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VORWORT

Die Krisenliste ist lang, sie wird mantrahaft wiederholt und manch einer und manch
eine mag sie nicht mehr horen: Klimawandel und 6kologische Krise; wiederkehrende,
sich zuspitzende Krisen des Finanzsystems; weltweiter und transnationaler Terroris-
mus und volkerrechtswidrige Interventionen im Krieg gegen ihn; politische Radikali-
sierung, Polarisierung und Populismus, die die Grundlagen freiheitlicher Demokratie
angreifen; eine Fliichtlingskrise, die das Vertrauen in die Akzeptanz der Menschen-
rechte und rechtsstaatlichen Verfahren untergrébt; die Rede von ,fake news; ,Liigen-
presse’ und ,post-truth politics; die die Unterscheidung von Wahrheit und Liige infra-
ge stellen; Glaubensgemeinschaften, die eine tiefe Krise ihrer Glaubwiirdigkeit durch-
laufen. Die Liste lief3e sich fortsetzen. Nicht selten bleibt Verunsicherung als Hinter -
grundgeraune!

Verunsicherung kann heilsam sein. Sie kann Such- und Vergewisserungsprozesse
in Gang setzen und so Anfang eines notwendigen Lernprozesses werden. Verunsi-
cherung kann aber auch zu Zerrissenheit, Angst und Unfrieden fithren. Nicht selten
dient sie als Entschuldigung fir das Ausbleiben von entschiedenem Einsatz. Es
kommt zum ,,Abducken” hinter der Komplexitit der Herausforderungen und Pro-
blemstellungen. Verunsicherung provoziert panische Reaktionen, wie Ab- und Aus-
grenzungen sowie trotzende Setzungen, wenn so vieles fliefit. Wo Unsicherheit
herrscht, wird Sicherheit gesucht und mit dem Sicherheitsbediirfnis Politik betrieben.

Verunsicherung hat im Menschen viele Facetten: physisch, emotional und intellek-
tuell. Sie verursacht gesellschaftliche Verwerfungen und Konflikte. Unter dem Titel
»Frieden — Spiritualitdt in verunsicherten Zeiten nehmen die Autoren aus der Per-
spektive ihrer wissenschaftlichen Disziplin die Gegenwart in den Blick. Theologie der
Spiritualitét, Gesellschafts- und Humanwissenschaften treten ins Gespréach und su-
chen Losungsansitze.

Was und wie kann christliche Spiritualitat tragfihige Hinweise fiir eine Lebensfiih-
rung geben, die sich der pragenden Herausforderung der Gegenwart, der ,Verunsi-
cherung’, stellt? Wie ist unter diesem Vorzeichen Frieden moglich? Einfache Antwor-
ten verbieten sich, ausweichen auch.

In den hier versammelten Beitrdgen haben sich die Dozierenden der Philoso-
phisch-Theologischen Hochschule in Tragerschaft der Deutschen Kapuziner in
Miinster der Verunsicherung gestellt und suchend auf den Weg gemacht. Thnen und
allen Gastreferenten fiir ihre Vortrage am Studientag zum Patronatsfest am 8. Dezem-
ber 2018 einen ganz herzlichen Dank!

Miinster/Wien Oktober 2019
Ludger Schulte und Thomas Mdllenbeck
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GGEORG STEINS

VERWANDLUNG DES FEINDES

Biblische Inspirationen zur kreativen Gewaltfreiheit

Ring the bells that still can ring
Forget your perfect offering
There is a crack in everything
That's how the light gets in.
Leonard Cohen, Anthem

Gegengeschichten und Transformationen

In Zeiten zunehmender gesellschaftlicher Mobilisierung durch Verfeindungen
braucht der Frieden gute Gegengeschichten.! Der Riickgriff auf die Bibel ver-
mag nicht jede und jeden zu tiberzeugen: Zu lang ist die Spur der Gewalt, in der
die Bibel als Brandbeschleuniger diente, in der im Namen Gottes oder im Na-
men des Gekreuzigten Menschen zu Opfern wurden, eine Spur, die weiterlduft.
Seit langerem wird hitzig diskutiert, ob nicht gerade im biblischen Monotheis-
mus eine starke Quelle der Gewalt namhaft gemacht werden kann. Kann Reli-
gion als geschichtlich diskreditierte ,Inspirationsquelle” von Gewalt folglich
tiberhaupt als ,,Heilmittel“ gegen Gewalt aufgeboten werden? Hiefle das nicht -
um eine abgegriffene bibelnahe Floskel zu bemiihen - den Teufel mit Beelzebub
austreiben?

Die Antwort auf diese Frage fallt nicht leicht. Zwar darf die angedeutete
grausame Wirkungsgeschichte der Bibel nicht geleugnet werden, aber auch hier
tut Differenzierung not. Wer sich im Blick auf die christliche Rezeption der Bi-
bel darum bemiiht, kann aus zwei Richtungen argumentieren? Das erste Argu-
ment kann auf die Gegengeschichte verweise, die ebenso lang ist wie die Spur
der Gewalt. Fiir sie stehen engagierte Christinnen und Christen ein, Zeuginnen
und Zeugen der Gewaltfreiheit im Namen des Gottes der Bibel und im Namen
Jesu Christi.” Thr Beispiel unterstreicht das ambivalente Zeugnis der Bibel, die
offenkundige Uneindeutigkeit der biblischen Botschaft hinsichtlich der Gewalt.
Aber die Situation ist nicht unentschieden, denn die Bibel hat eine klar erkenn -



14

GEORG STEINS

bare Tendenz. Dies fiir zum zweiten Argument, die oft zu wenig beachtete Ge-
stalt der Bibel selbst. Der Bibelkanon vereint unterschiedliche Stimmen, er um-
schliefit Zeugnis(se) und Gegenzeugnis(se) (,,countertestimony*’), stellt sie
aber nicht nur nebeneinander, sondern bildet einen Erkenntnisprozess ab, in
dem sich in der Vielfalt der Stimmen ein Ringen um den Weg zur Gerechtigkeit
verfolgen ldsst. Auf die bibelinternen Inszenierungen der Vielstimmigkeit zu
achten, ist in den ethisch herausfordernden Fragen von grofiter Bedeutung. Da-
bei zeigt sich zum einen: Bibel lehrt und belehrt nicht! Sie inszeniert Suchbewe-
gungen und Erfahrungen, lasst sehen und provoziert die eigene Stellungnahme
der Leserinnen und Leser. Zum andern wird deutlich: Die Bibel setzt sich mit
der iiberall erfahrbaren und oft alles dominierenden Gewalt auseinander und
zwar in einer klaren Perspektive: Gewalt wird wahr-, aber nicht hingenommen,
sie wird keineswegs verherrlicht oder theologisch legitimiert; es geht vielmehr
um die Uberwindung der Gewalt. Das Ziel ist in einer Utopie nach riickwirts
schon im Anfang préisent: Eine Welt nach dem Willen des iiber allem ,walten-
den* koniglich gezeichneten Gottes als ,,sehr gute” Schopfung (vgl. Gen 1).°

Der lange Weg ,,zuriick® an den guten Anfang wird im Alten Testament als
Lerngeschichte des Gottesvolkes vorgestellt. Hermeneutisch gesprochen: Es gibt
beim Thema der Gewalt bereits im Alten Testament vielfiltige Formen einer
Selbstkorrektur im Uberlieferungsprozess. Werden diese Bewegungen nicht er-
fasst, gerdt der Bezug auf die Bibel schnell in den Verdacht, tendenziés zu sein.
Beispielhaft sei der Blick auf eine der grofien Umbruchsituationen gerichtet; wie
unter der Lupe ldsst sich die radikale Verdnderung beziiglich des Zusammen-
hangs von Gottesglaube und Gewalt in Psalm 44 studieren: Israel wird von
Feinden bedringt, ist zerstreut, sieht sich als von Gott verstof3en, dem Spott der
Fremden ausgesetzt, ja unter den Volkern ausgeliefert ,wie Schlachtvieh® (Ps
44,10ff). Das Volk erhebt schwere Vorwiirfe gegen Gott, er habe es zu Unrecht
verlassen:

»Du verkaufst dein Volk um ein Spottgeld

und hattest an dem Erlos keinen Gewinn.

Du machst uns zum Hohn unseren Nachbarn,

zu Spott und Schimpf denen, die rings um uns wohnen.
Du machst uns zum Sprichwort unter den Vélkern, die Nationen schiitteln den Kopf...
All das ist tiber uns gekommen

und doch hatten wir dich nicht vergessen

und deinen Bund nicht verraten.

Unser Herz wich nicht zurtick

und unser Schritt hat deinen Pfad nicht verlassen.
Doch du hast uns zerschlagen am Ort der Schakale
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und uns mit Finsternis bedeckt.
Ja, um deinetwillen wurden wir den ganzen Tag getotet,
wir galten als Schafe, zum Schlachten bestimmt.“ (Ps 44,13-15.18-20.23)

Ein Gott dessen Verhalten nicht den gewohnten Gerechtigkeitsmustern von
,Ubertretung géttlicher Vorschriften und Bestrafung® folgt. Dieser Gott irritiert
zugleich die Erwartungen eines michtigen Kriegers, der fiir seine Getreuen auf
den Plan tritt. Es ist mit Hdnden zu greifen, dass die zitierten Verse aus Ps 44
das Zerbrechen tiberkommener Gottesvorstellungen und Auffassungen iiber die
Beziehung von Gott und erwihltem Volk reflektieren. Im (unschuldigen
und/oder iibermafligen) Leiden des Gottesvolkes bricht das Bild des souvera-
nen Herrschergottes zusammen. Der Kontrast zwischen der zuvor zitierten
Gotteserfahrung und dem eingangs von Ps 44 erinnerten Gottesbild der ,Vor-
zeit (Ps 44,2) konnte grofler nicht sein:

»Mit eigener Hand hast du Volker vertrieben,

sie (die Israeliten) aber pflanztest du ein.

Denn nicht mit ihrem Schwert nahmen sie das Land in Besitz

und nicht ihr Arm hat ihnen Rettung gebracht;

nein, deine Rechte war es, dein Arm und das Licht deines Angesichts;
denn du hattest an ihnen Gefallen.

Mit dir stofSen wir unsere Bedranger nieder,

in deinem Namen zertreten wir, die gegen uns aufstehen. (Ps 44,3.4.6)

Der Kontrast lief3e sich leicht auflosen mit einer Riickkehr ,zur gewohnten
Stirke®. Aber der Psalm geht diesen einfachen Weg nicht. In Ps 44 ist eine weit
reichende Umwertung der Macht, der gottlichen Machtprojektion, zu beobach-
ten. Wie kommt es zu dieser epochalen Verschiebung? Das Leid der Getreuen
»um Gottes willen und das Festhalten an Gott in der Gottferne verandert das
Gottesbild. Diese Momente von Schwiche werden gleichsam in Gott hineinge-
tragen. Gott ist nicht irgendwie anders, sondern er wird ein anderer in einem
sehr prézisen Sinn: Dieser Gott fithrt nicht mehr das Schwert fiir sein Volk, er
fithrt das Volk ins Leiden, ldsst offenkundig zu, dass seine Getreuen in Not ge-
raten. In einer harten Lernerfahrung gilt es fiir das Volk dieses Gottes Abschied
zu nehmen von seinem tberlieferten Bild vom Kriegsgott. Hier hat die Klage
ihren Ort; sie tritt an die Stelle des ,,Kriegsgeschreis® Es ist die Konfrontation
Gottes mit dem himmelschreienden Unrecht, fiir das Gott nicht aus der Verant-
wortung entlassen werden kann.

In der Klagebitte manifestiert sich der Umbruch uniiberhérbar: Die Bitte um
Rettung am Schluss des Psalms kehrt nicht zur Kriegsrhetorik seiner Eingangs-
verse zuriick. Man ist geneigt zu sagen: Er kann gar nicht dahin zuriickgehen,

15
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weil er sonst den ,,schwachen Gott®, den Israel so beklemmend erfahren hat,
vergessen lassen wiirde. Am Ende stehen die offene Frage nach dem ,Wozu®
(Vers 25) und die Bitten um Gottes Hilfe, seine Zuwendung und seine Barm-
herzigkeit (,Gnade®, ,Huld®, Vers 27), die ohne Kriegsrhetorik auskommen. Es
geht darum, dem ,,in den Staub Gebeugten® aufzuhelfen (Vers 26), offenkundig
ohne die Aufbietung kriegerischer Macht.

Israels Leiden, die brutale Erfahrung der Gottschwiche und Gottferne, hat
eine Transformation seines Gottesbildes ausgelost. In Prozessen, wie sie Psalm
44, widerspiegelt, deutet sich eine Revolution im Verstindnis Gottes an: Der
Kriegsgott hat sich gewissermaflen tiberlebt, er ist geschichtlich widerlegt. Nur
in der Zuwendung zu den Leidenden kann Gott wieder ,Macht“ gewinnen, al-
lerdings eine verwandelte Macht. Das ist die Provokation von Texten wie Psalm
44: Sie fragen nicht nach der Rechtfertigung Israels, sondern nach der Wirk-
samkeit Gottes jenseits des herrscherlichen Kriegers und fordern ihn heraus.

Der an einem Text anfinglich plausibilisierte Umbruch geschieht innerhalb
der theologischen Entwicklung, die sich im Alten Testament spiegelt. Die Ten-
denz ist eindeutig, eine oder einige wenige Stimmen aus der Vielfalt herauszu-
losen, ist nicht zu vermeiden, darf aber die Tendenz nicht verdunkeln. Im Fol-
genden soll die These an den zwei prominentesten Textbeispielen erlautert wer-
den; mir geht es um die Demonstration der theologischen und der ethischen
Plausibilitat des biblischen Weges.*®

Aus dem Alten Testament sind als herausragendes Beispiel die ,,Lieder vom
Gottesknecht“ im Buch Jesaja zu nennen. Unabhingig von den zahlreichen bi-
belwissenschaftlichen Theorien zur Textentstehung und zur Identitit des
»Knechtes“ lasst sich feststellen, das in dem mit Jes 40 beginnenden zweiten
Hauptteil des Buches die Leitfigur des ,Gottesknechtes und -schiilers® (vgl. Jes
42,1; 50,4) begegnet, fiir den der Verzicht auf Gewalt zur herausragenden
Signatur seines Handelns in gottlichem Auftrag wird. Nicht die historische
Identifikation des Gottesknechtes ist entscheidend, sondern seine Rolle oder
sein ,,Amt“ und die Funktion, die ihm im Zusammenspiel von Gott, Israel und
den Volkern zukommt. Im zweiten Hauptteil meines Beitrages werde ich darauf
zurlickkommen; die Ausfithrungen zur Gewaltlosigkeit des Knechtes lassen
sich praziser verstehen, nachdem das avancierte biblische Modell der Gewalt-
iiberwindung durch Gewaltlosigkeit an anderer Stelle eingehender studiert
worden ist.

Dazu bietet sich der bekannteste Abschnitt des Neuen Testaments zu diesem
Thema an, der Abschluss der jesuanischen Disputationsworte in der ,,Bergpre-



digt“ des Matthdusevangeliums (Mt 5). In einer sehr wortlich gehaltenen Ar-
beitstibersetzung, die fiir Interpretationsprobleme sensibilisiert, Textakzente
markiert und Ergebnisse der nachfolgenden Auslegung bereits integriert, lauten
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die beiden relevanten Abschnitte Mt 5, 38-42 und 43-48.

Herausforderung Bergpredigt

Mt 5 in einer Arbeitsiibersetzung (G.St.):

38 Ihr habt gehort, dass gesagt wurde:

Auge gegen Auge und Zahn gegen Zahn.

39 Ich hingegen sage euch,

40

41

42

nicht gegen zu stellen dem Bosen;

sondern jeder, der dich schldgt auf deine rechte Wange,
wende ihm auch die andere zu.

Und dem mit dir prozessieren

und dein Untergewand nehmen Wollenden,

lass ihm auch das Obergewand.

Und jeder, der dich notigen wird eine Meile,

gehe mit ihm zwei.

Dem dich Bittenden gib,
und von dem von dir borgen Wollenden wende dich nicht ab.

43 Thr habt gehort, dass gesagt wurde:

Du sollst lieben deinen Nachsten,
und du sollst hassen deinen Feind.

44 Ich hingegen sage euch:

45

46

47

48

Liebt eure Feinde

und betet fiir die euch Verfolgenden,

damit ihr S6hne eures Vaters in den Himmeln werdet,
weil er seine Sonne aufgehen lasst iiber Bose und Gute
und regnen ldsst iiber Gerechte und Ungerechte.

Denn wenn ihr liebt die euch Liebenden,
welchen Lohn habt ihr?

Tun nicht auch die Zo6llner dasselbe?

Und wenn ihr nur eure Briider grifit,

was macht ihr Besonderes?

Machen nicht auch die aus den Volkern dasselbe?

Sein sollt ihr also ganzheitlich wie euer himmlischer Vater ganzheit-

lich ist.

17
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Beide Abschnitte werden traditionell zu den ,, Antithesen/Gegensatzspriichen®
der Bergpredigt gerechnet. Die auf das verloren gegangene Werk Markions
(gest. 160 n. Chr.) zuriickgehende Uberschrift des Teilabschnitts der Bergpre -
digt bot immer wieder bequeme Ansatzpunkte fiir simplifizierenden Auffassun-
gen des Verhiltnisses von Altem und Neuem Testament oder der Stellung Jesu
zur Weisung vom Sinai. In der weitestreichenden Interpretation galt die ,, Anti-
thesenreihe® Mt 5,21-48 als jesuanische Zuriickweisung der Tora vom Sinai. In
dem unerhorten ,ich aber® aus dem Munde Jesus driicke sich das neue Ethos
des souverin lehrenden Jesus aus. Erhellend ist ein Vergleich der Ausgabe des
verbreiteten Kommentars ,,Das Neue Testament Deutsch® von 1973 mit der ak-
tuellen Fassung von 2015. 1973 hief3 es etwas vollmundig:
»Unerhort ist hingegen die Formulierung ,ich aber‘ mit stark betontem ,ich die
Jesu Ich neben den durch die Formulierung ,es ist gesagt worden’ verhiillten Na-
men Gottes selbst setzt. Sie tibertrifft alle sonst denkbaren messianischen Ansprii-
che, wobei auch der Zeitunterschied zwischen dem ,es ist gesagt worden® und dem
,ich sage’, das jetzt und heute gilt, zu beachten ist. Sie wird auf Jesus zuriickgehen;
im Judentum ist sie unerhért und in der Gemeinde ist Jesu Gegensatz zum Gesetz

entweder gemildert oder, bei Paulus, vom Kreuzestod her anders begriindet wor-
den, bis er schliefllich iiberhaupt aus dem Gesichtsfeld verschwand.”

Die Vorstellung eines ,,seine“ Lehre an die Stelle des Gottesgesetzes vom Sinai
stellenden Jesus halt sich immer noch in vielen Képfen und wird gerne bemiiht,
um die Botschaft Jesu mit dem rhetorischen Mittel des Kontrastes zu profilie -
ren; in der Forschung ist sie jedoch langst aufgegeben worden.

Die in den letzten Jahrzehnten in der Bibelwissenschaft erarbeitete differen -
zierte Sicht, bietet ,,Das Neue Testament Deutsch® von 2015. Der Vergleich der
im matthdischen Text zitierten Thesen mit den alttestamentlichen Bezugsstellen
ergibt, ,,dass die Thesen ein Toraverstdndnis reprasentieren sollen, das die Ge-
bote entweder nur buchstéblich auffasst oder ihre Bedeutung bzw. ihren Gel-

“7. Mlit andren Worten: Es wer-

tungsbereich durch Interpretation einschriankt
den also in Thesen und Gegenthesen (nur) Interpretationen der Tora entgegen-
stellt, es geht nicht um die Zuriickweisung der Sinaitora durch die vollméchtige
Lehre Jesu.
Der zitierte Kommentar hebt aber eine weitere Nuancierung des Textes her-
vor, die in diesem Zusammenhang von grofler Bedeutung ist:
»Merkwiirdig wenig beachtet wird in der Diskussion, dass die antithetische For-
mel nicht ,es ist (zu den Alten) gesagt worden, ich aber sage euch' lautet, sondern
[...] ,ihr habt gehort, dass...  ,Es ist gesagt worden® steht parallel zur Einleitung
der Erfiillungszitate [...], verweist also auf die hinter der Tora stehende Autoritt
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Gottes; die Dekaloggebote sind in Ex 20 direkte Gottesrede. Die ,Alten’ sind ent-
sprechend die Sinaigeneration. In dem einleitenden ,ihr habt gehort® steckt aber
eine Relativierung bzw. ein Verweis auf den (synagogalen) Prozess der Vermitt-
lung der Toragebote: Euch hat man das so gesagt; ihr habt das in der Synagoge bei
der sabbatlichen Toraauslegung so vernommen, dass zu den Alten gesagt wurde.“®

Das dndert vor aller Einzelinterpretation den Blick auf die Thesenreihe grund-
satzlich.
»Die Antithesen stellen also nicht Jesu Wort iiber oder gegen das Wort der Tora, son-
dern Jesu Auslegung des in der Tora offenbarten Willens Gottes gegen die Auslegung
von Schriftgelehrten und Pharisdern. Anzufiigen ist, dass die Thesen keine histo-
risch ohne Weiteres verwertbaren Quellen fiir das tatsachliche Gesetzesverstand-
nis der Pharisder sind. V. 20-48 ist vielmehr im Rahmen der (polemischen) Aus-
einandersetzung mit ihnen zu lesen, die das gesamte Evangelium wie ein roter Fa-
den durchzieht.“’
Folglich sind ,die Antithesen nicht torakritisch, sondern auslegungskritisch zu
lesen“’’. Diese Feststellung kann gar nicht tiberbewertet werden. ,,Auch die ge-
ldufige Rede von Gebotsverschirfungen trifft das mt = [matthéische: G.St.] Ver-
stindnis insofern nicht prézise, als es fiir Matthius nicht um Uberbietungen der
Gebote geht, sondern um Explikation ihres vollen und tieferen Bedeutungsge-
halts.“'" Diesen von antijidischen Klischees befreiten Ansatz hatte 2006 schon
die ,,Bibel in gerechter Sprache“ in einer paraphrasierenden Ubersetzung von
Mt 5,21-48 aufgenommen und war damit vielfach auf Unverstdndnis gestofien.
Anstelle des immer missverstandenen ,,ich aber sage euch” hatte diese Bibelaus-

«12

gabe die Wiedergabe ,ich lege euch das heute so aus“'* gewdhlt und auf diese

Weise die ,,Thesenreihe“ als fingierte Disputation verstanden."”

Interpretationsschwierigkeiten

Dass die Deutung der fiinften These (Mt 5,38-42) weitaus schwieriger ist als die
Interpretation der sechsten (Mt 5,43-48), signalisieren schon die wechselnden
Uberschriften in Bibelausgaben, Kommentaren und Arbeitshilfen. Geht es um
(das Verbot der) Vergeltung erfahrenen Unrechts, geht es — dramatischer for-
muliert — also um einen ,,Racheverzicht“? Oder geht es um etwas anderes, nim-
lich um den Verzicht auf Wiedergutmachung eines Schadens, also um das grof3-
ziigige Aufgeben von legitimen und juristisch gemeinhin unproblematischen
Schadensersatzanspriichen? Oder wird noch etwas ganz anders gefordert, ndm-
lich ein genereller Gewaltverzicht als christliche Grundhaltung im zwischen-
menschlichen Bereich? Haben die Jiingerinnen und Jiinger Jesu das Bose also
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einfach hinzunehmen? Wird Passivitit gefordert, ein Zuriickweichen vor dem
Bosen, als Signatur christlicher Lebenspraxis?

Wie fiigen sich in Mt 5,38-42 die offenkundige Anspielung auf die Talions-
formel ,,Aug’ um Auge“ und die in sich sehr unterschiedlichen folgenden drei
Beispiele und schlieSlich noch die Aufforderung zum Umgang mit Bittstellern
zu einer kohdrenten Deutung zusammen?

Gemeinhin setzt die Interpretation der fiinften These bei den Uberlegungen
zum ius talionis an, auf das im Eingang des Abschnitts unstrittig Bezug genom-
men wird. Rechtsgeschichtlich ldsst sich die Funktion der Formel gut beschrei-
ben; sie steht fiir eine Begrenzung der Rache, schliefSlich auch fiir die Regelung
von Wiedergutmachung bei angerichtetem Schaden (so bereits in Ex 21,22-25).
Es spricht viel dafiir, dass die Talionsformel in Mt 5 eklektisch verwendet wird,
losgelost von den pentateuchischen Kontexten (vgl. noch Lev 24,19f; Dtn 19,21)
und den zeitgenossischen jidischen Rechtsdiskussionen, und dass sie zugleich
pointiert eingesetzt wird, um als bekannter Authénger einen Akzent zu setzen:
Das Kurzzitat der Formel und das anschlieflende Jesus-Wort sind verbunden
durch die drei Mal gesetzte Priposition ,anti® auf dem ,,gegen® also liegt der
Akzent. Die Talionsregelungen der Tora werden nicht umfassend auf-
genommen, es wird nur auf ein Element angespielt, erst recht kommen nicht
die komplexen rechtlichen Regelungen ihres praktischen Gebrauchs in den
Blick. Das sind andere Diskurse, um die es hier nicht geht. Bleiben wir eng am
Wortlaut von Mt 5, dann geht es Jesus um die Vermeidung einer Anti-Haltung,
um den Wechsel von einer ,Gegen-Logik® zu einem anderen, einem besseren
Verhaltensmuster."

Das fiihrt zu einem weiteren Auslegungsproblem: Worum geht es eigentlich
in den langst sprichwortlich gewordenen Beispielen von der anderen Wange,
dem Gewand und der zweiten Meile? Was ist gemeint, worauf zielen sie ab und
wie erklért sich ihre Zusammenstellung? In welcher Weise lassen sie sich mit
dem Aufruf zur Uberwindung einer Anti-Haltung verbinden? Hier ist auch be-
sonders auf die Abschlussmahnung in V. 42 zu achten, die vordergriindig ganz
anders gelagert ist und wie ein mitgeschlepptes Traditionsstiick wirken mag,
dass nur ungefahr in den Zusammenhang zu passen scheint.

Es ergeben sich zahlreiche Fragen zur Deutung der fiinften These. Leichter
scheint es zu fallen, den Zusammenhang der fiinften und sechsten These zu er-
fassen. Aber ist mit der Zuordnung - ,Verzicht auf Widerstand' als negativer
Seite und Feindesliebe als positiver Entsprechung® - die Pointe in vollem Um-
fang erfasst? Welche Bedeutung hat die geforderte ,Liebe“ in Bezug auf den
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Feind? Und welche Rolle hat die vollténende Abschlussformulierung ,,seid voll-
kommen, wie euer himmlischer Vater vollkommen ist (so die iibliche Uberset-
zung) in Bezug auf die Feindesliebe und moéglicherweise die gesamte Thesenrei-
he?

Ich schlage angesichts dieser Haufung von Interpretationsproblemen beson-
ders in der fiinften These vor, nicht mit der enigmatischen Einleitung in Mt
5,38f zu beginnen, sondern den Nahkontext der Bergpredigt als Interpreta-
tionshilfe zu nutzen, und zwar in zweifacher Weise: zum einen stiarker auf den
Zusammenhang der beiden Thesen zu achten und zum anderen die auffilligen
Signale einer kontextuellen Einbindung gerade dieser beiden Absétze aufzugrei-
fen.

Der Kontext als Lesehilfe

Die fiinfte und die sechste These weisen im Aufbau grofle Gemeinsamkeiten
auf, die den intuitiv erfassten inneren Zusammenhang, die Diskussion von Al-
ternativen im Umgang mit dem Bosen und speziell dem Feind, unterstreichen
und die zahlreichen Einzeliiberlegungen in ein grofleres Bild integrieren. Beide
Abschnitte sind dreiteilig aufgebaut. Auf die zugespitzte Disputation (Zitat der
tiberlieferten Position — dazu die Lehre Jesu) als Aufmerksamkeitserreger in
5,38.39a//43-45a folgt jeweils eine Beispielreihe in 5,39b.40 und 46.47; am
Schluss steht in beiden Féllen eine markante Forderung in 5,42 und 48.

Anders als die vier vorangehenden Thesen in Mt 5,21-37 sind die fiinfte und
sechste These iiber den jeweiligen Abschlussgedanken stark in den Fortgang der
Bergpredigt eingebunden. Bei der Vollkommenbheitsforderung in 5,48 fillt das
sofort auf. Die Wendung ,himmlischer Vater® bzw. ,Vater in den Himmeln®
und ,,dein Vater, der im Verborgenen ist“ wird mit einem Dutzend Vorkommen
vor allem in Mt 6 zu einem Leitwort im Mittelteil der Bergpredigt, findet sich
aber auch noch in Mt 7, 11 und 21.

Auf andere, aber ebenso nachdriickliche Weise, wird die fiinfte These in den
Zusammenhang eingebunden und theologisch fokussiert. Der Verhaltensrat-
schlag aus Mt 5,42 (,Dem dich Bittenden gib, und von dem von dir borgen
Wollenden wende dich nicht ab.“) findet ein theologisches Pendant in 7,7-11
(Arbeitstibersetzung):

7 Bittet, und euch wird gegeben werden!
Sucht, und ihr werdet finden!
Klopft an, und euch wird gedffnet werden!
8 Denn jeder Bittende bekommt,
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und der Suchende findet,
und dem Anklopfenden wird geéffnet werden.

9 Oder welcher Mensch ist unter euch,
den sein Sohn um Brot bitten wird,
wird er ihm etwa einen Stein geben?
10 Oder auch um einen Fisch wird er bitten,
wird er ihm etwa eine Schlange geben?
11 Wenn also ihr - bose Seiende — gute Gaben zu geben wisst,
wieviel mehr wird euer Vater in den Himmeln gute geben den ihn Bittenden?

Das Thema Bitten und Geben dominiert den Mittelteil der Bergpredigt; im Va-
terunser Mt 6,9-13 weist Jesus die Jiingerinnen und Jiinger an, sich in allen we-
sentlichen Belangen bittend vor den ,Vater im Himmel® zu stellen; der weif3,
was sie brauchen, schon lange bevor sie ihn bitten (vgl. 6,8). Die Reihe der Bit-
ten im Vaterunser kulminiert in der Bitte um Rettung vor dem Bdosen (6,13).
Jede menschliche Auseinandersetzung mit dem Bdsen steht folglich in diesem
theologischen Bezugsfeld: Gott soll vor dem Bosen retten; alle Arbeit an der
Uberwindung des Bosen ist getragen vom Vertrauen auf Gottes Rettungswillen
und Befreiungsmacht.

Der geforderte Umgang mit dem Bosen und mit dem Feind folgt in der
Bergpredigt nicht allein Klugheitsregeln, die aus der Erfahrung gewonnen wur-
den und sich bewéhrt haben, sondern wird in einen direkten Zusammenhang
mit dem Gottesbild gebracht: Es geht um die Nachahmung des Verhaltens Gottes.
Das ist der theologische Schliissel zu allen Forderungen in Mt 5. Jesus zeichnet
in der Bergpredigt einen Gott, der allen Menschen vorbehaltlos entgegen-
kommt. Gottes Sorge gilt allen, und sie liegt dem Verhalten der Menschen vor-
aus; aus diesen beiden Aspekten speist sich die ,,Logik® der jesuanischen Forde-
rungen. Der Maf3stab ist allein Gottes Vatergiite. Die einzige Festlegung, die da-
mit zugelassen ist, besteht in der Kindschaft gegeniiber dem himmlischen Va-
ter; nur sie ist Vorgabe, Leitbild und Ziel allen menschlichen Tuns: ,damit ihr
Sohne eures Vaters in den Himmeln werdet® (5,45a).

In diesen Horizont muss sich das Verhalten der Menschen zueinander einfii-
gen. Das scheint in den gewohnlichen Alltagsverhiltnissen keine besonderen
Schwierigkeiten zu bereiten, erst recht, wenn ich in einer Position der Stirke
bin und ein anderer mir als Bittsteller begegnet (vgl. Mt 5,42). Nur der Gestus
des Entgegenkommens entspricht der allem vorausliegenden Vatergiite. Die
finfte These nimmt nun aber Situationen in den Blick, die nicht zu diesem ein -
fachen Muster passen. Was ist zu tun, wenn der andere stéirker ist und ich un-
terlegen bin? Was ist zu tun im Fall der Konfrontation mit Gewalt? Wie stellt
sich die beschriebene Logik im Fall von Unrechtserfahrungen dar?
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Zur aufgezeigten Gesamtlinie passen nur Verhaltensweisen, die an Gottes
Uberwindung des Bosen festhalten und alle Beteiligten als Kinder des himmli-
schen Vaters anerkennen. Alles muss von der Giite des einen Vaters bestimmt
sein. Bine Anpassung an die Handlungsweisen des Ubeltiters ist damit prinzipi-
ell ausgeschlossen. Aber ebenso wendig passt ein quietistisches Nachgeben zu
dieser Linie, denn dies wire nicht vereinbar mit der flehentlichen Bitte an Gott,
das Bose zu iiberwinden (so im Vaterunser), und der Uberzeugung von Gottes
liebevollem Einsatz fiir das Leben aller seiner Kinder.

Militante Gewaltfreiheit

Unter der Voraussetzung, dass die fiinfte und ebenso die sechste These keine lo-
ckere Zusammenstellung weisheitlicher Sentenzen sind, sondern einen einzigen
theologisch-ethischen Gedanken (in zwei Ansétzen) stringent entfalten, ist da-
mit ein Verstandnis von 5,39a (,,Leiste dem, der euch etwas Boses tut, keinen
Widerstand®) als quietistischer oder passiver Hinnahme des Bosen ausgeschlos-
sen. Die Absage an ,Widerstand“ angesichts des Bosen kann nicht bedeuten,
sich nicht mit dem Bdsen auseinanderzusetzen, sondern sich mit ihm als ,,na-
tiirliche“ Tatsache abzufinden. Wenn etwa die Neue Genfer Ubersetzung von
2009 Mt 5,39a wiedergibt mit ,,Setzt euch nicht zur Wehr gegen den, der euch
etwas Boses antut®, so mag sie sich formal eng am griechischen Text bewegen,
ist aber inhaltlich in hohem MafSe missverstidndlich und fiigt sich nicht konsis-
tent in den matthéischen Kontext ein. Die neue franzosische katholische ,, Tra-
duction officielle liturgique“ der Bibel von 2013 nuanciert dagegen die Uberset-
zung , so dass sich ein kohdrenter Sinn ergibt: ,,Eh bien! Moi, je vous dis de ne
pas riposter au méchant® Die Fufinote klart auf, dass hier gezielt dem Verb ,,ri-
poster der Vorzug gegeniiber dem wortlichen ,,résister” gegeben wurde, weil
»zurlickschlagen den Sinn besser trifft als ,widerstehen®" Alles kommt darauf
an, die Logik des himmlischen Vaters beizubehalten und das Handeln an ihr zu
orientieren; so wenig, wie Gott das Bose will, konnen die Jingerinnen und Jiin-
ger es wollen. Warum sollten sie sonst um Rettung bitten? Und zugleich geht es
darum, nicht die Verhaltensmuster des Bosen zu iibernehmen, im eigenen Ver-
halten das Bose zu spiegeln'®.

Das Verb ,antisthemi“ in Mt 5,39a bezieht sich nicht auf jede Form von Wi-
derstand gegeniiber dem Bosen. Kontextuell und textsemantisch scheint es ge-
wahlt zu sein, um die Anti-Logik zu charakterisieren, die Jesus tiberwinden
will. Wer in der Anti-Logik verharrt, hat sich den entscheidenden Schritt des
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entgegenkommenden Gottes gerade nicht zu eigen gemacht. ,antisthemi ist
nicht das iibliche Wort fiir “vergelten®; vielfach wird es als ,, militdrischer Aus-
druck® benutzt.

»Resistance implies ,counteractive aggression;, a response to hostilities initiated by
someone else. Liddell-Scott defines anthistemi as to ‘set against esp. in battle, with-
stand’ Ephesians 6,13 is exemplary of this military usage: “Therefore take up the
whole armor of God, so that you may be able to withstand [antistenai, lit., to draw
up battle ranks against the enemy] on that evil day, and having done everything,
to stand firm [stenai, lit., to close ranks and continue to fight]. The term is used in
the LXX primarily for armed resistance in military encounters (44 out of 71
times). Josephus uses antisthemi for violent struggles 15 out of 17 times, Philo 4
out of 10. As James W. Douglass notes, Jesus’ answer is set against the backdrop of
the burning question of forcible resistance to Rome. In that context, ‘resistance’
could have only one meaning; lethal violence '’
Als deutsche Ubersetzung fiir Mt 5,39a bote sich also etwa an: “Verhaltet euch
nicht gewaltsam gegeniiber dem Bosen. Vielleicht miisste man noch pointierter
iibersetzen, zum Beispiel: ,Widersetzt euch dem Bosen nicht mit zerstorerischer
Gewalt.”

Der bereits zitierte Kommentar von 1973 verstiarkt das verbreitete quietisti-
sche Missverstindnis noch durch die Ubersetzung: ,,Ich aber sage euch, dem
Bosen tiberhaupt nicht zu widerstehen.“'® Das scheint sich durch die Beispiel-
reihe zu bestitigen; besonders das Hinhalten der anderen Wange ist sprichwort-
lich geworden fiir eine passive Haltung, die das Bose einfachhin geschehen
lasst. Gewaltverzicht bedeutet jedoch nicht Widerstandsverzicht. Christliche
Pazifismus erfordert eine klare Haltung zum und eine entschiedene Abgren-
zung gegeniiber dem Gebrauch von Gewalt, als genereller Verzicht auf Wider-
stand wire er jedoch eher als ,,Passivismus® (,passivism®) zu bezeichnen, ein
statenloser Pazifismus® (,nonresistant pacifism*), der in Gefahren und erniedri-
genden Umstinden nur schwer mit der Nachstenliebe, dem Schutz der
Bedringten und der immer gebotenen Selbstachtung zu vereinbaren ist."” Die
Bergpredigt zeichnet einen anderen, einen dritten Weg zwischen Gewalt und
Passivismus vor den der Bibelwissenschaftler und Denker der Gewaltfreiheit
Walter Wink mit einem Oxymoron als ,kdampferische Gewaltfreiheit* (,mili-

“)* bezeichnet.

tant nonviolence

Wihrend der Eingang der fiinften These negativ zunéchst einmal verbietet,
die Anti-Haltung der Ubeltiter zu iibernehmen, kénnen die Beispiele als positi-
ve Entfaltungen der geforderten Haltung einer , militanten Gewaltfreiheit“ gele-
sen werden. Sie sind weit von jedem ,,frommen Dulden® des Unrechts entfernt,

das dem Bosen in die Hénde spielt, statt es zuriickzudriangen. In allen drei Bei-
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spielen der fiinften These geht es darum, sich der Gewalt und dem Unrecht ent-
gegenzustellen, ohne das Muster der Gewalt zu iibernehmen. Vielmehr zielen
die Beispiele auf Befreiung von der destruktiven Logik ab; die negative Hand-
lungslogik soll nicht nur vorgefithrt und entlarvt, sondern durchbrochen und
kreativ iberwunden werden.

Die blitzschnelle Gegenaktion ,,pariert nicht auf der Ebene der Aktion des
Gewalttiters — das wire im Sinne der von Jesus problematisierten Anti-Haltung
—, sondern ,,dreht” die Situation. Der normalerweise mit der rechten Hand aus-
gefithrte Schlag auf die Wange des Gegeniibers kann nur mit dem Handriicken
ausgefiihrt werden; das ist nicht nur eine Form der Gewalt, sondern Ausdruck
der Herabsetzung, der Entwiirdigung des Geschlagenen. Dreht dieser dem
Schlidger die andere Wange zu, verschiebt sich augenblicklich die Situation:
Wenn der Titer jetzt zuschlagt, wird aus der Herabwiirdigung nackte Gewalt.

»Durch die Gegenprovokation, auch die andere Wange hinzuhalten, verdndert er
[d.i. der Unterlegene: G.St.] die Situation. Das Objekt des Unrechts wird zum
Handlungssubjekt und gewinnt so ein Stiick weit Handlungssouverénitat und
Wiirde zuriick. Selbst wenn nun das Gegeniiber durch dieses ,Entgegenkommen’
nicht dazu stimuliert wird, innezuhalten und sein Verhalten zu tiberdenken, son-
dern die Skrupellosigkeit besitzt, die ,Einladung’ anzunehmen, hat sich die Kon-
stellation gegeniiber dem ersten Schlag fundamental verandert.“*'
An diesem ,,Paradebeispiel“ des dritten Weges Jesu scheint die Logik der Ge-
waltfreiheit iiberdeutlich auf. Der Gewaltverzicht erdffnet die Moglichkeit, aus
aus dem ewigen Hin und Her von Gewalt und Gegengewalt auszubrechen, den
Kreislauf der Destruktivitit zu verlassen. Eines bietet er allerdings nicht: eine
Garantie, dass die Gewalt ein Ende findet. Und er bietet auch keine billige L6 -
sung; der Preis kann sogar sehr hoch sein. Man darf die Assoziationen nicht zu
weit treiben, aber gleich das erste Beispiel der Dreierreihe in Mt 5,39b ruft die
Passionsgeschichte des Evangeliums in Erinnerung (vgl. Mt 26,67f) und lasst
erahnen, was Nachahmung Gottes als Weg aus der Gewalt bedeuten kann. Aber
auch wenn dieser Ernst immer im Blick zu behalten ist, wenn es um den Wi-
derstand gegen zerstorerische Gewalt geht, sind die weiteren Beispiele nicht
ohne Humor, der auch zum Aufbrechen einer verfahrenen Situation gehért und
dem Unterdriickten wie dem Unterdriicker den Weg in eine andere Zukunft
6ffnen kann.

Wer vor Gericht unter Zwang zusitzlich zum Untergewand auch noch den
als lebenswichtiges Kleidungsstiick nicht pfindbaren Mantel (vgl. Ex 22,25f;
Dtn 24,12f) hergibt, steht nackt vor dem Publikum; die Vorstellung tiberbietet
die eigentlich ernste Situation, in der es um das letzte Hab und Gut des Armen
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geht, in Richtung eines Straflentheaters — mit dem Appell an den Glaubiger
»sein Verhalten gegeniiber den Armen tiberhaupt zu iiberdenken und zu veran-
dern*”.

Die Begleitung eines romischen Soldaten bei der ,,zweiten Meile® fithrt nicht
zum Zusammenbruch des Besatzungsregime, zeigt aber einen Weg zur Wah-
rung der Wiirde in einer bedriickenden Situation.

»But why carry his pack a second mile? Is this not to rebound to the opposite ex-
treme of aiding and abetting the enemy? Not at all. The question here, as in the
two previous instances, is how the oppressed can recover the initiative and assert
their human dignity in a situation that cannot for the time being be changed. The

rules are Caesar’s, but how one responds to the rules is God’s, and Caesar has no
power over that.“”

Wink formuliert damit eine wichtige Einsicht fiir den gewaltfreien Einsatz: Mo-
gen die Gesetze von den Méchtigen stammen, es gilt, sich der eigenen Freiheit
bewusst zu werden und ihre Spielrdume zu nutzen. Der bereits erwihnte Hu-
mor schwingt mit, wenn Wink die Irritation des romischen Soldaten angesichts
der unerwartete Reaktion des zum Hilfsdienst gezwungenen Juden beschreibt:
»Image then the soldiers's surprise when, at the next mile marker, he reluctantly
reaches to assume his pack. [...] From a situation of servile impressment, the op-
pressed have suddenly seized the initiative. They have taken back the power of
choice. [...] Imagine the situation of a Roman infantryman pleading with a Jew to
give back his pack. The humor of this scene may have escaped us, but it could

scarcely have been lost on Jesus hearers, who must have been regaled at the
prospect of this discomfiting their oppressors.“**

Praktizierte Schopfungstheologie

Die sechste These (Mt 5,43-48) fiihrt das Programm einer schépferischen Uber-
windung zerstorerischer Gewaltverhéltnisse fort. Mehr noch als das Hinhalten
der Wange gilt die Feindesliebe als Charakteristikum der Botschaft Jesu und als
extreme, ja ungeheuerliche Forderung christlicher Ethik, deren Praktikabilitdt
und Verbindlichkeit fraglich erscheint. Die Argumentation der Bergpredigt un-
terlduft allerdings mit einigen ebenso elementaren wie zwingenden Uberlegun-
gen alle Relativierungsversuche. Feindesliebe gleicht nicht einer ethischen Gip-
feltour fiir besonders trainierte Asketen, sondern ist das Pendant des biblischen
Schopfungsglaubens. Damit wird die Feindesliebe im Verstidndnis des Evangeli-
ums jeder Beliebigkeit entzogen. Vorgingig zu allen Differenzen zwischen ,,Bo-
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sen und Guten“ - man beachte, dass die Bosen sogar zuerst genannt werden —
gibt es eine tiefe Verbundenheit aller Menschen, die in ihrer Kreatiirlichkeit

t.”> Die moralischen Unterschiede zwischen Guten und Bésen werden

griinde
nicht verwischt, aber die Welt allein mit diesem Mafistab zu beurteilen, hief3e
nach Mt 5, die Vorgabe des guten Schopfergottes zu missachten. Wie in These
fiinf ist diese Erkenntnis unmittelbar fiir das Handeln bedeutsam. Ein die di-
rekte Erfahrung nur spiegelndes Verhalten iibersieht den grofleren Horizont,

Gottes vor-Gabe der Schépfung.

»Alles zusammenfassend begriindet Jesus seinen Ruf mit dem Riickweis auf Gott,
der vollkommen ist. Mit diesem Wort wird im griechischen Alten Testament ein
hebréischer Begriff tibersetzt, der das Ganzheitliche, das Unversehrt- und Unge-
teiltsein meint. So kann das Alte Testament davon berichten, dafl einer in seinem
Herzen vollkommen (d.h. ganz, ungeteilt) mit dem Herrn lebt (1 Kon 8,61; 11,4;
15,3.14). [...] So ist auch bei Matthdus die ganze Ausrichtung auf Gott gemeint,
nicht die Fehlerlosigkeit einer in sich abgerundeten, zur hochstmoglichen Perfek-
tion entwickelten Personlichkeit. Das wire gerade das Abweichen von jener ganz-
heitlichen Ausrichtung auf Gott.“*

Dem entspricht Gottes ungeteilte Treue, seine ganzheitliche Hinwendung zu
seinem Bundespartner. Auch wenn Feindesliebe als extreme ethische Forde-
rung gilt, so ist festzuhalten, dass der matthdische Jesus vor dem Hintergrund

der biblischen Uberlieferung damit ,nichts Unerhortes”

sagt. Feindesliebe
wird verstanden ,als Entsprechung zur unbedingten liebenden Zuwendung
Gottes zu den Menschen, der diesen mit seiner Suche nach dem Verlorenen
eine neue Zukunft eréffnet“*. Mt 5,48 konnte daher wortlich iibersetzt werden
mit ,,Sein sollt ihr also ganzheitlich wie euer himmlischer Vater ganzheitlich
ist“ oder paraphrasierend ,Seid wie euer himmlischer Vater auf das Ganze
bedacht!“

Die Bibel erinnert immer wieder daran, dass nicht ,,die Anderen die Bosen
sind, die der Erlosung bediirfen, und dass alle Uberheblichkeit Fehl am Platze
ist. In einer Meditation iiber den von Gott selbst geschenkten ,,Frieden® (R6m
5,1) halt Paulus fest, dass Gott zuerst alle als Feinde geliebt und mit sich versohnt
hat (Rom 5,8.10):

8 Es erweist aber seine Liebe zu uns Gott dadurch,
dass — als wir noch Siinder waren — Christus fiir uns gestorben ist: ...

10 Wenn namlich Feinde seiend

wir versohnt worden sind mit Gott
durch den Tod seines Sohnes,

wie viel mehr werden wir als Versohnte
gerettet werden durch sein Leben.
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Gott ist darin vollkommen zu nennen, ,daf$ er sich niemandem versagt®, dass
»er niemanden ausschliefft und auch niemanden abschreibt®, dass er ,gerade
darin vollkommen ist, daf} er auch der Gott der Gottlosen ist“*. ,Denn Gott
selbst gonnt sich seinen Feinden [...]. Er liebt die, die ihn nicht lieben, aber
nicht, weil sie ihn nicht lieben, sondern damit sie ihn lieben konnen. In dieser
Liebe, die einfach anfingt und nicht authért und so Liebe ermdglicht, ist er
schopferisch, ist er vollkommen.“** Die Feindesliebe ist kein Spezialthema einer
christlichen Ethik, sondern das Zentrum des biblischen (nicht nur des neutesta-
mentlichen) Gottesverstandnisses. Es geht um eine schopferische Transforma-
tion.

,Die Feindesliebe hat ein doppeltes Ziel: sie ist auf die Uberwindung des
Racheimpulses im eigenen Herzen und auf die Verwandlung des Gegeniibers, auf
seine ,Entfeindung’ gerichtet. Weil sie mich selbst und den Feind von den Wun-
den des Hasses heilt, ist sie der einzige erfolgversprechende Weg zur dauerhaften
Uberwindung der Feindschaft.“*!
Nichts kann sich zum Guten wandeln, wenn Gottes schopferische Liebe von der
Angst des Menschen um sich selbst verschlungen wird. Deshalb werden die
fiinfte und sechste These der Bergpredigt flankiert und gestiitzt durch den Re-
frain vom ,,himmlischen Vater, der weif3, was Menschen nétig haben®. Das Va-
terunser ist das Gebet derer, die den Feind lieben sollen und wollen, aber nicht
konnen, weil und solange sie zuerst auf sich schauen. Im Vaterunser wird der
Blick gleichsam umgelenkt: ,,Sucht aber zuerst das Reich Gottes und seine Ge-
rechtigkeit...“ (Mt 6,33). Das ist die Vorzugsregel, die kreativer Gewaltfreiheit
den Weg 6ftnet.

Die verwandelnde Kraft der Schwachen

Verba docent, exempla trahunt! Das heifdt: Geschichten von Vorbildern tiber-
zeugen mehr als Theorien. Die dichten theologischen Reflexionen der Bergpre-
digt lassen sich mit einem Beispiel aus dem Alten Testament veranschaulichen.
An der Figur des ,Gottesknechtes” entfaltet das Alte Testament einen Weg, der
von Anfang an die Anti-Logik, die Spiegelung der Gewalt im eigenen Verhalten
tiberwindet und deshalb aus der Gewalt herausfiihrt.

Im ersten ,,Lied (Jes 42,1-9) prisentiert Gott selbst seinen Knecht vor einem
imagindren Publikum. Dieser Knecht steht in einer besonders dichten Bezie-
hung zu Gott; er ist erfiillt vom Geist Gottes, so dass in seinem Handeln Gott
wirkt und seinen Willen durchsetzt. Damit ist die wichtigste Voraussetzung fiir
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alles versohnende Handeln angesprochen: In der Annahme durch Gott werden
dem Selbsthass und der Verachtung der anderen der Boden entzogen. So ,.er-
wihlt ,gerufen” und ,behiitet” (vgl. 42,6; 49,1 u.8) ist der Knecht ,,neu®, durch
Gottes Annahme befreit wie am ersten Schépfungsmorgen. Durch ihn kann
Neues beginnen in der Welt des Unrechts (vgl. Jes 42,9).

Der Knecht soll in der Welt der Volker (,,auf der Erde®, 42,4) den Rechtszu-
stand aufrichten, Gottes guter Schopfung zum Ziel verhelfen. Alle Welt ist ein-
bezogen, die ganze Weite der Schopfung. So passt es, dass die Gottesrede an
den Knecht in 42,5 nicht nur mit der tiblichen Formel ,,so spricht der Herr® be-
ginnt, sondern Gott geradezu umsténdlich als Schopfer von Himmel und Erde
und Geber des Lebensatems beschrieben wird. Das steht nicht nur ,,rdumlich®
in der Mitte des Textes, es erinnert an den Grund und das Ziel des géttlichen
Wirkens, in den das Wirken des Gottesknechtes eingeschrieben ist.

Seine grofite Sprachkraft entfaltet der Text, wenn er anschaulich wird und
die ,Methode“ der Durchsetzung des Rechts nennt: Der Knecht tritt nicht
dréhnend und herrisch auf und er geht nicht iiber das Beschddigte und Schwa-
che hinweg. Zuriickhaltung und Zirtlichkeit - so kénnte man die weltverdn-
dernde ,Methode® nennen. In offenen Metaphern wird auch das ,,Recht brin-
gen” beschrieben: Licht bringen anstelle von Finsternis (vgl. Gen 1,1-3), Leben
schaffen - sich tiberlagernde Vorstellungen fiir die schopferische/géttliche Ver-
wandlung der Welt, eine tiefgreifende Veranderung zur ,Versohnung“ Entspre-
chend der Anfangskonstellation der Bibel ist die Adressatenschaft eine doppel -
te: Es geht um das Volk, also Israel, und um die Vélker, alle andern, die nicht Is-
rael sind (vgl. Gen 12,1-3). Global ist die Perspektive, aber Gottes Weg der Ver -
dnderung geht tiber seine Bindung an das erwéhlte Volk.

Damit ist die Aufgabe benannt. Was tut der Knecht? Wie reagieren die
Adressaten? Im zweiten Lied, Jes 49,1-9, spricht der Gottesknecht selbst. Er er-
innert an seinen Auftrag: Gottes Rettung soll bis an das Ende der Erde reichen,
alle umfassen. Dieser Einsatz Gottes fiir die Welt fangt damit an, dass Jakob/Is-
rael zu seinem Gott zuriickkehrt, aber das ist eben nur der Anfang einer welt-
verindernden Bewegung. Vom Ende des Liedes her gewinnt der Anfang der
Rettung Kontur: Es geht wieder um Befreiung — aus der Gefangenschaft zum
Licht. Die Aussagen bleiben aber bewusst offen; die metaphorische Sprache si-
chert ihre Bedeutung iiber die Ursprungssituation (also die Befreiung aus der
Gefangenschaft in Babylon) hinaus.

Schirfer als im ersten Lied und mit neuen Ténen wird die Zwischenstellung,
das ,Mittleramt®, des Gottesknechtes vorgefiihrt: Er ist von Gott gerufen, ge-
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ehrt; Gott sichert ihm zu, ihn zu behiiten und ihm zu helfen. Das ist wichtig,
nicht nur fiir die Stellung des Knechts, sondern fiir das Bestehen-Kénnen in
seiner Rolle. Denn offenbar st6f3t der Knecht auf Widerstande. Es deuten sich
harte Konflikte an. Der Knecht charakterisiert sein eigenes Miithen als vergeb-
lich, erfolg- und sinnlos. In der Verachtung, die er erfahrt, hat er nur noch ei-
nen Halt: ,Mein Recht ist bei JHWH® (Jes 49,4).

Auf dieser Linie verbleibt das dritte Lied in Jes 50,4-9. Es beschreibt die Got-
tesbeziehung des Knechts zundchst wortlich als ,,Schiilerschaft®: Es geht um das
Héren, durch das allein sich Gottes Wille erlernen lésst. Als Schiiler dieses Got-
tes erfihrt er Zuriickweisung, die sich in brutaler korperlicher Gewalt duflert.
Die Dinge spitzen sich immer mehr zu: Einerseits wird das Gottesverhiltnis en-
ger, gerade intimer; das Horen ist biblisch ein viel dichterer Ausdruck der Nahe
und des Zusammenwirkens als in unserer gewohnlichen Vorstellung. Anderer-
seits steht der Knecht nun mit seinem Leib fiir Gottes Auftrag ein. Es geht nicht
allein um eine Botschaft, eine Mitteilung, ein Programm. Der Knecht verkor-
pert Gottes Rettungseinsatz fiir Israel und fiir die Nationen; deshalb schlagen
die Widerstdnde gleichsam auf seinen Kérper durch.

Der Knecht erfahrt, dass er bestehen kann, ,,er wird nicht in Schande enden*
(Jes 50,7). Das ist schwer zu iibersetzen: Er verliert nicht den Boden unter den
Fiiflen, bleibt im Letzten er selbst. Hier versucht die Bibel eine Erfahrung zu er-
fassen, die alle Widerstindler machen und die ihnen hilft zu bestehen. Es gibt
eine Grenze der Gewalt, einen Punkt, an dem fremde zerstorerische Macht zer-
schellt; gemeint ist die Erfahrung einer Kraft, die allein die Treue zum Auftrag
ermoglicht — und das Weitergehen in letzter Konsequenz. Das ist kein Gesetz,
immer nur eine stammelnd vorgetragene Erfahrung: ein Lichtfunke in einer
wahnsinnigen Welt der Gewalt, der Punkt, an dem die Finsternis rast und zu-
gleich das Neue schon Wirklichkeit wird. Der zweite Teil des dritten Liedes
driickt das in gewohnter Rechtssprache aus: Gott als Anwalt im Rechtsstreit, der
nicht zuldsst, dass das Recht unterliegt. Mit besonderem Nachdruck hélt der
Knecht fest, dass Gott ihm beisteht, wie in einem Refrain, der den zweiten Teil
des Liedes gliedert: ,,Gott wird mir helfen® - ,der mich freispricht, ist nahe“
(vgl. Jes 50,7-9). Das ist die Weise, in der der Knecht dem Unrecht und der Ge-
walt begegnet. Er passt sich nicht den Mitteln seiner Gegner an. In einer Welt
der Gewalt setzt er vielmehr auf Gott als den Anwalt des Rechts, hilt fest an sei-
ner Berufung und am Willen Gottes.

Alle Faden laufen zusammen in jenem beriihmten Lied im 53. Kapitel des
Jesjabuches — und zusétzlich bietet des vierte Gottesknechtslied noch entschei-
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dende neue Aspekte {iber den Knecht und seinen Weg, die Welt bis zu den ,,fer -
nen Inseln nach Gottes Willen zu verandern. Dieses Lied setzt offenkundig den
Tod des Gottesknechtes voraus, deshalb spricht hier nicht mehr der Knecht.
Gott verheifit dem Knecht eine grofie Zukunft. Der Tod ist nicht das letzte
Wort; davon sprechen die Rahmenteile des Textes. Die Hoffnung des Knechtes
geht nicht ins Leere, Gott ist treu.

Im Mittelteil des Textes (Jes 53,1-11) spricht eine nicht niher identifizierte
Wir-Gruppe; sie ist zu einer revolutiondren Erkenntnis gelangt, fiir sie hat sich
in der Begegnung mit dem Knecht alles gedndert. Im zweiten Teil des Mittelteils
wird erzdhlt, was dieser Knecht erlitten und getan hat, wie die Menschen zu
ihm standen und was Gott mit ihm vorhatte. Durch das Schicksal des Knechtes
kommt die Wir-Gruppe zu einer neuen Erkenntnis, und zwar zu einer doppel-
ten neuen Einsicht. Zum ersten geht ihr auf, wer der Knecht war und warum er
gelitten hat, und zum zweiten sehen sie ein, wer sie waren und was ihr Tun be-
wirkt hat — und wie das eine mit dem anderen zusammenhéngt. Der getétete
Knecht, war Gottes Knecht, er vertrat die Sache Gottes und Gott stand auf sei-
ner Seite. Die Wir-Gruppe hatte irrigerweise gemeint, Gott habe sich von ihm
losgesagt und ihn mit Leiden bestraft. Die Verblendung der Wir-Gruppe wird
noch weiter entlarvt: Die Gewalt, die den Knecht getroffen hat, war nichts an-
deres als die Gewalt der Wir-Gruppe. Nicht Gott hatte sich das Leiden ,,ausge-
dacht®, sondern das Leiden hatte einen konkreten Verursacher. Hier wurde also
die eigene Gewaltausiibung auf Gott projiziert. Aber nun haben Falschheit und
Verlogenheit ein Ende. Es ist klar geworden, woher die Gewalt kommt; und die
Gewalttdter erkennen das an. Es ist diese Einsicht, die aus der Téuschung, vor
allem auch der Selbsttauschung herausfithrt. Darin liegt schon ein Gewinn,
denn zur Gewalt gehort die Tduschung tiber die Ursachen und die Folgen, die
Propaganda der Liige.

Aber die Veranderung der Wirklichkeit greift weiter aus. Deshalb folgt auf
den Abschnitt iiber die Erkenntnis noch eine deutende Erzahlung iiber den
Knecht, in der die ersten drei Lieder aufgenommen werden. Er hat namlich die
Dynamik der Gewalt gebrochen, an ihm ist diese Macht zerbrochen. Der Text
sagt ,,Er hat die Siinden getragen oder aufgehoben.“ (53,4) Die Gewalttdter wer-
den nicht bestraft, das ist hier nicht das Thema, es geht um ihre Rettung: Sie
werden herausgefiihrt aus dem ,,falschen Leben®

Der Schliissel zum Gelingen dieser mehrfachen Rollenwechsel und Ver-
wandlungen (der Gedchtete ist und bleibt der Gerechte; die Wir-Gruppe durch-
schaut ihre Verblendung und ihr verbrecherisches Tun) verbirgt sich in einem
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Bild in Jes 53,7, das nicht umsonst emblematisch fiir das vierte Lied vom Got-
tesknecht steht: das Lamm, das seinen Mund nicht auftut. In einem Text, der
sich so weit vorwagt und sich einer der schwierigsten Menschheitsprobleme
stellt, sind auch die Bilder gewagt. Das stumme Lamm ist hier nicht in gefahr-
lich-naiver weise ,Jammfromm® Es ist das starke Gegenbild zu den anderen
Tieren der Kleinviehherde, die ,,ihren je eigenen Weg® (vgl. 53,6) gehen. Dieses
stumme Lamm ist kein dummes Lamm. Das Lamm steht als Doppelbild fiir die
Treue zu Gott und fiir die Absage an die Gewalt. Der Gottesknecht bleibt bei Gott
und iibernimmt nicht das Verhalten der Gewalttditer. Er steht fiir das, was Gott
will, und er hilt aus, was Gott nicht will. In allem Verséhnungshandeln ist das
die grofite Herausforderung: sich der destruktiven Macht nicht anzugleichen,
weil genau in dem Moment das schopferisch Neue verspielt wire, weil es dann
immer nur wie gewohnt weitergeht. ,Fiigt euch nicht in das Schema dieser
Welt“ (Rom 12,2), wird spéter Paulus fordern, nicht als Grundsatz eines frag-
wiirdigen und ganz und gar unbiblischen Entweltlichungsprogramms, sondern
im Wissen darum, dass Gott das Neue will, kein Immer-wieder-und-immer-
weiter-so in einer gottfernen Welt.”

Das Ende des Mythos der erlésenden Gewalt

Im Verfolgen der Spuren des Gottesknechts durch das Jesajabuch wird der bib-
lische Weg der Versohnung in einigen Grundziigen klarer. Gewaltlosigkeit ist
kein ethisches Programm, das Menschen aus eigener Macht umsetzen kénnen;
sie ist nur theologisch mdglich in einer Bindung an jenen Gott, der fiir den sha-
lom ,steht, bei dem dies schon Wirklichkeit ist und der darin auch die Gewalt-
titer eingeschlossen hat, weil er sie nicht abschreibt: Deshalb kann die Wir-
Gruppe nur erschiittert und endlich von der Verblendung befreit ausrufen: ,,Die
Zichtigung war auf ihm, — fiir unseren shalom!“ (Jes 53,5). Wie sollte ohne die
Bindung an den schopferischen Gott im Handeln des Knechtes der Bruch mit
dem Alten moglich sein? Fiir Jes 53 jedenfalls bricht sich an der Stelle, an der
die Gewalt den Gottesknecht todlich trifft, Gottes neue Schépfung Bahn. Das
kann man dann Stellvertretung nennen, obwohl diese Vorstellung moglicher-
weise viel zu statisch ist, um das Ringen, das Jes 53 in Reflexion und Erzahlung
abbilden will, auch nur anndhernd einzufangen. Fiir die Wir-Gruppe (und
schliefflich die Vielen und die fernen Konige) ist die Welt neu geworden, und
der Knecht bleibt von Gott ,,behiitet®
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Die Welt ist besetzt vom ,,Mythos der erlésenden Gewalt* (,myth of re-
demptive violence“)”. Es ist der tief verwurzelte Glaube, dass nur tber die tod -
liche Gewalt Sicherheit, Frieden und Heil zu gewinnen sind. Das Evangelium,
die biblische Botschaft von Gottes Engagement fiir die Welt, erzahlt dazu die
grole Gegengeschichte.* Die Bibel erzihlt von dem einen Gott, dessen Lebens-
vorgabe allen gilt, und sie erzdhlt vom Gutsein der ganzen Schépfung. Es geht
um Uberwindung der Gewalt in der Schépfung, aber nicht um Vernichtung ei-
nes Teils der guten Schopfung Gottes. Paulus findet fiir diesen moglicherweise
einzigen Weg aus der Gewalt in 2 Kor 12,9 eine einfache Formel von grofler
Eindringlichkeit: Gottes Macht kommt zu ihrem Ziel durch Schwachheit.
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ROBERT VORHOLT

DIE NEUTESTAMENTLICHEN KINDHEITSEVANGELIEN ALS
FLUCHTLINGSLITERATUR

Das Matthdus- und das Lukasevangelium bringen die Kindheitsgeschichte Jesu
in einen Zusammenhang mit Erzdhlungen von Heimatlosigkeit und Flucht. Das
hat sicher theologische Griinde. Es ist aber zudem schwer vorstellbar, dass nicht
auch historische Erinnerung mit diesen theologomenoi verbunden ist. Freilich
liegen die Jahre der Kindheit Jesu fiir die historische Riickfrage weitgehend im
Dunkeln. Dass aber die frithesten schriftlichen Fixierungen der Lebensge-
schichte des Gottessohnes aus Nazareth bar jeder historischen Referenz ent-
standen sein und dann auch noch vor ihren Horern glaubhaften Bestand gehabt
haben sollen, ist schlichtweg unwahrscheinlich. Uberzeugend wirkt hier nach
wie vor das grundsitzliche Argument Joseph Ratzingers: ,,Die wesentlichen In-
halte der (...) berichteten Vorginge bleiben trotz allem historisch glaubhatft.
(...) [Die Evangelisten standen] immerhin noch niher an den Quellen und an
den Ereignissen, als wir es trotz aller historischen Gelehrsamkeit fiir uns bean-
spruchen konnen*'. Soviel steht fest: Die Welt, in der Jesus aufwiéchst, war eine
zerrissene und unruhige Welt. Kein Ort, an dem Menschen in Frieden und Si-
cherheit leben konnten. Das Leben der Heiligen Familie wird schon allein vor
diesem Hintergrund nicht in reinster Beschaulichkeit verlaufen sein. Nimmt
man die Berichte der Evangelisten hinzu, war das Leben Jesu von seinen Anfin-
gen her gefdhrdet. Es war eingebettet sowohl in die politischen Kontexte von
Verfolgung und Flucht als auch in die sozialen Kontexte von Heimatlosigkeit
und Not.

Die Kindheitserzdhlungen nach Lukas und Matthdus miissen vor diesem
Hintergrund als Geschichten gelesen werden, die um Geschichte kreisen. Als
solche sind sie — auch wenn sie von den Anfingen Jesu und nicht von seinem
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irdischen Lebensende berichten - Gsterliche Bekenntniserzdhlungen. Sie neh-
men eine bestimmte Perspektive ein, namlich die des Glaubens an die Auferste-
hung Jesu. Im Licht von Ostern blicken die beiden Evangelien zuriick auf das
Leben Jesu von Geburt an. Sie deuten die Ereignisse vor dem Horizont der Hei-
ligen Schriften Israels und der darin anklingenden Sehnsuchtspotenziale. Und
sie tauchen ihre Narration in das Licht des Glaubens an den Gott und Vater
Jesu Christi, der in seiner Menschenfreundlichkeit und Treue ebenso entschie-
den wie unermesslich ist.

Doch auch die theologischen Perspektiven, die die Kindheitsevangelien ein-
nehmen, entwickeln sich nicht einfach im luftleeren Raum. Vielmehr enthalten
die Darstellungen des Lukas- und des Matthdusevangeliums Spuren ihrer Ent-
stehungssituation. In Israel war es nach einem barbarischen Akt der rémischen
Besatzer ausgerechnet im kultischen Zentrum um das Jahr 66 n.Chr. zu einem
Aufstand der einheimischen Bevolkerung gegen die Hegemonialmacht Rom ge-
kommen. Im Sommer des Jahres 70 zerstoren romische Truppen den Jerusale-
mer Tempel und vernichten die Heilige Stadt. Der antike Kirchenhistoriker Eu-
sebius berichtet in seiner Kirchengeschichte (III 5,3), den Leitern der Jerusale-
mer Urgemeinde sei kurz vor Ausbruch des Krieges eine Offenbarung zuteil ge-
worden, der zufolge die christliche Gemeinde angewiesen wurde, aus Jerusalem
gen Norden zu fliehen und sich in der Stadt Pella in Perda niederzulassen, um
so dem sicheren Tod zu entgehen. In diesem urchristlichen Fliichtlings-Milieu
wird man mit der Entstehung des Kindheitsevangeliums zu rechnen haben.
Matthdus und Lukas tibernehmen diese Tradition und hegen sie zu spiterer
Zeit (ca. 90 n.Chr.) in ihre Evangelien ein. Von den Urspriingen her aber han-
delt es sich hierbei um Fliichtlingsliteratur. Es ist zudem bezeichnend, dass die
matthaische Variante der Jesus-Geschichte aller Wahrscheinlichkeit nach im
heutigen Syrien entstand, dort also, wo gegenwirtig ein todlicher Krieg wiitet,
der Millionen von Menschen in die Flucht schlagt.

Die lukanische Perspektive

Das Lukasevangelium profiliert — im Anschluss an seine markinische Vorlage,
aber deutlicher als Matthdus - eine Theologie des Weges Jesu. Es sind nicht ein-
fach nur geographische Routen, die nachgezeichnet werden, um die im Evange-
lium geschilderten Begebenheiten der Jesusgeschichte wie Perlen einer Kette an



38

ROBERT VORHOLT

ihnen aufzuhdngen. Im Gegenteil: Die Bahnen, auf denen Jesus wandelt, und
auf denen ihm seine Jiingerinnen und Jiinger folgen sollen, sind als solche be-
reits theologisches Programm. Lukas will zeigen, wie entschieden Gott in Jesus
den Weg zu den Menschen wihlt. Nichts daran ist dem Zufall geschuldet. Alles
folgt einem ewigen Plan. Der Weg Jesu hat heilsgeschichtliche Bedeutung’. Den
Startschuss markiert das Ereignis der wundersamen Geburt des Gottessohnes.

Das lukanische Kindheitsevangelium umfasst insgesamt sieben Erzahlungen:
Die erste (Lk 1,5-25) spielt im Jerusalemer Tempel, wo der Engel Gabriel dem
bis dato kinderlosen und sich bereits im vorgeriickten Alter befindenden Pries-
ter Zacharias wihrend des Gottesdienstes erscheint und die Geburt eines Soh-
nes ankiindigt. Die zweite (Lk 1,26-38) lenkt den Blick nach Nazareth, wo der
Engel Gabriel jetzt der Jungfrau Maria die geistgewirkte Geburt eines Sohnes
ankiindigt. Die dritte Erzdhlung (Lk 1,39-56) schildert den Besuch Marias bei
ihrer Verwandten Elisabeth, der Frau des Zacharias, im Hochland von Judia.
Die vierte (Lk 1,57-80) fiigt Berichte von der Geburt, der Beschneidung und
der wundersamen Namensgebung des Tédufers Johannes zusammen. Die fiinfte
Narration (Lk 2,1-21), die das Zentrum des ganzen Erzéhlkranzes ausmacht,
erinnert die Geburt Jesu auf den Hirtenfeldern vor den Toren Bethlehems und
seine Namensgebung im Zusammenhang der Feier der Beschneidung nach acht
Tagen. Die sechste Szene (Lk 2,22-40) beinhaltet das Zeugnis Simeons und
Hannas im Kontext der Darstellung Jesu im Jerusalemer Tempel. Das lukani-
sche Kindheitsevangelium schliefit in der siebten Erzédhlung (Lk 2,41-52) nach
einem Zeitsprung von zwolf Jahren mit der angstvollen Suche der Eltern Jesu
nach ihrem Jungen, den sie am Ende einer Wallfahrt von Nazareth zum Tempel
nach Jerusalem verloren hatten, und l6st das Drama auf, indem geschildert
wird, wie seine Eltern Jesus wiederfinden als er im Tempel mit einigen Schrift-
gelehrten mindestens auf Augenhdéhe bibeltheologische Fragen diskutiert.

Als Kulminationspunkt des Erzahlkranzes berichtet Lk 2,1-21 von der Ge-
burt Jesu vor den Toren der Davidstadt Bethlehem. Bethlehem ist die Stadt
messianischer Verheiflung (Mi 5,1-3). Jetzt wird sie zur Stadt messianischer Er-
filllung.

Prominent platziert Lukas die Figur des romischen Kaisers Augustus an den
Beginn der Geburtserzdhlung. Unter der Herrschaft dieses Imperators, der mit
Abstand der méchtigste Mann seiner Zeit gewesen sein diirfte, etablierte sich
die Pax Romana, eine Friedensperiode innerer und duflerer staatlicher Stabilitét
von iiber 40 Jahren. Dieser Epoche machende politische Friede gerit im Spiegel
des Lukasevangeliums allerdings nur zum Vor-Zeichen eines grofleren, ewig
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wihrenden Friedens, den der Gottessohn stiften wird zwischen Gott und den
Menschen (vgl. 2Kor 5,20).

Josef und seine schwangere Verlobte brechen zu Fufl auf von Nazareth auf
nach Bethlehem. Die etwa 140 km lange Strecke ist steil und beschwerlich. Die
Situation ist dramatisch. Aber es wird noch schlimmer. Lukas notiert, dass die
werdenden Eltern am Ziel ihres weiten Weges keine Bleibe finden. Es war ,,kein
Platz fiir sie“ (Lk 2,7). So kommt es, dass Maria ihr Kind nicht etwa in einem
Geburtshaus, sondern irgendwo auf einem Feld unweit der Stadt zur Welt
bringt. Sie wickelt es in Windeln und legt es in einen Futtertrog. Es fillt auf, wie
niichtern Lukas alles erzéhlt. Kargheit und auch Erbarmlichkeit unterlegen die
Szenerie, keine Spur von Weihnachtsromantik. Gemessen an den zeitgendssi-
schen antiken Legenden von der Geburt eines Helden oder gar einer Gottheit
ist die lukanische Erzahlung geradezu ein Antiprogramm. Die Windeln zeugen
von der Hilfsbedirftigkeit des gottlichen Kindes, der Futtertrog wird zum Real -
symbol fiir die Not der Familie. Lukas liegt an der Herausarbeitung der Kon-
traste. Sie entsprechen der Sendung Jesu. So legt sich hier nicht der Lichtglanz
eines Sternes, sondern der Schatten des Kreuzes tiber den Stall von Bethlehem.

Die matthéische Perspektive

Mt 1-2 und Lk 1-2 gehéren zum jeweiligen Sondergut ihrer Evangelien. Eine
Abhiéngigkeit der beiden Narrationen vom Markusevangelium kann ausge-
schlossen werden, weil Markus nichts iiber die Umstande der Geburt Jesu iiber-
liefert und stattdessen mit einer Notiz {iber die Johannes-Taufe Jesu am Anfang
seiner Sendung beginnt (Mk 1,9-15). Ebenso unwahrscheinlich ist die Annah-
me literarischer Verbindungslinien zur Logienquelle, weil Mt 1-2 und Lk 1-2
gemessen am Umfang (48 zu 144 Versen), vor allem aber vom Inhalt her zu un-
terschiedlich ausfallen: Keine einzige matthiische Weihnachts-Szene findet sich
bei Lukas wieder. Der synoptische Vergleich der neutestamentlichen weist aber
zugleich starke Traditionsstrange aus. Sowohl Lukas als auch Matthédus notieren
wichtige Elemente der Geschichte Jesu: Dass Maria und Josef, die Eltern des
Kindes, zwar verlobt, aber nicht verheiratet sind; dass Josef nicht der leibliche
Vater Jesu ist; dass die Schwangerschaft Mariens auf das Wirken des Geistes
Gottes zuriickgeht und dass Jesus der verheifSene Messias Israels ist. Daneben
gibt es auch Unterschiede zwischen beiden Evangelien und besondere Akzente,
die Matthdus setzt: Josef, der Ziehvater Jesu, spielt eine markantere Rolle. Er
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flieht nach einer im Traum empfangenen Weisung des Himmels gerade noch
rechtzeitig mit seiner Verlobten und dem Kind von Bethlehem nach Agypten -
eine Flucht, die notwendig wurde, weil ein gewaltsames Pogrom des Konigs He-
rodes d.Gr. zu befiirchten stand.

Der Evangelist Matthéus stellt den Stammbaum Jesu an den Anfang seines
Evangeliums (Mt 1,1-17). Die Genealogie legt nur vordergriindig die biologi-
schen Abstammungslinien Jesu offen und verwurzelt ihn tiefgriindig in der Ge-
schichte Israels, die aus biblischer Perspektive immer auch VerheifSungsge-
schichte Gottes mit den Menschen ist. Die matthdische Variante der Geburtser-
zahlung Jesu (Mt 1,18-25) offnet parallel dazu eine theologische Perspektive, die
Jesus als den verheiflenen Messias, als geistgewirkten Erloser der Menschen, als
Sohn Gottes und Immanuel vorstellt. In dieser inneren Verflechtung schildert
Matthdus dann, wie sich ,,in Bethlehem in Judia zur Zeit des Konigs Herodes®
(Mt 2,1) das prophetische Wort (Jes 7,14) erfiillte, nach dem ,eine Jungfrau
schwanger sein und einen Sohn gebaren“ wiirde. Der starke alttestamentliche
Bezug ist typisch fiir Matthdus, der insgesamt finf Erfilllungszitate in sein
Kindheitsevangelium einfiigt (Mt 1,22f; 2,5£.15.17f.23), um anzuzeigen®: In Je-
sus bricht Gott sein Israel gegebenes Wort nicht, sondern bringt es zur Erfiil-
lung.

Die Geburt des Kindes selbst erzdhlt Matthdus nur indirekt (Mt 1,25). Es gibt
auch keine Herbergssuche, keine Hirten, keinen Stall (stattdessen ein Haus).
Stattdessen ist von einem ,Engel des Herrn“ die Rede, der Josef dreimal im
Traum begegnet — zuerst, um einen schlimmen Verdacht aus dem Weg zu rdu-
men (Mt 1,201F.), danach, um ihn aus Unheil und Gefahr auf die Flucht nach
Agypten zu schicken (Mt 2,13ff.), am Ende zuriick in die Heimat, aber in die
»Stadt Nazareth® nach Galilda (Mt 2,19fT). Flankiert wird das alles von der Er-
zéhlung der Magier aus dem Osten, die einen Stern gesehen haben und zu-
néchst nach Jerusalem aufbrachen, um den neugeborenen Kénig der Juden an-
zubeten (Mt 2,11F.); wie sie mit ihrem Ansinnen Konig Herodes und mit ihm
ganz Jerusalem erschrecken (Mt 2,3); wie Bethlehem aus der Schrift als Ge-
burtsort des Kindes ausfindig gemacht wird (Mt 2,4ff.) und wie der Stern, den
die Magier sahen, ihnen den Weg weist bis in das Haus, wo sie das Kind und
Maria, seine Mutter, fanden und niederfielen und ihm huldigten (Mt 2,11); wie
Gott den Magiern im Traum befahl, nicht wieder zu Herodes zuriick zu kehren
(Mt 2,12), welcher darauthin ein schreckliches Massaker unter den Kindern
Bethlehems anrichten lief (Mt 2,16f.). Trotz der todlichen Gefihrdung des
neugeborenen Kindes bricht sich aus der Perspektive des Matthdusevangeliums
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durch alle Geschehnisse hindurch Gottes Vorsehung Bahn, die die Dinge auf
wunderbare Weise zum Guten lenkt.

Die matthéische Narration wurde gleichwohl frith als ein provozierender
Text gelesen. Recht deutlich spiegelt sich dies in einem theologischen Streitge-
sprach, das der Kirchenvater Origenes (185-254) und sein Kontrahent Celsus
gegeneinander fithren. Celsus hegt Glaubenszweifel. Er bestreitet die Gottlich-
keit Jesu. SchliefSlich sei der wie ein Fliichtling, aber nicht wie ein Gottessohn in
Erscheinung getreten (contra Celsum I 28.38.66). Die Flucht der Eltern Jesu mit
ihrem neugeborenen Kind nach Agypten, von der das Matthiusevangelium be-
richtet, demonstriere am Ende nur, wie armselig alles gewesen sei. Weder habe
Jesus in der Stunde seiner Geburt gottlichen Glanz auf sich gezogen, noch habe
Gott der Familie Jesu in ihrer menschlichen Not Huld erwiesen. Beides hitte
die Gottessohnschaft Jesu untriiglich aufscheinen lassen. So aber sei erwiesen,
dass der Glaube an das Gottsein Jesu schlussendlich ins Leere laufe. Ein Gott
niamlich, da ist sich Celsus sicher, hitte niemals die Not von Menschen geteilt.
Origenes hilt dagegen: Historisch bestehe kein Zweifel, dass Jesus in Agypten
tatsachlich das Schicksal eines Fliichtlings teilte. Theologisch jedoch erweise ge-
rade dieser Umstand das wahre Menschsein Jesu. Deshalb habe Gott Jesus nach
Art der Menschen vor dem Fanal bewahrt, indem er Josef den rettenden Traum
zuteil werden lief3 (contra Celsum I 66). Die Argumentationsstrategie des Kir-
chenvaters ist beachtlich: Indem er die biblische Geschichte von der Flucht Jesu
nach Agypten aus dogmatischer Perspektive erzihlt und das Gott- und
Menschsein Jesu nicht als Gegensatz, sondern als Einheit begreift, kann ihm die
Erinnerung an das Fliichtlingskind Jesus helfen, aus der Kritik des Celsus ein
Argument fir die Wahrheit des Glaubens zu formulieren.

Origenes bewegt sich im Rahmen seiner Argumentation auf vorgepragten
Bahnen. Denn es scheint tatsdchlich der Absicht des Matthdus-Evangelisten zu
entsprechen, die Kindheitsgeschichte Jesu so zu erzéhlen, dass bereits hier die
entscheidenden Parameter der Jesus-Geschichte anfinglich aufscheinen: Die
Verwurzelung des Gottessohnes Jesus in der Geschichte des Gottesvolkes Israel;
das lebensbejahende Programm, das sich mit dem Immanuel-Motiv verbindet;
die durch Reprisentanten ferner und fremder Volker vollzogene Anerkennung
der Erscheinung Gottes in Jesus; und eben auch die todliche Bedrohung, der
das Leben des wahren Gottes und wahren Menschen Jesus von Anbeginn aus-
gesetzt war. Zugleich zeichnet sich ab, dass es sich bei der matthéischen Fassung
des Kindheitsevangeliums Jesu um eine ausgekliigelte narrativ-theologische
Komposition handelt, die erzdhlend die Voraussetzung dessen schafft, was es
theologisch zu kldren gibt.
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Der Stammbaum Jesu am Beginn des Matthdusevangeliums umrankt drei-
mal vierzehn Generationen und verbindet die Geschichte Jesu mit der Ge-
schichte Israels: Von Abraham zieht sich eine Linie zu David, von David bis
zum Babylonischen Exil, vom Babylonischen Exil bis zu Jesus. Durch den Hin-
weis, ,,mit der Geschichte Jesu verhalte es sich wie folgt® (Mt 1,18), wird nicht
nur die Architektur der Genealogie, sondern auch ihr theologischer Stellenwert
bemessen: Letztlich geht es darum, zu kldren, inwiefern Jesus in der Abstam-
mungslinie Davids und Abrahams steht und weshalb er als Messias die an
Abraham ergangene VerheifSung des Segens fiir alle Volker verwirklicht. Einen
ersten Antwortversuch unternimmt das Matthdusevangelium durch die mysti-
sche Erzahlung von der Geburt Jesu und ihrer Umstande, die als solche Verbin-
dungslinien zieht durch das gesamte Leben und Wirken Jesu hindurch bis hin
zu seinem Leiden, Sterben und Auferstehen. Vor diesem Hintergrund erhellen
sich auch die Verse, die von der Flucht der Familie Jesu nach Agypten erzihlen.

Die Struktur des matthdischen Kindheitsevangeliums gewinnt ihre Tiefen-
schérfe durch alttestamentliche Schriftzitate. Diese riicken jede einzelne Szene
in den grofieren Horizont der Geschichte Gottes mit den Menschen und lassen
das Geschehen rund um die Geburt Jesu gerade so als den uniiberbietbaren
Kulminationspunkt der Menschenfreundlichkeit Adonais erscheinen. Die
Fluchterzahlung Mt 2,13-23 spielt Hos 11,1 ein: ,,Als Israel noch jung war, ge-
wann ich ihn lieb, aus Agypten rief ich meinen Sohn®. Der prophetische Text
nimmt das Gottesvolk Israel in den Blick und beschreibt Adonai in der Uner-
messlichkeit seiner Zuwendung zu diesem Volk. Die Sohnesmetapher markiert
hier die besondere Qualitit der Beziehung und wertet den Bundesgedanken
auf, indem tiiber die juridische Verbindung hinaus - aus der Warte Gottes her-
aus - die in seiner Liebe griindende Verbundenheit zu seinem Volk proklamiert
wird. ,, Agypten“ erscheint in diesem Zusammenhang als Synonym des Exodus-
geschehens, das wiederum als Realsymbol des Bundesschlusses gelten darf.
Matthéus verldsst die metaphorische Ebene und hebt stattdessen auf die Sohn-
schaft ab, die — in Anwendung und Konzentration auf das Fliichtlingskind Jesus
- als Gottessohnschaft einleuchten soll, freilich schon hier in kreuzestheologi -
scher Gebrochenheit, was durch die Fluchtgeschichte angezeigt und erinnert
wird.

Mit Blick auf Mt 2,13-23 verspricht zudem ein religionsgeschichtlicher Ver-
gleich aufschlussreich zu sein, der auflerneutestamentliche Erzéhlungen von
Konigskindern, die todlicher Gefahr ausgesetzt sind und auf wundersame Wei-
se gerettet werden, analysiert’. Auf diese Weise kann das besondere Profil der
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matthdischen Narration ermessen werden. In Frage kommt hier vor allem die
Mose-Erzahlung Ex 1-4, ndherhin deren ,Mose-Haggada“ genannte Nacher-
zéhlung durch den romischen Historiker Josephus Flavius (Ant. II 205-212):
Mose soll als Sdugling sterben, weil auf Befehl des Pharaos alle neugeborenen
Knaben der Hebrder umgebracht werden sollen (Ex 1,22). Dank der Umsicht
seiner Eltern wird Mose gerettet (Ex 2,11f.). Die Geschichte Jesu verlauft spie-
gelverkehrt: Hier miissen die Kinder von Bethlehem allesamt sterben, weil der
Plan des Herodes, des einen als bedrohlich empfundenen Kindes habhaft zu
werden, um sich seiner zu entledigen, erfolglos blieb. Den Verlauf der Dinge
bestimmende Kraft ist nicht der Wille Gottes, sondern die Bosheit eines Konigs.
Jesus aber wird gerettet, um seinen Weg, der ein Heilsweg ist, bis ans Ende zu
gehen — um der vielen willen, die zu retten er gesandt ist. Erst vom Kreuz her
zeigt sich, wie sehr der unschuldig getotete Jesus in der Gemeinschaft steht mit
den vielen unschuldig Getoteten aller Zeiten. Er wendet ihr Schicksal, indem er
auch fiir sie den Tod tiberwindet.

Am Ende des Stammbaums Jesu erscheint eine Leerstelle, die die lange Reihe
von Erzeugern und Gezeugten unterbricht. Es wird gerade nicht im Sinne einer
Kulmination der Erbfolge gesagt, dass Josef Jesus ,,zeugte®, sondern dass er mit
Maria verlobt war, ,,aus der Jesus geboren wurde® (Mt 1,16). Diese Leerstelle
wird der weitere Fortgang der Erzahlung fiillen. Aber schon hier, bevor die Ge-
schichte Jesu auf Erden iiberhaupt losgeht, gibt sie ein zweifaches Signal: Zum
einen deutet sich an, dass hier jene frithjiidisch gepragte Messiaserwartung mit
Erfillung rechnen darf, die angesichts der Katastrophen der Unheils- und Ver-
fehlungsgeschichte Israels nicht linger am genealogischen Prinzip der davidi-
schen Dynastie festhalten kann und deshalb - in apokalyptischer Ausrichtung -
einen neuschopferischen Akt Gottes erhofft; zum anderen markiert sie die
Glaubenseinsicht, nach der eine Jungfrau nicht durch Josef, aber durch das
Wirken des Geistes Gottes den ersehnten Retter und Messias Jesus zur Welt
brachte.

Eng verbunden mit der beriihmten matthdischen Erzédhlung von drei Magi-
ern, die einem Stern folgen und schliefilich auf das Kind in der Krippe stof3en
(Mt 2,1-12), ist die Fluchtgeschichte der Heiligen Familie, die zum matthai-
schen Sondergut zahlt (Mt 2,13-23). Sie fallt nicht zuletzt durch ihre narrative
Schlichtheit auf. Matthéus verzichtet auf ausschmiickende Details. Nicht einmal
tiber das agyptische Exil verliert das Matthdusevangelium ein Wort: Wo sind
Maria, Josef und ihr Sohn untergekommen? Welche Widrigkeiten stellten sich
der Familie in den Weg? Die biblische Erzdhlung bleibt zuriickhaltend und
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schafft gerade so Konzentration. Insgesamt handelt es sich um ein erzéhleri -
sches Meisterstiick®. Es ldsst sich in drei Szenen gliedern:

Die erste Szene (Mt 2,13-15) schildert, dass Josef im Traum ein Engel erscheint,
der ihm antrigt, mit dem Kind und seiner Mutter nach Agypten zu fliehen, weil
Herodes die Absicht habe, das Kind zu ermorden. Noch in derselben Nacht
steht Josef auf und flieht mit seiner Familie nach Agypten. Dort bleibt er bis
zum Tod des Konigs Herodes.

Im Spiegel exegetischer Kritik formierte sich immer mal wieder Zweifel an
der Historizitat dieser Flucht. Mit den Mitteln der Geschichtswissenschaft sei
jedenfalls kein historischer Sitz im Leben der Geschichte zu ermitteln. Stattdes-
sen zeichne sich ab, dass Matthdus seine Erzahlung mit markanten Topoi, etwa
dem Exodus-Motiv, unterlegt. Letzteres trifft sicher zu. Doch ist damit zugleich
die Ahistorizitit des Erzéhlten gegeben? Es bleibt schlieSlich einzuwenden, dass
fir die Agyptisch-Koptische Kirche ihr viele Jahrhunderte altes Wissen um das
Exil der Familie Jesu zum identitétsstiftenden kollektiven Erinnerungsschatz
wurde®. Moglicherweise arbeitet auch Mt 2,13-23 mit historischer Erinnerung.
Auf der Ebene der Erzahlung wird jedenfalls deutlich, dass das Matthdusevan-
gelium das Fliichtlingskind Jesus denkt als den Gottessohn aus Bethlehem, der
die Gebrochenheit menschlicher Existenz im Ereignis seiner Selbstoffenbarung
unter den Menschen nicht ausspart, sondern mit seiner Gegenwart erhellt und
verwandelt.

Die zweite Szene (Mt 2,16-18) stellt dar, wie Herodes bemerkt, von den Wei-
sen aus dem Osten getduscht worden zu sein (vgl. Mt 2,8.12), und wie er seinen
Soldaten rasend vor Wut den Befehl erteilt, alle Knaben bis zum Alter von zwei
Jahren in Bethlehem und Umgebung zu t6ten. Das Erfiillungszitat Mt 2,18
spielt Jer 31,15 ein: ,,Ein Geschrei war in Rama zu horen, lautes Weinen und
Klagen: Rahel weinte um ihre Kinder und wollte sich nicht trosten lassen, denn
sie waren dahin®.

Der Kindermord zu Bethlehem (Mt 2,16fT) ist die dunkle Kehrseite der mat-
thdischen Erzihlung von der Flucht der Heiligen Familie nach Agypten. Ge-
schichtswissenschaftlich ldsst sich das herodianische Massaker nicht belegen.
Die Barbarei wiirde jedoch zur Brutalitit und Skrupellosigkeit des Machtmen-
schen passen. Der romische Historiker Josephus Flavius beschreibt Herodes als
jemanden, der ,,gegen alle ohne Unterschied mit gleicher Grausamkeit wiitete,
im Zorn kein Maf} kannte und sich tiber Recht und Gerechtigkeit erhaben
wihnte® (Ant. XVII 191). Im Spiegel der matthéischen Narration ist es eine Mi-
schung aus Machtgier, Misstrauen und Zorn, die das Pogrom begriindet und



