Am "fiinften Evangelium' wird weitergeschrieben.
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Der unvergessliche, unermiidliche Galildaforscher P. Bargil Pixner OSB (*23.3.1921,
+5.4.2002) brachte es auf den Punkt: Galilda, seine Landschaft, seine Pflanzen, Tiere und
Menschen, vor allem aber seine archidologischen Hinterlassenschaften, sind gleichsam das
"flinfte Evangelium". Wer es versteht, auf diese Stimme zu horen, konne den "Wegen des
Messias", wie sie in den vier kanonischen Evangelien zum Ausdruck kommen, erst richtig
nachspiiren. Grof3 war Pixners Vertrauen, in dem einen "flinften" so wie den anderen vier
Evangelien Jesus zu begegnen, vor allem, weil er das "fiinfte" stets aus der gldubigen Lektiire
der "ersten vier Evangelien" heraus studierte.

So problematisch manche der Thesen Bargil Pixners zur Lokalisierung von Ortslagen etc. im
Nachhinein vielleicht auch gewesen sein mogen, er hatte in einem ganz fundamentalen Punkt
recht: Ohne die Kenntnis des Raumes und der Zeit, in der Jesus lebte, ist keine sachgerechte
Auslegung der Worte moglich, die von ihm {iiberliefert sind. Freilich gibt es im Unterschied
zu den anderen vier Evangelien vom "fiinften" keine kanonische Form. Dieses Buch ist nie
fertig, zahllose Forscher schreiben an ihm weiter, neue Kapitel kommen hinzu, alte werden
aktualisiert, manche in Fussnoten verbannt oder gar ganz gestrichen. Und immer wieder
verkiindet das "fiinfte Evangelium" etwas ganz anderes als noch ein oder zwei Generationen

zuvor. Sehen wir also nach, was das "flinfte Evangelium" heute Neues zu sagen hat.

1. Hellenisierung Galilaas

Grundlegend fiir die gesamte galildische Gesellschaft zur Zeit Jesu war die Tatsache, dass die
Region iiberwiegend von Juden bewohnt war und zugleich, vor allem seit Herodes und sein
Sohn Herodes Antipas, der Landesherr Jesu (reg. 4 v. - 39 n. Chr.), ihre Gebiete im 1. Jh. v.
Chr. fiir Einfliisse aus dem Westen gedffnet hatten, immer mehr hellenisiert wurde. Der
kulturbildende Einfluss griechisch-westlicher Kultur machte sich in unterschiedlicher Art und
Weise in allen Gesellschaften des Ostlichen Mittelmeers bemerkbar. Vor allem die lokalen
Eliten aus Hof, reichen Beamten, Héndlern und Zolleinnehmern schitzten griechische
Architektur, Dekoration, Kleidung, Ess- und Wohngewohnheiten; man sprach Griechisch, um
iiber die Region hinaus Kontakte zu halten, und kaufte gern Importwaren von der Kiiste und

aus Syrien (Glas, Feinkeramik), um den eigenen gehobenen Status zu unterstreichen und mit



benachbarten Eliten mithalten zu konnen. Natiirlich dauerte es nicht lange, bis auch weniger
privilegierte Kreise gemal} ithrer Moglichkeiten dem Vorbild der Reichen folgen wollten. Der
wachsende Wohlstand bot immer mehr Menschen die Mittel dafiir. Galilda geriet wihrend der
weitgehenden Stabilitdt im Mittelmeerbereich zwischen dem spéten 1. Jh. v. Chr. und dem
Ausbruch des Ersten Aufstands im Jahre 66 n. Chr. in den Sog dieser Entwicklungen. Es
konnte dabei von seiner Mittellage zwischen den Wirtschaftszentren an der Kiiste und der
Dekapolis in Syrien profitieren.

Die sozialgeschichtlichen Implikationen der Hellenisierung sind komplex und nicht immer
deutlich nachzuvollziehen. Die Bevilkerung nahm jedenfalls allgemein zu, neue Siedlungen
wurden in bisher nicht besiedelten Randgebieten gegriindet und alte von den Lokalherrschern
ausgebaut. Besonders gute Bespiele dafiir sind Tiberias und Sepphoris, aber auch Kapernaum
und Magdala.

Ein am Ertrag und der Grofe von Grundstiicken ausgerichtetes Steuersystem sowie das
Bevolkerungswachstum bei gleichzeitiger Beschrinktheit des Ackerlandes scheinen zu einer
ungleichen Verteilung der Ressourcen gefiihrt zu haben; wachsende Abhédngigkeit bauerlicher
Familien durch Schulden und Landflucht nicht erbberechtigter Kinder trug zum stetigen
Wachstum der Stiddte und steigenden sozialen Spannungen zwischen Besitzenden und
Besitzlosen bei. Vor allem die groen BaumafBnahmen des Antipas, der wachsende Handel,
die  zunehmende Bedrohung freier Bauern durch  Schuldknechtschaft  und
Bevolkerungswachstum sowie der Kontakt mit "fremder" Kultur bis ins letzte Dorf hinein,
gekoppelt mit der geringen Ausdehnung des Landes, fiihrten zu einer sich beschleunigenden
gesellschaftlichen Dynamik. Die Hellenisierung strahlte immer mehr auf das landliche Galilda
aus, was deutlich in der schrittweisen, freiwilligen, durch wachsenden eigenen Wohlstand
ermdglichten Ubernahme urbaner Bau- und Wohnformen auch in kleineren Stidten wie
Kapernaum, Yotapata oder Gamla sichtbar wird. Die Funde vom Fischerdorf et-Tell
(Betsaida?) zeigen, dass dieser Prozess schon wihrend des 1. Jh. v. Chr. auch kleinere
Siedlungen ergriffen hatte. Stadt und Land unterschieden sich sowohl wirtschaftlich als auch
kulturell immer weniger voneinander. Hellenismus in Galilda ist somit weniger eine Frage der
Geografie als der Sozialgeschichte der Region. Zur Zeit Jesu kam jeder Bewohner Galildas

mit den Auswirkungen hellenistischer Kultur in Kontakt.

2. Hellenismus und galildisches Judentum

Hellenistischer Einfluss bedeutete freilich nicht, dass die einheimische jiidische Kultur offen

bekdmpft, nivelliert oder aus religiésen Griinden marginalisert wurde. Wie gut hellenistisches



Représentationsbediirfnis und jlidische Kultur miteinander einhergingen, haben nicht zuletzt
die Hasmonder gezeigt, die um das Jahr 100 v. Chr. Galilda annektiert und durch
systematische Ansiedlung von Kolonisten aus dem Siiden judaisiert haben. Durch den Ausbau
von Sepphoris und dei Griindung des Seehafens Magdala haben sie entscheidend zur Offnung
der Region beigetragen. Zugleich aber dnderte sich das Gesicht der Region dramatisch: aus
dem von zumeist paganen Semiten bevolkerten Hinterland der phonizischen Kiistenstddte
wurde ein von Juden besiedeltes Gebiet, das kulturell deutlich nach Jerusalem orientiert war.
Womit wir es in Galilia demnach zu tun haben, ist eine jiidische, durch die Hasmonder
eingefiihrte und von Antipas durch grole Baumafinahmen und kluge Politik begiinstigte und
geforderte Form des Hellenismus. Oft genug bedeuteten ndmlich gerade die neuen Impulse
des Hellenismus bisher ungeahnte Bau- und Gestaltungsmoglichkeiten fiir jiidische Zwecke
und halfen, dem paldstinischen Judentum bei der Ausbildung einer eigenen Formensprache.
So erlaubte etwa die Verfligbarkeit von wasserdichtem Mortel den Bau von Mikwen, die
Aneignung der Bauform des griechischen Rathauses (bouleuterion) war entscheidend fiir die
rasante Entwicklung der friihesten Synagogenarchitektur (Gamla, Magdala), und farbenfrohe
frithromische Wanddekorationen finden sich nicht nur in den Luxusbauten des Hofes in
Tiberias, sondern eben auch in popularisierter Form im Hanghaus eines reichen
Grundbesitzers im Stddtchen Yotapata im Hinterland Galildas oder in der neu gefundenen
Synagoge von Magdala. In Galilda waren demnach Juden Triager der Hellenisierung, nicht
notwendig "Griechen" oder gar "echte Romer", von denen es zur Zeit Jesu nur recht wenige
gab. Insofern war es weiter mdglich (und vielleicht besser als zuvor), in dieser dynamischen
Periode als Jude zu leben, die Gebote der Reinheit, des Sabbat und der Beschneidung zu
halten, es war aber nicht mehr so selbstverstindlich und man hatte Grenzen zu ziehen und
sich iiber die eigene Identitdt stirker Rechenschaft zu geben. Was "Judentum" bedeutete,
wurde mehr und mehr Sache der personlichen Auslegung, bzw. derjenigen der Gruppe, der
man sich zugehorig fiihlte, sodass man als Jude zu unterschiedlichen Auffassungen dariiber
kommen konnte, was dies in konkreten Situationen bedeutet. Ein gutes Beispiel sind die
Einwohner der reichen Stadt Sepphoris, die sich weigerten, den Auftstandsgeneral Josephus
(selbst Angehoriger der Jerusalemer Oberschicht) gegen die Romer zu unterstiitzen und sich
friedlich verhielten: die einen waren nicht weniger "jiidisch" als die anderen. Andererseits
gabe es aber auch Verlierer der sozialen und kulturellen Umwailzungen. Bereits beim Todes
des Herodes gab es einen Aufstand, dessen Slogans vom Widerstand gegen die Fremden und
der alleinigen Treue zu Gott auch weit nach dessen Niederschlagung durch den syrischen

Legaten Publius Quinctilius Varus nachhallten. Traditionelle biblische Vorstellungen vom



Eigentum am Land, treue zu den viterlichen Gesetzen und kultureller Eigenstindigkeit

konnten jederzeit abgerufen werden.

3. Siedlungsformen in Galilaa

Eigentlich besafl Galilda im 1. Jh. n. Chr. nur drei echte Stidte mit einer entsprechenden
Oberschicht. Zwei davon (Sepphoris und Tiberias) standen zur Zeit Jesu in direkter
Verbindung mit dem Hof des Antipas, die dritte (Magdala) verdankt sich einem massiven
Investitionsprogramm seiner hasmondischen Vorginger im 1. Jh. v. Chr. Magdala war sicher
kein romantisches Fischerstddtchen, sondern gehorte zur selben urbanen Kategorie wie
Sepphoris und Tiberias. Durch seinen auffillig groBen Hafen war Magdala zugleich Endpunkt
der StraBBe von der Kiiste ins Binnenland wie auch Sprungbrett {iber den See in die Dekapolis.
Bereits zur Zeit Jesu besall Magdala einen groflen rechteckigen Marktplatz direkt am Hafen,
ein luxuridses Badehaus, eine ausgekliigelte Frisch- und Abwasserversorgung sowie
zahlreiche industrielle Anlagen, meistens zur Massenzucht von Fisch. Die Tatsache, dass die
Stadt sowohl unter ihrem semitischen Namen "Magdala" als auch dem griechischen
"Tarichda" (tarichos = Salzfisch) bekannt war, wird wohl auf eine stark gemischte
Bevolkerung hinweisen.

Neben diesen urbanen Zentren existierte eine recht grofe Anzahl regionaler Zentren
("Landstéadte"), die wegen ihrer ausgepragten Mischung von "indigenen" und hellenistischen
Elementen besonders interessant sind, in der Forschung aber oft als "Dorfer" bezeichnet und
in ihrer Bedeutung iibersehen wurden. Diese Landstiddte aber sind das wirtschaftlich wie
kulturell entscheidende Zwischenglied, ohne das weder Stidte wie Tiberias, Sepphoris oder
Magdala hitten existieren konnen, noch ,,das Land*“ mit seinen zahlreichen Dérfern. Die
Grenzen sind freilich auch hier flieBend. Die Ergédnzung des Bipols ,,Stadt versus Land* durch
die Kategorie der "Landstddte" ist jedoch entscheidend fiir eine differenziertere Sicht
Galildas. Dank z.T. ausgedehnter Grabungen in Gamla, Kapernaum, Khirbet Qana oder
Yotapata haben wir ein recht genaues Bild dieser Siedlungsform und sehen nun, wie sehr sich
hellenistische Kultur auch abseits der groBen Stddte mit jiidischer Lebensweise verbunden
hatte. Ein geplanter, relativ regelmifiger Strallenplan, offentliche Gebdude wie etwa
Synagogen oder die Unterscheidung von Wohnbebauung und zur Produktion genutzter
Viertel gehort ebenso dazu wie eine erkennbare Differenzierung von drmeren und reicheren
Wohnhédusern. Die Tatsache, dass die frilhe Jesusbewegung das jlidisch geprégte,
kleinstddtische Kapernaum als ,,missionarischen Stiitzpunkt* gewdhlt hat (Mt 9,1), hat sicher

auch mit der Rolle der Stadt im regionalen Gefiige am See zu tun. Als Landstadt wies



Kapernaum sehr wohl urbane Elemente auf und war als Zoll- und Grenzstation in das
politische und wirtschaftliche Gefiige von Antipas’ Reich eingeordnet (Mk 2,14f). Wenn auch
Jesus Tiberias und Sepphoris fern geblieben zu sein scheint, hat er sich der hellenistischen
Welt am See nicht vollig entzogen. Den Schritt in die stddtische Welt vollzog die
Jesusbewegung nicht erst aullerhalb Paldstinas.

Obwohl die lindliche Welt der Bauern und Tagelohner Galildas in der Jesusiiberlieferung
besonders prominent ist, sind bisher nur wenige echte Dorfer archdologisch ausreichend
untersucht. Die Befunde aus Nazareth sind leider oft unklar, hinreichend erforscht ist allein
et-Tell (Betsaida?), wo wir die materielle Kultur eines galildischen Fischerdorfs in vielen
Details kennenlernen koénnen. Die Familien wohnten in traditionellen Hofhdusern und
benutzten neben den iiblichen Formen regionaler Gebrauchskeramik auch Importkeramik und
Glas. Insgesamt gesehen waren galildische Bauern keine homogene Gruppe, vielmehr

bestanden bereits auf der Dorfebene deutliche soziookonomische Unterschiede.

4. Jesus der Galilder

Natiirlich kann, ja muss man die "Wege des Messias" auch mit dem neuen Galildabild in
Beziehung setzen. Diese Aufgabe ist jedoch angesichts der immer komplexeren Erkenntnisse
zur Welt des antiken Galilda nicht einfacher geworden. Im neuen Galildabild sehen wir die
Konturen Jesu noch undeutlicher als vielleicht zuvor. Nirgends lassen sich trotz vieler neuer
Grabungen direkte Spuren des Nazareners finden, stets geht es allein um regionale Milieus,
die wir nun jedoch in der Tat dank der Forschung immer besser kennenlernen. Die wichtigste
Erkenntnis ist vielleicht: Das Galildabild der Archdologie und das der Evangelien (wie auch
etwa das des Josephus) sind nicht identisch, sie fallen nicht nahtlos ineinander und ergdnzen
sich auch nicht so problemlos wie Bargil Pixners Zutrauen zum "fiinften Evangelium" es
nahelegen konnte. Die Welt, aus der Jesus stammte und in der er sich bewegte, steht nicht fiir
das "ganze Galilda", sondern war nur ein Teil einer viel komplexeren Lebenswelt.

Dadurch aber gewinnt Jesu Botschaft innerhalb dieser galildischen Gesellschaft grofere
Plastizitit. Die Jesusiiberlieferung ldsst noch deutliche Konturen der Botschaft erkennen, die
der Nazarener in Galilda verbreitet hat. Er verkiindigte das unmittelbar bevorstehende
Kommen des Reiches Gottes als Heilsbotschaft an alle in Galilda, die durch Armut oder
soziale Stigmatisierung vom ,,real existierenden* Gottesvolk ausgeschlossen waren, aber als
Gericht iiber alle anderen, die auf ihre sozialen wie religidsen Privilegien vertrauen. Im
Zusammenhang mit dieser Botschaft stehen Heilungen und Zeichenhandlungen wie das

provokative Feiern von Mahlgemeinschaft mit nicht ,,gesellschaftsfahigen® Personen, die



Existenz als heimatloser Wanderprediger oder die Berufung eines das wieder gesammelte
Gottesvolk verkorpernden Schiilerkreises.

All dies zeigt: Weder war Jesus bloBer ,,Exponent* Galildas, noch kann dieses Galilda einfach
als monolithischer Block verstanden werden. Galilda zur Zeit Jesu war keine besonders arme
oder aufgewiihlte Region; das besondere Augenmerk der Jesustradition auf die personae
miserae und die subversive Tendenz der Reich-Gottes-Verkiindigung verdanken sich einem
Akzent, den Jesus offensichtlich selbst gesetzt und die Jesustradition {iberliefert hat. Die
neuen archdologischen Befunde haben ferner zu einer weiteren Differenzierung unseres
Galildabildes gefiihrt, das nun nicht mehr allein als jiidische Region begriffen werden sollte,
sondern als jiidisch-hellenisiertes Gebiet, das Teil der 6stlichen Mittelmeerwelt zu Beginn des
Prinzipats war. So wird der Sozialgeschichte Galildas in Zukunft gréeres Gewicht in der
Forschung beigemessen werden miissen. Ohne die Fortsetzung sorgfaltiger archidologischer
Arbeit aber ist eine sachgerechte Bearbeitung auch dieser Thematik nicht denkbar. Das

"flinfte Evangelium" hat schlieBlich auch in Zukunft noch viel Neues zu sagen.
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