilig nennt” [Num 16,5].

Mit Reinheit zeigte er ihm den Altar der Vorfahren.

Ein fehlerloses Mdnnliches bring dar mit Willens Gebaren!
Gurrte die stumme Taube: ,,Binde mich zum Opfer dar
mit Stricken bis zu den Hérnern des Altar! [Ps 118,27].

Und ich bitt dich, Hinde und FiifSe fessele beide,

Tu’s, damit sich das Opfer nicht entweih und Schaden erleide,
es sei aus Sorge oder Angst. Dich zu ehren habe ich Begehren!
Nur dich, sagte ich, will ich schétzen und ehren” [Num 24,11].

Gdnzlich seine Seele verzweifelte dann,

band ihm die Hinde und Ftifse wie ein Lamm.

Er ordnet das Feuer und Holz auf dem Altar

und brachte darauf das Brandopfer dar [Ex 40,29].

Dann umarmten sich Vater und Sohn zum Schlufs,

es trafen sich Wahrheit und Frieden zum Kuf3! [vgl. Ps 85,12].
,Ei, mein Vater, zum Lobe &ffne deinen Mund!

Er segnet doch die Opferstund [1 Sam 9,13].

Nun mécht ich loben deinen heiligen Namen,
gepriesen seist du, Herr, in Ewigkeit, amen!
Komm und sammle meine Asche vom Feld
zu Sara, hinein in das Zelt” [Gen 18,6].

Eilig setzt er die Knie auf sein Mark,

und wie ein Held macht er die Arme stark.

Noch mit seinen eigenen Hdnden schlachtet er ihn im Nu.
Schlachte und richte zu! [Gen 42,16).

Vom Himmel der Tau des Lebens lebendig ihn machte.
Ein zweites Mal er ihn zu schlachten gedachte.

Oh, das bezeugt die Schrift und ist verbrieft:

Der Herr zu Abraham ein zweites Mal vom Himmel rief
[Gen 22,15].

Nun schrien die Dienstengel in Verwirrung: Halt ein!
Auch nicht beim Tier diirfen zwei Schlachtungen sein.
Man horte eine Stimme klagend in der Weite:

Siehe, draufSen schreien Ariels Leute [Jes 33,7].

Ihm erzeige dein Erbarmen, bitten wir von dir!

Im Haus seines Vaters Brot afSen wir!

Chor der Engel, ihre Tridnen schwemmten ihn von dort
hinweg zum Garten Eden, zu Gottes Ort [Ez 28,13].
Hier, der Erhabene dachte, das Kind trégt keine Schuld,
aber ich, wie werde ich wiederfinden seine Huld?
Alsdann er horte: ,,Dein Sohn ist als Opfer auserkoren,
so spricht der Herr, ich habe es geschworen!”[Gen 22,16].

Ein Widder, den der Herr ins Gestriipp gestellt,
dafiir geschaffen von Anbeginn der Welt,

lang sucht er mit dem Fufs, bis den Mantel er fand,
und auf seinem Brandopfer er stand [Num 23,17].

Kam und nahm den Widder, wie es sein Wille war,

und brachte ihn an seines Sohnes Statt dar.

Rechte Freude bei der Auslésung des Einzigen er empfand.
So hat es Gott widerfahren lassen seiner Hand [Ex 21,13].

Und den Ort nannte er: Gott sieht [vgl. Gen 22,14],
ein Ort des Lichts, an dem Unterweisung geschieht.
Preis, so schwor er, auf diesen Ort zu legen,

denn dort befahl der Herr seinen Segen [Ps 133,3].

Pein war noch nah, so beteten Gebundener und Binder:
Wenn vor ihm stehen in Stinden ihre Kinder,

auch dieser Tat zu gedenken und sie zu erlosen,

von ihren Ubertretungen und von allem Bésen! [Lev 16,16).

Bald, Gerechter, erbarme dich liber uns!

Du hast dem Abraham geschworen, erweise deine Gunst
[Mi 7,20].

Ihrer Gerechtigkeit eingedenk, stehe zu unseren Gunsten ein,
vergib uns unsere Stinden und lafs uns dein Erbbesitz sein!
[Ex 34,9].

Ja, gedenke all der Bindungen bei Tag und bei Nacht,

so viele Gerechte, um deines Namens willen umgebracht!
Ob der Gerechtigkeit willen in Juda erschlagen,

die Starken Jakobs erlagen [Gen 30,42].

Nun, weide deine libriggebliebene Herde,

getrennt und zerstreut liber die ganze Erde!

Ach, zerbrich die Stdbe, ihren Stricken ein Zerreifsen werde!
Briinstig schreit der Starken Herde [Gen 30,41].



Eli Wiesel, Ani Maamin

(A Song Lost and Found Again, New York 1973, vertont
von Darius Milhaud; deutsch in: Krupp 80—-84):

Isaak

Abraham

Isaak

Abraham

Erinnerst du dich an die Akeda?

Dort unten, auf dem Moria?

War ich der Einzige, den du fordertest
Als Holocaust?

Und ich habe dich gefragt:

Warum ich? ...

Ich habe meine Fragen nicht gestellt,
Ich habe die Stimmen erstickt.

Jetzt werde ich sprechen, ich muf es.
Stdrker als ich

Ist der Schrei in mir.

Siehst du unten, was ich gesehen habe?
Sieh, Gott Abrahams, Gott des Erbarments,

Offne deine Augen, wie du die meinen gedffnet hast,
Offne deine Augen und sieh, wie ich gesehen habe.

Du hast mir die Zukunft versprochen,
Und sie fliegt im Rauch davon.
Warum raubst du mir die Zukunft?

Du hast mich bedrtickt und schweigsam
Den Berg Moria

Hinauf- und hinuntersteigen lassen.
Ich wufte nicht, Herr, ich wufSte nicht,
Daf es geschah, damit ich sehe,

Wie meine Kinder, die grofSen und die kleinen,
In Maidanek eintreffen.

In einem Bunker

In Warschau

Eine Witwe und der letzte

Ihrer fiinf Sohne, ein Sdugling,
Wenige Monate alt. ...

Plétzlich Schritte.

Rauhes Gebriill.

Die Mérder kommen ndher. ...

Er weint, er weint.

Da

Erhebt sich eine Hand

In der Finsternis.

Ein Arm streckt sich vor,

Kommt ndher,

Die Hand, der Arm

Eines Wahnsinnigen vielleicht,
Sicherlich eines Verzweifelten.

Dann

Isaak

Tritt Stille ein.

Vollig. Absolut.

Aber—der Tod des Kindes

Hat die anderen nicht gerettet.

Erist nur dem Tod der anderen vorhergegangen.

In einem Wald,

An einem Friihlingsmorgen.

Von Mérdern und

Ihren Hunden umgeben,
Marschieren die Juden

Des benachbarten Dorfs in den Tod.
Einige erraten es,

Sagen aber nichts.

Andere gaukeln sich lieber etwas vor.
Das Wetter ist gut.

Die Sonne spielt

In den Asten ringsum.

Ein Vogel singt und erzéhlt

Von dem Gllick, singen zu kdnnen;
Ein anderer antwortet ihm.

In der Menge der Verurteilten
Sprechen

Ein dlterer Mann

Und sein Sohn

Leise miteinander.

Der Vater glaubt an Wunder:

Alles kann geschehen,

Selbst im letzten Augenblick,

Es gentigt, dafs Gott es will.

Ohne seinen Sohn anzusehen,
Mahnt er ihn:

Mehr denn je

Geht es jetzt darum,

Nicht zu verzweifeln.

Und der Sohn fragt,

Ohne seinen Vater anzusehen:
Sag, tut es weh

Zu sterben?

Ich hatte Lust, ihnen zuzuschreien:
Ich, Isaak, sage euch:

Ja, es tut weh.

Aber ich wagte nicht,

In ihr so reines Gesprich einzugreifen,
Das mich an jenes

Erinnerte,

Das ich mit meinem Vater gefiihrt hatte,
Seinerzeit,



In der Ferne. Nur hatten wir ein Recht

Auf das Wunder — sie nicht. Und das tut mir weh,
Denn das verstehe ich nicht. Ich habe Angst
Zu verstehen ...

Sprecher Gott schweigt.

Abraham Die Tora verbietet,

Das Tier

Und das Kind

Am gleichen Tag zu téten.
Aber — Viter und S6hne
Werden taglich

Voreinander

Hingeschlachtet.

Sind die Juden weniger wertvoll
Als die Tiere?

Oder verletzt du gar dein Gesetz?
Sollte der Richter der Richter
Ungerecht sein?

Sprecher Abraham spricht, und Gott schweigt.

Isaak erinnert sich,
Und Gott schweigt.

Chor Gott schweigt,
Gott sieht zu.
Gott ist,
Ist Blick.
Gott sieht zu,
Sieh Gott an.

Friedrich Spee von Langenfeld (1591-1635), Passionslied

1.

In stiller Nacht

Zur ersten Wacht

Ein Stimm begann zu klagen,
Am diistern Ort,

Im Garten dort

Begann ein Herz zu zagen.

Ach Vater,

Lieber Vater mein,

Und muf den Kelch ich trinken,
Und wenn es soll

Nicht anders sein,

Mein Seel laf§ nicht versinken!

3. Ade, ade
Zur guten Nacht,
Maria, Mutter milde,
Ist keine Seel’,
Die mit mir wacht
In dieser Wiisten wilde?

4. Der schone Mond
Will untergehn,
Vor Leid nicht mehr mag scheinen,
In dunkler Nacht
Die Stern vergehn,
Sie wollen mit mir weinen.

Dietrich Bonhoeffer, Brief an Eberhard Bethge vom
28.Juli 1944, DBW 8, 548 f.:

,Gewifs geht es im AT, also z. B. bei den Erzvitern, nicht
um das Gltick, aber es geht um den Segen Gottes, der alle
irdischen Gtiter in sich schliefSt. Dieser Segen ist die Inan-
spruchnahme des irdischen Lebens fiir Gott, und er enthdlt
alle Verheifung. ... Soll man nun den alttestamentlichen
Segen gegen das Kreuz setzen? ... Damit wird aus dem Kreuz
ein Prinzip gemacht, bzw. aus dem Leiden ... Ubrigens muf
ja auch im AT der Gesegnete viel leiden (Abraham, Isaak,
Jacob, Joseph), aber nirgends fiihrt dies (ebensowenig wie
im NT) dazu, Gliick und Leiden bzw. Segen und Kreuz in
einen ausschliefSlichen Gegensatz zueinander zu bringen.
Der Unterschied zwischen AT und NT liegt wohl in dieser
Hinsicht nur darin, daf$ im AT der Segen auch das Kreuz, im
NT das Kreuz auch den Segen in sich schlieft.”



Der Egoismus der Gruppe und das Herabwiirdigen einer
oder eines Einzelnen

Jes 52,13-53,12 handelt von der Neudeutung eines
Geschehens, genauer gesagt, von dem Erschrecken, das
diese fundamentale Umdeutung mit sich bringt. Es gibt
ein Vorher und ein Nachher. Das Lied beginnt mit dem
Nachher, mit der Erzahlung der erstaunlichen Erhohung des
Entstelltesten aller Menschen. In der Tat spricht hier zum
ersten Mal im Zusammenhang mit der Gott dienenden
Gestalt in Deuterojesaja durchgangig ein ,Wir das jetzt,
im Nachhinein, zu einer neuen Erkenntnis durchgedrungen
ist: ,Wir hielten ihn fir bestraft, fiir einen, der von Gott
geschlagen und erniedrigt wurde.” (53,4). Vor dem Perspek-
tivenwechsel wird die Gott dienende Gestalt als eine
wahrgenommen, die sich ohnehin mit ihrem Leiden und
ihren Schmerzen abgefunden hat und die einfach nie-
mand mehr auf der Rechnung hat (V 3). Sie gilt als jemand,
die es nicht besser verdient hat: ,Wir hielten ihn fir be-
straft, fir einen, der von Gott geschlagen und erniedrigt
wurde” (V 4). Diese Erkenntnisstufe geht vom klassischen
Tun-Ergehenszusammenhang aus. Sie stellt sich jedoch
im Nachhinein als falsch heraus: ,Wie Schafe irrten wir
umbher.Jeder wandte sich nur seinem Wegzu.“ (V 6) Der Ego-
ismus der Gruppe und das Herabwirdigen einer oder eines
Einzelnen haben offenbar unmittelbar miteinander zu tun.

Das Schweigen der dienenden Gestalt

Das ganze Lied hindurch bleibt die Gott dienende Gestalt
stumm. Dies wird durch den Aufbau des Textes eigens
hervorgehoben. Streng nach Parallelismen aufgebaut,
fallt nur der letzte Teil von V 7 heraus: ,Er tat seinen Mund
nicht auf®. Dies wurde zu Beginn des Verses schon einmal
gesagt. Auf diese Weise wird angedeutet, dass es sich um
eine zentrale Aussage des Textes handelt. Das Schweigen
wird zusatzlich durch das Bild des Schafes ausgemalt, das
vor seinem Scherer verstummt und das keinen Laut mehr
vor sich gibt, wie ein Lamm, das zur Schlachtung gefiihrt
wird. Die Bilder illustrieren, dass sich diese Gott dienende
Gestalt in einer Situation befindet, in der jedes Wort
vergeblich ist. Sie steht so aullerhalb der menschlichen

Gemeinschaft, dass sie nur noch mit einem Tier verglichen
werden kann, das geschoren bzw. geschlachtet wird. Doch
gerade mit ihrem Schweigen durchbricht die Gott dienende
Gestalt den ewigen Kreislauf von Gewalt und Gegengewalt.

Der neue Blickwinkel wird in V 4a zum ersten Mal
benannt: ,Aber es war unsere Krankheit, die er trug, und
es waren unsere Schmerzen, die er auf sich geladen hatte.”
Es handelt sich bei den Leiden und Krankheiten also nicht
um eine Strafe, schon gar nicht um die Strafe Gottes (V 4b).
InV 5 werden das Versagen und das Vergehen der Gruppe
und das Leiden der Gott dienenden Gestalt wiederum in
eine unmittelbare Beziehung gebracht. In der Revision der
Luthertbersetzung von 1984 heiflt es jedoch: ,Aber er ist
um unserer Missetaten willen verwundet und um unserer
Sunde willen zerschlagen.” So kann das Lied im Sinne einer
Satisfaktionslehre verstanden werden, wenn man nur
Cott als den Verursacher dieser Verwundungen und
Zerschlagungen ansieht. So steht es aber nicht im Text.
Von Gott ist hier Uberhaupt nicht die Rede und schon
gar nicht von seinem Verlangen nach einem Blitzableiter.
Die Praposition ,min® die in V 5 im Hebraischen vor den
Begriffen steht, die sich mit ,Vergehen“ und ,Versagen”
wiedergeben lassen, ist eher mit ,aus, heraus” zu Uber-
setzen: , Jedoch ist er aus unserem Vergehen heraus ver-
wundet und aus unserem Versagen heraus zerschlagen
worden.” Es ist also durchaus moglich, die Missetaten
und das Versagen der Gruppe als die direkten Ursachen
des Leids der Gott dienenden Gestalt anzusehen. Das Ver-
sagen der Gruppe lasst Gott jene Gestalt ,,antreffen” (V 6).
Diese merkwirdig distanzierte Formulierung zeigt aber
an, dass sich die Uberlegungen an dieser Stelle eher auf
der Ebene bewegen, die wir heute ,Theodizee” nennen.

Stellvertretende Strafe?

V 5b hat immer als Kronzeuge flir die Lehre von der stell-
vertretenden Strafe herhalten mussen: ,Die Strafe liegt
auf ihm, auf dass wir Frieden hatten, und durch seine
Wunden sind wir geheilt.” (Revision der Lutheriibersetzung
von 1984). Eher sind jedoch die gangigen Ubersetzungen
dieses Verses Beispiele daflir, dass ein dogmatisches Vor-
verstandnis den Blick auf die Texte geradezu verstellen
kann. Der Begriff, der haufig mit ,Strafe” ubersetzt wird
(mwsr), steht etwa in Spr 1,2 im synonymen Parallelismus



zum Begriff ,Weisheit®. ,Einsicht” ist nicht nur hier die
naherliegende Ubersetzung. Damit nicht genug: Die Wurzel
des zweiten Begriffs dieses Halbverses, den z. B. Luther
84 mit ,Wunden“ wiedergibt, lautet ,hbr". Es gibt jedoch
auch eine zweite Wurzel ,hbr“ — und dies ist die weitaus
gangigere. Sie bedeutet ,befreundet sein, Gemeinschaft
haben mit jemandem® So lieBe sich V 5b auch libersetzen:
,Die Einsicht, die zu unserem Frieden fuhrte, war auf ihm
und durch die Gemeinschaft mit ihm sind wir geheilt wor-
den.” Das wiirde bedeuten, dass der Perspektivenwechsel,
von dem in diesem vierten Gottesknechtslied die Rede ist,
in der Gott dienenden Gestalt selbst begriindet liegt. Ihre
neue Perspektive ist die, die sich die ,Wir-Gruppe” zu eigen
macht und wodurch sie Heilung erfahrt.

Die Gott dienende Gestalt hat ihr Leben als Opfer ein-
gesetzt (V 10). Der hier verwendete Begriff ,asm*“ taucht
zwar in der Schuldopfertora (Lev 5,14-26) oder im Zusam-
menhang mit dem ,Sindenbockritus“ (Lev 16,10.20-22)
auf. Wirde man diese Parallelen heranziehen, trate die
Gott dienende Gestalt in die Rolle eines Opfertiers. Es
fehlt aber ansonsten in Jes 52,13-53,12 jegliche Opfer-
ritualterminologie. Die Schuld der ,Wir“-Gruppe wird nicht
von einem Slindenbock in eine abgelegene Gegend ,weg-
geschafft!, sondern sie wird von der Gott dienenden
Gestalt ausgehalten, sie wird ertragen. Es ist die Uber-
nahme der Folgen eines fremden Tuns. Nur insofern ist
die Gott dienende Gestalt auch Opfer.

Segenszusage

Auf die Erniedrigung folgt die groBe Segenszusage in
V 10.11. Sie betrifft aber nicht nur die Gott dienende
Gestalt selbst: Ihre Gerechtigkeit macht ,die Vielen®
gerecht (V 11). Dieses Geschehen wurde dadurch méglich,
dass sie das Versagen auf sich genommen hat, ohne dabei
den Mund aufzutun. Durch ihr Schweigen, das die Schuld
der anderen ertragt und mit dem sie den Kreislauf von
Gewalt und Gegengewalt durchbricht, gewinnt die Gott
dienende Gestalt , die Vielen” fur sich.

Jes 52,13-53,12 in der Passionsgeschichte nach Markus
Das sogenannte ,Gottesknechtslied” (Jes 52,13-53,12) wird
in der Passionsgeschichte nach Markus nicht wortlich
zitiert. Hier wie in den anderen synoptischen Berichten
Uber Jesu Prozess und Hinrichtung steht der alte pro-
phetische Text jedoch eindeutig im Hintergrund (siehe
dazu die Arbeit von Mittmann-Reichert). Die Passions-
berichte lassen sich geradezu als erzahlerische Ausgestal-
tung des sogenannten ,Gottesknechtsliedes” begreifen:

Gleich zwei Mal erzahlt Markus, dass Jesus seinen
Anklagern gegenlber den Mund nicht auftut: Er schweigt
gegenliber dem Hohen Rat (14,61) und auch Pilatus
antwortet er nicht (15,4). Dabei, so steht zu vermuten,
hatte er sich doch angesichts der ganz offensichtlich
widerspriichlichen Anklagen (14,56—59) mihelos vertei-
digen konnen. Erst auf die direkte Frage des Hohepriesters,
ob er der ,Messias sei, der Sohn des Hochgelobten®,
antworteter:,Ja, ich bin’s; von jetzt an werdet ihr aber den
Menschen zur Rechten der Macht sitzen sehen und werdet
ihn kommen sehen auf den Wolken des Himmels.“ (14,62)
[zur Ubersetzung von huios tou antroupou mit ,Mensch*
sieche Crisemann 290 und Jochum-Bortfeld 159 f].
Der jetzt Ohnmachtige wird sich durch dieses Ereignis als
der Messias und Gottessohn erweisen. Dieses Bekennt-
nis erfolgt wohl nicht umsonst am absoluten Tiefpunkt.
Die markinische Schilderung umgreift damit sowohl den
tiefsten Fall als auch die hochste Erhebung Jesu. Tiefster Fall
und hochste Erhebung — genau darum geht es im soge-
nannten ,vierten Gottesknechtslied”. Genau wie in diesem
Lied sind bei Markus zwei Perspektiven eingerichtet:
Einerseits der ohnmachtige, von den Machthabern
Verurteilte, auf der anderen Seite aber der Gerechte, der
die Konige dazu bringen wird, zu verstummen. Die erste
Person des Markusevangeliums, die diesen zweiten Blick
wagt, ist bekanntlich der romische Hauptmann: ,Dieser
Mensch (1) war wirklich Gottes Sohn“ (15,39). Die Rede
vom ,Sohn Gottes“ hat bekanntlich viele ,hohe Christo-
logien” schultern missen. Im innerbiblischen Zusammen-
hang heif3t dies doch zundchst erst einmal nur, dass Jesus
ein gerechter Mensch gewesen ist, der nach dem Willen
Gottes gelebt hat (zum Titel ,Sohn Gottes” siehe den
Beitrag von Bernd Schroder in diesem Heft, S. 43 ff) Auch
das Jesaja-Lied endet mit dem Bekenntnis, dass die Gott
dienende Gestalt ,gerecht” gewesen sei (V 11). (Luther
gab den hebrdischen Begriff ,,bd“ mit ,Knecht” wieder
und trug auf diese Weise die mittelalterliche Stande-
ordnung in seine Ubersetzung ein. In der exegetischen
Diskussion wird daher meist bis heute vom , Gottesknecht”
gesprochen. Nach meinem Verstandnis hat die Gestalt,
um die es in Jes 53 geht, jedoch nichts ,Knechtisches”
an sich. Zudem mochte ich versuchen, gerade hier
keine rein androzentrische Sprache zu verwenden
und rede darum von ,der Gott dienenden Gestalt®).
Worin der Perspektivenwechsel des romischen Haupt-
manns begrindet liegt, erzahlt Markus nicht. Auch
das alte Lied sagt nichts Uber den Sinneswandel, um
den es ihm so zentral geht.



Im Dienst Gottes stehende Figuren

Die christliche Tradition identifizierte die Gott dienende
Gestalt von Jes 52,13-53,12 immer wieder mit Jesus Christus.
Meist ist dieses alte Lied sogar als vorausschauende Weis-
sagung auf das Christusereignis gedeutet worden. Dieses
Verstandnis geht schon allein deswegen am Textbefund
vorbei, als dieser Uberwiegend von einem Ereignis in der
Vergangenheit berichtet. Das neutestamentliche Zeugnis
selbst nimmt von einer solchen lIdentifikation Abstand.
Der Kammerer aus Athiopien etwa liest, von Jerusalem
kommend, in seinem Wagen den Propheten Jesaja. Als der
Kammerer den Apostel Philippus nach dem Sinn unserer
Stelle fragt, heifSt es wortlich tbersetzt: ,Philippus begann
zu sprechen und von dieser Schriftstelle ausgehend verkiin-
digte er ihm Jesus” (Apg 8,32—35). Jesus ist eine solche Gott
dienende Gestalt, aber es gab derartige im Dienst Gottes
stehende Figuren auch schon vorher. Lukas verdeutlicht
damit, dass die Kategorien, mit denen das Neue Testament
den Tod Jesu deutet, in einer langen Tradition stehen.

R.Isaak ben Avraham aus Troki, ein aus Litauen stammender
judischer Gelehrter aus dem 16. Jahrhundert, geht von
einer kollektiven Deutung dieses Liedes aus. Fur ihn ist
die Gott dienende Gestalt das in der Diaspora unter den
(christlichen) Volkern lebende jiidische Volk. Das babylo-
nische Exil stellt das Grundmuster dieser Existenz dar. ,Er
[der Knecht Israel] wurde unterdrickt und gequalt, aber er
offnete nicht seinen Mund wie ein Lamm, das zur Schlach-
tung geflhrt wird, wie ein Schaf vor seinen Scherern
verstummt — und 6ffnete seinen Mund nicht.” (Zitat bei
Schreiner, in: Janowski, 171). Dementsprechend verbindet
Isaak ben Avraham mit diesem Lied die Hoffnung, dass die
Volker in der messianischen Zeit zur Erkenntnis kommen
und die Stimme des ,Wir“ in diesem Lied Gbernehmen. So
hofft er, dass die Volker eines Tages beten: ,Ja, die Krank-
heit und die Schmerzen, die Uber uns hatten kommen
mussen, kamen Uber sie, um flir unsere Stinden zu stihnen
(lkpr), dadurch daR sie Diener unter unserer Herrschaft
waren und fir unser Wohlergehen und fir das Glick
unserer Regierung baten und beteten.” Die Volker, die das
judische Volk fuir von Gott geschlagen halten, halten inne
und sagen: ... er (der Knecht Israel) wurde gepeinigt durch
unsere Stinden und unsere Frevel, nicht durch seinen Frevel

und seine Stinden.” (Zitat bei Schreiner, in: Janowski 177).

Avraham versteht das ,hbwr“ aus Jes 53,5, das Ublicher-
weise mit ,Strieme” bzw. ,Wunde" Uibersetzt wird, unter
Verweis auf Hos 4,17 ebenfalls als ,Gemeinschaft” und
,Gesellschaft”. Das ergabe den Sinn: .. und durch die
Gemeinschaft mit ihm (dem Knecht Israel) sind wir ge-
heilt.” Damit kame dem judischen Volk der Diaspora eine
Mittlerfunktion zwischen den Volkern und Gott zu. Isaak
leitet daraus ein ganz besonderes Verstandnis der Erwah-
lung Israels ab: Israel muss inmitten der Vélkerwelt leben,
weil es ihr Herz ist. Dies bedeutet nicht nur ein Erdulden
und Leiden, sondern schliel$t auch einen Dienst an den
Menschen aus den Vélkern mit ein: Unter Berufung auf
Ex 19,5 und Jes 61,6, wonach Israel ein Volk von Priestern
fir Jhwh sein soll, tritt es auch firbittend (Jes 53,12) und
lehrend unter die Volker (Ps 96,3). Isaak ist sich sehr wohl
bewusst, dass sich das jludische Volk damit Gefahrdungen
und Bedrohungen aussetzt: ,Die meisten Verhangnisse,
Widrigkeiten und Zufallsschldge des Weges treffen die, die
vorangehen [..]“ (Zitat bei Schreiner, in: Janowski 182). In
der messianischen Zeit wird Israel dafir reichlich Kompen-
sation erfahren. Isaak begriindet dies mit den Anfangs-
und Schlussversen des Liedes (Jes 52,13—15 und Jes 53,12).

Das Phdnomen ,,Mobbing*

Der Begriff ,Mobbing” wird mittlerweile so inflationar
gebraucht, dass er eigentlich nicht mehr scharf genug
ist. In der fachwissenschaftlichen Diskussion dartber hat
sich jedoch ein Konsens darlber herausgebildet, wann
von ,,Mobbing” gesprochen werden kann und wann nicht.
,Mobbing ist das intendierte, wiederholte und systema-
tische Viktimisieren Schwacherer durch eine oder mehrere
Personen mit verbalen, korperlichen oder relationalen
Mitteln Uber einen langeren Zeitraum mit dem Ziel der
sozialen Herabstufung.“ (Peter/Sharp). Zu diesem Zweck
werden vor allem ,relationale Mittel” eingesetzt. Die aus-
grenzenden Verhaltensweisen laufen immer hintenherum,
nie direkt. Immer werden die wesentlichen Aktionen in
Abwesenheit des Opfers ausgeflihrt. Dabei handelt es
sich um systematisches, sich Uber einen langeren Zeit-
raum hinziehendes Schikanieren durch Worte und Gesten.
In einem spateren Stadium konnen korperliche Attacken,
Diebstahl und Sachbeschadigung hinzukommen. Auch
der ,sozialen Manipulation wird sich gerne bedient:
Ligen und Gerlichte werden bewusst gestreut, Auftrage
an Helfer erteilt, Vorgesetzte, bzw. Erziehende manipuliert.



Dieses Phanomen taucht an Schulen, am Arbeitsplatz, in
Familien und in gesellschaftspolitischen Zusammenhangen
auf. Voraussetzung sind sogenannte ,Zwangsgemein-
schaften” und labile Identitaten. Da wir alle mehr oder
weniger solchen sozialen Gebilden angehoren (Familie,
Arbeitsplatz, Schule, Gesellschaft) bedeutet dies, dass alle
unsere Lebensbereiche davon betroffen sein konnen.

Auf der Ebene der Gesellschaft ist dieser ,Sinden-
bockmechanismus“ immer wieder anzutreffen (Girard,
Suindenbock). Die jiingere deutsche Geschichte halt ein
flrchterliches Beispiel dafur bereit. Trotz aller Lehren, die
daraus gezogen wurden, lassen sich derartige Ablaufe bis
heute immer wieder beobachten.

Was es mit diesem Mechanismus auf sich hat, lasst
sich an Kindern und Jugendlichen am deutlichsten auf-
zeigen. Ich wende mich darum im Folgenden schulischen
Zusammenhdngen zu:

Nach der oben genannten Definition werden etwa
4 Prozent der Schiler und Schiilerinnen an deutschen
Schulen gemobbt. Dies erscheint auf den ersten Blick keine
bedrohliche Zahl zu sein. Bedenkt man aber den Umstand,
dass die Mobbingopfer meistens alleine sind, ist davon
auszugehen, dass die Uberwiegende Zahl an Klassen von
Mobbing befallen ist. Das bedeutet, dass sich eine Struktur
des Profilierens auf Kosten anderer verfestigt hat, an der
eine Uberwiegende Anzahl von Schiilerinnen und Schiilern
beteiligt ist oder sie doch zumindest hinnimmt. Hier wird
ein Sozialverhalten eingeiibt, das nicht ohne Folgen auf
die Art und Weise bleiben kann, wie die jungen Menschen
spater als Erwachsene mit ihren Mitmenschen umgehen.

Warum wird gemobbt?
Zunachst einmal hat jedes Gruppenmitglied ein legitimes
Bedurfnis nach Bedeutung und Kompetenz, das einen
Profilierungsdruck erzeugt. Hinzu kommt ein der Gruppe
bewusstes (oder eben meist unbewusstes) Biindel von
Idealen. Wo nicht gemobbt wird, arbeiten alle je nach
ihren Begabungen an der Verwirklichung der Gruppenideale.
So bleiben die Hierarchien flach, jedes Mitglied hat seine
Stellung und braucht nicht zu flirchten, diese zu verlieren.
Fur die Mitglieder mit einem gesteigerten Geltungs-
bedirfnis (etwa aufgrund eines schwach ausgebildeten
Selbstwertgefiihls) bietet sich nun der scheinbar leichtere
und bequemere Weg der Profilierung auf Kosten der Mit-
glieder der Gruppe, die dem Gruppenideal auf den ersten
Blick am wenigsten entsprechen. Die ,Opfer” brauchen
immer einen , Aufhanger®, d.h. Eigenschaften, durch die sie
Angste und Schwachen der gesamten Gruppe ,,am besten”

reprasentieren. Die Mobber suchen sich Personen mit
dem geringsten Ruckhalt in der Gruppe aus. In einer ersten
Phase wird die Starke dieses Riickhaltes getestet. Ist dieser
schwach, kdnnen die Geltungsbedirftigen mit dem unge-
storten und ungeschmalerten Beifall rechnen. Die Profilie-
rungssucht wird nun durch die Markierung des Abstandes
zu den ,Schwachsten” der Gruppe gestillt. Dies geschieht
durch systematisches Herabsetzen dieser — meist verein-
zelten—Person. In diesem Zusammenhang wird auch in der
,sakularen” Mobbingdiskussion von ,Opfer” bzw. ,Stinden-
bock“ gesprochen (z.B. Alsaker, Qualgeister, 15-37).

In der Literatur wird beschrieben, wie sich Mobbing in
unterschiedlichen Phasen in einer Gruppe manifestiert.
In der letzten Phase kann es sogar so weit kommen, dass
die Gemobbten ,entmenschlicht“ werden, um so die letz-
ten Skrupel der Mitldufer zu beseitigen. Die Opfer werden
mit Tiernamen belegt und auflerhalb des Werteraums
der Gruppe gestellt. An ihnen darf sich von nun an jedes
Gruppenmitglied vergreifen, ohne ein schlechtes Gewissen
zu haben. Spatestens in diesem letzten Stadium wird deut-
lich, dass Mobbing ein Prozess ist, bei dem es um Leben
und Tod geht. Auffallend sind die geschlechtsspezifische
Reaktionen der Opfer: Madchen neigen zum Selbstmord,
Jungen zu Gewalttaten.

Mobbinginterventionen

Herkommliche Kriseninterventionen und Konfliktbewalti-
gungsstrategien versagen hiervollig. Es geht nichtumeinen
Konflikt zwischen Gleichrangigen, sondern es handelt sich
um ein Gruppenphanomen, bei dem sich eine steile Hierar-
chie herausgebildet hat. Ganz oben stehen die, denen es
gelungen ist, sich mit ihrem gesteigerten Geltungsbeduirf-
nis auf Kosten des oder der Schwachsten zu profilieren. Das
Opfer steht nun ,ganz unten® Die Ubrigen Mitglieder der
Gruppe spuren sehr genau, welche harten Sanktionen sie
treffen wirden, wenn sie dem Opfer beistlinden. Darum
wird ein groBer Teil der Gruppe zu Mitlduferinnen bzw.
Mitlaufern. Dieses ,System® l3sst sich nur mithilfe der ge-
samten Gruppe aufbrechen. Es macht darum nur begrenzt
Sinn, mit den Opfern alleine zu arbeiten. Dies kann als
erste NotfallmafBnahme zwar hilfreich sein, kann aber tber
ein Kurieren an den Symptomen nicht hinausgehen. Eine
wirkliche Mobbingintervention arbeitet mit der gesamten
Gruppe und zielt dabei auf zwei Erkenntnisschritte ab:

Perspektivwechsel der Mobber: Erst wenn von den
Mobbern und ihren Mitlaufern nachvollzogen ist,
wie sich das Opfer flihlt, ist der Weg fir ein neues



Miteinander frei, bei dem das Opfer wieder einen Platz
in der Gruppe bekommt.

Die Gruppe erkennt, dass die negativen Eigenschaften,
die dem Opfer zugeschrieben werden, in Wirklichkeit
Angste und Schwiachen der gesamten Gruppe sind.
Das Opfer wurde zur Reprasentation der eigenen
Angste und Schwachen missbraucht. Diese lassen
sich aber eben nicht durch die Projektion auf eine
Person beheben, sondern missen als gemeinsame
Herausforderung der gesamten Gruppe gesehen
werden. Diese Erkenntnis muss sich bei allen Mit-

gliedern durchsetzen.

Wenn sich dieser Perspektivenwechsel vollzieht, ent-
steht ein vollig neues Miteinander und ein starkes
LWir“-Geflihl. Die Hierarchien werden abgebaut, die
Angst 10st sich, Erleichterung macht sich breit und es
stellt sich so etwas wie eine heitere Gelassenheit ein.

Eroffnet die Diskussion um das Thema ,,Mobbing” eine
neue Perspektive auf Jes 52 f. und die Passionsgeschichte
bei Markus?

Wenn diese biblischen Zusammenhange von den dog-
matischen Uberfremdungen befreit werden und nicht
mehr von einem magisch-kultischen Stindenverstandnis
ausgegangen wird, liegt dieser Text erstaunlich nahe bei
dem, was gegenwartig in der fachwissenschaftlichen Lite-
ratur unter dem Begriff ,Mobbing“ diskutiert wird: Jes 53
und die damit verknlpften synoptischen Passionsberichte
bringen Erfahrungen von Ausgrenzung, Im-Stich-lassen und
Verstummen zur Sprache. Sie reden von Opfern. Gerade
bei Markus wird die Unschuld Jesu mehrfach festgehal-
ten: Die Anklagepunkte stimmen lGberhaupt nicht Gberein
(Mk 14,56.59). Der Machthaber Pilatus kann keine Schuld
an ihm finden (Mk 15,1 ff). Dennoch wird gerade er zum
Handlanger der Menge, die selbst an keinem Punkt naher
spezifiziert wird. Pilatus’ innerer Konflikt wird anschau-
lich geschildert (15,6—15). Der Mechanismus, der einen
Stindenbock braucht, ist so stark, dass auch die Jiinger
von der Menge absorbiert werden. Insofern hat die Ver-
leugnung des Petrus auch nichts Anekdotisches. Die Szene
am Feuer dient dazu, die Ubermacht des Stindenbockme-
chanismus zu verdeutlichen. Wir kdnnen uns nicht darauf

verlassen, dass sich Gerechtigkeit und Wahrheit schon

durchsetzen werden. Nein, sie werden im wahrsten Sinne
des Wortes zur Strecke gebracht. Gerade in ihrer Scho-
nungslosigkeit entfalten die Passionsberichte ihre aufkla-
rerische Wirkung. Sie entmachten durch Aufklarung den
allgegenwartigen Mechanismus, den Menschen bedienen,
die andere Menschen ausgrenzen.

Der einzige Unterschied zwischen einem Mobbing-
opfer und der Gott dienenden Gestalt in Jes 53 und auch
Jesus im Markusevangelium liegt darin, dass Mobbing-
opfer sich nicht bewusst und aktiv in ihre Rolle hineinbe-
geben. Dies beschreiben Jes 53 und auch die Evangelien
anders. Aber ist nicht unabhangig von der Aktivitat bzw.
Passivitat des Opfers der gleiche tédliche Mechanismus
am Werk? Am Ende tun sie alle ihren Mund nicht mehr auf.

Von einem abstrakten Dogma vom Stihnetod Jesu
befreit, kann in Gottesdienst und Unterricht reale Gewalt-
erfahrung zur Sprache gebracht werden, die sich im
Geschick der alttestamentlichen Propheten, dem Exil,
der Diaspora, den Verfolgungen des jldischen Volkes
und nicht zuletzt in der Shoa widerspiegelt. Bonhoeffer
schreibt in seinem Brief vom 18.7.1944 Uber das , messi-
anische Ereignis®, ,dass Jes 53 nun (1) erfillt wird!" (DBW
8/535; den Hinweis auf diese Briefstelle verdanke ich den
— leider unverdffentlichten — Vorarbeiten von Berthold
Klappert zu diesem Text). In Jes 52 f. heift es, dass sich
Gott in dem Stummen, Unrecht Leidenden selbst Gehor
verschafft. Das Geschick Jesu bietet so verstanden ,eine
neue Chance fur Bildungskommunikation, weil in ihm das
vielfdltige Leid der Welt an einem zentralen Punkt und
in einer zentralen Gestalt gebiindelt wird.” (Schlag, in:
Zimmermann 188). Die neutestamentlichen Texte sind
somit eine Auslegung von Jes 52 f.: ,Der Messias Jesus,
wie ihn das Neue Testament verkiindigt, wiederholt und
wiederholt in seinem Lebens- und Leidensweg die offene
Perspektive von Jes 53: in seiner Berufung zum messi-
anischen Gottesknecht (Mk 1,11), in seinem Heilen (Mt
8,17: nur der leidende Knecht kann helfen und heilen;
vgl. 1 Petr 2,25), in seinem Beuteteilen mit den Starken
bzw. seinem Verteilen der Beute der Starken (Mk 3,27), in
seinem stellvertretenden Leiden fir die vielen’, d.h. fur
Israel und die Welt der Volker (Mk 14,24; 10,45), in seinem
Geschlagenwerden auf die beiden Wangen im Verhor vor dem
Hohenpriester Kaijaphas (Mk 14,65), in seinem Schweigen
im Gerichtsprozess vor Pilatus (Mk 15,5), in seiner
widerrechtlichen Verurteilung bis zum Verbrechergrab
(Lk 22,37), aber auch in seiner Erhohung aus der tiefsten
Erniedrigung im Sklaventod am Kreuz (Phil 2,9-11)." (so
Berthold Klappert in den oben erwdhnten Vorarbeiten).



Neue Wege

Bei Jesaja ist von einem Erstaunen darlber die Rede, dass
sich Gott durch ein wortloses Geschehen kundtut. Das
schweigende Erdulden wird man jedoch nicht zum allge-
meingultigen Prinzip erkldren durfen. Sich zu artikulieren
und auf legalem Weg flr eigenes Recht einzustehen, ist
und bleibt ein Lernziel in Gemeinden und Schulen. Dennoch
ist der Sindenbockmechanismus bis heute verborgen am
Werk. Stindenbock- bzw. Mobbingstrukturen setzen sich
immer wieder fest. In diesen Zusammenhangen machen
Jes 53 und die damit verknipften Texte jedoch auf die
Chance eines Perspektivenwechsels aufmerksam, der darin
begriindet liegt, dass die Gruppe merkt, dass sie ihre eigenen
Angste, Sorgen und ihr eigenes Versagen auf der ausge-
grenzten Person abgeladen hat. Dadurch wird der Weg frei
flr eine neue Gemeinschaft mit dem Opfer, die der Gruppe
insgesamt ein ganz neues Zusammenleben ermoglicht.

The Scapegoat, William Holman Hunt (1854)

Gebet

Guter Gott, wir denken heute an das Ende deines Sohnes.
Er wurde ausgestofSen, weil er Erwartungen nicht erfiillte
und nicht in Konzepte passte. Er wurde angeklagt und am

Ende schwieg er nur noch.

Guter Gott, wir denken heute an das Geschick deines
Volkes Israel. Uber die Jahrhunderte wurden Juden verfolgt,
gedemiitigt, gejagt und ermordet. Es wurde gesagt, dass

sie an allem Schuld seien.

Guter Gott, wir denken an alle diejenigen, die wir heute
an die Seite dringen, auf deren Kosten wir uns profilieren
und denen wir unsere Schuld in die Schuhe schieben.

Guter Gott, lass uns innehalten, sodass wir merken, was
wir tun. Lass uns die Ausgestofsenen in unsere Mitte
zurtickholen. In ihnen kbnnen wir dein Antlitz sehen.

Lieder, die ohne das magische Opferverstandnis auskommen
,Christus, der uns selig macht“EG 77

,Herr, stirke mich, dein Leiden zu bedenken”EG 91

,Holz auf Jesu Schulter* EG 97

,Loben wollen wir und ehren“EG 555.
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In dem Abschnitt Mk 15,6-20, der die Lesung fir diese
Passionsandacht ausmacht, wird Jesus zum Tod am Kreuz
verurteilt (V 15). Dafiir kommen das Volk (V 6), Pilatus (V 9)
und die Hohenpriester (V 10) zusammen. Es fallt auf, dass
der romische Machthaber Pilatus, der historisch gesehen
das Todesurteil fallte und vollstrecken lieR, durch die Er-
zahlung von seiner Verantwortung und Schuld entlastet
wird. Die judische Fiihrung zusammen mit dem Volk hin-
gegen wird durch die Erzahlung belastet. Diese Darstel-
lung ist auch vor dem Hintergrund zu lesen, dass sich das
frihe Christentum in der Zeit, als das Markusevangelium
entstand, dem romischen Reich gegenliber nicht in eine
anklagende Position begeben wollte, sondern vielmehr
die Feinde des romischen Reiches auch zu den eigenen
Feinden erklarte. Einen ,Stindenbock” zu finden, dem die
Verantwortung zugeschoben werden konnte und der so-
wieso schon in den Augen des romischen Imperiums als
Feind galt, kam dem Autor des Markusevangeliums jeden-
falls entgegen. —In der nachsten Szene, in der Residenz des
Pilatus (Mk 15,16—20), fallt deutlich ungiinstigeres Licht
auf die Romer, die die jlidische Messiaserwartung lacher-
lich machen und Jesus als ,Konig der Juden“ verspotten
und schlagen (V 18 ff). Es liegt nahe, dass gerade diese
Szene historischen Bezug hat (vgl. Rondez 2081).

Lev 16 als Mitte der Tora

Lev 16, in dem das Ritual des Jom HaKippurim (Versoh-
nungstages) am Stiftszelt beschrieben wird, bildet die
»Mitte der Tora“. Zunachst einmal steht das Buch Levitikus
insgesamt in der Mitte der flinf Blicher Mose. Folgt man der
Einteilung in Leseabschnitte in der judischen Tradition, so
steht in der Mitte vom Buch Levitikus wiederum, und damit
im Zentrum der Tora, die Versdhnung mit Gott am Versoh-
nungstag in Lev 16. Uberraschenderweise deckt sich damit
der Befund, dass auch der Vers, der rechnerisch in der Mitte
aller Verse der funf Blicher Mose steht, der Vers Lev 10,16
ist, in dem es auch um den ,Bock des Stindopfers” geht.

»Kippur“und ,,Stihne“

Alles dreht sichin Lev 16 um das Verb , kipper” bzw. um das
entsprechende Substantiv , kippur®. In seiner Grundbedeu-
tung geht es wohl um ein ,Bedecken” oder um ein , Aus-
I6schen®, konkreter hier aber um einen Vorgang, durch
den von Schuld oder Unreinheit befreit wird. ,Kippur®
wird im Deutschen meist mit ,Stihne“ Ubersetzt. Wie im
englischen Wort ,atonement” (von ,at one”, im Einklang
sein mit etwas), geht es um die Beseitigung einer Entfrem-
dung, die durch die Slinden entstanden ist (vgl. Jes 59,2:
,Eure Verschuldungen scheiden euch von eurem Gott, und
eure Stinden verbergen sein Angesicht vor euch.”). Die von
Gott gewahrte Befreiung von Versagen und Slinde ermog-
licht demgegentber wieder Leben.

Entsiihnung fiir das Volk

Lev 16 ist als Abschluss der priesterlichen Sammlung Uber
Opfer- und Reinheitsbestimmungen konzipiert. Verschie-
dene kultische Zeremonien Uberlagern sich dabei: Zu-
nachst geht es um eine Zeremonie, die dem Hohenpriester
erlaubt, den Ort gottlicher Gegenwart, das Allerheiligste,
zu betreten, ohne dabei umzukommen (V 2—6): Um Gott
nahekommen zu dirfen, muss der Priester Sind- und
Brandopfer darbringen, ein bestimmtes Gewand anlegen
und ein rituelles Bad nehmen. Angeschlossen an diesen
Eintrittsritus fir den Hohenpriester ist ein Ritus, durch den
die Stinden der Gemeinde gestihnt werden (V 7-10.20-22):
Der Priester soll Giber zwei Bocke das Los werfen, um zu ent-
scheiden, welcher fir JHWH geopfert und welcher in die
Wiste geschickt werden soll. Eingebettet in diesen Ritus
wiederum findet sich schlieBlich ein drittes Ritual, das der
Reinigung des Tempels dient (V 12-20). — Das Geschehen,
wie es in V 33 noch einmal zusammengefasst wird, zielt da-
bei auf die Entslihnung der ganzen Gemeinde. Die Entsiih-
nung des heiligen Ortes und die Entsihnung der Priester
sind zuvor notwendige Voraussetzungen, um Israel einmal
im Jahr zu entslihnen ,wegen aller seiner Stinden” (V 34).

»Stindenbock“ und ,,.Sendebock*

Zwei Ziegenbocke spielen eine entscheidende Rolle in
den in Lev 16 beschriebenen Vorgangen: Der eine Bock
wird geschlachtet und JHWH geopfert. Im biblischen Text
wird dieser Bock ausdriicklich der ,Stindenbock” genannt



(V 15). Dabei ist es gerade der andere Bock, der mit den
Stinden beladen wird und auf den wir umgangssprachlich
mit dem Ausdruck ,Stindenbock” anspielen. Dieser zweite
Bock, der die Sunden tragt, wird aber nicht geopfert. Der
mit den Slinden beladene Bock wird vielmehr in die Wiste
geschickt und hieRRe, wie in vielen anderen Sprachen,
wohl besser ,Sendebock” (lat.: caper emissarius; franz.:
bouc émissaire, engl.: scapegoat; vgl. Krochmalnik 39).

»In die Wiiste schicken®

V 10 beschreibt den fiir den Verséhnungstag zentralen
Ritus: ,Aber den Bock, auf welchen das Los fir Asasel fallt,
soll er lebendig vor den HERRN stellen, dass er Gber ihm
Siihne vollziehe und ihn zu Asasel in die Wiste schicke.”
— Vor allem eine grundlegende Frage im Zusammenhang
mit dem ,Sendebock” bleibt in den Ausfiihrungen von Lev
16 unklar: Wer ist Asasel? Dass mit Asasel eine Gestalt be-
zeichnet sein sollte, der in der Wiiste ein Opfer dargebracht
wird, ist angesichts des ausdriicklichen Verbots jeglichen
Gétzenopfers in Lev 17,7 (,Und sie sollen ihre Schlachtop-
fer nicht mehr fir die Damonen/Bdcke schlachten, hinter
denen sie herhuren.”) schwer vorstellbar. Der Bock wird im
Sinne des priesterschriftlichen Denkens wohl nicht, auch
wenn das friher einmal der urspriingliche Sinn des Ritu-
als gewesen sein mag, ,zum Teufel geschickt”. Bezeich-
net Asasel dann also eher einen Ort in der Wiste? Wohl
auch nicht, wenn man die Gegentberstellung von JHWH
und Asasel in V 8 bedenkt: ,Ein Los JHWH und das andere
dem Asasel.” , Asasel” ldsst sich schlieRlich auch als , Bock,
der fortgeht” Ubersetzen: Der mit den Slinden beladene
LSendebock” ginge demnach zu einem dritten Bock und
sie beide verschwinden in der Wiiste. — Die Bedeutung von
Asasel bleibt unklar. Klar ist nur, dass der ,,Sendebock*, wie
esinV 22 ausdricklich heif3t, in der Wiste bleiben soll und
nicht wieder zurlckkehrt.

Gott selbst schafft Siihne

Lev 16 gibt theologisch eine Antwort auf die Frage, wie
trotz der Slndhaftigkeit des Menschen Nahe zu Gott
moglich ist. Im Kern lautet dabei die Botschaft des Versoh-
nungstages, wie ihn der priesterschriftliche Text in Lev 16
beschreibt: ,Gott selbst ermdglicht durch Stihne Gemein-
schaft mit Gott.” (Crlsemann 2366) Das Entscheidende
geht von Gott aus und kommt von ihm. Die Opfer dienen
nicht dazu, den zornigen Gott zu besanftigen. Es geht
nicht darum, wie Jakob an den zuvor betrogenen Esau
einen Teil des Reichtums zu senden, um nun wieder ,sein
Angesicht zu verséhnen” (Gen 32,21; cpr). Die Siihneriten

werden vielmehr in den priesterlichen Texten, die auf Lev
16 zulaufen, als Reinigungs- und Versohnungshandlung
von Gott selbst geboten. Die Siinden werden durch den
Hohenpriester und den ,Sendebock” unwiederbringlich
in die Wiste geschickt. Dennoch geht es hier nicht, wie
christliche Auslegung lange Zeit behauptet hat, um eine
,Selbsterldsung des Menschen” (L. Koehler), sondern es ist
Gott selbst, der sich an die von ihm er6ffnete Moglichkeit
von Stihne und Vergebung bindet.

Vom biblischen Jom HaKippurim (Lev 16) zum rabbi-
nischen Jom Kippur

Der in Lev 16 beschriebene Jom HaKippurim stellt die
Grundlage dar, unterscheidet sich aber dennoch auch
deutlich vom Jom Kippur, wie er seit der rabbinischen Zeit
im Judentum begangen wird.

Wie das Ritual noch zur Zeit des Zweiten Tempels aus-
sah, lasst sich vor allem im Mischna-Traktat Joma erken-
nen: Der Hohepriester warf, wie in Lev 16 beschrieben, das
Los Uber zwei Bocke, einen flr JHWH und einen fir Asasel.
Der Bock fiir Asasel wurde mit einem Wollfaden markiert
(Mischna Joma 4,1 f). Der Hohepriester legte seine Hande
auf den Bock und lud die Stinden des Volkes auf ihn. Dann
wurde der Bock von einem ,ish itti“ (Lev 16,21), einem
nicht naher bezeichneten Mann, hinausgefiihrt. An einer
Klippe stief3 dieser Mann den Bock den Abhang hinunter,
sodass der ,Sendebock” zwar nicht geopfert wurde, durch
seine Totung aber sichergestellt war, dass er nicht wieder
zurlickkommen konnte (Mischna Joma 6,2—6).

Siihne und Umkehr

Der wichtigste Unterschied zwischen dem alten Ritual
des Jom HaKippurim am Tempel und dem seit rabbinischer
Zeit deutlich anders gepragten Jom Kippur besteht im
Wegfall aller Opfer: Beim jldischen Versohnungstag wird
seit der Zerstorung des Zweiten Tempels auch der eigent-
liche Stindenbock nicht mehr geopfert, wie im Judentum
seit 70 n. Chr. Uberhaupt keine Opfer mehr dargebracht
werden. Flr die Rabbinen steht seit dem Ende des Tem-
pels vielmehr das Gebet im Mittelpunkt. Ganz im Sinne
der Propheten der Hebraischen Bibel richten die Rabbinen
dabei ihre Aufmerksamkeit zunachst und vor allem auf
die Umkehr, die mit der Sihne verbunden ist (vgl. z. B.
Hos 6,6: ,Denn ich habe Lust an der Liebe und nicht am
Opfer, an der Erkenntnis Gottes und nicht am Brandopfer.”).



Gottes Vergebungsbereitschaft

Nach rabbinischer Tradition wird am Jom Kippur das Urteil
uber den Menschen, das am Neujahrsfest gefallt wurde,
besiegelt. Dabei hat der Jom Kippur, sagen die Rabbinen,
sihnenden Wirkung, wenn er mit Umkehr verbunden ist.
Im Midrasch zu Lev 16,30 (,Von allen euren Siinden werdet
ihr gereinigt vor dem HERRN") heif8t es dementsprechend:
,Der Jom Kippur reinigt zunachst nur von den Siinden, die
gegen Gott begangen wurden. Siinden, die gegen einen
Mitmenschen begangen wurden, beseitigt der Versohnungs-
tag erst, wenn man versucht hat, den begangenen Fehler
wieder gutzumachen.” (Midrasch Sifra zu Lev 16,30).
Dabei betonen die Rabbinen immer wieder, dass Gott allen,
die umkehren, Vergebung verheift: ,Gott sagt zu Israel: Offne

mir ein Tor der Reue, nicht grol3er als ein Nadelohr und ich will
dir das Tor [der Vergebung] 6ffnen, weit genug, um Wagen und
Karren hindurchzufahren.” (Midrasch Rabba zum Hid 5,2). In
einem Gleichnis heifSt es im Midrasch: ,Ein Konigsohn hatte sich
hundert Tagereisen von seinem Vater entfernt. Seine Freunde
sagten zu ihm: ,Kehre um zu deinem Vater!* Er antwortete ih-
nen: ,Ich schaffe es nicht mehr. Da sandte sein Vater zu ihm
und liel® ihm ausrichten: ,Geh so weit zurtick, wie du kannst,
wie es deinen Kraften entspricht, ich werde dir den Rest des
Weges entgegenkommen.’ So sagte der Heilige, gepriesen sei
Er, zu Israel: ,Kehre zu mir um, dann will ich zu euch umkehren.
[Mal 3,7].“ (Midrasch Psigta Rabbati 44, 184b—185a). — Die deut-
lichste Botschaft von Jom Kippur ist dementsprechend: Wir
sind niemals ohne Ausweg in Schuld und Versagen verstrickt.

Jom Kippur wird zehn Tage nach dem jiidischen Neujahrsfest, Rosh HaShana, im Herbst gefeiert und beschlieRt

die zehn BuRBtage. Jom Kippur gehort zu den wichtigsten Tagen im jiidischen religiosen Leben. Selbst Menschen,

die sonst nicht religios sind, fiihlen sich durch dieses Fest angesprochen und fiillen an diesem Tag die Synagogen.

Jom Kippur ist ein Tag der Reue, der BuRe und der Umkehr und soll dazu dienen, den Menschen zu entsiihnen.

Dabei sind die Traditionen, mit denen dieser ernste Tag begangen wird, natiirlich sehr unterschiedlich. Ein Brauch,

der im Jiddischen ,,kappores schlogn heift, und der heute von einem in der Tradition des osteuropdischen Judentums

stehenden Teils der Orthodoxie befolgt wird, erinnert an die nicht mehr vollzogenen Opfer zur Zeit des Tempels: Am Vor-

abend des Versohnungstages wird fiir jeden Mann ein lebendiger Hahn und fiir jede Frau ein Huhn feierlich liber dem Kopf

geschwenkt. Dabei spricht man: ,,Dies ist meine Auslosung, dies ist mein Gegenwert, dies ist meine Siihne ...“ Das Tier, das

anschlieend oft an die Armen verschenkt wird, verdeutlicht, wie ernst es um jede und jeden Einzelnen steht. Man bevor-

zugt weile Tiere und erinnert damit an Jesaja 1,18: ,Wenn eure Siinde auch blutrot ist, soll sie doch schneeweif werden ...“

In der Regel wird an Jom Kippur streng gefastet, auch von sonst weniger religios gepragten Menschen. In Jerusalem

und in anderen Stadten in Israel sieht man auBerdem keine Autos auf den StraRen und auf dem Weg zur Synagoge kann

man zu Ful iber sonst viel befahrene HauptstraBen laufen. Im Zentrum der fiinf Jom-Kippur-Gottesdienste stehen zahl-
reiche Gebete und Schuldbekenntnisse. Das eindriicklich vertonte , Kol Nidrej“ (= alle Geliibde) bildet dabei den Auftakt.
Die Torarollen werden ausgehoben und die Gemeinde steht auf: ,Alle [religiésen] Geliibde, Verbote, Bannspriiche, Um-

schreibungen und alles was dem gleicht, Strafen und Schwiire, die wir geloben, schwéren, als Bann auszusprechen, uns als

Verbot auferlegen von diesem Jom Kippur an, bis zum erlésenden nachsten Jom Kippur. Alle bereue ich, alle sein ausgelost,

erlassen, aufgehoben, ungiiltig und vernichtet, ohne Rechtskraft und ohne Bestand. Unsere Geliibde seien keine Geliibde,

unsere Schwiire keine Schwiire.“ Auch wenn es an diesem Tag im Kern um Umkehr geht, macht das Kol Nidrej doch auch

gerade das Unvermogen deutlich, eigenen Versprechungen hinreichend nachzukommen. Erst nachdem die Spannung

von unentrinnbaren Verpflichtungen durchbrochen ist, kdnnen wieder neue Verpflichtungen eingegangen werden ...

Fiir jeden Buchstaben des Alphabets gibt es im Schuldbekenntnis ein Wort fiir eine Verfehlung die bekannt wird:

»Aschamnu ... — Wir haben uns verschuldet, waren treulos, haben geraubt, haben Boses geredet, haben gefehlt und

gefrevelt, waren libermiitig, waren gewalttatig, haben Liigen erdichtet, haben schlechten Rat erteilt, haben gelo-

gen, gespottet, haben uns emport, haben geschmaht, waren widerspenstig, handelten tiickisch, waren frevelhaft,

handelten feindselig, waren hartnackig, waren Frevler, waren verderbt, veriibten Graueltaten, gingen irre und haben

irregefiihrt.“ Das ganze Buch Jona wird als Prophetentext verlesen, um daran zu erinnern, dass die Bewohner der

Stadt Ninive durch BuRe den ihnen prophezeiten Untergang abwenden konnten. Der Fastentag wird mit dem Blasen

des Schofarhorns beendet. Die Mahlzeit, die man nach dem Fasten einnimmt, tragt einen festlichen Charakter.

Man wiinscht sich gegenseitig ein gutes Jahr und gute Besiegelung.



»Stindenbodcke® und die Aufhebung von Schuld

Als ,Slndenbock” wird umgangssprachlich jemand be-
zeichnet, dem man die Schuld fir etwas zuschieben
kann, auch wenn er nicht die Verantwortung dafir tragt.
,Stindenbock” nennen wir Personen, die selbst ohne
Schuld sind, auf die aber alles geschoben wird, denen
also andere die gesamte Verantwortung anlasten kdnnen
(vgl. Einleitendes zu Mk 15,6-20). — Unsere umgangs-
sprachliche Verwendung des Begriffs ,Stindenbock® un-
terscheidet sich damit véllig von dem ,Stindenbock” und
dem ,Sendebock” in Lev 16 sowie dem Verséhnungstag
in spaterer rabbinischer Tradition. Bei heutigen ,Stinden-
bocken” geht es um eine ungerechte und falschliche
Zuschreibung von Schuld. Die eigene Verantwortung und
Schuld wird ibergangen. Man sucht ein Opfer, dem man
alles in die Schuhe schieben kann. Die schlimmen Folgen
schlimmer Taten selbst bleiben von dieser Zuschreibung
von Schuld aufden ,Suindenbock“ vollig unberiihrt. Anders
in Lev 16. Hier geht es um die tatsachlich wirksame Auf-
hebung der Folgen schlimmer Taten und Versaumnisse.

Stellvertretung bei der Siihne?

Aufgehoben werden die Folgen schlimmer Taten und
Versaumnisse durch das Fortschicken der Slnden. Ein
verlockender, wenn auch gleichzeitig ein unmoglich er-
scheinender Gedanke. Wie konnte man seine Siinden ,in
die Wiste schicken“? Wie kdnnte man sie einem anderen
aufladen? Was heilen dabei Begriffe wie ,Stinde” und
,Sthne“? Muss denn nicht jede und jeder selbst fir seine
und ihre Schuld siihnen, d. h. einstehen?

Slhne, so fallt dabei zunachst auf, meint im Kontext
von Lev 16 weder Strafe noch Vergebung. Vergebung
kann man gewahrt bekommen von jemandem, an dem
man schuldig geworden ist. Beim Verséhnungstag aber
geht es nicht um eine Aussohnung von Tatern und
Opfern, auch nicht um Wiedergutmachung fir angerich-
teten Schaden. Die Last der Stinden bleibt, aber jemand
anderes tragt sie. Die Aufforderung zur Verséhnung mit
denOpfernbleibtandie Tater gerichtet. DerVerschnungs-
tag ist kein Persilschein, der an den Opfern vorbei Schuld
ungeschehen macht.

Siihne als Heilsgeschehen
Stihne im Licht vom Versohnungstag ist auch kein Straf-
geschehen, bei dem der Tater fiir seine schlimmen Taten

bien muss. Stihne im Licht vom Verséhnungstag ist ein
Heilsgeschehen, eine Befreiung (H. Barth). Im Licht vom
Versohnungstag geht es bei Sihne nicht um Strafe fir
die Tater, sondern um die Frage: ,Wie kommt krummes
Holz zum aufrechten Gang?“ (Gollwitzer 9) Der Bock
bekommt die Missetaten aufgeladen und tragt sie aus der
Gemeinschaft. Fur die Gemeinschaft der Schuldigen wird
so neues Leben moglich. Es geht um die Erfahrung, ,daf3
wir nicht (alles) selbst ,ausloffeln” und abbiiRen missen,
was wir uns eingebrockt und was wir angerichtet haben.
[..] Es diirfte keinen Menschen geben, der nicht auf solche
liebende — oder wenigstens solidarische — Stellvertretung
angewiesen ist.” (Harle 324 ).

Der Blick auf den jidischen Jom Kippur erschlie3t mir
auf mehreren Ebene auch den Abschnitt des Markus-
evangeliums neu: Erstens: Wir Menschen kdnnen wahlen.
Wie die Menschenmenge zwischen Barabas und Jesus
wahlen konnte, stehen auch wir immer wieder vor Ent-
scheidungen, die wir zu verantworten haben. Unsere
Entscheidungen sind nicht gleichgliltig. Zweitens: Unsere
Hoffnung ist es, dass Gott eine wirksame Aufhebung
der Folgen schlimmer Fehlentscheidungen von uns
schafft. Diese Hoffnung griindet sich in der Mitte der
Tora (Lev 16), wie auch in der Mitte des Evangeliums.
Drittens: Die Romer, die Uber diese Hoffnung Israels
(und der Kirche) spotten (Mk 15,16 ff), verhohnen damit
Gottes Gnade, die uns von Schuld befreit.

Aktuelle Siihnezeichen bei ASF

Die Arbeit und die Geschichte der ,Aktion Sthnezeichen
Friedensdienste” (ASF) zeigt, dass der Gedanke von stell-
vertretender Stihne auch heute mdoglich und aktuell ist.
Die Auseinandersetzung mit dem Nationalsozialismus
und seinen Verbrechen ist fiir ASF ,Motiv und Verpflich-
tung fur konkretes Handeln in der Gegenwart*.

So heillt es Uber die Ziele der Arbeit deutscher
ASF-Freiwilliger beispielsweise mit Shoa-Uberlebenden
in Israel heute: ,Nach biblischem Verstandnis zielt die
Stihne auf die Heilung zerstorter Lebensverhaltnisse, nicht
auf die Wiedergutmachung des angerichteten Schadens.



Denn das Leiden jeglicher Opfer von Gewalt und Unge-
rechtigkeit kann nicht aufgewogen werden. Die Sihne
soll nicht dazu dienen, ein gutes Gewissen zu schaffen.
Aber Stihne kann der Hilflosigkeit aus ihrem Gefangnis
helfen und der erste Schritt in Richtung einer besseren
Zukunft sein.”

In den Leitsatzen von ASF (2003) heiRt es ferner:
,Der Begriff Sihnezeichen® qualifiziert den ASF-
Friedensdienst. Er bedeutet die konkrete, zeichenhafte
Ubernahme von Verantwortung fur die Folgen des Na-
tionalsozialismus, er6ffnet die Moglichkeit, umzukehren,
und begriindet die Hoffnung auf eine gemeinsame, ge-
rechtere und friedlichere Zukunft. ASF fuhlt sich allen
Opfern der NS-Herrschaft verpflichtet. ,Slihnezeichen’
heilst aber auch, die grundsatzliche theologische und
politische Frage nach Taterschaft, Taterinnen und Tatern,
Mitlauferinnen und Mitlaufern, Widerstehenden und
Opfern in Geschichte und Gegenwart zu stellen. Damit
wird auch die individuelle und kollektive Herausforderung
der eigenen und gesellschaftlichen Beziehung zur Ge-
schichte und ihren Folgen deutlich. Dieses Verstandnis
von personlicher Verantwortung und politischer Hand-
lungsfahigkeit ist Teil des Lernens aus dem judisch-christ-
lichen Gesprach.”

Chagall, Jakobs Kampf mit dem Engel (MBMC 9)

Es gibt nur wenige Bilder, die sich mit dem Versohnungs-
tag beschaftigen. Eine Ausnahme stellt dabei das Gemalde
,Der Stindenbock“ von William Holman Hunt (1854) dar.

Hier soll nun allerdings der Blick auf ein ganz anderes
Werk gelenkt werden, dessen Auswahl in diesem
Zusammenhang zunachst Uberraschen mag: Marc Chagalls
,Jakobs Kampf mit dem Engel, aus dem grofRen Zyklus
.Message Biblique Marc Chagall“ aus Nizza, thematisiert
einen ganz anderen biblischen Text als den Verséhnungs-
tag. Jakob ringt mit dem Engel an der Furt des Flusses
Jabbok (Gen 32). Jakob, der Schuld auf sich geladen hatte,
ringt mit Gott. Und Chagall fugt in der oberen rechten
Bildhalfte ein irritierendes Bildzeichen ein, den grof3en
goldgelben Hahn. Auch auf anderen Bildern Chagalls
kommt der Hahn in unterschiedlicher Bedeutung immer
wieder vor. Hier aber scheint deutlich, dass Chagall die
Tradition des ,kapporet schlogn” in die Szenerie einspielt,
die ihm aus der Welt des osteuropdischen Schtetl vertraut
war: Es ist der Kapporethahn, der Stihnehahn, den man
am Vorabend von Jom Kippur tUber dem Kopf schwenkt.
Der Hahn, im hellen Gelb gegen das unheimliche Blau und
Uber die Szene der Untat der Sohne Jakobs gesetzt,
steht an der Stelle des Bildes, wo ein Dammerungsstreif
die ermoglichte Zukunft anzeigt. Eingezeichnet in die
Kampfszene zwischen Jakob, dem schuldig gewordenen
und dem Engel, bringt Chagall durch den Kapporethahn
zum Ausdruck: ,Immer wieder ist die Bedrohung durch
das lberraschend Furchtbare moglich. Immer wieder ist
der Widerstand, der Kampf gefordert. Aber der Bund ist
uns nicht gekiindigt, es wird wieder ein Tag heraufziehen,
Versohnung kann Wirklichkeit, Segen erfahrbar werden.”
(Goldmann 153).

Meditationsimpulse zu Jom Kippur von Jonathan Magonet
(aus: J. Magonet: Das Judische Gebetbuch. Bd. I,
Gutersloh 1997)

,Wir werden herausgerufen aus unserem Alltag mit seinen
Kompromissen und Halbwahrheiten, seinen Ausfliichten
und Heucheleien, dem Uberlebenskampf in der Hackord-
nung und dem Versuch, irgendwelche Werte zu bewahren
in einer verirrten und irreftihrenden Welt — wir werden
herausgerufen, um einen Augenblick lang die Gelegenheit
zu haben, die Wahrheit zu sprechen. Wir kbnnen anfangen,
uns selbst zu sehen, ohne Angst davor, beldchelt oder



missverstanden zu werden und ohne, dass wir uns entschul-
digen oder etwas vorgeben miissten, was wir in Wirklichkeit
nicht sind. [...] Zu Beginn des Jom Kippur unternehmen wir Hermann Barth: Predigt Giber 3. Mose 16 unter der Uber-
schrift ,Der Slindenbock“in der Fastenpredigtreihe 2006
des Berliner Doms am 5. Sonntag in der Fastenzeit,
2. April 2006, unter: http://www.ekd.de/predigten/

barth/060402_barth_berlin.html

den ersten Schritt dazu, die Schichten der Gleichgdiltigkeit,
Teilnahmslosigkeit und der Selbsterhaltung abzulegen, die
wir Tag fiir Tag zu tragen gelernt haben.” (284)

,Zwei Bocke werden nach dem Zufallsprinzip ausgesucht, B ) " R
Frank Crlisemann: Art. ,kipper® in: Bibel in gerechter

der eine dazu, in die Wiiste geschickt zu werden, der andere
Sprache, 2366 f.

dazu, zu Gott zu kommen, der eine zum Tod, der andere
zum Leben. Die Hdnde, die auf ihre Kopfe gelegt werden, Christoph Goldmann: Bild-Zeichen bei Marc Chagall.
Enzyklopadie zu den Bildern der,Biblischen Botschaft®,

Bd. II, Gottingen 1995.

zeigen, dass sie stellvertretend fiir uns stehen; sie reprd-

sentieren uns, sie erinnern uns erneut daran, dass wir

herausgefordert werden zu wéhlen.” (472 f)

Gebet um Siindenvergebung und Bewahrung
(aus der Reformierten Liturgie)

Gott, wir sehnen uns danach,

dass du Recht schaffst in unserer Welt,

deren Ungerechtigkeit zum Himmel schreit.
Wir ftihlen uns oft so ohnnmdichtig

gegentiber all dem Furchtbaren,

von dem wir héren.

Gott, wir ersehnen deine Gerechtigkeit

und fiirchten doch auch dein Gericht.

Denn du ldsst dich nicht tduschen

durch die schénen Fassaden,

hinter denen wir uns so oft verbergen.

Du ldsst dich nicht beschwichtigen

von der gdngigen Ausrede,

wir kénnten schliefSlich nichts machen.

Du weifst, was wir anderen Menschen schuldig bleiben
und wie viel Boses auch von uns ausgeht.
Barmherziger Gott, sei uns ein gnddiger Richter
und hilf uns, entschieden und tapfer zu werden
im Tun deines Willens.

Amen.
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Im Zentrum jeder gottesdienstlichen Feier am Karfreitag
steht das Sterben Jesu am Kreuz. Sein Todesschrei in der
Passionsgeschichte des Markus bildet dabei nicht nur den
dramaturgischen Hohepunkt der Kreuzigungserzahlung.
Hier wird vielmehr sein Leidensweg bis zur letzten Konse-
quenz aufgezeigt, der in der Erfahrung gipfelt, selbst von
Gott verlassen zu sein. Dass diese Erfahrung mit einem
Zitat aus Psalm 22 ausgedriickt wird, ist sicher nicht zufallig.
Das Geschehen wird in den Zusammenhang jldischer
Klagespiritualitat gestellt und legt von daher auch eine
Deutung nahe, die diesen Kontext mitbedenkt.

Der Beter des Psalms schreit sein Leid heraus bei Tag
und bei Nacht: Mein Gott, mein Gott, warum hast du mich
verlassen? Das Warten auf eine Antwort, die nicht kommt,
auf Hilfe, die nicht eintrifft, lasst nur den Schluss zu: Gott
hat den Beter verlassen. Er hort ihn nicht. Er ist ihm in
grolle Ferne gerlickt. Die vertrauensvolle Anrede ,mein
Gott“ steht in hartem Kontrast zum verzweifelten Schrei
JWarum hast du mich verlassen?*

Exemplarisches Leiden

Ps 22 wird in der Exegese der Gattung ,Klagelied des
Einzelnen“ zugeordnet. Jedoch steht in ihm nicht allein
das Schicksal eines einzelnen bestimmten Menschen
im Zentrum, sondern dieser Psalm verleiht den Leid-
erfahrungen vieler Menschen Ausdruck und Sprache.
Auch die spatere, nachexilische Uberschrift, die den
Psalm Konig David zuschreibt und in ihm verschiedene
Notsituationen aus Davids Leben erinnert sieht, zeigt,
dass es hier um exemplarisches Leiden geht (Janowski).

In immer neuen Klagegangen (VV 2-3.7-9.12-19)
steigert sich der Leidausbruch des Beters in Lange und
Intensitat und gipfelt in dem Vorwurf und Ausbruch V 16c
,Du legst mich in des Todes Staub.”

Auch die Erinnerungen an Rettungserfahrungen der
Vater (VV 5-6, zentral die Exoduserfahrung Israels) und an
die personliche Zuwendung Gottes zum Beter (VV 10-11)
helfen nicht in der jetzigen Situation, ja sie machen sein

Erleben noch unertrdglicher. Denn nicht nur die Verlassen-
heit im Hinblick auf die Hilfe von Menschen, sondern
die Verlassenheit von ,seinem” Gott treibt den Beter zur

existenziellen Verzweiflung, Klage und Anklage.

Psalm 22 als ,,gewendete Klage“

Aufgrund des Umschwungs von V 22 zu V 23 wird der Psalm
auch als ,gewendete Klage” (Westermann) bezeichnet.
Doch was ist der Grund fir diese Wende? Die meisten
Bibeln tbersetzen mit: ,Du hast mich erhort.“ Die Gewiss-
heit, dass Gott den/die Leidenden erhort hat und weiter-
hin hort, wie auch das Vertrauen in Gott, der das Leben
geschenkt hat und von Beginn an das Leben des Beters in
der Hand hat, kann zur Wende von der Klage in den Dank
und in das Lob Gottes flihren. Offen bleibt allerdings, ob
hier das rettende und Leben schenkende Handeln Gottes
in der Vergangenheit gemeint ist, oder ob die Erhorung
in der aktuellen Situation des Klagenden anzusiedeln
ist. Am ehesten leuchtet die Wendung zum Dank und
Lob ein, wenn der Beter nicht nur die Zusage der Rettung,
sondern diese Rettung selbst erfahren hat.

Denkbar ist auch, dass allein das ausfiihrliche Klagen
und die Vergegenwartigung des Heilshandelns Gottes in
der bedrangten Situation schon eine neue Perspektive
aus der ausweglosen Situation eréffnen.

Eschatologische Perspektive

SchlieBlich eroffnet der Psalm im letzten Teil ab V 28
eine universale, Raum und Zeit, ja selbst den Tod
Uberschreitende Aussicht auf die alles umgreifende
Konigsherrschaft Gottes. Selbst die Toten werden in
das Lob Gottes einbezogen (V 30b), womit eine sonst
in den meisten alttestamentlichen Texten uniber-
brickbare Grenze Uberschritten wird (Kraus 331).
Der prophetisch-eschatologische Charakter des letz-
ten Teils des Psalms wird noch einmal durch den
Ausblick auf das Heilshandeln Gottes an den kommen-
den Generationen verstarkt.

Psalm 22 sowohl als Klage des leidenden Gottesvolkes
wie auch des leidenden Gerechten zu lesen, die Erinne-
rung Gottes an sein Schopfungs- und Befreiungshandeln,
schlielRlich seine eschatologische Perspektive, bieten
einen hermeneutischen Schlissel fir die Deutung der
Passionsgeschichte — und der Auferweckungserzahlung.



Psalmen als Kompositionsraster der Passionserzahlung
der Evangelisten

Trotz seiner prominenten Stellung nimmt Ps 22 in
den Evangelien keine singuldre Rolle ein. Ein Drittel
der Schriftzitate im NT stammt aus dem Psalter. Fir
die markinische Passionsgeschichte bilden neun Zitate
aus verschiedenen Psalmen, die in den Schlissel-
szenen der Passion als direkte Zitate oder sprachlich-
motivisch herangezogen werden, ein Kompositions-
raster (Janowski, in: Crisemann 398 f). Psalm 22 ist
der am haufigsten zitierte Psalm in der Kreuzigung-
serzahlung. Dabei sind die Zitate meist nicht aus-
dricklich als solche gekennzeichnet, sondern in die
erzahlenden Texte eingeflochten.

Die Evangelisten wollen damit die grofe Nahe
zwischen dem Geschehen am Kreuz und dem Erleben
des Psalmbeters zum Ausdruck bringen: Jesus erleidet
am Kreuz das, was in diesem Psalm geschildert wird.
Sein Sterben und Tod stehen unter dem Schatten der
Gottverlassenheit. Mit der expliziten und impliziten
Verwendung der Psalmen bieten die Verfasser der
Passionsgeschichten den Lesern einen Deutungshorizont
fr die Passion Jesu an, der aus der judischen Klagespiri-
tualitat bekannt war. Jesus und die um ihn Trauernden
sind in diesen Deutungshorizont eingeschlossen.

Als ganzer Psalm, auch mit seinem Lobteil, bildet
Ps 22 aus neutestamentlicher Sicht den Rahmen fir
Kreuz und Auferweckung. In V 23 verkiindet der Beter den
Namen Gottes, der in der Exodustradition (Ex 3,14 f. JHWH)
offenbart wird und somit in die Befreiungserfahrung
eingebunden ist. So wie Israel aus Agypten herausgefthrt
wird, so hat Gott Jesus aus dem Tod herausgefiihrt. Dies
ist der Grund, den Namen dieses Gottes der Gemeinde
kundzutun, (Ps 22,23; Mt 28,7; Apg 2,11.14. ff), denn
,wer den Namen des Herrn anrufen wird, der soll
gerettet werden” (Apg 2,21).

Dabei geht es nicht allein um die Rettung aus dem
Tod, sondern um das Aufzeigen der eschatologischen
Perspektive, die mit der Auferweckung Jesu eroffnet ist.
Der Ausblick auf ,aller Welt Enden” und die ,Geschlechter
der Heiden“ von Ps 22,28 zeigt sich als Hoffnung und als
Auftrag in Apg 1,8: ,lhr werdet meine Zeugen sein bis
an die Enden der Erde.”

Keine Vorausdarstellung der Passion Jesu

Allerdings ist der Psalm keine Vorausdarstellung der
Passion Jesu, weil er eben nicht nur auf den Tod Jesu hin
auslegbar ist. Er ist zundchst einmal ein Klagegebet

judischer Menschen zur Zeit des Ersten Testaments in
lebensbedrohlicher Situation und auch als solches zu
lesen. Erst dann kann er im Rahmen der Passion Jesu
wirklich verstanden werden und ist erst dann auch
auslegbar auf die Leidenssituationen aller Menschen,
die sich durch Unrecht und Gewalt zugefligtem Leiden

ausgeliefert erfahren.

Ps 22 und das Buch Esther

Die rabbinische Tradition hat den Psalm ebenfalls auf eine
biblische Person, auf die Kénigin Esther hin interpretiert
(Wellmann 34). Die Esthergeschichte erzahlt von der
todlichen Bedrohung und Rettung des judischen Volks
durch das mutige Handeln ihrer Kénigin, die im Judentum
bis heute im Purimfest erinnert und gefeiert wird.

Wie in der Exodus- und Danielgeschichte geht es
hier um die Bewahrung der Treue zur Tora JHWHs.
Pessach und Purim sind im Estherbuch (3,7) direkt ver-
knUpft. Im Midrasch Tehillim, eine Sammlung judischer
Psalmauslegungen vom 2.-8. Jahrhundert, wurden der
bedrangten Esther Worte des Psalms 22 in den Mund
gelegt. So heiRt es z.B. in Midrasch Tehillim 22,16: ,Mein
Gott (du warst) am Roten Meer, Mein Gott (du warst)
am Sinai. Warum hast du mich verlassen? Warum sollte
sich im Hinblick auf mich die Ordnung der Welt und die
Ordnung der Mutter verandern? Unsere Mutter Sara
war nur eine einzige Nacht in den Gewahrsam des
Pharao genommen, und daflir wurden er und sein
ganzes Haus geschlagen (Gen 12,17). Und ich, die ich
mich in der Umklammerung dieses Ubeltaters alle diese
Jahre befinde —an mir tust du keine Wunder?

Wie der Beter von Ps 22 fordert Esther hier fir
sich Gottes rettendes Handeln ein, indem sie Gott
an sein ordnendes Welthandeln und seine Hilfe fur
die Ahnmutter Sara erinnert. Aufgrund ihrer — im
Vergleich zu Sara — viel schlimmeren Lage misste Gott
noch viel eher eingreifen. Die rabbinische Auslegungs-
methode verknipft dabei verschiedene Situationen der
Geschichte, in denen sie inhaltliche Parallelen erkennt,
mit denselben Bibeltexten und leitet an, die eigene
konkrete Situation in die biblischen Texte einzutragen
und diese wiederum als Sprachhilfe und Deutungsworte
fir die Gegenwart zu gebrauchen. Aus den Erinnerungen
daran, dass Gott geholfen hat, wird Hoffnung fir die
eigene Situation gezogen.



Jidische Klagespiritualitdt nach der Shoa

Radikaler als die biblische und rabbinische Klage- und
Anklagespiritualitat geht die judische Spiritualitat nach
der Shoa einen Schritt weiter. Nach einer kollektiven
Erfahrung, in der die Hilfe Gottes ausgeblieben ist,
entwirft Elie Wiesel — ebenfalls im Kontext des Purim-
festes — den ,Prozess von Schamgorod” (1987), in dem
Gott selbst vor Gericht zur Rechenschaft gezogen und
nach Moglichkeit ohne Mitleid verurteilt und verdammt
wird (Fuchs 23). Wichtig ist hier: Gegen einen existen-
ziellen Atheismus, der sich von Gott verabschiedet,
halt auch ein Gerichtsverfahren Mensch und Gott in

einem Beziehungsgeschehen.

Bis vor wenigen Jahrzehnten wurde die Klage in
Theologie und Liturgie als unziemliche Glaubens-
auBerung angesehen. In der christlichen Tradition
hat die Klage, besonders wenn sie in Gestalt der
Anklage gegen Gott daherkommt, keinen guten
Ruf. So konnte Ottmar Fuchs von einer ,Klage-
vergessenheit® in den christlichen Kirchen reden.
Das ,massive Ubergewicht an Bitt- und Fiirbitt-
gebeten innerhalb der christlichen Tradition®
bezeichnet er als eine ,,permanente Verstopfung
der Klagespiritualitat” (Fuchs 17).

»Unschicklich ist die Klage, weil sie gerade
nicht die Sprache des Sich-Fligens spricht, son-
dern die des Protestes und unheimlich wird sie,
weil sie unversehens die Grenze zur Anklage liber-
schreitet, und zwar zur Anklage Gottes! Das darf
nicht sein, sagten unsere theologischen Tradi-
tionen; glauben heilt zuallererst, sich demiitig
zu beugen unter Gottes Willen.“ (Baldermann)

Fragen ...

Im Licht der Anregungen, die uns Ps 22 gibt, ist unser
individueller und gesellschaftlicher Umgang mit eigenem
und fremdem Leid neu zu beleuchten.

Dabei scheint heute eine der Schlisselfragen zu
sein: Wie finden wir aus einer Alltagslethargie heraus,
die sich z. B. in folgenden Satzen dufert: ,Jammern
und Klagen hilft ja nicht” ... ,Man kann ja doch nichts
machen®.. ,Da musste halt durch® ... ,es ist halt so, wie
es ist, oder die resigniert Antwort auf die Frage ,Wie
geht’s?“ gibt: ,Naja, es muss!”

Angesichts von eigenem und mehr noch angesichts
von fremdem Leid die Schultern zucken oder wegschauen,
verleugnen, sich ablenken, konsumieren — das sind
gangige Muster in unserer Gesellschaft geworden. Krieg
und Gewalt, Katastrophen und zum Himmel schreiende
Ungerechtigkeit in groBen Teilen der Welt lassen bei
vielen Menschen ein Geflhl der Hilflosigkeit und
Resignation entstehen.

Auch fur uns selbst stellt sich die Frage, wie wir
in einer Erfolgsgesellschaft mit Misserfolgen und daraus
resultierendem eigenen Leid umgehen. Was hilft uns,
wenn der Arbeitsplatz geklindigt wird, wenn die
Beziehung scheitert, wenn Krankheit oder die Leiden
des Alters das Leben perspektivios machen? Wie kdnnen
wir damit umgehen, wenn der Druck im Berufsleben
nicht mehr zu ertragen ist, wenn Erfolglosigkeit oder
angesichts der gesellschaftlichen MaRstabe Ausgrenzung
und Nicht-Gentigen drohen?

Viele Menschen haben die Theodizeefrage, ob es
,Gott geben kann®, wenn die Welt so leidvoll ist, wie sie
ist, fr sich schon negativ beantwortet. Leid ist fir sie der
,Fels des Atheismus” geworden (Blichner). Es fallt schwer,
angesichts von Leiden, Gewalt und Ungerechtigkeit in
der Welt oder im persénlichen Leben die Hoffnung
nicht zu verlieren und den Glauben an Gott zu behalten
oder wiederzufinden.

Mit Leiderfahrungen verbindet sich im Christentum
haufig das Bild eines Gottes, der mit dem , Allmachtigen”
(oder dem Schicksal) identifiziert wird oder eines Gottes,
dem ein Eingreifen in Not nicht mehr zugetraut wird.
Das weit verbreitete Gottesbild vom ausschlieRlich ,lie-
ben Gott”“ erzeugt mit der einseitigen Betonung der zu-
gewandten Seiten Gottes eine schleichende Verharm-
losung und Domestizierung Gottes. Solch einem Gott
anklagend gegenlberzutreten, scheint unziemlich und



unangemessen. Gleichzeitig verliert sich hier auch die
eschatologische Perspektive, die Hoffnung darauf, dass
es im Handeln gerade des unverstandlich gewordenen
Cottes einen Sinn und ein Ziel geben kdnnte, das am
Ende der Zeiten offenbar wird.

... und Antwortversuche von Ps 22 her

Gerade in der Deutung des Kreuzigungsgeschehens
und der nach Ostern entstandenen tastenden Frage,
ob dieses Geschehen Gottes Wille gewesen sein kdnnte,
ist darauf zu achten, in Predigt, Lehre und Seelsorge
nicht ein ambivalentes Gottesbild zu erschaffen. Gott
und Gewalt passen nicht zusammen. Der Zweck heiligt
nicht die Mittel — auch nicht in einem sogenannten
Heilsplan Gottes.

Der Christus/Messias Gottes schreit am Kreuz
als der leidende Gerechte und als der zu Unrecht
Leidende — mit den Worten von Ps 22,2 seine Anklage
gegen Gott. ,Denn hier vollzieht sich [auch] das
Kreuz als das Gericht des Gottessohnes Ulber Gott
selbst, als Anklage des Messias gegen Gott.” (Fuchs 29).
Fuchs beschreibt dies als anamnetische Christologie,
bei der Jesus als der gesehen wird, der die Klage
aller Leidenden gegen Gott anfihrt. So halt er als
der Christus Gottes bis in alle Ewigkeit die Frage
nach dem Sinn jedes Leides und die Anklage an
Gott offen.

,In der Klage vieler Psalmen wie bei Jeremia
und Hiob ist nachzulesen, wie in den Tiefen der Angst
auch die Gute und Verlasslichkeit Gottes fragwirdig
wird und damit Gott selbst; denn mit der Verlass-
lichkeit und Gute wird das
biblischen Gotteserfahrung hinfallig. So steht in der

Entscheidende der

Bedrohung, von der die Klagespsalmen sprechen,
buchstablich alles auf dem Spiel. (Baldermann 69)

Auf Klage verzichten heift auf Protest verzichten

Deshalb: ,Auf die Klage zu verzichten [heiBt], auf
den Protest zu verzichten, auf den Protest im Namen
des Glaubens, und das bedeutet am Ende, Gott mit
allem zu identifizieren, was immer geschieht. ,Alles,
was geschieht ist Gotts Wille* — das ist ein Satz, der
beansprucht, Ausdruck vollendeter Frommigkeit zu
sein, doch in Wahrheit bewegt er sich an der Grenze
der Lasterung, denn er identifiziert Gott willig mit
allen Grausamkeiten, die auf der Erde geschehen. Im
Angesicht solchen menschlichen Elends wird .. der

Widerstand zur Signatur des Glaubens” (Baldermann 60).

Klage und Anklage als In-Beziehung-treten

Die Klage Jesu am Kreuz, an Gott selbst adressiert, fihrt
aus der Erfahrung grof3ter Gottesferne wieder zu Gott
hin. Deshalb konnen wir sogar die Gottesanklage in erster
Linie als ein In-Beziehung-treten verstehen, denn sie setzt
Beziehung voraus, zumindest die Erprobung von Bezie-
hung und nimmt darauf Bezug. Vertrauen in Gott kann
nur durch Erfahrung wachsen. Die Gottesanklage nimmt
das Leiden der Menschen und Gott selbst als Adressaten
meiner Klage ernst, sie schitzt die Wiirde von Mensch
und Gott und kann eine Medizin gegen die Resignation
oder gegen den Atheismus sein.

Psalm 22 fordert uns auf, unsere Klagen und Anklagen
zu adressieren: an den Namen Gottes — nicht an irgendeine
anonyme hohere Macht, sondern den Gott, der einen
Namen hat (Ex 3,14). JHWH: Ich werde mich erweisen,
ich bin da — ich bin fir dich/euch da.... ich bin bei dir/
euch (vgl. Mt 28,20b). Gott mit diesem Namen ist der,
der auf das Elend seines Volkes und seines Sohnes Jesus
gehort und es gewendet hat. Die Erinnerung daran gilt
es Gott vorzuhalten und seine Verheifungen auch in
unserem Leben zu erproben.

Klage als Ausdruck eschatologischer Hoffnung

Von diesem Ende her dachten die neutestamentlichen
Autoren, wenn sie die Kreuzigung Jesu mit dem ,Willen
Gottes” in Verbindung brachten. Es war nicht Gottes
Intention, dass Jesus am Kreuz sterben musste, aber nach
der osterlichen Erfahrung (ihr habt ihn getotet —aber Gott
hat ihn auferweckt) haben sie das gesamte Geschehen
zuriickgebunden an Gott selbst.

Die Klage halt somit die eschatologische Hoffnung
offen, ja sie hat selbst eine eschatologische Qualitat. Am
Ende der Zeiten, so die Hoffnung von Ottmar Fuchs, wird
nicht die Anklage des Menschen, sondern die Anklage
gegen Gott stehen, der Antwort geben wird auf die Fragen
nach dem Leid.

Die Klage als solche ist ein Protest gegen Unrecht
und Gewalt, doch auch gegen den Schmerz und die
Bedrohung, die wir durch Krankheit, Einsamkeit und
Verluste erfahren. Zugleich beinhaltet sie die Bitte um
die notige Kraft, den Ursachen des Leidens, soweit es
moglich ist, zu begegnen und Einstellungen oder Verhalten
zu andern und Hilfe anzunehmen.

Es ist allerdings nicht nur unter seelsorglichen
Aspekten hilfreich, gerade die Klage als Zugang zu
Gott starkzumachen. Wenn wir im Vaterunser beten,
,wie Jesus uns gelehrt hat®, so diirfen wir auch klagen,



wie es uns in der Passionsgeschichte von Jesus erzahlt
wird. Dabei ware nicht nur eine individuelle Klagespiri-
tualitat in den Blick zu nehmen, sondern auch eine Neu-
belebung ,der kollektiven Klagelieder in der Gemeinde ...
vor allem auch ... in der Flrsprache fiir andere ... bis zu den
Formen des Tribunals” (Fuchs 17f).

Erfahrungen aus der Psychologie
Auch Erfahrungen aus der Psychologie zeigen die
heilsame Wirkung der Klage. Statt Leiden zu ignorieren
oder sich einem Leiden ausgeliefert zu fiihlen, kann
sich ein neuer Weg 6ffnen, wenn wir bereit werden,
Leiden wahr- und ernst zu nehmen und das Wagnis
des Durchlebens der damit verbundenen Gefiihle von
Angst, Bedrohung, Wut, Verzweiflung, Hoffnungs-
losigkeit, Ohnmacht eingehen. Dazu ist es notig, sich
diesen Geflihlen zuzuwenden, ihnen Raum zu geben
und Ausdruck zu verleihen — mit Sprache, Stimme,
Korper — damit sich in diesem Prozess etwas verandern
und Menschen aus einer Blockierung und emotionaler
Erstarrung wieder lebendig werden und ins Leben
zurlickfinden kénnen.

Hinzu kommt: Die Wahrnehmung eigenen Leids
kann sensibel machen fiir andere.

Die Kreuzigungserzahlung des Markusevangeliums ist
eingebettet in die Tradition der judischen Klagespiri-
tualitat, wie sie in Psalm 22 zum Ausdruck kommt.
Jesus als der leidende Gerechte und der ungerecht
Leidende steht in der Mitte der Tradition des jidi-
schen Volkes. Mit seinem Kreuzesschrei (Klage und
Anklage Gottes) halt er die Beziehung zu seinem Gott
aufrecht, auch wenn mit der Erfahrung des Nicht-
handelns Gottes fir ihn alles auf dem Spiel steht.
Gleichzeitig halt er mit der Anklage am biblischen
Gottesbild des Gottes, der rettet und hilft, fest, fihrt
damit die Klage aller Leidenden an und halt die Frage
nach dem Sinn des Leidens offen. Wie er diirfen und
sollen auch wir unser Leid in Klage und Anklage an
Gott adressieren. Dies nicht nur individuell, sondern
auch im Kollektiv der Gemeinde, um aus der christlichen
,Klageverstopfung” und der daraus resultierenden
Lethargie gegenliber dem Leiden herauszufinden.

Fur den nach der Ostererfahrung der Jinger, also im
Rickblick schreibenden Evangelisten bietet sich Ps 22 in
seinem Klage- und Lobteil als Deutungshorizont und Kom-
positionsraster fur Leiden, Tod und Auferweckung Jesu an.

Hetty Krist, Kreuzwegstation




Gebete

gottverlassenheit

mein gott
mein gott
warum hast du mich verlassen

dieser schrei auf deinen lippen
ist der gedanke in unseren képfen

wenn wir stehen

auf dem friedhof

an den krankenbetten

in den waisenhdusern

in der schlange beim arbeitsamt

Quelle: Siegfried Eckert: Gott in den Ohren liegen.

Gebete. Stuttgart 2008, 35

Barmherziger Gott

Wir kbénnen nicht klagen.

Wir lassen uns nichts anmerken,
oder wir lamentieren herum,
aber wir kénnen nicht klagen.
So findet der Schmerz nicht

Zu seiner Sprache,

und das Herz wird hart.

Gott, erbarme dich!

Quelle: Mensch Gott, Gottesdienstbuch,
Gutersloh 1997, 60

Halte aus, woran wir zerbrechen
Gott,
flirimmer ist der Verzweiflungsschrei

aus diesem Psalm

mit dem Sterben deines Sohnes verbunden.

Aber in seine Klage

hat sich auch der Schmerz

unzahliger anderer gemischt,

die allein und ausgeliefert flirchten,
auch du kénntest sie verlassen haben.

Wir bitten dich, Gott,

hér nicht weg,

auch wenn das Leid keine Stimme mehr hat,
sieh nicht weg,

auch wenn kein andrer das Elend mehr ansieht,
geh nicht weg,

von den Orten des Jammers auf unserer Erde.
Halte aus,

woran wir zerbrechen.

Gott, unser Gott,
verlass uns nicht!

Quelle: Sylvia Bukowski: Lass mich bltihen unter deiner Liebe.
Gebete zu den Wochenpsalmen, Neukirchen-Vluyn 2003, 63

Liedvorschlage
Melodie EG 97, Holz auf Jesu Schulter

Meine Not und Schmerzen, alles was mich qudlt
Mein erstarrtes Schweigen 6ffne ich vor Dir
Mach daraus ein Aufstehn, einen grofien Mut
Hilf mir wieder atmen neue Wege gehen.

Meine Seelenwunden meine Miidigkeit
alle Angst und Enge &ffne ich vor Dir
mach daraus ein Griinen eine grofSe Kraft
hilf mir wieder atmen neue Wege gehen.

Quelle: Carola Moosbach, Lobet die Eine. Schweige- und
Schreigebete, Mainz 2000, 64

LAus der Tiefe rufe ich zu dir (Mein Liederbuch B 117)
oder , Aus tiefer Not schrei ich zu dir“ EG 299

,Gott mein Gott, warum hast du mich verlassen”
(Predigtlied) EG 381

,lch steh vor dir mit leeren Hédnden“EG 382

,Weil Gott in tiefster Nacht erschienen“EG 56, 1.3.5.

oder ,,Du bist meine Zuflucht” (Mein Liederbuch 2, B 154).
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Evangelium — Mk 16,1-8

Das Osterevangelium ist wie die Evangelientexte, die
den Passionsandachten im Jahr 2012 zugrunde liegen,
dem altesten Evangelium, dem Evangelium nach Markus
entnommen: Mk 16,1-8. Das erdffnet die Moglichkeit, in
diesem Jahr die markinische Interpretation von Kreuz und
Auferweckung zu verdeutlichen.

Kreuz und Auferweckung sind hier so deutlich wie in
keinem anderen Evangelium. Ziel- und Ausgangspunkt der
ganzen guten Nachricht: Markus hat sein Evangelium von
dessen Ende her gestaltet und so wird die Leserin bzw. der
Leser von Anfang an auf das Ende hingewiesen: Dass Jesus
als ,Sohn Gottes” lebt, stirbt und auferweckt wird, ist das
erste (Mk 1,11), das zentrale (Mk 9,7) und eines der letzten
Worte (Mk 15,39) dieses Evangeliums.

Dass der Tod Jesu, des Gerechten, unvermeidlich ist, wird
erstmals in Mk 3,6 deutlich — und dann immer wieder in

dichter werdender Folge. Dass er — wie der Prophet Jona

(Jona 2,1) — nach drei Tagen ins Leben zurlckgerufen
werden wird, kiindigt Jesus selbst erstmals in der Mitte
des Evangeliums (Mk 8,31) an. Unverkennbar entsteht
so Stlick um Stiick ein Spannungsbogen auf Tod und
Auferweckung hin.

Indem Markus das Geschick Jesu vor Augen stellt,
geht es ihm nicht um objektiv feststellbare Heilstatsachen,
sondern um die gebotene, angemessene, erwiinschte
Reaktion der Jiinger und Weggefahrtinnen — und darin
zugleich um die Reaktion der Leserinnen und Leser: Sie
werden gleich zu Beginn berufen (Mk 1,16 f) und am
Ende beauftragt (Mk 16,7). Sie wissen mehr als andere
(Mk 4,10-12) und begreifen — umso schlimmer — doch
kaum etwas (Mk 4,13 u. 6.). Sie folgen Jesus nach
(Mk 1,18.20), bekennen sich zu ihm (Mk 8, 27-30) — und ver-
sagen doch in entscheidenden Momenten (Mk 14,32-42;
14,50; 14,66-72), sodass sich am Ende angesichts des
Kreuzes ausgerechnet jemandem, von dem dies nicht
zu erwarten war, die Einsicht erschlieSt: ,Wahrlich,
dieser Mensch ist Gottes Sohn gewesen!“ (Mk 15,39)
Mit anderen Worten: Dieser ist gerecht gewesen, er
hat den Willen Gottes gelebt.

Wenn der Evangelist Markus vom ,,Sohn Gottes“ redet, kommt darin allerdings keine steile Christologie oder gar

eine Friihform der Trinitatstheologie zum Ausdruck. Vielmehr weist der Evangelist Jesus damit als Gerechten aus:

Wer gerecht lebt, ist Sohn Gottes.

Gott selbst ruft Jesus als Gerechten aus — bei seiner Taufe und in der Verkldrung (1,11; 9,7). Markus greift

damit auf Jesaja 42, das erste sogenannte Gottesknechtslied, und auf die Weisheit Salomos 2 zuriick. Dort heif3t

es: ,Siehe mein Knecht (hebr.: avdi; LXX: pais mou) [...], mein Auserwahlter [...]. Ich habe meinen Geist auf ihn

gelegt, er wird das Recht zu den Vélkern hinausbringen. [...] Ich [...] mache dich zum Bund des Volkes, zum Licht der

Nationen, blinde Augen aufzutun, Gefangene aus dem Kerker herauszufiihren [...] “ (Jes 42,1.7). ,[Der Gerechte]

rilhmt sich, die Erkenntnis Gottes zu besitzen, und nennt sich einen Knecht des Herrn (LXX: paida kyrion).

Er ist unserer Gesinnung ein lebendiger Vorwurf, schon sein Anblick ist uns lastig; denn er fiihrt ein Leben,

das dem der Anderen nicht gleicht, und seine Wege sind grundverschieden. [..] Er prahlt, Gott sei sein Vater®,
er ,Gottes Sohn“ (LXX: hyios theou; Weisheit Salomos 2,13 f. 16).
Neben der Tradition des Gottesknechts und des Gerechten klingt auch Ps 2 hier an: Dort ist es der

messianische K6nig, der ,,Sohn Gottes* genannt wird (2,7; vgl. 89,27 u. 6.).

Wenn Jesus bei Markus ,Sohn Gottes“ genannt wird, geschieht dies jedenfalls ,im Raum des Volkes Israel“
(Bertold Klappert), denn erstgeborener Sohn Gottes ist ,Israel“ (Ex 4,22; Jes 42,1 LXX; Jer 31,20; Hos 11,1).
Als Sohn Gottes, als Gerechter empfangt Jesus den Geist Gottes (Mk 1,10; vgl. Jes 42,1) und er wird sogleich
auf die Probe gestellt (Mk 1,12 f.; vgl. Gen 15,6 mit Gen 22, Jesus Sirach 2,1 u. a.).



Nicht zuletzt: Das Markusevangelium weist in vielen
Details immer wieder, nicht selten ausdrticklich darauf
hin, dass das von ihm erzahlte Geschehen den ,Schriften
entspricht: Dass der Weg Jesu durch Johannes den Taufer
bereitet wird, entspricht Mal 3,1 und Jes 40,3 (Mk 1,2 f).
Das Reich Gottes, das in Jesus anbricht, ist kein anderes,
als das in der Schrift, etwa in Jes 45 und Daniel 11 f,
erwartete (Mk 1,15). Jesu Schicksal als Gerechter erinnert
an die Opferung Isaaks in Gen 22. Jesus klagt am Kreuz
mit Ps 22 (Mk 16,34).

Epistel —1 Kor 15,1-11

Noch markanter weist die Epistel des Ostersonntags,
1 Kor 15,1-11 zurlick. Zweimal heil$t es dort in betonter
Weise: Kreuzestod und Auferweckung Jesu geschahen
,hach den Schriften” (3 f.). So weisen beide, Evangelium
und Epistel, auf die Schrift, die fir die frihen Christen
die eine und einzige Heilige Schrift war —von ihr her haben
sie das Geschehen am Kreuz und auch die Auferweckung
Jesu zu begreifen versucht.

Lesung—1Sam 2,1f.6—8a

Im Kirchenjahr 2011/12 rlckt dieser Bezug der Aufer-
weckung auf die Schriften des Alten Testaments in den
Mittelpunkt des Gottesdienstes, weil die alttestament-
liche Lesung des Ostersonntags zugleich der Predigttext
ist: Hannas Lobgesang (1 Sam 2,1 f. 6—8a).

In den Schriften des Alten Testaments findet sich die
Hoffnung auf Auferweckung von den Toten, von der
Evangelium und Epistel zeugen, ausdriicklich erst und
nur in einigen wenigen jingeren Texten (Jes 26,19; Dan
12,2; vgl. 2 Makk 7,9.14; 12,43 f. LXX); noch im ersten Jahr-
hundert war es innerhalb der judischen Gemeinschaft
keineswegs Konsens, dass darauf zu hoffen ist (Mk 12,18—
27; 1 Kor 15,12; Josephus, Altertimer XVIII, 16 f. und
Judischer Krieg I, 165).

Vielmehr tragt erst das Zeugnis von der Auferweckung
Jesu entscheidend dazu bei, die Hoffnung auf Aufer-
weckung fir die Einen gewiss zu machen (1 Kor 15,13-58),
flr die Anderen, etwa die Sadduzaer, noch zweifelhafter
werden zu lassen.

Thema im Fokus des Alten Testaments: Leben
ist in den Schriften des Alten

Testaments sehr wohl Thema, was Menschen Leben

Unbeschadet dessen

verheil3t: erfllltes Leben, eigentliches Leben, von Gott
gesegnetes Leben —und zwar ,in diesem Leben” (1 Kor 15,19).
Dies ist kein beilaufig verhandeltes Thema, sondern alle
drei Teile der Schrift — Tora, Propheten und Schriften —
zeugen von dieser Frage und auch von der Antwort,
die die Kinder Israels im Lichte ihrer Geschichte mit
Gott geben. Der Tenach, das Alte Testament, ist Weisung
zum Leben —Tora.

Gottes Wort ist Leben — nach dem Zeugnis der Tora

Schon eine der altesten und — innerhalb des Alten Testa-
ments — am hdufigsten aufgegriffenen Erzahlungen ist
eine (Uber-) Lebensgeschichte: die Erzdhlung vom Auszug
aus Agypten (Ex 14 f)). Dass die Kinder Israels ihre Flucht
Uberleben, liegt daran, dass der Herr selbst ,Heil an ihnen
tut” (Ex 14,13) und sie sich dementsprechend verhalten:
,sich hinstellen und wahrnehmen® (Ex 14,13), ,sich ruhig
verhalten” (Ex 14,14), ,sich ihm anvertrauen® (Ex 14,31).

Tora: Wer Gottes Wort tut, wird leben

Hier wird ein Grundmuster erkennbar: Der Herr selbst
handelt —und das dementsprechende Verhalten verheif3t
den Menschen Leben. Dieser cantus firmus findet sich an
vielen Stellen, am breitesten und eindringlichsten aus-
geflihrt im Deuteronomium (Dtn 7.11.28.30). Verdichtet
ist der Zusammenhang innerhalb der Tora v. a. in drei
gewichtigen Abschnitten:

In seinen letzten Worten (Dtn 32,45-47) scharft
Mose den Israeliten ein, die Worte der Tora zu Herzen
zu nehmen, ,denn es ist nicht ein leeres Wort an euch,
sondern es ist euer Leben.”

Nach den Texten, die als ,Schema lJisrael® zum
(Dtn  6,4-9;
11,13-21; Num 15,37-41, vor allem in Dtn 11) gilt
es, die Gebote des Herrn zu ,horen”, sie ,zu Herzen

Bekenntnis des Judentums wurden

zu nehmen®, ,vor Augen zu halten“und zu ,lehren®, auf
dass ,eure Tage und die Tage eurer Kinder vermehrt
werden” (Dtn 13,21), kurz: Leben verlangert wird.



Noch knapper heif3t es in Lev 18,5: ,Wer sie [sc. meine
Satzungen und Rechtssatze] tut, wird durch sie leben.”
Dieser Satz wird im Rahmen von Lev 18 kaum wei-
ter erlautert. Um Missverstandnisse zu meiden, ist
jedoch festzuhalten: Weder klingt an, dass man sich
durch das Tun der Gebote ,Verdienst“ erwirbt, noch,
dass Israel in hybrider Weise gewiss ist, die Gebote
erfillen zu kénnen. Eher geht es um den inneren
Wert der Gebote: Sie sind so beschaffen, dass gut
lebt, wer ihnen gemal} lebt. Und ausdriicklich wird
betont: Das Leben nach den Geboten des Herrn hat
ein gegenkulturelles Moment: ,lhr sollt nicht tun
nach der Weise des Landes Agypten, darin ihr
gewohnt habt, auch nicht nach der Weise des Landes
Kanaan, wohin ich euch fihren will, sondern nach
meinen Rechten sollt ihr tun und meine Satzungen
sollt ihr halten, dass ihr darin wandelt — ich bin der
Herr, euer Gott.” (Lev 18,3).

Gott ist es, der Leben schafft — nach dem Zeugnis der
Propheten

Der Zusammenhang zwischen dem wegweisenden
Sprechen Gottes und dem entsprechenden Leben klingt
in den prophetischen Schriften nach, ob Jesaja (55,3),
Ezechiel (18,32), Amos (5,4) oder Habakuk (2,4). Je nach
Zusammenhang betonen solche Texte bisweilen mehr,
dass es nun an den Kindern Israels ist, ihr Verhalten zu
andern, um Leben zu erlangen; bisweilen betonen sie
mehr, dass es stets Gott ist, der das Leben schenkt.

Propheten: Gott ist es, der lebendig macht

Eine Schltsselpassage fur eben dies bietet der Predigttext
des Ostersonntags 2012, der den (Vorderen) Propheten
entnommen ist: das Lied der Hanna (1 Sam 2,1-11 i. A)).
Es betont die Einzigkeit Gottes (V 2) und seine Macht Gber
Tod und Leben (V 6): ,Der Herr totet und macht lebendig,
er flhrt hinab zu den Toten und wieder hinauf.”

Innerhalb der Vorderen Propheten wird dies vielfach
illustriert: an der Geburt Samuels, dem Gott das Leben
schenkt, obwohl der Leib seiner Mutter Hanna ver-
schlossen war (1 Sam 1,17.20), am Sohn der Hauswirtin
Elias, der auf Elias Bitte hin von Gott auferweckt wird
(1 Kon 17,17-24), am Sohn der Schunemiterin, der
ebenfalls zum Leben erweckt wird (2 Kon 4, 8-37), an
Konig Hiskia, der gesund wird und am dritten Tag
wieder in den Tempel gehen kann (2 Kon 20,1-11).

Wer dem Wort Gottes folgt, gewinnt Lebenszuversicht —
nach dem Zeugnis der Schriften

Dass Gott Leben schenkt — und zwar denen, die seinem
Willen entsprechen, bezeugen nicht zuletzt die Schriften:
von den Psalmen (Ps 1) Uber Spriiche (4,4) bis hin zu
Hiob (12,10).

Allerdings ist es auch die Weisheitsliteratur, namentlich
Hiob, die damit ringt, dass auf Erden nicht stets der erfillt
lebt, der den Geboten Gottes entspricht: die Hiob-Frage.

Schriften: Wer Gutes tut, gewinnt Leben

Eine Schlisselpassage bietet in diesem Teil des Tenach
Psalm 118, dem auch der Hallelujavers der Ostertage
entnommen ist: , Die Rechte des Herrn behalt den Sieg",
Llch werde nicht sterben, sondern leben (VV 15 f. 17).

Cantus firmus: Wer der Weisung Gottes folgt, wird leben
Von diesen Lebenstexten des ,Alten Testaments“ her fallt
Licht auf Mk 16 und die Auferweckung Jesu. Was ist es,
das (ihm) Leben verheift? Den Weg zu gehen, den Gott
weist. Darauf zu vertrauen, dass in der Weisung des Herrn
festgeschrieben ist, was ein gutes, rechtschaffenes, von
Gerechtigkeit und Wohltun gepragtes Leben ermoglicht.
Sich einzulassen auf die Tora Gottes, die Leben ist.

Diesen cantus firmus der Schrift Gbersetzt Markus in
seine Erzahlung vom Leben, Sterben und Auferwecktwer-
den Jesu: Jesus handelt dem Herrn entsprechend, er fligt
sich in dessen Willen (Mk 14,36) bis hinein in den Tod —
und empfangt Leben.

Die Junger erfahren dies dort, wo sie ,.in diesem Leben”
leben und wo Jesus gelebt hat: in Galilda (Mk 16,7).

Die Konsonanz dieser Texte betont das Perikopenmodell
,Die ganze Bibel zu Wort kommen lassen®, wenn es
Ex 14 (Tora), 1 Sam 2, 1-11 (Propheten), Ps 118, 14-24
(Schriften), 1 Kor 15 (Epistel) und Mk 16 (Evangelium)
zusammenordnet.



Dass Gottes Gebote Leben er6ffnen und erfilltes Leben
verheiBen, bekraftigen auf den Spuren des Alten Testa-
ments etliche sogenannte zwischentestamentliche Texte
und frihjudisch-rabbinische Uberlieferungen, nicht zuletzt
auch neutestamentliche Schriften.

Im Neuen Testament legt vor allem die Geschichte vom
barmherzigen Samariter ein entsprechendes Zeugnis ab:
Wer Gott und den Nachsten liebt, wird ,das ewige Leben
ererben” (Lk 10,25-28).

Allerdings stehen skeptische Linien theologischen
Nachdenkens daneben: Insbesondere das Johannesevan-
gelium sieht in Jesus als dem fleischgewordenen Wort
Gottes die Quelle des Lebens (etwa Joh 12,50); der Apostel
Paulus ringt mit der Leben spendenden Kraft des ,Ge-
setzes" (Rom 10 und Gal 3, jeweils unter Bezug auf Lev 18,5).

Mischna: Wer Tora mehrt, mehrt Leben

Frihjudische, rabbinische Literatur ist vielstimmig — auch
in dieser Frage: Das Leben, das die ,Tora“ die Weisung
Gottes freisetzt, entfaltet sich, wenn Menschen die
Tora halten oder studieren; das Leben, das dem Lernen
und Halten der Gebote Gottes entspringt, ist bisweilen
das irdische, haufiger ein jenseitiges. In jedem Falle
aber lautet der Tenor: ,Wer Tora mehrt, mehrt Leben”
(Mischna Avot 2,7).

Dieser Satz findet sich im Mischna-Traktat ,[Spriiche
der] Vater“. Es enthalt keine Halacha, keine verbindliche
Wegweisung, sondern Haggada, erbauliche Spriiche und
Geschichten. Es gehort deshalb zu den bekanntesten
Traktaten — und ist traditionell jedem judischen Gebet-
buch (,Siddur”) beigegeben. Der zitierte Satz steht nicht
allein, sondern ihm gehen einige Satze voran, die sprachlich
wie dieser konstruiert sind (,Wer XY vermehrt, vermehrt
Z“). Sie zeigen, dass alle Verbesserungen im menschlichen
Leben ihre Schattenseiten haben — allein die Tora stellt
eine Ausnahme dar: Wer sie vermehrt (gemeint ist woh!:
vermehrt lernt), handelt sich keinerlei negativen Begleit-
effekte ein, sondern vermehrt Leben (gemeint ist wohl:
steigert Lebensqualitat).

Midrasch: Die Tora leitet zum Leben der kommenden Welt
An manchen Stellen konkretisiert judische Bibelauslegung
(Midrasch) die Effekte des Torahaltens und -lernens:
So heiflt es in einem Midrasch zum Buch Numeri, der

zunachst die Schwierigkeiten des Torastudiums erortert:

L[] was sagte David, als er Tora gelernt und sich an sie
gewohnt hatte? ,Die Tora deines Mundes ist mir tausend-
mal lieber als Gold und Silber* (Ps 119,72), denn Gold und
Silber bringen den Menschen aus dieser Welt und aus
der kommenden Welt, aber die Tora fihrt den Menschen
zum Leben dieser Welt und zum Leben der kommenden
Welt.” (Midrasch Sifre Bamidbar 119).

Hinter Uberlieferungen wie diesen wird eine existen-
ziale Frage erkennbar — oft lediglich implizit, bisweilen
aber explizit: die Frage danach, wie Menschen leben
sollen, damit sie nicht resimieren muissen ,Alles ist
eitel” (Pred 1,2 f.)?

In diesem Sinne fragt der Schriftgelehrte in Lk 10,25
,Was muss ich tun, um das ewige Leben zu ererben?”
In einem Midrasch zum Buch Levitikus ist es Konig David,
der bittet: ,Tue mir kund, welches das gedffnete Tor
zum Leben der kommenden Welt ist!”

David tut dies im Anschluss an ein Wort aus Ps 16,11
(in der rabbinischen Tradition wird es ihm als Autor
zugeschrieben): , Tue mir kund den Weg des Lebens, die
Fulle der Freuden® und bittet niemand Geringeren als
Gott den Herrn selbst um eine Antwort. Und Gott der
Herr antwortet tatsachlich — allerdings Uberliefern die
Rabbinen verschiedene Antworten: Mal verweist der
Herr darauf, dass die ,Furcht des Herrn® das gedffnete
Tor zum Leben ist (Spr 10,27), mal darauf, dass die
Annahme seiner ,Zichtigungen“ das Tor zum Leben
offnet (Spr 6,23). Am Ende aber ist es die Tora, die als
Tor zum Leben gilt: ,David, wenn du Leben suchst, sieh
der Tora entgegen, denn es heift: ,Ein Baum des Lebens
ist sie denen, die an ihr festhalten® (Spr 3,18)“, oder
gar: ,Unentschlossener, was tberlegst du?! Tu und if3!
,Halte meine Gebote und lebe’ (Spr 4,4; 7,2)!" (Midrasch
Wajikra Rabba 30,2).

Vertrauen erméglicht Handeln

Fraglos setzen Texte wie diese mit Bedacht einen
anderen Akzent als etwa der Apostel Paulus. Paulus weild
zwar, dass ,das Gesetz heilig und das Gebot [..] heilig,
gerecht und gut” ist (Rom 712), doch seine argumen-
tative Kraft verwendet er darauf zu zeigen, dass nicht
das Halten der Gebote Leben verheildt, sondern das
Vertrauen auf Gott in Christus! Dabei weild er wohl, dass
es in diesem Vertrauen wieder gilt, der Weisung Gottes
zu folgen. ,Einer trage des Anderen Last, so werdet ihr
das Gesetz [!] Christi erflllen.” (Gal 6,2; vgl. Rom 2,13).

So wie der Apostel polemisch zuspitzt, um zu verdeut-
lichen, worum es ihm geht, namlich um den Glauben,



so spitzen die Rabbinen zu, worum es ihnen geht, namlich
um die Vertiefung in die Tora als Wort des lebendigen
Gottes — wahrscheinlich in bewusster Bezugnahme auf
das Christentum, das ihnen, zumal in Palastina, deutlich
vor Augen stand (Peter Schafer).

Unter den Mitgliedern der Evangelischen Kirchen in
Deutschland stimmen lediglich 44 Prozent der Aussa-
ge zu, ,dass es einen Gott gibt, der sich in Jesus Christus
zu erkennen gegeben hat“ (Vierte EKD-Mitgliedschafts-
erhebung, 2006 veroffentlicht). Ist schon dieser elemen-
tare Satz nicht mehrheitsfahig, um wie viel mehr wird
die Zustimmung zur Auferweckung Jesu von den Toten
strittig sein?

Das Monatsmagazin chrismon fragte 2004 in einer
nicht-reprasentativen Umfrage, wer an die Auferstehung
Jesu glaube. Lediglich ein Flinftel der Deutschen glaubt,
dass Jesus leibhaftig auferstanden sei. Dagegen konnen
sich 32 Prozent der Aussage anschlieRen, es habe eine
Auferstehung ,in den Herzen” gegeben, 16 Prozent
sind der Meinung, nur seine Seele lebe weiter. Der Rest ist
Uberzeugt, Jesus sei entweder tot oder habe nie gelebt.

Mit der Frage nach dem Leben sieht es anders aus:
Wer wirde nicht gern ,den Weg des Lebens, die Fille
der Freuden” (Ps 16,11) kennen? So zeigt sich eine Nahe
zwischen den Fragen, die biblische Texte aufwerfen
(Lk 10,25) bzw. die im Hintergrund einiger biblischer
Texte stehen (Lev 18,5) und existenzialen Fragen heute.
Was ermoglicht erfilltes Leben und wann, wo, wie
ist es zu erhoffen?

Das Alte Testament antwortet cum grano salis:
Wer den Wegweisungen Gottes fiir das Leben folgt, dem
steht erfiilltes Leben offen — in dieser Welt und in der
kommenden Welt. ,Die Worte der Tora sind Heilmittel
fur euch, sind Leben fiir euch” (Midrasch Mekhilta zu
Ex 15,26).

Wirkt demgegeniiber das neutestamentliche Zeug-
nis von der Auferweckung nicht eigentimlich abstrakt
und eschatologisch-vertrostend? Muss man erst glauben
(i. S. des Furwahrhaltens), dass Jesus von den Toten
auferweckt worden ist, um darauf vertrauen zu konnen,
dereinst auferweckt zu werden? Sagt die gute Nachricht
von der Auferweckung Jesu Uberhaupt etwas aus uber
mein Leben im Hier und Jetzt? Oder bedeutet sie allein

,Er hat zerstort der Hollen Pfort, die Seinen all heraus-
gefuhrt und uns erl6st vom ewgen Tod“ (EG 100)?

Die kritische Spitze solcher Fragen mag nicht wenige
theologische Abhandlungen Uber die Auferweckung Jesu
Christi treffen, die deren Bedeutung in der prinzipiellen
Uberwindung des Todes sehen, die dem konkreten Tod
jedes Einzelnen von uns keineswegs verldsslich seinen
Schrecken nimmt.

Auferweckung als Ruf in die Nachfolge

Das Zeugnis, das Markus von der Auferweckung Jesu
ablegt, treffen jene kritischen Fragen nicht: Denn
Markus berichtet nicht von der Auferweckung wie von
einem vergangenen und erst zukilnftig bedeutsamen
Geschehen, sondern er weist die Jlnger in eine Zukunft,
die stehenden FuRes anbricht: Der auferweckte Jesus
wird ,vor euch hingehen [..] nach Galilaa, dort werdet ihr
ihn sehen” (Mk 16,7). Und fir Markus ist die Auferweckung
kein Geschehen, das als Faktum Heil schafft, sondern als
eine Lebensbewegung, die ihre Kraft nur entfaltet, wenn
die Junger sich ihr anschlieBen: Nach Galilda zu gehen,
heift: seiner Spur zu folgen, sich in die Nachfolge Jesu
zu begeben, wie er zu leben, umzukehren und an das
Evangelium zu glauben (Mk 1,15).

Die Kraft dazu, sich auf diesen Weg zu begeben,
steckt nicht in den Jingern — ,sie sagten niemandem
etwas, denn sie fiirchteten sich“ (Mk 16,8). Die Kraft
dazu verleiht Gott selbst: ,Der Herr totet und macht
lebendig, er fihrt hinab zu den Toten und wieder
hinauf.“ (1 Sam 2,6)

Nahert man sich der Auferweckungsbotschaft des
Markusevangeliums mit gescharften Sinnen —gescharft
von den Lebensverheilungen des Alten Testaments
und der Rabbinischen Literatur — dann fallt das Augen-
merk auf das Leben im Hier und Jetzt. Wer der Tora, der
Weisung Gottes, folgt, wird erfiilltes Leben finden.
Das ist kein ,Verdienst“Denken, sondern Ausdruck
des Vertrauens auf Gottes Wort: Seine Gebote sind
so beschaffen, dass gut lebt, wer ihnen gemaR lebt.
Es ist Gott, der durch sein Wort lebendig macht. Und
Markus flgt hinzu: Das Wort Gottes macht auch
dann noch lebendig, wenn das Leben nach unserem
Ermessen beendet, erstarrt, verkimmert ist. Es ist
notig und moglich, zum Leben umzukehren.



Es gibt nicht viele Darstellungen in der bildenden Kunst,
die in Szene setzen, dass und inwiefern die Auferweckung
Jesu das Leben bzw. die Lebensfiihrung und Lebens-
deutung seiner Jinger verandert, mehr noch: neues

Leben eroffnet.

Vielmehr steht in mittelalterlichen und friihneuzeit-
lichen Kunstwerken zumeist die Auferweckung Jesu als
geschichtliches Ereignis im Zentrum (so etwa im Auf-
erstehungsbild des Isenheimer Altars von Matthias
Grunewald [1515-1520]; Colmar: Musée d’Unterlinden)
— die Umstehenden bzw. Zeugen werden in ihrem Schlaf,
in ihrem Erschrecken bzw. unglaubigem Staunen prasen-
tiert (so etwa bei El Greco, Die Auferstehung [1596—
1610]; Madrid: Prado), aber nicht als Menschen, die
neue Lebenskraft und einen neuen Richtungssinn fir
ihr Leben gewinnen. Thematisch steht der Sieg des
Auferweckten lber den Tod als Lebensende im Mittel-
punkt — nicht die Einweisung in ein (neues) irdisches Leben.

Anders verhalt es sich etwa in Marc Chagalls Triptychon
,Widerstand, Auferstehung und Befreiung"” (1937-1948;
Nizza: Musée Message Biblique) oder in den Mauer-
mosaiken von David J. Hetland (1947—2006), namentlich
,Behold, | make all things new" (1990). Beide zeichnen
die Auferweckung in eine Dynamik ein, die hinfihrt zur
Freude am Leben (Chagall) bzw. zum Reich Gottes (Hetland).

»Auferweckung” von Marc Chagall

Chagalls Bild , Auferweckung® ist der mittlere Teil eines
Triptychons, das ,Résistance” [Widerstand], ,Résurrection”
[Auferweckung] und ,Libération” [Befreiung] in Szene
setzt. Entstanden ist die Bildfolge im US-amerikanischen
Exil, in den Jahren 1943-1948.

In ,Auferweckung” und ,Widerstand“ ist der Gekreu-
zigte die zentrale Gestalt, durch den Gebetsmantel als
Lendenschurz eindeutig als Jude gekennzeichnet —in ,Be-
freiung” erkennt man ihn nur auf den zweiten Blick: In der
oberen linken Bildhalfte sieht man ihn wie einen Schatten
im gelben Bildsegment. Dieser Gekreuzigte ist ,nicht als
Welterldser, sondern als Typus des jlidischen Martyrers”

zu verstehen (Goldmann 1,70).




Doch neben dem Gekreuzigten begegnen uns in allen
drei Bildteilen auch andere Gestalten: ein Rabbiner mit
Torarolle im Arm, eine Frau mit Kind und die Menge
der Demonstranten mit roten Fahnen. lhre Anordnung
und Farbung driickt den drei Bildern den Stempel auf —
die Leserichtung und Dynamik weist das Pferd an, das
von links nach rechts galoppiert (zusatzlich sind alle
drei Bilder jeweils von unten nach oben zu lesen).
Im Bild links dominiert der Kampf, auf den das Licht
des Himmels fallt — das Kreuz und der Gekreuzigte
haben daran teil: Jesus hat die Augen offen; Rot bestimmt
die Szene. Das mittlere Bild ist von Hoffnung und Vision
der Unschuldigen gepragt: Jesu Augen sind geschlossen —

Weil3 die bestimmende Farbe, d. h. im Wechselbezug von

Martyrer, torahtreuem Rabbiner und Leid ereignet sich
die Epiphanie. Das rechte Bild ist durch den Kreis der Voll-
kommenheit, durch Fiedler und Liebespaar hervorgetan —
Gelb ist die maldgebliche Farbe, Vorschein der Herrlichkeit
(Kavod) des Herrn.

Der Blick wandert vom Rot zum Gelb, von Kampf zu
Freude, von den dunklen Hutten zum Kreis der Vollkom-
menheit: Die (Blick- und Dreh-) Achse des Ganzen stellt
der Gekreuzigte dar — mit Rabbiner und Tora als komple-
mentarem Gegenuber. Das ist umso auffalliger, als in der
gemeinsamen Vorlage aller drei Bilder, im Bild ,Révolu-
tion von 1937, Lenin im Mittelpunkt stand. Vor allem
aber: Kreuz und Auferweckung (Bildtitel!) sind der Angel-
punkt dieser Dynamik von Widerstand zur Befreiung!




Musik

In der Musik wird demgegenliber das Leben verandernde
Gefdlle der Auferweckungsbotschaft sinnenhaft spirbar —
sei es in der Motette von Heinrich Schiitz ,Ich weif, dass mein
Erloser lebt” (Geistliche Chormusik [1648], SWV 393) oder in
der Sinfonia von Johann S. Bach (Oster-Oratorium [1725],
BWV 249), im Gospelsong ,Oh happy day“ von Aretha Franklin
(OneLord, one Faith, one Baptism, 1987) oder ,The Ressurection”
von den ,Richard Smallwood Singers* (Gospel Greats, 1994).

Liedtext ,,Oh happy day“

Melodie und Titelzeile dieses Gospels lassen sich bis
ins 18. Jahrhundert zurlickverfolgen; die gangigste
Version arrangierte Edwin Hawkins in den USA am
Ende der 1969er-Jahre (Ubersetzung B.S.).

Oh happy day (oh happy day)

oh happy day (oh happy day)
When Jesus washed (when Jesus washed)

oh when he washed (when Jesus washed)
When Jesus washed (when Jesus washed)
He washed my sins away

(oh happy day)
Oh-o happy day

(oh happy day)

Oh happy day

He taught me how to watch, fight and pray, fight and pray
And life we joicing evry, evry day, every day.

Oh (was fiir ein) herrlicher Tag:

Als Jesus wusch,

wusch er meine Siinden fort.

Er lehrte mich zu sehen, zu kdmpfen und zu beten,
und (fortan) geniefSen wir unser Leben jeden Tag.

Eingangspsalm: Ps 118 (nicht im EQG)

Tagesgebet

Gott,

der Du sterben Idsst und lebendig machst,

der du Deinen Sohn sterben liefSest

und zu neuem Leben erweckt hast,

wir bitten Dich, schenke uns neuen Mut

und unserem Leben eine Richtung

auf dem Weg zu Deiner Fiille.

Das bitten wir Dich durch Deinen Sohn Jesus Christus.
Amen.

Oder: ,Gott, wir feiern Ostern, Sieqg des Lebens tiber den Tod*
(Reformierte Liturgie 126)

LErstanden ist der heilig Christ“EG 105
,Wir wollen alle frohlich sein“EG 110

Fiirbittgebet

Cott,

der Du Leben schenkst und dem Tod nicht das letzte Wort
Idisst, wir bitten dich —

flir Deine Kirche: dass sie glaubwtirdige Anwdiltin des Lebens
sein kann, indem sie die Menschen in ihrer Mitte zu einem
Leben ermutigt im Geist der Freiheit, der Gerechtigkeit, der
Lebensfreude.

fuir unsere Gesellschaft und fiir uns in ihr: dass sie nicht auf
Kosten anderer reich wird und todbringendem Stumpfsinn
zuarbeitet, sondern dem Leben moglichst vieler dient.

fiir diejenigen, die Richtungssinn und Lebensmut verloren
haben: dass sie sich ansprechen lassen von Menschen in
ihrer Ndhe und Kraft zur Umkehr schépfen.

flir uns: dass wir die Auferweckung Jesu, des Gerechten,
nicht von ferne nur sehen, sondern angeriihrt werden von
der Fiille des Lebens, in die Dein Leben spendendes Wort
weist.

Wir bitten Dich: Lass das Fest der Auferweckung Jesu unsere
Umkehr zum Leben werden.

Oder: ,Welch ein Gott bist du!“ (Reformierte Liturgie 238 f)

Literarischer Impuls: Nachdichtung von Psalm 115

Gott allein, unserem Befreier, die Ehre

Dir allein, unser Befreier, dir allein,

nicht uns, die du als Werkzeuge des Friedens gebrauchst,
geblinhrt die Enre um deiner Liebe und Treue willen
im Kampf gegen die bosen,

unterdrtickerischen Mdchte.

Warum sollen die Vélker fragen:

Wo ist nun ihr Befreier?

Unser Gott geht auf dem Weg zur Befreiung voran,
er tut, was er will.

lhre Gotter und Befreier sind Luxusvillen,
Riesenvermdgen und teure Limousinen,

lauter Gotzen, von Menschenhand gemacht.



Sie haben Miinder — und kdnnen nicht reden,
Augen —und kénnen nicht sehen.

Sie haben Ohren — und kénnen nicht horen.
Nasen — und kénnen nicht riechen.

Sie haben Héinde — und kénnen nicht fiihlen,
FtifSe — und kénnen nicht laufen.

Wer sich auf sie verldsst,

wird leblos und unmenschlich wie diese Gotter.
Vertraut auf den Herrn,

unterdrtickte Vélker der Welt.

Er kdmpft fiir euch und beschtitzt euch.
Vertraut auf den Herrn,

ihr Friedensdiener Gottes.

Er hilft euch.

Vertraut auf unsern Befreier,

alle, die ihr ihm in den Kampf folgt,

und der Sieg ist euer.

Der Herr denkt an uns und wird uns leiten.
Er wird die unterdrtickten Massen

und alle seine Friedensdiener erlbsen,

die grofSen und die kleinen in gleicher Weise.
Der Herr gebe euch Mut und Kraft,

euch und euren Nachkommen!

Es segne euch Gott,

der Himmel und Erde gemacht hat.

Ehre sei dem Herrn allein,

denn er gibt uns den Sieg.

Verrdter und Feiglinge loben ihn nicht.

Aber wir, seine Gehilfen im Freiheitskampf,
werden ihm danken, jetzt und immerdar.
Lobet den Herrn.

(Zephanja Kameeta)

Zephanja Kameeta (geboren 1945 in Namibia) ist Pfarrer
und langjahriges Mitglied der namibischen Befreiungs-
bewegung, seit 2002 Bischof der Evangelisch-Luthe-
rischen Kirche der Republik Namibia (ELCRN). Er wurde
fir sein Engagement u. a. mit dem theologischen Ehren-
doktor der Kirchlichen Hochschule Wuppertal (Bethel)
und dem Peter-Beier-Preis der Evangelischen Kirche im
Rheinland ausgezeichnet.

Quelle: Fridolf Heydenreich (Hg.): Melodie der Erde. Lob
und Klage aus aller Welt, Kevelaer/Erlangen 1994, 37-39.
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