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‘ABoadu [Abragm] Abraham

I Etymologie: entweder aus babylonisch Abam-rama »Er liebt den Vater (Gott)« oder aram.
Zerdehnung des kanaaniischen Namens Ab-ram »Der Vater/(Gott) ist erhaben«.

II 1) Abraham (A.) gilt nach der Uberlieferung von Gen 11,27-25,18 als der #ltéste der sog. Erz-
viter und insofern als Stammvater des spiteren Volkes Israel. Die Gestalt A. steht jedoch im AT
hinter der Israel/Jakobs zuriick, worauf auch der Name desVolkes hinweist. Will man die Be-
deutung A. im spiteren Judentum verstehen, so ist es hilffeich, der Uberlieferung in ihren ein-
zelnen Schichten nachzugehen, die je besondere Akzente hervortreten lassen.

a) Die dlteste noch erkennbare Tradition war nicht so sehr an A. als vielmehr an seinem Gott
interessiert, den die im Negeb (mit Beerscheba als kultischem Zentrum; Gen 21,33) wandernde
Abraham-Sippe deswegen verehrte, weil er den Vorvater.einst aus einem fernen Land hatte aus-
wandern und ein nomadisches Leben fiihren lassen (20,13; 12,1f), um mit ihm ein neues Volk
zu erdffnen. In der Person A. sah das JHWH-Volk sich letztlich selbst von dieser géttlichen
Fiihrung betroffen.

b) In der sog. elohistischen Quellenschicht (Gen 20-22) ist. A. als Prophet geschildert. Daf3
nicht jeder Nachkomme Erbe des Prophetischenssein kann, erweist Gen 21,8-21 an Ismael, dem
Gott eine eigene Volkstradition verheifit.

¢) Weitere Uberlieferungselemente sind dann in der sog. jahwistischen Darstellung aufge-
nommen worden (Gen 13; 18f; 24; 25,5£.11b), durch die wiederum auch das Selbstverstindnis
Israels einen neuen Akzent erhilt: Nach dem. allgemeinen Verderben der Menschheit (Gen 3-
11) und trotz ihrer bleibenden Bosheit (Gen 8,21) macht Gott mit ihr in A. einen neuen An-
fang; wie die Verderbnis des Menschen im MifStrauen gegen Gottes Wohlwollen wurzelt
(— Adam), so hat die neue Lebensmdoglichkeit mit Gott ihren Grund im Vertrauen auf Gottes
Verheiflung (Gen 12,2). A. (Israel) wird also zum Paradigma fiir alle Vélker; in dessen Segen
konnen sie sich einfiigen. Diese Konzentration auf die VerheifSung ist das bestimmende Element
der jahwistischen A.-Erzahlung. Entsprechend hat Gen 15,6 urspr. wohl den Sinn einer Uberlie-
ferung: Weil A. sich auf Gott in seinem Verheifien (speziell eines leiblichen Erben) verlief3, plan-
te Gott ihm dies zur Heilstat (scdagah) einer Landverheiffung in Davids Grenzen (Haacker, TRE
XIII, 283f; Seebass, Genesis zu 15,6).

d) Die Konigszeit hat sich wenigran der Vorzeit orientiert; die meisten Erwdhnungen A.
auSerhalb des Pentateuch sind erst exilisch. Die exilische Restauration némlich brachte eine
neue Besinnung auf die Viter. Der Deuteronomist erwihnt die Land- und Nachkommenverhei-
Bung an A., Isaak und Jakob als den Grund, dessentwegen JHWH in der Treue zu seinem Wort
das Volk trotz seiner Siinde nicht hat fallen lassen (am tiefsinnigsten Moses einsames Eintreten
fiir sein Volk Ex 32,10-14), und im Bericht der Priesterschrift erfahren wir von dem grofien
Bundesschlufl Gottes mit A. (Gen 17), seinem Grundstiickserwerb in Kanaan (Gen 23) und sei-
ner Titulierung als »Fiirst Gottes« (Gen 23,6). Diese Uberlieferung legt schon deutlich Wert auf
A. Vorrang vor Jakob (vgl. Gen 28,1-5; 35,11f; 43,3f; 49,28b-50,14); ebenso erscheint A. auch bei
DtJes als erster der Erzviiter (Jes 51,2). Hier wird dann auch die Wortverbindung »Nachkomme
Abrahams (des Geliebten Gottes)« geprigt (41,8; vgl. Ps 105,6; 2Chr 20,7). Andererseits aber ist
in_dem wohl exilischen Klagelied Jes 63,16 dem menschlich verginglichen Urvater A. Gott
selbst.als der wahrhafte und ewige Vater und Erloser Israels gegeniibergestellt.

e) Grofle Wirkung erzielten zwei spite Erginzungen. Nach Gen 22,15-18 bestitigte Gott aus
Anlaf der Agedah/Opferung Isaaks seine Verheilungen und erhob A. zum Paradigma fiir die
Glaubenden. Nach Gen 26,5 hatte A. alle damaligen Weisungen und Gebote Gottes gehalten
und damit ein Verdienst erworben, das Isaak und durch ihn — Israel zugute kam. A. wird damit
zum Prototyp des Glaubensgehorsams.
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2) Im Frihjudentum erscheint A. apologetisch als Beobachter der Gestirne (Jub 12,16).
Das fiihrte zu seiner Bekehrung, weil er erkannte, daf3 diese nicht Gotter seien, sondern auf den
Schopfer verweisen (ApkAbr 8f: Nach Jos 24,2 kam A. aus Babylonien). In seiner Gotteser-
kenntnis war A. der Erste (Erfinder, z.B. Philo Virt 216; Jos Ant 1,155) und damit Vorbild aller
Proselyten (Philo Mut 16). Nach Jub 19,8f hatte A. zehn Versuchungen zu bestehen/und wurde
als Getreuer »Freund Gottes«. Wohl wegen der vielfiltigen jiid. Martyrien wurde die Agédah
die wichtigste, alles entscheidende Versuchung (1Makk 2,52: Vater muf einzigen Sohn.-geben).
In Gebeten findet man die Aufforderung an Gott, des Bundes mit A., Isaak und Jakob zu geden-
ken zum Heil der Nachfahren (1Makk 4,10; 2Makk 2,2-5; Weish 18,22; AssMos 3,9), und die
Gerechtigkeit der Viter erscheint fiir die Nachfahren als Heilserbe (Jos Ant 11,169; TestLev
15,4), deren Fiirbitte man erhoffte (slavHen 53,1; Philo Praem 166). Aber nicht nur Johannes
der Taufer (Mt 3,7-9), sondern auch Philo (Virt 197£.207-209) sagen eindeutig, dafy Abstam-
mung von A. zum Adelserbe A.s nicht geniige. Wer moralisch versagt, hat am Erbe keinen Teil,
wihrend A. selbst (Bekehrung!) Prototyp des wahren Adels vor Gott wird. Als Freund Gottes,
der die Gebote hilt, wird A. CD 3,2 auch erwihnt.

I 1) Galt A. als der Stammvater Israels, so gewann fiir die Verkiindigung von Jesus als
dem Messias dessen Abstammung von A. grofSes Gewicht: Sie unterstrich die Konti-
nuitit des Heilshandelns Gottes im Blick auf sein. Volk und die Welt (vgl. den Stamm-
baum Mt 1,1; anders Lk 3,23ff, > Adam).

2a) Jedoch war es fiir die Juden ganz allg. ein besonderer Ruhmestitel, Nachkomme
A. zu sein (Mt 3,9; Lk 3,8, s.0. II, 2). Dagegen wendet sich Johannes der Taufer (wie
Luther gegen den Ablaf}): Abrahams Kindschaft an sich niitzt nichts. Nur wer sich
schon jetzt an der kommenden Herrschaft Gottes orientiert und sein Leben von ihr be-
stimmt sein ldflt, wer wahre Friichte der’ > BufSe bringt und in der —> Taufe das Endge-
richt vorwegnimmt, darf auf Gottes Reich hoffen. Sonst kann Gott dem A. auch aus
Steinen Kinder erwecken. — Gerade déshalb aber erscheint es fiir Jesus so dringend, den
verlorenen »Schafen« Israels nachzuigehen: Er heilt eine aus der Gemeinschaft versto-
Bene »Tochter Abrahams« (die Blutflussige Lk 13,16) und ldfft dem Haus des gesetzlo-
sen Zachius als eines »Sohnes Abrahams« Heil widerfahren (Lk 19,9).

Den Lesern des lukanischen/Werkes soll die Anrede der Juden als Nachkommen A.
und der Hinweis auf den Gott Abrahams, [saaks und Jakobs (Apg 3,12£.25; 13,26) zei-
gen, wie sehr die Apostel in dem BewufStsein lebten, dem Glauben ihrer Viter treu zu
sein, und wie sehr sie zuerst um Jesu Volk geworben haben, ohne daf3 dieses sich zur
Umbkehr bereit fand. — Das. Wort Mt 8,11f; Lk 13,28f, in dem Jesus den »Kindern des
Reiches« das Ausstofien in die Finsternis androht, weist darauf hin, daf3 A., der erste
Proselyt und grofite Proselytenmissionar, in der Gottesherrschaft nicht notwendiger-
weise nur von seinen leiblich-volkischen Erben, sondern auch von Menschen seiner
Art umgeben sein wird: den Proselyten!

b) Mit »Abrahams Schofs« (Lk 16,22) ist der Gewandbausch (heq) oberhalb des
Giirtels gemeint. Dieses Bild wird sich im Kontrast zu 16,19-21 (vgl. auch Mt 8,11; Lk
13,28f) auf den Ehrenplatz neben Abraham beziehen, da beim Zu-Tische-Liegen der
Kopf eines Tischnachbarn sich ungefihr in Brusthéhe des nichsten befindet (St.-B. II
z.5t.). —

Die Fiirsprache des bei Gott lebenden A. (V. 22ff; dasselbe kann auch von Isaak und
Jakob gesagt werden) erwartet man vielfach im Judentum, allerdings ebenso wie hier
nicht bedingungslos: (Fiirbitte derer, die am ewigen Leben teilhaben, fiir die, die noch
Leben und Tod vor sich haben! Kern der Heiligenanrufung!). Die jiid. Anschauung,
dafl Menschen, die mit Gott gelebt haben, wie bes. die Viter, nach dem Tode Lebende
bleiben, teilt auch Jesus und begriindet sie so, dafs dort > Leben sein muf3, wo Gott ist
(Mk 12,26f; Mt 22,32; Lk 20,37f). Wer mit Gott lebt, kann zwar abscheiden, aber nicht
authoren zu leben. (Hierin griindet das Verstehen der > Auferstehung Jesu.)
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3) Wenn Paulus sich mit der Bedeutung Abrahams auseinandersetzt, so geht es
ihm va. um die Frage der Gerechtigkeit aus Glauben. Seine Ausfithrungen-enthalten
sowohl in Gal 3,6ff als auch Rém 4,1-13 keinen Schriftbeweis im strerigen Sinn. Pau-
lus verfihrt vielmehr umgekehrt: Weil er von der Offenbarung Christi erfaldt ist, er=
kennt er, dafd die Schrift schon lingst von dieser Offenbarung spricht.

a) Im einzelnen sind die Aussagen des Apostels tiber Abraham von der Konzeption
der judaistischen Gegner bestimmt. Diese meinen, dafy das — Gesetz die entscheidende,
Heil gewdhrende Offenbarung ist. Demgegeniiber sagt Paulus, daf8 unter dem Fluch ist,
wer aus Gesetzeswerken lebt (Gal 3,10), weil er glaubt, dafl der Mensch sich dadurch
sein Heil verdienen konne und miisse. So lif3t er aber Gott-nicht mehr Gott sein, der
allein dem Menschen das schlechthin Gute geben, das Heil schenken kann (Rém 7
nach Gen 3). Die Schrift zeigt jedoch — so Paulus —, dafy A. tatséchlich gerade nicht
durch Gesetzeswerke, sondern durch — Glauben gerechtfertigt wurde (Gal 3,6). Das
Gesetz hatte freilich nicht die Aufgabe, den Segen A.s.aufier Kraft zu setzen; vielmehr
sollte es offenbar machen, daf8 die Siinde sich letztlich nicht gegen Menschen, sondern
gegen Gott richtet. So bereitet es auf die Erkenntnis vor, daff nur bei Gott selbst noch
Hoffnung (V. 24) und dafl Jesus der verheiflene Nachkomme Abarahms ist (V. 16f):
Durch Aufhebung des Gesetzes eroffnet er allen. Menschen die Moglichkeit, das Erbe
A., den Glauben, in seiner vollen Konsequenz zu leben (V. 13f).

b) Rém 4 bringt diese Gedanken zu gréferer Durchsichtigkeit. V. 1-3: Was hat A.
gefunden? Etwa Ruhm? Nicht bei Gott; denn es war ja der Glaube, der ihm als Ge-
rechtigkeit angerechnet wurde. Lohn kann man vor Gott nicht erwerben (V. 4-8);
gliickselig ist nur der, dem der Herr die Siinde nicht zurechnet. In der Art rabb. Argu-
mentation behauptet Paulus nun, dafl jene Seligpreisung nicht etwa um der Beschnei-
dung willen gilt, die judaistisch als Zeichen der Gesetzeserfiillung, der Abkehr von der
Siinde (= Ubertretung) betrachtet witrde (V. 9-12). Denn A. wurde vor der Beschnei-
dung gerechtfertigt, und diese war' lediglich ein Siegel der Glaubensgerechtigkeit, die
dem heidnischen A. zugesprochen wurde. Daher'ist A. auch der Vater der aus dem Hei-
dentum stammenden Glaubigen (V:16). In diesem Sinne wird A. als Vater des wahren
Israel und der Vélker der Erbe‘der Welt sein (V. 12f).

Von grofiter Bedeutung fiir das Verhiltnis des Leibes Christi zum Israel vor Chri-
stus und seiner Bibel ist des Paulus Erklirung Rém 4,17b.24, dafl Abrahams Glaube
ein in Christus vollgiiltiger ‘gewesen sei: an den Gott, der Tote lebendig macht (Sara
gebar und A. zeugte je nach ihren Zeiten) und das Nichtseiende ins Sein ruft. Wegen
R6m 9 kann man gewif nicht annehmen, daf3 dieser Glaube einhellig durch Abrahams
Nachkommen bewahrt und weitergegeben worden sei — schon im AT ist »Israel« ein
Soll, nicht einfach ein Ist (Zobel, TRWAT III, 986ff). DafS es aber keine Kontinuitit ge-
geben haben soll (so Klein, EvTh 24, 126-165.676-683), ist schon deshalb nicht glaub-
wiirdig, weil nach Paulus die.Gemeinsamkeit im Geschehen an A. und in Christus
durch Gottes Handeln gegeben ist. In diese Konzeption fiigen sich offenbar Rom
11,16ff (Wurzel wohl A.); 2Kor 11,22 gut ein. — Auffillig bleibt dagegen, dafs Paulus
die fiir das antike/Judentum so wichtige Agedah (Gen 22) nicht im Umkreis Abra-
hams diskutiert. Soweit sie als Martyrertheologie rezipiert wurde, hatte Paulus keinen
Anlaf3, diese zu zitieren. Und als Zeichen der Erwihltheit (so Berger, TRE I, 374 mit
Gen 22,15-18) konnte sie zu leicht mit einem Verdienst verwechselt werden. Der Zu-
gang zu Gen 22 muf3 (und kann) von Paulus aus neu bestimmt werden.

Die Kirche z.Z/des NT ist Paulus nur teilweise gefolgt. So erlafSt Jak 2,14-26 eine
Pardnese, bei der umstritten ist, ob sie sich gegen einen miffbrdauchlichen Paulinismus
wendet oder dhnlich wie im Frithjudentum didaktisch Taten des Glaubens dem Glau-
ben zuordnen will (so Burchard, ZNW 71, 27-45; vgl. Berger, a.a.0.). Man hielt allein
die Beziehung der Seele zu Gott fiir wichtig, wihrend man die Taten des vergingli-
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chen, zum verfallenen Kosmos gehorenden Leibes als nicht entscheidend betrachtete.
Demgegeniiber mufl dann freilich betont werden, dafl der Glaube sich in Werken aus-
lebt und wie bei A. nach seinen Werken, d.h. nach seinen im Leben zur'Geltung kom-
menden Auswirkungen, gerichtet wird (2,21).

4) Die falsche Sicherheit, in der sich Juden und Judaisten unter Berufung auf A. wieg-
ten (zu der das Abraham-Bild des Judentums [s.o. II, b] wesentlich beitrug) und di¢ den
Glauben an Jesus verhinderte, bildet den Hintergrund fiir die Diskussion um A. im
Joh-Ev. In Joh 8,30-40.48-59 macht der erste Gesprichsgang (V. 30-40) klar, dafs der eben
erst entstandene Glaube der Juden nicht echt, sondern nur vordergriindig ist. Denn sie
tun nicht Abrahams Werke (V. 39f). Wihrend A. sich nur auf Gottes befreiendes Wort
verlief3, versuchen sie, dieses Wort, in Jesus leibhaft vor thnen, zum Schweigen zu brin-
gen. Sie meinen, die Abstammung von A. garantiere ihre Freiheit, wihrend doch nur Je-
sus und das Festhalten an seinem Wort ihnen wahre Freiheit geben kénnen.

Daraufhin werfen die Juden im 2. Gespriachsgang die Frage auf, ob Jesus nicht beses-
sen ist, wenn er sein Wort, ja sich selbst als Gottes Wort verkiindet (V. 48-59). Denn
wenn Jesus denen ewiges Leben verheifit, die sich an/sein Wort halten (V. 51), so lastert
er — nach Meinung der Juden — damit Gott. Gottes Wort allein kann ewiges Leben ver-
biirgen, Jesus aber ist ein sterblicher Mensch wie A.‘und die Propheten, die gestorben
sind (V. 52). Jesus ist jedoch grofler als A. (im Sinne von »iiber das Menschliche hinaus«;
denn relativ grofSer als A. waren nach jiid. Ansicht auch der Messias und Mose); Gott
selbst hat ihm Vollmacht gegeben, ewiges Leben zu verleihen. A., so sagt Jesus, hat sich
selig gepriesen, dafl er den Tag des Wortes Gottes (Jest).sehen sollte, und sah ihn und
freute sich (V. 56; es gab umfangreiche jiid. Spekulationen dariiber, dafs A. beim Bundes-
schlufs Gen 15 das Wesentliche der Zukunft Israels schaute; St.-B. I z.St.). So kommt es
zu dem Kernsatz: Ehe A. ward, »bin« ich (V. 58). Das Wort Gottes war, ist und wird im-
mer sein, und so ist Jesus wirklich ewig, A. aber ist geworden und vergangen.

5) In Hebr 2,16 gelten als Nachkommen A. wohl alle, die wie A. aus dem Glauben
leben, also nicht nur Juden, sondern alle durch Christus Glaubenden (Michel, KEK XII,
z.5t.). — In Hebr 6,13 wird A. wiedin-der jud. Tradition als Vorbild der glaubenden Ge-
duld und des Beharrens hingestellt, die die Verheiffung erlangen. Eine eigenstindige
Sammlung der Zeichen des Glaubens bietet 11,8-19, da die Abwanderung A. aus seiner
Heimat, der Aufenthalt in der Fremde Kanaans und die Konzentration auf die Verhei-
Bung, ohne Erfiilllung zu sehen, ganz auf die Erwartung der himmlischen Stadt
bezogen wird (V. 10.13-16). Bes. schon wird die VerheifSungsgewif$heit an der erstorbe-
nen Sara (V. 11f), und an der Nichterftillung der Verheiflungen zu Lebzeiten eindriick-
lich gemacht (V. 13f)/ Die Deutung der Agedah (V. 17-19) iiberrascht: A. habe seinen
Sohn in Erwartung |der. Auferstehung dargebracht (und deswegen zuriickerhalten).
Dies steht Gen 22 sehr fern, konnte aber an 2Makk 7 erinnern: A. selbst hatte ja einen
Grofleren, Melchisedek, anerkannt. Ebenso ist die Priesterschaft der Leviten nur vor-
ldufig, da auch sie als Nachkommen A.s dem Melchisedek den Zehnten gaben. Daher
muf3 der grofser sein, der als Priester nach der Art Melchisedeks fiir die Ewigkeit ange-
kiindigt wurde.

H. Seebass

Lit.»AT: W. Zimmerli/Sinaibund und Abrahambund, ThZ 16, 1960, 268-280 (= Gottes Offenba-
rung, 1963, 205-216) — H. Werner, Abraham. Der Erstling und Reprisentant Israels, Bib 1, 1965
— R. Kilian, Die vorpriesterlichen Abrahamsiiberlieferungen — literarkritisch und traditionsge-
schichtlich untersucht, BBB 24, 1966 — M. Noth, Geschicﬁte Israels, 1966 — H. Weidmann, Die
Patriarchen und ihre Religion im Lichte der Forschung seit Julius Wellhausen, FRLANT 94,
1968 — R. Martin-Achard, Actualité d’Abraham, 1969 — S. McEvenue, The Narrative Style of
the Priestly Writer, 1971 — O.H. Steck, Gen 12,1-3 und die Urgeschichte des Jahwisten, in: Pro-
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bleme biblischer Theologie. FS G. v. Rad, 1971, 525-554 — W. Schatz, Gen 14, 1972 — EM. Cross,
Canaanite Myth and Hebrew Epic, 1973, 1-73 — J. Scharbert, Patriarchentradition und Patriar-
chenreligion, VF 19, 1974, 2-22 — ]. van Seters, Abraham in History and Tradition, 1975 — C.
Westermann, Genesis 12-50, EAF 48, 1975 — H.H. Schmid, Gerechtigkeit und Glaube. Genesis
15,1-6 und sein biblisch-theologischer Kontext, EvTh 40, 1980, 396-420 — H. Seebass, Genesis,
erscheint 1997 (speziell zu Gen 15,6: Exkurs, z.St.).

NT: Ch. Dietzﬁelbinger, Paulus und das AT, TEH 95, 1961 — H. Késter, Die Auslégung det Ab-
raham-Verheiflung in Hebr 6, in: FS G. v. Rad, 1961, 95-109 — C.K. Barrett, From First-Adam to
Last. A Study in Pauline Theology, 1962 — G. Klein, Exegetische Probleme in Rom 3,21-4,25,
EvTh 24, 1964, 676-683 — U. Wilckens, Zu Rom 3,21-4,25, EvTh 24, 1964, 586-610 — K. Berger,
Abraham in den paulinischen Hauptbriefen, MThZ 17, 1966, 47-89 =~ N.A. Dahl, The Story of
Abraham in Luke-Acts, in: FS P. Schubert, 1966, 139-158 — E. Kiisemann, Der Glaube Abrahams
in Rom 4, in: Paul. Perspektiven, 1969, 140-177 — G. Kleir,, Romer 4 und die Idee der Heilsge-
schichte, Rekonstruktion und Interpretation, BEvTh 50, 1969, 145-169 = G. Mayer, Aspekte ges
Abrahambildes in der hellenistisch-jiidischen Literatur, EvTh 32, 1972, 118=127 — U. Wilckens,
Die Rechtfertigung Abrahams nach Romer 4, Rechtfertigung als Freiheit, 1974, 33-49 — C.
Burchard, Zu Jakobus 2,14-16, ZNW 71, 1980, 27-45. Neuere Literatur s. S. 2107.

Adam
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Addpu [Adam] Adam

I Adam, vielleicht (Etymologie ungesichert) von der gemeinsemitischen Wurzel dm: rot sein,
(vgl. akkad. adamatu: Blut; hebr. ‘adamih: rote Ackererde im Gegensatz zur hellen Wiiste), ist
Kollektivbegriff: Menschen, Leute; der Einzelmensch heiflt been-adam.

II  Im AT kommt A. als Name nun‘Gen 4,25; 5,2-5; 1Chr 1,1 (Sir 49,16) vor. Die LXX belegt in
Gen 2,4b-3,24 einen Wechsel zwischen A. und vdowmog [anthropos], weil A. im Hebr. sowohl
mit Artikel (= Menschheit), als auch /ohne (Name) erscheint. Aufler in Lk 3,38; Jud 14, die
Gen 5 aufnehmen, spielt nur Gen/2f eine Rolle, wihrend hebr udam iiberwiegend mit
Gvdowmog [anthropos] iibersetzt wird (s. > Mensch).

1) Gen 2f will erldutern,inwiefern die Wirklichkeit der Menschen trotz Gottes guter Schép-
fung sich ambivalent darstellt: einerseits erleben wir wohltuende Schopfungswirklichkeit, ande-
rerseits ist die dem Menschen zugeordnete Adamah (Erde) verflucht, ein Rif§ zwischen Mensch
und Tier erkennbar und der Umgang mit Gott problematisiert (vgl. auch Albertz, TRE XXII,
468). Nicht der Verlust der Unsterblichkeit, sondern die Aussperrung von Gottes ungetriibter
Schopfung und Nihe gilt als Storung. Wenn also Gott A. aus Erde schuf und ihm Lebensatem
einblies, so wird der-Mensch als‘verginglich gedacht, was aber wegen Gottes Nahe (Lebens-
baum) zunichst‘unwirksam bleiben sollte. Die Ambivalenz des Wirklichen macht der Erzihler
durch den Gottesgarten bewufSt) fiir den A. (Menschheit) gleichsam eine Pacht bei leichter Ar-
beit fiir Nahrung und Bewahrung erhielt: unter der einzigen Bedingung, von einem bestimmten
Baum keine Frucht'zu essen. Der gilt als Todespflanze (2,16f): Baum des Vertrautseins mit Gut
und Bose. Wie der Erzihler an der Erschaffung der Tiere zeigt, hat A. von Anfang an Erkenntnis
(Namengebung 2,18ff). Aber der Umgang mit dem Bdsen, d.h. mit der Differenz von Gut und
Bose, sollte A. urspr. erspart bleiben, weil nur Gott das Bose bewiltigen kann. Denn die Schlange
(sie symbolisiert die/Unerkldrbarkeit von Mifstrauen) trifft die Menschen an ihrer empfindlich-
sten Stelle: Mit Vokabeln der Weisheit erweckt sie den Eindruck, Gott wolle die Menschen un-
wissend haben, Begehrenswertes vorenthalten. Die Folge ist zwar, dafy die Menschen wie Gott
werden (3,22), aber nur in der Erfahrung des Bosen. Mifstrauen entsteht zwischen Mann und
Frau (Schurze), die sich jetzt vor Gott verstecken miissen, der nach Verhor das Bose verhingt,
das mit dem Tode verbunden ist (Schlange mifSachtet, Geburten voller Schmerzen/Tod, Ar-
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beit/Kultur mit Dornen und Disteln). Und in Gen 4 folgt dem ersten Mord das erste Todesurteil
als rechtsformiger Fluch (2,16f; 4,1-16). So ist die Wirklichkeit zwar nicht voller Unheil (3,20f),
aber voll Erinnerung, daf8 es anders sein kinnte, als es ist (gegen Albertz, a.a.0.):

2) Das Friihjudentum hat nicht wenig Literatur zu A. (Leben Adams und Evas, Mose-Apoka-
lypse, slavisches Adambuch, vgl. Schéfer, TRE I, 425). Neu ist die Ausformung einer/iiberragen-
den Herrlichkeit A. (Sir 49,16; Anbetung durch Engel VitAd 12-17; vgl. auch 1QS 4,23), die sei-
nen Sturz umso grofler erscheinen lief. 4Esr 3,7.21; 7,118 schreibt A. zu, die Siinde.iiber die
Menschen gebracht zu haben. Aber nach syrApkBar 54,19 bleiben sie voll verantwortlich (Scha-
fer, a.a.0.).

Das ganze antike Judentum kennt keine Typologie vom ersten zum zweiten A. Doch unter-
schied Philo zwischen dem himmlischen Menschen als Idee (hach Gen 1,27) und dem als Korper
geformten irdischen (nach Gen 2,7), der als Mikro- den Makrokosmos abbildet (Op 72-75). Aus
der rabb. Diskussion ist bes. interessant, die Engel hitten gegen A.s Erschaffung bei Gott Ein-
spruch eingelegt (tSot 6,5; bSanh 38b u.6.), wohl weil sie wie Gott die Siinden der Menschen
voraussahen, Gott dies aber in Kauf nahm (Schifer, TRE I, 426).

I 1) Bei einem Uberblick iiber das spirliche Vorkommen des Namens im NT (9mal)
lassen sich die 3 nicht zum Rém und 1Kor-Brief gehérigen Stellen rasch kldren. Jud 14
erwihnt bei einem Zitat aus dem dthiopischen Buch Henoch Al als die Spitze des Ge-
schlechtsregisters Henochs (»Der 7. seit Adamg, vgl. Gen 5). = Lk 3,38 nennt A. als
den, der Gottes war, im Stammbaum Jesu am*Ende. Zieht man zum Verstindnis Apg
17,28 (»in ihm [Gott] leben, weben und sind wir«) mit dem hier zitierten hell. Dichter-
wort »Seines Geschlechtes sind wir ja auch« (Aratus, Phaenomena, 5) heran, so will
Lukas also in Ankniipfung an eine hell. Uberzeugung sagen, daf8 A. — und mit ihm
eben das ganze Menschengeschlecht — gottlichen Ursprungs sei. Denn wenn er im Ge-
gensatz zu Matthius Jesu Stammbaum tiber Abraham hinaus bis zu A. fiihrt, so diirfte
sein Anliegen sein, zu zeigen, daf} Jesus der Offenbarer fiir die ganze Menschheit,
nicht nur fiir die Juden ist. Was mit A., der hier als der Mensch fiir die Menschheit
steht, gemeint war, bringt Jesus ans Licht. Dies:dokumentiert sich auch darin, daf3 erst
Jesus wieder von Gott selbst abstammt (1,34f).

Eine ganz andere Frage wird1Tim 2,13-15 aufgegriffen, wenn es dort heift: »A. wur-
de zuerst gemacht, danach Eva; und /A. wurde nicht verfiihrt, die Frau aber hat sich zur
Ubertretung verfiihren lassen.« Zunichst ist nach rabb. Auffassung das frither Geschaf-
fene — also A. — wertvoller (St.-B. III, 645f). Fiir den zweiten Satz liegt wahrscheinlich
eine jiid. Anschauung zugrunde, nach der Eva vom — Satan geschlechtlich verfiihrt
wurde (vgl. Kiimmel, An die Korinther, HNT 9, zu 2Kor 11,3). In diesem Sinn wird A.
von der Verfithrung freigesprochen.

2) In Rém 5,12-21; 1Kor 15,20-22.45-49 demonstriert Paulus den Gegensatz von al-
tem und neuem Aon, vom Menschen unter der — Siinde und vom Menschen unter
dem Heil Gottes, durch eine typologische Zuordnung von A. und Christus, wobei A.
einerseits als Prototyp, andererseits als Antityp Christi erscheint.

a) Wenn nach Gen 3 als Folge der Ubertretung des — Gebotes Gottes der Verlust des
Vertrauens gegen Gott und den Mitmenschen eintritt, so ist damit ein unausweichliches
Faktum geschaffen: Dies meint Rém 5,12: »Durch einen Menschen kam die Siinde in die
Welt«. Nicht Erbsiinde, sondern die menschliche Moglichkeit des Argwohns erstand, aus
der niemand herauskann. Daher geht die Siinde durch die ganze Menschheit.

b) Der Tod ist nun nicht die natiirliche Folge der Siinde, sondern Gottes Urteil iiber
sie (Rém 5,16; 6,23). Rom 7,7f halten viele Exegeten fiir eine existentielle Auslegung
von Gen 2f ohne/Nennung Adams (vgl. Betz, TRE I, 418).

c) Freilich gibt es eine Sonderphase: Die Menschen vor der Erteilung des Gesetzes
stindigen nicht in der Weise Adams (R6m 5,14). Sie hatten im Gegensatz zu A. und
den Menschen unter dem Gesetz kein ausdriickliches Gebot. Daher siindigen sie zwar
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zum Tode (V. 12), aber gleichsam ohne strenge Buchfiihrung. D.h. erst durch das Ge-
setz nimmt die Siinde die ausdriickliche Wendung gegen Gott selbst, entstehen Uber-
tretung und Ungehorsam (Rom 7,7ff). Die Siinde wird dadurch einerséits tibersiindig,
andererseits in ihrem Wesen voll erkennbar. So weit ist also A. Typus des gefallenen
Menschen vor Gott. Aber der Satz »Wie sie in Adam alle sterben, so werden sie in
Christus alle lebendig gemacht werden« (1Kor 15,22; vgl. Rém 5,14ff) sagt auch, daf3
innerhalb der durch die Siinde um ihr eigentliches Leben gebrachten Menschheit — wie
sie in A. ihren Typus hat — der Auferstandene die personhafte Erméglichung neuen Le-
bens ist, indem er den Anbruch der allgemeinen Totenauferstehung reprasentiert (1Kor
15,20), die nach jiid. Auffassung mit dem Anbruch der neuen Schopfung und d.h. der
Siindenvergebung verbunden ist (1Kor 15,17: Ist Christus nicht auferstanden, so seid
ihr noch in euren Siinden; Rom 4,25: Der auferweckt worden ist um unserer Rechtfer-
tigung willen). Damit wird ebensowenig eine Erbgerechtigkeit geschaffen wie durch
den Fall Adams eine Erbsiinde, sondern — nun freilich:wiederum fiir alle — die Mog-
lichkeit, an Leben, Freiheit und Herrlichkeit des Auferstandenen teilzuhaben. Denn der
Auferstandene ist der Anfinger einer neuen Menschheit, indem er Gottes verwerfen-
des Urteil gelten und dennoch Gott Gott sein ldffit, d.h. ihm allein sein Vertrauen
schenkt und von ihm allein alles Gute erwartet. Damit aber hebt er die Grundsiinde
des Menschen (d.h. A)) auf, die im Mifitrauen gegen Gottes Giite lag (Gen 3).

d) Welche endzeitlichen Gestalten das Judentum auch erwartete — als der Auferstan-
dene iibertraf Jesus alle Erwartungen, indem er als Einzelperson die allgemeine Aufer-
stehung und damit den Anbruch des Gottesreiches, die.neue Schépfung und die Siin-
denvergebung reprasentierte (1Kor 15,18; Kol 1,18). Diese Vorstellungen aber waren
dem Griechen nicht in gleicher Weise/geldufig wie dem paléstinischen Juden. Paulus
benutzt daher ein mythologisches Bild, um auch dem Griechen und der hell. Welt
deutlich zu machen, was fiir den paldstinischen Christen in der Auferstehung, dem
Anbruch des Gottesreiches und der Siindenvergebung verkiindigt war: Denn fiir den
Griechen kann Erlgsung nur das sein, was der Welt als Wahrheit schon immer zugrun-
de lag und liegt (die »Idee«; vgleomPhilos Unterscheidung der himmlischen Idee des
Menschen von A.). Wahres Ménschsein kann daher nur der Urmensch bringen, der die
urspriingliche Absicht Gottés mit /den Menschen verkorpert. Dieser wahre Mensch
aber — so sagt Paulus — ist nicht A., sondern Christus. Als der in der - Auferstehung
offenbarte Urmensch kann Jesus so fiirdden Griechen wirklich die neue Schopfung in
die Offenbarkeit bringen:

3) Jene gnostische Vorstellung korrigiert Paulus allerdings an einem Punkt, namlich
bei der Frage der Auferstehungsleiblichkeit, weil sie die Giite der uns unbekannten
Welt als der Schopfung Gottes betrifft. Auferstehung ist nicht das Sein dessen, was an
uns das geistige Prinzip ist, bei Gott. Nicht der Umstand, dafy wir »im Fleisch, d.h. als
Vergingliche existieren, machttins zu Siindern, sondern dafy wir »dem Fleisch entspre-
chend« uns oriéntieren, d.h:von Verginglichem unser Leben bestimmen lassen. Daher
ist auch Auferstehung nicht unleiblich, d.h. genau genommen, man erkennt den Aufer-
standenen als den/ der er war (o®ua [soma] = er selbst). Gleichwohl 1aft sich dies
soma nicht mehr mit dén uns zur Verfiigung stehenden Begriffen beschreiben. Die
dem Menschen bei der Schopfung verliehene Leiblichkeit ist nicht die des Auferstande-
nen. Hier zeigt sich, dafl der Urmensch nicht einfach das schlichte Urbild des Men-
schen tiberhaupt, sondern daf3 er von vornherein eschatologisch ist: Der Auferstandene
bringt ein neues, tins unbekanntes Sein bei Gott (1Kor 15,44bff). Neue Schopfung ist
also mehr als bloffe Wiederherstellung des Urspriinglichen, sie 1afit Unbekannt-Neues
Gestalt werden.

H. Seebass
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Argernis > Versuchung

alle — einer

alt/neu/jung

Altes und Neues, Vergangenes4ind Aufkommendes bilden die Pole dieses Wortfeldes.
o [helikia] bezeichnet das Lebensalter bzw. die Reife, wihrend das Uberkommene,
aber Veraltete mit mdhouw [palai], das, was neu oder erneuert ist, mit »awdg [kaings]
oder véog [neos] bezeichnet wird.

nhrio |

fanio [heélikia] Alter, Lebensalter, Gestalt - fi\ixog [hélikos] wie alt, wie grof, wie
maichtig

I Das Wort fjunia [helikia] meint (seit Homer) urspr. 1) das relative, jeweilige Lebensalter
(Pind Olymp, 4,29; Hdt 3,134,3; Plat Leg 95%¢), kann also mit jedem Lebensalter verbunden
werden. Daraus wird 2).das reife Alter (Hom Il 22,419) als Ausdruck der Mannlichkeit (¢v fju-
#ig = miindig), ferner 3) das Zeitalter, die Generation als Zeitbegriff (seit Herodot). Aus dem
reifen Alter (2.) ergibt sich schliefSlich (seit Demosthenes) auch die Bedeutung 4) altersmifige
Statur, Korpergrofle. Etymologisch hingt fluxio zusammen mit dem Morphem hx [lik] = Be-
schaffenheit.

II  In der LXX findet sich fxia [hélikia] in den genannten Bedeutungen 22mal, meistens in
Makk (z.B. 2Makk 5,24; 7,27; 3Makk 4,8; 4Makk 2,10.20), auch Sir 26,17, also den spiten
Schriften der hell: Zeit. Einmal steht es als Ubers. von hebr. gomdah, Kérpergrifle (Ez 13,18).
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Philo hat das Wort meist im Sinne von Lebensalter gebraucht. Wie im ganzen Altertum, gab es
auch im Judentum eine grofle Ehrerbietung den élteren Menschen gegeniiber.

I 1) Im NT hat Wxia [heélikia] die Bedeutung Gestalt, Korpergrofie eindeutig in Lk
19,3. In Joh 9,21.23 bedeutet iy &yxer [hélikian echei] er ist erwachsen oder alt ge-
nug. Hebr 11,11 ist vom hohen Alter der Sara die Rede, die trotzdem noch einenSohn
empfing.

2) Mt 6,27; Lk 12,25 kinnen doppelt verstanden werden: entweder wortlich als Kor-
pergrifle, die von Menschen nicht zu beeinflussen ist; oder flia [helikia] wird auf
das Lebensalter bezogen, wobei der Begriff Elle (was ein Léngenmaf ist) im Sinne von
Zeitspanne verstanden werden muf3. Dieses Logion Jesu, das in Pap. Ox. 655 frgm. 1b
wiederkehrt (es fehlt aber im EvThom Logion 36), betont die von Gott bestimmte zeit-
liche und gewif8 auch die physische Begrenzung des Menschenlebens.

3) Die Aussage tber die »Fortschritte« des heranwachsenden Jesusin Lk 2,52 meint
mit Wuxio (zwischen cogia [sophia] = Weisheit und ydowg [charis] = Gunst) sicher
nicht das blof3 zeitliche Lebensalter, sondern die zunehmende Reife.

4) Eph 4,13 gebraucht f\xia [helikia] im bildlichen Sinne: Christen wachsen heran
»zum Maf3 des Alters der Fiille Christi« (elg pérooy Hluniog Toi-sinodpatog 1ot XoLotob
[eis metron hélikias tou pleromatos tou Christou). Die Altersreife ist das, wodurch der
Erwachsene (éviio téhewog [aner teleios], V. 13) sich unterscheidet vom Unmiindigen
(vimog [népios], V. 14), der umhergetrieben und leicht beeinfluft wird. Das Maf3 der Al-
tersreife meint ein gestecktes Ziel, nun aber nicht fiir den individuellen Glaubigen, son-
dern fiir die Gemeinde, die zum Leibe Christi erbaut wird (V. 12). Die Glieder tragen
zwar dem Mafle der ihnen geschenkten/Gnade entsprechend (V. 7) je ihr Maf3 an Wirk-
samkeit dazu bei (V. 16); das Ziel aber ist, dafS sie »alle« (mdvteg [pantes]; vgl. auch
— Fiille, Art. mMjgoua!) in die Einheit des Glaubens und der Erkenntnis des Sohnes
Gottes gelangen; denn erst dann wird der vollkommene Mann = Mensch erreicht. Des-
halb ist auch hier die andere Bedeutung Statur, Gestalt denkbar. Vgl. — Fiille/Leere;
— Anfang/Ziel.

5) Das Adj. Wnog [helikos] steht im NT 2mal. Kol 2,1 besagt, »welch grofien Kampf«
um den Glauben seiner Gemeinden der Apostel zu bestehen hatte. Jak 3,5 benutzt den
Ausdruck ebenfalls fiir einen Vergleich, und zwar in gegensitzlicher Bedeutung: »Ein
wie grofles (gemeint ist: wie kleines) Feuer ztindet einen wie groffen Wald an«.

R. Schippers/F. Thiele

| 1OLVOG |

nawdg [kainos] neu - woauwvowng [kainotes] Neuheit - dvaxowvito [anakainizé] erneuern -
dvanawdw [anakainoo] neu machen - dvonaivwolg [anakainosis] Erneuerung - &ynau-
vitw [engkainizo] eroffnen, weihen

I . Aus der Wurzel gen, frisch (vgl. lat. re-cens), herstammend bezeichnet xouwvog [kaings] das,
was neu der Art nachist, was bisher nicht war (seit Aeschylus; Herodot). Ableitungen sind
wawomg [kainotes], Neuheit, neuer Zustand; dvoraivwows [anakaindsis] Erneuerung (erst in der
Koine); éyrawito/[engkainizd|, dvaxowitw [anakainizd], erneuern, und évoxouvéw [anakainod],
zum ersten Mal gebrauchen, neu machen.

Im profanen Wortgebrauch bezeichnet xawdg [kaings] das im Vergleich mit dem Bisherigen
qualitativ Neue, das besser ist als das Alte, wihrend — véog [neos] fiir das zeitlich Noch-nicht-
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Dagewesene gebraucht wird. Diese begriffliche Unterscheidung wird jedoch im Profangriech. je
linger je weniger durchgefiihrt. xawitw [kainizo] meint etwas Neues, Ungewihnliches tun
(Soph Trach 864).

I 1) Die LXX iibers. in der Regel mit xawdg [kainos] das hebr. hadas, womit im/alltiglichen
profanen Schriftgebrauch etwas Neues, noch nicht Dagewesenes bezeichnet wird (Ex 1,8 neuer
Koénig; Dtn 20,5 neues Haus; Jos 9,13 neue Weinschlauche; 1Kén 11,29 neuer Mantel u.a.).

2) Seinen theol. Ort hat »awdg [kainos] hauptsichlich in der eschatologischen Botschaft der
Propheten, die ein neues, in der Zukunft liegendes gottliches Heilshandeln ankiindigen. Dieses
neue Handeln JHWHs besteht nach Jer in der Aufrichtung einés.neuen — Bundes —im Gegen-
satz zum Sinaibund - (Jer 31 [LXX 38], 31ff: Suadjun nouwvy {diatheke kaine], in dem JHWH sei-
nen Willen in Israels Herz legen wird, um so seinem Volk den neuen Gehorsam zu ermogli-
chen. Ganz ihnlich verheifit Ez einen neuen — Geist und ein neues > Herz, die JHWH im
Innern der Menschen schaffen wird (Ez 11,19; 18,31; 36,26). Programmatisch und antithetisch
formuliert DtJes (Jes 43,18f): »Gedenkt nicht an das Friihere und achtet nicht auf das Vorige!
Denn siehe, ich will ein Neues schaffen« (vgl. Jes 42,9; 48,6). Er versteht das neue Handeln
JHWHs in Israels Riickfiihrung aus dem babylonischen Exil als neue <> Schopfung, die das Volk
und die Kreatur umfassen wird (Jes 43,16-21).

Vom Neuen in Gottes Geschichte mit Israel sprechen die Exil-Propheten im weiterfiihrenden,
neuschaffenden Gegeniiber zum gesamten fritheren Heilswirken Gottes, das ebenfalls auf seiner
Vergebung griindet. So findet sich bei Tritojesaja die universale Erwartung eines neuen - Him-
mels und einer neuen Erde (Jes 65,17f; 66,22; > Welt); die Verheiflung wird ins Kosmische er-
weitert: Das Neue, das in der eschatologischen Verkiindigung der Propheten als JHWHs zukiinf-
tiges Handeln erwartet und verheifSen wird, erstreckt sich vom Innersten des Menschen bis zum
Universalsten einer neuen Welt. So erwartet 1QS.4,23-25 mit der eschatologischen Neuschop-
fung den Geist der Wahrheit und der Freudé. — Die israelitische Bundesgemeinde antwortet auf
JHWHs geschehene und erwartete Heilstaten mit dem neuen Lied, das hauptsichlich in den Pss
laut wird (Ps 33,3; 40,4; 144,9; 149,1 u.5.):

I 1) Im NT finden sich nouvog [kainos] 38mal, é&vaxowito [anakainizo] nur Hebr 6,6,
gynouviCo [engkainizo] nur Hebr.2;18;.10,20, die tibrigen Vokabeln je 2mal in den pau-
linischen Schriften.

a) Auch hier ist der profane Sprachgebrauch von »awdg [kainos] aufgenommen. So
findet es sich im Sinne von unbenutzt (Mt 9,17; 27,60; Mk 2,21; Lk 5,36; Joh 19,41);
ungewohnt, interessant (Mk 1,27; Apg 17,19.21); neuartig (Mt 13,52; 2Joh 5).

b) Dann aber wird im<NT alles, was mit dem Heilswerk Jesu zusammenhingt, als
neu gekennzeichnet: néuer > Bund (Mt 26,28; Lk 22,20; 1Kor 11,25; 2Kor 3,6; Hebr
8,8.13; 9,15), neues — Gebot(Joh 13,34; 1Joh 2,7.8), neue —> Schépfung (2Kor 5,17; Gal
6,15), Neusein des - Lebéns und des — Geistes (xouvotng [kainotes] Rom 6,4; 7,6),
neuer > Mensch (Eph 2,15; 4,24; vgl. dvoxowodw [anakainos] 2Kor 4,16; Kol 3,10),
neuer ~ Himmel und neue Erde (2Petr 3,13; Offb 21,1), neuer » Name (Offb 2,17;
3,12), neues — Jerusalem»(Offb 3,12; 21,2), neues Lied (Offb 5,9; 14,3).

2) Wihrend das profane Vorkommen keiner weiteren Erklirung bedarf, soll das
theol. niher untersucht werden:

a) Hervorzuheben ist die Verbindung mit dwodnun [diathéké], = Bund, in der syn-
opt. wie paulinischen Abendmahlstradition beim Kelchwort Jesu: »Dieser Kelch ist der
neue Bund (xouvi) dwediun [kaine diatheke]) in meinem Blut« (1Kor 11,25; davon ab-
héngig ist Lk 22,20; bei Mk 14,24 und Mt 26,28 hat nur der spitere Mehrheitstext
naw [kaine] zu Suadvun [diathéke] hinzugefiigt; > Herrenmahl). Der Satz besagt, daf3
das Blut bzw. der Tod Jesu den neuen Bund begriinden, wobei offenkundig an die Ver-
heiSung Jer 31,31ff angekniipft wird. Er 16st den Sinai-Bund nicht einfach auf, sondern
macht die Christen weltweit »zu Dienern des Geistes« (2Kor 3,6). — Das Thema des
neuen Bundes fithrt Hebr weiter aus, indem er dem unvollkommenen alten Sinaibund
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den vollkommenen neuen gegeniiberstellt (8,6.7). Das Jer-Zitat (8,8-12) wird mit dem
Satz erldutert: »Indem er sagt >einen neuen Bunds, hat er den ersten fiir-veraltet er-
kldrt« (8,13). Immer wieder kreisen die Aussagen des Hebr um das Neué dieses Bundes
(9,15), den er auch als den zweiten (8,7), besseren (8,6) oder ewigen (13,20) bezeichnen
kann: Durch Jesu Tod und Mittlerschaft sollen in ihm »die Berufenen die Verheiflung
des ewigen Erbes empfangen« (9,15). Das nur in Hebr 6,6 vorkommende Kompositum
dvanawitw [anakainizo], erneuern, wird verwendet im Zusammenhang der Unmog-
lichkeit nochmaliger Bekehrung (— Bufle/Bekehrung). — Hebr 10,20 spricht vom neu-
en (mpoogoros [prosphatos], neu in Erscheinung getreten) Weg zum Heiligtum Gottes,
den Jesus Christus vorausging, und den er damit ergffnet (¢vexaivioev [enekainisen])
und fiir uns zuginglich gemacht hat. Paulus interpretiert den neuen Bund als einen
Bund des Geistes im Gegensatz zum alten Bund des Buchstabens (2Kor.3,6). »Wir die-
nen im neuen Wesen (nawoétng [kainotés]) des Geistes und nicht im alten Wesen des
Buchstabens« (— Art. maloudg; Rém 7,6).

b) Gelegentlich gebrauchen die Synoptiker xawds [kainos] in der gleichen Be-
deutung wie véog [neos], um das mit dem Auftreten Jesu verbundene Neue vom bishe-
rigen Alten abzusetzen; so in den Bildworten vom neuen Wein in alten Schldauchen
und vom neuen Flicken auf einem alten Kleid, in denen véog [neos] und »awvdg
[kainos] synonym verwendet werden (Mk 2,21f Par.). wouwvog [kainos] verwendet Mk
1,27 fiir den aufschreckenden Eindruck, densJesu Lehre in der Synagoge hervorrief
(»eine neue Lehre in Vollmacht«). Das Neué an ihr ist durch ihren Gegensatz zur als
Norm betrachteten Lehrweise der Schriftgelehrten charakterisiert (Mk 1,22) und durch
die Macht, auch zu bewirken, was sie sagt, .wie es die Heilung eines Besessenen im
Kontext zu erkennen gibt.

¢) Paulus bezeichnet Gal 6,15 Gottes Werk im Kreuz Christi als neue Schopfung
(nwouvi) wtiowg [kaine ktisis]) und stellt-es der von den Judaisten fiir heilsnotwendig er-
kldrten Beschneidung entgegen. Diese neue Schopfung Gottes umfafit fiir Paulus die
Menschheit (1Kor 8,6) wie den Kosmos (Rom 8,18ff; vgl. Jes 43,18ff). In 2Kor 5,17 — »Ist
jemand in Christus, so ist er ein neues Geschépf. Das Alte ist vergangen, siche, Neues ist
geworden« — spitzt Paulus diese christologische Konzeption anthropologisch zu: Durch
die — Taufe werden die Menschen in den Heilsbereich Christi (¢v Xoiot® [en Christo])
versetzt und werden in Form einer rechtlichen Adoption der Neuschopfung Christi
tibereignet (vgl. Stuhlmacher, 216.221). Es handelt sich bei dieser rechtlichen Annahme
als neues Geschopf nicht-um eine psychologisch-ethische Qualitit. Trotz des geschenk-
ten neuen Zustandes in der Art eines novus habitus bleibt der Christ — im Sinne eines
»Schon jetzt und noch nicht«— in der Bewegung des tidglichen Neu-Werdens in der von
Christus geschenkten Neuheit des Lebens (R6m 6,4) und Neuheit des Geistes (R6m 7,6):
¢v xowvomm Lofg [en kainoteti zoes] und &v xawvdmm tob mvedpartog [en kainotéti tou
pneumatos]. Dadurch verliert die —~ Siinde ihre Macht, die Christen praktizieren den
»Gehorsam zur Gerechtigkeit« (Rom 6,13; vgl. auch Tit 3,5).

Zu dem neuen Geschopfsein gehort also das neue Handeln. Weil aber das neue Le-
ben nicht als naturhaft wirksame Selbstverstandlichkeit vorhanden, sondern mit Chri-
stus in Gott verborgen ist (Kol 3,3), bediirfen die Getauften der apostolischen Ermah-
nung, an dem neuen Leben festzuhalten und den neuen Menschen anzuziehen:
»Nachdem ihr den alten Menschen mit seinen Taten ausgezogen und den neuen ange-
zogen habt, der nach dem Bilde seines Schopfers zur Erkenntnis erneuert wird, zieht
nun an....« (Kol 3,9.10.12; vgl. Eph 2,15; 4,23.24; Rém 12,2). Der Imperativ macht in-
dessen den Indikativ nicht ungiiltig, vielmehr ist die Verborgenheit des neuen Ge-
schopfseins der Grund fiir die Energie des Imp. zum neuen Wandel (vgl. Gal 5,25). In
der Dialektik von Ind. und Imp., Evangelium und Gesetz bzw. Gabe und Aufgabe,
bewegt sich nach Paulus das neue Leben der Christen, das in der unaufhebbaren
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Spannung zwischen Zueignung des neuen Geschopfseins und Aneignung des neuen
Menschen gelebt wird (vgl. Bornkamm, Taufe, 44ff).

d) Das Johannesevangelium spricht vom neuen - Gebot (xouvi) évrol [kai-
ne entol¢]) der Bruderliebe: »Ein neues Gebot gebe ich euch, daf} ihr euch untereinan-
der liebt (gleich)wie ich euch geliebt habe, damit auch ihr einander lieb habt« (13,34):
Neu ist das iiberlieferte Gebot deshalb, weil Jesus damit offenbart hat, was — Liebe
heif3t (vgl. 15,13). Auch hier griindet der Imperativ zur Liebe in dem Indikativ der Lie-
be Jesu. Weil die christl. Gemeinde die Wirklichkeit der sich hingebenden Liebe Jesu
erfahren hat, ist sie befreit und zugleich aufgerufen, kraft des neuen Gebotes die Liebe
als diakonisches Handeln fiir den Néachsten zu iiben. Sie ist ein Erkennungszeichen der
Jingerschaft in dieser Welt und fiir sie. Es geht nicht um ein ethisches Prinzip, son-
dern um die auch bei Paulus erwihnte Qualitdt und Wirkung der évaxaivoows [ana-
kainosis] = Erneuerung durch Christi Geist (Rém 12,2).

Auchim 1. Johannesbrief ist von dem neuen.Gebot der Bruderliebe die Rede
(2,7tf). Das Gebot wird zugleich als alt und neu bezeichnet (2,7.8; vgl. 2Joh 5). Die
Ausfithrungen richten sich offenbar gegen die Neuerungssucht der Gnosis. Unter »alt«
wird aufler dem darin enthaltenen Hinweis auf die schon im AT gegebene Summe der
Gebote (vgl. Lev 19,18) auch der Zustand vor dem Christenleben zu verstehen sein:
»Das alte Gebot ist das Wort, das ihr gehort habt« (2,7). Inhaltlich ist nichts anderes
gemeint als die neue Bruderliebe; allerdings fehlt die christologische Begriindung des
Joh-Ev. (2,8-11).

e) Nur im Hebréderbrief kommt ¢ynoawviCw [engkainizo], erneuern, (ein)weihen,
vor: Der neue Bund wird in Analogie zu dem alten Bund durch Blut, und zwar durch
das Blut Jesu Christi eingeweiht, d.h. in' Wirksamkeit gesetzt (9,18). Darum wird auch
in dem schwierigen Vers 10,20 #v évexaivioev [hén enekainisen] in der gleichen Bedeu-
tung des Begriffes iibers. werden miissen: Durch sein Blut hat Jesus uns einen neuen
Zugang zu Gott (ein)geweiht, d.h./wirksam gemacht, vergleichbar den — jetzt nutz-
und sinnlos gewordenen — Weihehandlungen der Priester beim Tempelopfer, um die
auflerordentliche, einmalige Bedeutung des Opfertodes Jesu zu betonen.

f) Eine wichtige Rolle spielt/zawvdg [kainos] in den Visionen der Offenbarung:
Die Uberwinder der irdischen Anfechtungen werden einen weiffen Stein mit einem
neuen Namen erhalten (2,17; vgl. 13,12). Die himmlische Gemeinde der Erlésten wird
einen neuen Gesang anstimmen zu Ehreni des Lammes, das geschlachtet ist (5,9; 14,3).
Wenn der grofle apok. Endkampf gegen den Satan ausgefochten ist und alle Feinde des
Lammes besiegt sind, werden das neue Jerusalem (21,2), ein neuer Name (3,12; vgl. Jes
62,2), ein neuer Himimel und eine neue Erde geschaffen (21,1; vgl. 2Petr 3,13; Jes
65,17; 66,22); und ein neués Lied (5,9; 14,3) wird gesungen. Dann werden weder Tri-
nen noch Leiden, Schmerzen oder Tod zu finden sein (21,4). Entsprechend den Erwar-
tungen des Neuen im AT reicht das mit Jesus Christus in die Welt eingetretene No-
vum von der Vérwirklichung des neuen Menschen bis zur universalen Hoffnung auf
einen neuen Himmel und eine neue Erde. Der auf dem Thron des neuen Jerusalem Sit-
zende spricht vollmichtig 'und fiir sein Volk trostlich: »Siehe, ich mache alles neu«
(Offb 21,5).

H. Haarbeck/H.-G. Link/F. Thiele
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| vEOg |

véog [neos] neu, frisch; jung, jugendlich; noch nicht dagewesen - vedtng[neotes| Jugend
- veTeQog [negteros] jlinger, ein Jiingerer - dvavedw [ananeod| erneuern

I Das Adj. véog [neos], aus idg. neFos, skr. navos, lat. novus, idg. neuos-abgeleitet von dem Adv.
nu = jetzt, hat temporalen Charakter: zum jetzigen Augenblick gehirig, also neu, noch nicht da-
gewesen, neu in die Erscheinung tretend, oder: neu, jung (von Menschen).

1) Das profane Griech. gebraucht véog [neos] als Adj. (seit Homer belegt) von Sachen meist in
zeitlichem Sinn: neu, frisch (z.B. Hdt V,19,2 vedreoa movypora [neotera pregmatal: Umsturz,
Revolution); in iibertr. Sinn gelegentlich auch bei Personen von einer neuerlangten Wiirde oder
Stellung (vgl. Aesch Prom 955.960 oi véou deoi [hoi neoi theoi], die newen Gotter). Am hiufig-
sten wird véog [neos|, meist im Komparativ, zur Kennzeichfiung der jugendlichen Altersstufe
zwischen 20 und 30 Jahren im Unterschied zu den moeofiteoor [presbyteroi] oder végovtes [ge-
rontes| gebraucht und als Subst. gelegentlich zur Kennzeichnung des Unerfahrenen, des Neu-
lings. Eine strenge Unterscheidung zwischen véog [neos] und den meist synonym gebrauchten
Adj. = nauwdg [kainos] und (selten) modoqatog [prosphatos] liegt micht vor.

2) Im hell. und rém. Herrscherkult wird véog [neog] gern in Verbindung mit einem Géotterna-
men (Asklepios, Dionysios) gebraucht. Der als Gott verehrte Herrscher soll damit als gegenwir-
tige Reprisentation dieser Gottheit gefeiert werden. In der gnostischen und manichiischen reli-
giosen Sprache kann auch von dem »neuenc, d.h. erlésten Menschen geredet werden, was aber
schon Abhingigkeit vom Urchristentum verrit.

II 1) LXX verwendet véog [neos| iiberwiegend komparativisch (vedtegog [nedteros]) im Sinne
von jiinger, ein Jiingerer. In dieser Bedeutung iibersetzt LXX das hebr. zd%r, jung, und katon,
der Jiingere, oder mit superlativischer’ Bedeutung der Jiingste (zusammen 36mal, z.B. Gen
27,15), ebenfalls na‘ar, Knabe, und jeled, Kind (zusammen 11mal). Num 28,26 gibt LXX die
Erstlingsfriichte (hebr. bikkiirim) mit t& véa [ta nea| wieder und iibersetzt dementsprechend den
Ahrenmonat Abib als Monat der Erstlinge (7mal, z.B. Dtn 16,1 pijv tév véwv [mén ton neon]).
Nur 4mal gebraucht LXX véog [néos| zur Ubers. von hebr. hadas, neu (z.B. Hld 7,14); das geldu-
fige Aquivalent dafiir heifit xouyoc [kainos].

2) In den Apokryphen tritt bei véog [neos] die Bedeutung des jugendlichen Unerfahrenseins,
der Unreife und leichten Beeinflufsbarkeit hervor.

I 1) Im NT begegnet die Wortgruppe mit und um véog [neos] insges. 29mal, verstreut
in zahlreichen Schriften. Ein gewisser Schwerpunkt liegt bei den Synopt. und in den
Pastoralbriefen. Bei véog [sieos] ist das zeitliche Moment vorherrschend zur Kennzeich-
nung des Gegenwirtigen im Vergleich zu dem Einstigen: neuer Teig (1Kor 5,7) = frisch
hergestellt, noch _nicht mit Satierteig vermengt; neuer Wein (Mk 2,22 Par; vgl. Sir
9,10) = frischer, noch girender Wein; neuer Mensch (Kol 3,10) = gottliche Neuschop-
fung; neuer Bund (Hebr 12,24) = Neusetzung Gottes im Vergleich zu dem vom Men-
schen gebrochenen alten Bund. véog [neos] in der Bedeutung von jung (Tit 2,4) wird
auch im NT 'meist im Komparativ gebraucht (Lk 15,12; Apg 5,6; Joh 21,18; 1Tim 5,1.2;
Tit 2,6; 1Petr 5,5); vedtg [neotés| heist dementsprechend die Jugend (Mk 10,20; Lk
18,21; Apg 26,4; 1Tim 4,12). Lk 22,26 verwendet vedregog [nedteros] als Bezeichnung
des Jiingeren, der in.der damaligen Gesellschaft meistens ein Nachgeordneter war. Die-
ses innden Synopt. 5mal vorkommende Logion stellt die von Christus durch seine
Worte und sein Beispiel der Gemeinde zugeordnete Regel wahrer Diakonie als grund-
sitzliche Haltung allen Christseins auf. Das Verbum dvaveotoSau [ananeousthai] be-
gegnet nur Eph 4,23: der neue Mensch soll erneuert werden, also sich erneuern lassen
an Geist und Sinn.
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2) véog [neos] kennzeichnet im NT das Neue im Menschen, das ihm Jesus als Gabe
und Aufgabe zugleich bringt. Es ist das neue Heil und Leben, das mit seinem-Kommen
beginnt. véog [neos] steht darum im unbedingten Gegensatz zu dem, was mahai [palai],
friiher, ehemals war (Hebr 1,1) und was mahawdg [palaios] ist.

3) Im Gegensatz zu mahowds [palaios], alt, bezeichnen sowohl véog [neos] wie auch
nawdg [kainos] das neue Heil, das Christus gebracht hat, und das neue Leben im Glau-
ben an ihn. Das Bild vom neuen Wein und den alten Schliuchen (Mk 2,22; Mt 9,17)
setzt das Neue der Person und Verkiindigung Jesu scharf ab von.dem Alten der Traditi-
on. Das Gleichnis vom neuen (im Sinne von jiingeren, diesjahrigen) Wein in den neu-
en Schlduchen warnt — mit negativer Fassung — vor jeglicher Vermengung mit dem Al-
ten. Ein Vermischen von Alt und Neu »hat explosive Folgen mit todlicher Gefahr fiir
beide« (Behm, ThRWNT 1V, 902,16). Das Bildwort ist vor dem Hintergrund des unver-
einbaren Gegensatzes, in dem Jesus zu dem Bisherigen steht, zu verstehen. Dem ent-
spricht das Bild von der Gemeinde als neuem Teig (1Kor 5,7: véov. qioaua [neon
phyramal), das Paulus allerdings sogleich dndert, wobei der neue Teig von der feiern-
den Gemeinde in Reinheit und Wahrheit genommen’ wird.

H. Haarbeck/F. Thiele

| Ao |

ndhon [palai] vormals, frither, schon lingst - malawds [palaios] alt, hochbetagt - ma-
hawdtng [palaiotes] alter Zustand - mahowdw [palaioo] veralten, unbrauchbar geworden
sein; alt machen

I mdhouw [palai] (seit Homer), aeolisch.mijhut, gehort etymologisch zu der Wortgruppe tihe [tele],
die in der urspriinglichen Bedeutung »fern, weit weg« das Friihere, Vergangene im Gegensatz
zur Gegenwart bezeichnet (vgl. téhog [telos| =/das Ende). mohoudg [palaios] (ebenfalls seit Ho-
mer) wird im Profan-Griech. allg. im Sinne von alt gebraucht, a) positiv als seit langem beste-
hend und darum altehrwiirdig, b) negativ veraltet, abgenutzt, und darum wertlos, unbrauchbar
(so z.B. Soph OedTyr 290 u.a.). Das oft.imgleichen Sinn verwendete doyotog [archaios] »ur-
spriinglich, altehrwiirdig« wird im Unterschied zu mahoudg [palaios] fast nur positiv gebraucht.
nohawdw [palaioo] (seit Hippocrates) kommt im Profan-Griech. meist im Passiv vor.

I In LXX hat nahudg [palaios| meist die Bedeutung alt, vorjihrig, iiberholt (z.B. vom alten
Ernteertrag Lev 25,22) und ist in der Regel Ubers. des hebr. jasan = alt, vorjihrig. In Dan 7 ist
es Ubers. von »Der Alte an Tagen« (Gottesmetaphysik). Der hiufigste atl. Begriff fiir alt ist za-
ken, der in LXX in'der Regel mit moeofitegog [presbyteros] alt, Altester iibersetzt wird.

mohawdo [palaioo] ist in LXX Ubers. von ‘%taq und bedeutet trans. vergehen lassen (z.B. Tjob
9,5), intrans. vergehen, verfallen (z.B. ljob 14,18), hohes Alter erreichen (ljob 21,7) sowie von
balah und bedeutet hier abgenutzt sein, zerfallen (z.B. Dtn 29,4; Jos 9,5.13; Neh 9,21). Ubertr.
gewinnt sohowdw [palaioo] (fiir balah) bes. in den exilischen und nachexilischen Schriften des
AT theol. Bedeutung: Leben und Wirken des Menschen, aber auch Himmel und Erde sind dem
Altern und der Verginglichkeit preisgegeben (z.B. Ijob 13,28; Ps 32,3; Jes 50,9), ja, Gott selbst
vollstreckt in der Dahingabe der Menschheit und der ganzen Schiopfung in das Vergehen und
Verfallen sein Urteil iiber Siinde und Abfall der Menschen (Ps 102,27; Jes 51,6). Insgesamt ist
die Wortgruppe selten.

I 1) Im NT kommen ndhon [palai] 7mal, mohawdg [palaigs] 19mal und das Verb ma-
Lawodv [palaioun] 4mal vor. médhau [palai] weist auf etwas hin, das kiirzere oder lingere
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Zeit zuriickliegt: vor Zeiten — im Sinne von in alter Zeit, schon lingst — (hat Gott ge-
redet Hebr 1,1), vorher, lingst (hitten sie BuSe getan Mt 11,21 Par), friiher. (getane
Siinden 2Petr 1,9), bereits, schon (gestorben Mk 15,44), schon lange (ist das Urteil ge-
fallt Jud 4) usw.

2) In mohawdg [palaios] und mohowdtng [palaiotés] dagegen steht das Alte, Vergange-
ne, Uberholte dem vollig Neuen (= Art. xouvdg, véog), dem rettenden Heil Gotfes in
Jesus Christus gegeniiber. Mk 2,21f Par. nimmt den schon bei Jes 50,9; 51,6 und Sir
14,18 verwendeten Vergleich mit den veralteten Kleidern auf und wendet thn auf die
Fastenpraxis an. Paulus erwihnt Rém 6,6 den malawog dviowmog [palaios anthropos],
den alten Menschen, in seiner Gebundenheit an den alten Zustand eines Buchstaben-
gehorsams (Rom 7,6).

Eph 4,22 und Kol 3,9 deuten das Bild von den Kleidern mit den Ausdriicken dsrodéo-
You [apothesthai], ablegen, und dnexdopon [apekdyomai], ausziehen, des alten Men-
schen (— Kleidung). Jedesmal tritt an die Stelle des Alten vollig.Neues (vgl. 2Kor 5,17;
Offb 21,5). Das ist der Mensch, der »nach Gott geschaffen ist in Gerechtigkeit und
Heiligkeit und Wahrheit« (Eph 4,24f mit Bezug auf Gen 1,27).

a) Das Doppelgleichnis bei Mk 2,21f vom neuen Flicken auf altem Gewand und dem
neuen Wein in alten Schliuchen deutet auf die durch das Kommen Jesu in die Welt an-
gebrochene neue Weltzeit hin: Sie vertrigt sich nicht mehr mit dem alten Kosmos. Die
theol. Bedeutung der hier u.6. im NT vorkommenden Gegentiberstellung von alt und
neu dringt vom Indikativ zum Parinetischén hin: Denn die das Alte ablegende neue
Lebenshaltung hat Konsequenzen: alte Briduche, Lebenseinstellungen und Verhaltens-
weisen sind unvereinbar mit dem in Jesus Christus gekommenen — Reich Gottes. Das
von Gott »in alter Zeit, schon langst« vorgestellte Alte, worauf Hebr 1,1 hinweist, ist
jedoch im Neuen erfiillt (Mt 5,17).

Auch das in diesem Zusammenhang scheinbar paradoxe Sprichwort Lk 5,39 fordert
in seiner negativen Wendung die Absage an das Alte, das den Menschen in seiner ver-
fithrerischen Vertrautheit gefangenhalt. In Mt 13,52 spricht Jesus vom rechten Schrift-
gelehrten, der »ein Jiinger des Himmelreichs« geworden ist und sowohl das Alte, die
Botschaft der atl. Schriften, als auch die Erfiillung im radikal Neuen, durch die Bot-
schaft und die Person Jesu, kennt.

b) Bei Paulus und im Hebr ist/der Gegensatz von alt und neu dhnlich wie bei den
Synoptikern zu verstehen. In der Taufé ist ein neuer Mensch geboren und der alte
Mensch abgelegt wordens Wir haben in dem Bild vom alten und neuen Menschen viel-
leicht ein Stiick aus einer urchristl. Taufvermahnung vor uns (Rom 6,6; Kol 3,9; Eph
4,22). Das »Alte« bezeichnet alles, was mit dem Siindenfall des Menschen zusammen-
hangt und mit seinem Daliingegebensein in Not und Tod des verginglichen, gottfernen
Lebens. In diesem Begriff schwingt der tiefe, dunkle Unterton mit von Gottes Zorn
und der Siinde Sold, zugleich aber weist auch alles hin auf das unerhért Neue, Heilen-
de und Rettende, das dem Menschen im Mitgekreuzigtwerden und Mitauferstehen mit
Christus geschenkt ist (Rom6,3ff).

Weil Jesus Christus der/ »neue Mensch« ist und der Glaubende in ihm nun auch zu
einem neuen Leben wiedergeboren ist, ist das alte gottferne Leben tot, ohne Geltung
und Anspruch und mufl darum tdglich neu in den Tod gegeben werden. In 1Kor 5,7f
vergleicht Paulus mit gleicher Zielsetzung das Ablegen des alten Wesens mit der atl.
Vorschrift, vor dem Passaopfer, vom alten Sauerteig auch die Reste wegzuschaffen
(— Feste, Art. mdoya). So muf3 das Bose und Verkehrte des alten Lebens, der alte Sau-
erteig von Siindé und Ungehorsam, dem neuen Wesen der Lauterkeit und des Gehor-
sams Platz machen (1Kor 5,6-8). Auch »die Erde und die Himmel« werden »veralten
wie ein Gewand« (Hebr 1,10f).
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Daf solches mohawodv [palaioun], d.h. solche Auflerkraftsetzung des Alten ganz und
allein Gottes Werk ist, bezeugt Hebr 8,13 in der Deutung der Verheiflung Jer31,31-35.
Indem Gott in Christus einen neuen Bund stiftet, wird der erste Bund dés Gesetzes fiir
veraltet erkliart; d.h. in Christus kann der erste nur als »alt« und erfiillt erkannt wer=
den (2Kor 3,14). So laf3t sich zugespitzt sagen, im NT wird vom »Alten« nur yom
»Neuen« her und um des »Neuen« willen geredet.

3) In einem ganz andern Sinn wird mahawdg [palaios] nur in 1Joh 2,7 gebraucht. Der
Verfasser des Briefes verkiindet den Empfingern kein neues, sonderndas alte Gebot
von der Bruderliebe, die zwar vom atl. Gebot der Néchstenliebe (Lev 19,18) umspannt
ist, hier aber auf Joh 13,34 Bezug nimmt: es ist alt und neu zugleich; denn fiir die Le-
ser des 1Joh-Briefes galt es als das alte, von Jesus seinerzeit mit dem Kommen des Rei-
ches Gottes proklamierte Gebot, das mit ihm eine neue Weltzeit einleitete.

H. Haarbeck /F. Thiele

Lit.: W. Matthias, Der alte und der neue Mensch in der /Theologie des Paulus, EvTh 17, 1957,
385-397 — W. Nagel, Neuer Wein in alten Schliuchen (Mt 9,17), Vigiliae Christianae XIV, 1960,
1ff — R. Bultmann, Der alte Mensch und der neue Mensch in der Theologie des Paulus, 1964 —
G. Bornkamm, Taufe und neues Leben (Rém 6), in: Das Ende des Gesetzes, 51966, 34-50 — P.
Stuhlmacher, Gerechtigkeit Gottes bei Paulus, FRLANT 87, 21966, 213ff — G. Harbsmeier, »Alt«
und »Neu« in der VerEiindigung, EvTh 27, 1967, 286-307 — R. Bultmann, Das Evangelium des
Johannes, KEK 1II, 191968, 403 — R. von Ungern-Sternberg, Die Bezeichnungen >Neu< und >Er-
neuern< im Alten Testament, in: ders., Redeweisen der Bibel, BSt 54, 1968, 36-61 — FE. Hahn, Die
Bildworte vom neuen Flicken und vom jungen Wein (Mk 2,2f par), EvTh 31, 1971, 357-375 — E.
Stegemann, Alt und Neu bei Paulus und in-den-Deuteropaulinen (Kol-Eph), EvTh 37, 1977,
508-536 — H.J. Zobel, >Alt« und >Neuc in der Verkiindigung des Propheten Deuterojesaja,
Greifsw. Univ. Reden 57, 1990, 18-27 — W.H. Schmidt, Aspekte der Eschatologie im Alten Testa-
ment, in: Der Messias, JBTh 8, 1993, 3-23. Neuere Literatur s. S. 2107.

Amen — Wahrheit

anders — gleich

anhangen — Nachfolge

Anfang/Ziel

Im Unterschied zum zyklischen Verstindnis der Welt finden wir in der atl. und in der
urchristlichen Tradition ein Weltverstindnis, demzufolge das Dasein mit der — Schop-
fung begonnen hat und mit der Endvollendung seinen AbschlufS finden wird (vgl.
- Welt, Art. x66p0g).
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Diese zielgerichteten (teleologischen) Vorstellungen werden mit verschiedenen Voka-
beln ausgedriickt, die den Beginn und das Ziel des Handelns Gottes in_der-Welt, das
Nahekommen der heilbringenden Gottesherrschaft und das Ende der Welt und der Ge-
schichte bezeichnen. Beginn und Ursprung allen Handelns (Gottes) ist mit/doyn [ar=
cheé] bezeichnet, wihrend téhog [telos] hdufig das Ziel des Handelns| Gottes, das Ende
der alten Heilszeit oder das Ende der gegenwirtigen Welt meint, tehéw [feleo] und ve-
Lewow [teleiod] oft fiir die Erfiillung oder die Vollendung des Willens Gottes stehen.
Das Verb 2yyitw [engizo] und das Adv. yyic [engys] werden an mehreren Stellen mit
heilsgeschichtlicher Nuance zur Kennzeichnung der Gegenwart der Heilszeit bzw. der
Nihe des Endheils gebraucht. Das Adj. oyatog [es-chatos] bezeichnet hdufig die letzte
Zeit vor dem Weltende bzw. den »Jiingsten Tag«.

Zugeordnet ist hier auch mo@tog [protos] mit seinen Ableitungen; weil diese eben-
falls fiir den Beginn einer Entwicklung stehen, von daher auch eine Rangordnung
signalisieren.

doxn |

doyn [arche] Anfang, Ursache - doyw [archo] anfangen, herrschen - doywv [archon]
Herrscher, Fiirst - doynyos [archégos] Herrscher, Anfiihrer - doyaiog [archaios] alt -
¢vdoyouar [enarchomai] anfangen

I 1) &oxn [arche], seit Homer, bedeutet/a) Anfang, Beginn; b) Anfangspunkt, Urbeginn; c) erste
Ursache, Prinzip, Urgrund; d) Macht/Behorde, Regierung. Das Verb doyw [archd] heifit ganz
allg. a) der erste sein, anfangen in dem Sinne, daf8 man der erste ist, der etwas vor anderen tut;
b) den Anfang mit etwas machen, im Gegensatz zu dem, was man spiter tut; c) als Anfiihrer
der erste sein, herrschen. Von é&gyw [archo] abgeleitet ist das Part. doywv [archon], der Herr-
scher, Gebieter, Fiirst, leitende Beamte; dhnliche Bedeutung hat auch doynyos [archégos]. doywv
[archon] legt jedoch stirker den Ton auf die Macht, die zum Befehlen notwendig ist. Das Adj.
&oyaiog [archaios] bezeichnet das, was von Anfang an, seit alter Zeit besteht: alt, uralt.

2) Aus dieser Wortgruppe hat eine bes:Bedeutung in der griech. Philosophie éoyn [arché] ge-
wonnen.

a) Es bezeichnet den Punkt, an dem zeitlich etwas Neues beginnt, das jedoch vom Anfang her
schon in seiner Begrenzung am Ende gesehen wird. Mit dem Anfang (&oxy [arché]) einer Sache
riickt also bereits immer schon das Ende (téhog [telos]) mit in den Blick. So wie der Anfang aus
dem Unendlichen hervorgeht, miindet das Ende in die gleiche Unendlichkeit ein.

b) doyxn [arche] ist der Ausgangspunkt, der Urgrund, die erste Ursache allen Seins, d.h. das letz-
te Prinzip (z.B. bei Thales das Wasser, bei Anaximander das Unendliche, bei Anaximenes die Luft).
Allméhlich macht é. jedoch einen Bedeutungswandel durch von der Grundsubstanz hin zu den
Grundgesetzen, nach denen sich die Entwicklung und das Werden des Kosmos vollziehen.

D. Miiller

II  Uber 30 hebr. Aquivalente werden — viele allerdings nur vereinzelt — in der LXX durch diese
Wortgruppe wiedergegeben. Hervorzuheben sind folgende Bedeutungen:

1) Das Verb doyo/[archa] (231 Belege) tritt am haufigsten fiir hdlal im hif. (z.B. Gen 6,1; Ri
10,18) oder ja’al im hif. (z.B. Gen 18,27; Dtn 1,5) ein; beide kennzeichnen das Beginnen als An-
fang einer Handlung, das im letzteren Fall mit der Uberwindung von Hemmungen oder Sitten
verbunden ist. Der Gebrauch in diesem Sinne ist meist rein sprachlich bestimmt und nicht
theol. gefiillt. Auch das Subst. oy [arche] findet sich z.B. Gen 41,21; Dan 9,21 fiir den Beginn
eines Vorganges (hebr. tehillah).
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2) Das fiir das Verb vorherrschende Moment des zeitlichen Ausgangspunktes ldfSt sich beim
Subst. &oyn [arche] (239 Belege) in noch qualifizierterem Sinne erkennen, wo dieses. fiir ‘6lam,
ferne Zeit (nur Jos 24,2 und Jes 63,16.19), oder fiir geedeem, Vorzeit, Urzeit (zB. Hab 1,12; Ps
73,2; Mi 5,2) steht. Gemeint ist dann nicht nur eine zeitlich ferne Vergangenheit (geedeem | ist
urspr. der Anfang, der Osten!), sondern der friihere Zustand (auch wenn er negativ beurteilt
wird: Ez 16,55), ja der Urzustand, der Ursprung des Volkes oder der Welt (vgl. Jos. Ant 1,27;/Art.
aldv unter — Zeit; > Schépfung). In diesem Sinne reicht die Bedeutung von ‘éoyn [arché] vom
erinnerlichen Vor-Zustand iiber den Urzustand bis buchstiblich in die VorZeitlichkeit (Jes
37,26). — Das Adj. éoyoiog [archaios], alt, hat etwa den gleichen Bedeutungsumfang (vgl. — alt,
Art. wddaw); so werden z.B. Ps 138,5 LXX die é&oyaio [archaia] als das Friihere den #oyato
[es-chata] als dem Letzten gegeniibergestellt, um damit das Ganze (ta wévra [fa panta]) zu um-
schreiben; (im MT von Ps 139 und den deutschen Ubersetzungen ist hier raumlich gedeutet:
»hinten und vorne« ZB).

3) Neben den zeitlichen Aspekt tritt sodann der des obersten, vordersten Ranges, und zwar
von dem sehr schillernden hebr. Aquivalent 105, Haupt, und dessen Ableitungen rison, erster,
friiherer und resit, Anfang, erstes Teil, Erzeugnis her, fiir dié &. oft rein schematisch eingesetzt
wurde und so sehr verschiedene Bedeutungen iibernehmeén mufite. So heifit es beispielsweise
Jer 22,6 Spitze (des Libanon), Num 1,2 Summe (Gesamtzahl der Israeliten), Gen 2,10 Hauptarm
(eines geteilten Stromes). Es umschreibt Am 6,1; Num 24,20 eine Vorrangstellung (unter den
Vélkern; Ex 12,1 fiir den Passamonat unter den anderen), 1Kén 20,9:11 den obersten Platz in
der Volksversammlung, und Gen 40,20 meint »das Haupt erhohen« die Wiedereinsetzung in
eine Machtposition (vgl. > Art. mg@tog). — Die Bedeutungstendenzen des Beginnes und des vor-
dersten Ranges verdichten sich an einigen Stellen; z.B. in dem Wort von der Furcht des Herrn,
die &y Tijs cogiag [archeé tes sophias] ist (Ps 110,10), zu der Bedeutung Prinzip als der qualita-
tiven Komponente des Beginnens, die Verlauf und Ausgang des Ganzen bestimmt.

4) Von 165 her kann &. aber auch fiir den Befehlsbereich oder die (einem Befehlshaber unter-
stehende) Heeresabteilung (z.B. Ri 9,34; 1Sam 11,11) Verwendung finden. Das Moment des
Herrschens, Regierens wohnt ihm bes. da inne, wo es (Gen 1,16; Jer 41,1 und Mi 4,8) fiir mam-
salah, Herrschaft, steht; noch hiufiger ist das bei doyw [archo] der Fall (15mal fiir hebr. masal,
z.B. Gen 1,18; Ri 9,2; Dtn 15,6). Vgl. - herrschen/dienen.

5) Ganz in diese Richtung gehort dann auch die relativ eindeutige Verwendung von dgyov
[archon] (645mal!) und doynyds [archégos] (32mal). Beide treten — namentlich im chronisti-
schen Geschichtswerk, im Dtn, Jos, Num und Ri — relativ hiufig fir r65 im Sinne des politi-
schen oder militirischen Fiihrers, auch des Familienhauptes ein (Num 25,4; 30,2; 1Chr 8,6.28;
Neh 11,3.16f; vgl. auch die Kriegsregel von Qumran), wihrend doywv [archon] im iibrigen fiir
sar, Inhaber von Macht, Gewalt; Oberster; Edler; Herrscher (Gen 12,15; Ri 8,3; Am 1,15), in
Num und Ez auch fiir ndsi’, (Stammes-)Fiifst, Patriarch (Num 2,3.5.7; 13,2; Ez 7,27) steht und
als &oymyos [archégos] z.Biauch der erwihlte Charismatiker in der Notzeit bezeichnet wird
(gatsin, Ri 11,6). Wihrend éoymyos [archégos] mehr die faktische Machtausiibung im Auge hat,
meint doywv [archon] mehr die dahinter stehende Autoritit; so reicht seine Anwendung von
dem, der allgemein Einflufl-ausiibt, bis hin zum Volksfiihrer, Beamten, zum Hohenpriester
(1QOM 2,1), ja sogar zu den iberirdischen Wesen (Dan 10,13), die in der Geisterwelt die Volker
reprisentieren und iibrigens grofitenteils gegen Gottes Volk stehen. Diese konnen freilich (Dan
7,27) auch als &gy [arché] bezeichnet werden (vgl. = Engel).

L. Coenen

I Auch im NT wird mit den Begriffen dieser Wortgruppe wie im Profangriech. immer
etwas Vorrangiges wiedergegeben, sowohl hinsichtlich der Zeit als auch des Standes
und des Ansehens. Das NT verwendet die Begriffe also im wesentlichen gleichbedeu-
ténd mit dem profangriech. Vorkommen, vor allem zur Bezeichnung eines ersten Zeit-
punktes.und zur Beschreibung eines Machtbereiches.

1) So ist &oyn Jarche] (55mal im NT, davon 18mal in den johanneischen Schriften):

a) der Anfang, der Beginn, z.B. Mk 1,1 Anfang des Evangeliums; 13,8 Beginn der
endzeitlichen Wehen; Hebr 3,14 Anfang der Gewifsheit des Glaubens oder Apg 10,11
auch in konkreter Bedeutung Zipfel des Tuches. Der Ausdruck v doynv [ten archen]
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in Joh 8,25 bedeutet vielleicht iiberhaupt. Als Anfangsgriinde, Anfangslehre steht 4. in
Hebr 5,12; 6,1. Christus ist iiber die Zeit erhaben, darum hat er weder Anfang noch
Ende (Hebr 7,3). — Vor allem in den Wendungen &x’ [ap’] und & doyiic [ex arches]
wird der erste Zeitpunkt angegeben, der im einzelnen aus dem Zusammenhang er-
schlossen werden muf: der Anfang der Tatigkeit Jesu (Lk 1,2; Joh 15,27;/16,4); Jesus
weils von Anfang, ob jemand glaubt (Joh 6,64); das Leben des Paulus hat sich von An-
fang an in seinem Volk abgespielt (Apg 26,4); Johannes verweist auf das, was die Ge-
meinde von Anfang an hatte: das gleiche Evangelium, das gleiche Wort Gottes (und
kein neues Gebot! 1Joh 2,7), das in ihnen bleiben soll.(2,24); es ist die Botschaft der
Liebe (3,11; 2Joh 5), die im Handeln aus dem Willen Gottes wirksam wird (2Joh 6).

Nicht ganz sicher ist 2Thess 2,13: Ist die Erwdhlung der Leser von Geburt an oder
von der Vorzeit her gemeint? — Von Anfang an war der Teufel ein Mérder und Liigner
und hatte in der Wahrheit nicht seinen Standort. So kénnen seine Kinder nur des Va-
ters Begierden verwirklichen wollen (Joh 8,44; vgl. Joh 3,8:'der Teufel siindigt von
Anfang an). Auf den Anfang der Schopfung (Gen 1,27) geht die Einehe zuriick (Mt
19,4.8 Par.); auf den Anfang der Welt blicken Mk 13,19 und 2Petr 3,4. In Apg 11,15 ist
an die erste Zeit der Gemeinde in Jerusalem gedacht, in Phil 4,15 an den Anfang der
missionarischen Tatigkeit des Paulus.

b) Der Urbeginn: In Joh 1,1 ist eigentlich ein »Vor«-der-Zeitlichkeit gemeint, also
nicht ein Anfang innerhalb der Zeit, sondernsein absoluter Anfang, wie er Gott selbst
zukommt, bei dem eine Zeitaussage geradé nicht gemacht werden kann. Der Adyog
[logos] (— Wort) ist streng préexistent vor der > Welt und eben damit auch vor der
— Zeit, die ja mit der Welt beginnt. Das ist.auch die Meinung in 1Joh 1,1; 2,13f, wobei
die erste Stelle mit dem Subjekt im Neutrum noch klarer ausdriickt, was gemeint ist.

) Erste Ursache, Prinzip, Urgrund: Strittig ist in der Exegese, ob in Kol 1,18 fiir
doyn [arche] diese Bedeutung angendmmen werden darf. Die Frage hingt davon ab, ob
man ¢&. gedanklich noch zur vorhergehenden kosmologischen Aussagenreihe iiber
Christus ziehen darf, oder ob man nach cuvéotnuev [synhestéken] einen Punkt setzt
und dann eine neue Gedankenreihe beginnen lafit. Im ersten Fall diirfte die Bedeutung
»erste Ursache, Prinzip« anzufichmen sein, im zweiten aber bekdme das Wort é. eine
Bedeutung wie &maoyy| [aparche], Erstlingsgabe (— Opfer): Christus ist Erstling und
Erstgeborener von den Toten. Ungeklért in dieser Hinsicht sind auch die Stellen Offb
3,14; 21,6; 22,13: Es ist moglich, dafy Christus hier als Prinzip der Schopfung bezeich-
net wird; es ist aber auch.moglich, da8 in diesen Aussagen seine Uberzeitlichkeit aus-
gedriickt werden soll;/in diesem Fall kimen die &.-Aussagen in die Nihe der Adyog
[logos]-Aussagen (—/Wort) von Joh 1,1f und 1Joh 1,1.

d) &oyr) [arché] im Sinne von Macht, Behorde, Obrigkeit steht Lk 12,11; 20,20; Tit
3,1 zusammen mit ¢Eovola [exousia], Macht, und bezeichnet die Behirde. An der erst-
genannten Stelle ist damit gerechnet, dafl Verfolgung der Jiinger von den jiid. Behor-
den, von den Vorstinden der Synagogengemeinden ausgehen kann. In Lk 20,20 be-
zeichnet &. die Stellung des romischen Prifekten in Paldstina (Judda, Samaria); in Tit
3,1 ist allg. der Gehorsam der staatlichen Macht, den Behorden gegeniiber gefordert.

e) An einigen Stellen im NT sind mit &. auch Engelmdchte bezeichnet. Antikem jiid.
Glauben entspricht es, wenn die Welt bzw. die Natur und alle ihre Erscheinungen und
Krifte als unter > Engeln stehend, von Engeln geleitet, angesehen werden. Dabei wer-
den verschiedene Kategorien oder Klassen von Engeln sichtbar, ohne dafs das NT Wert
legte auf eine Herausarbeitung der Rangordnungen im einzelnen oder von Engelhier-
archien. Auch erkennen wir im NT keine speziellen Funktionen, die etwa die doyai
[archai] gegeniiber den duvdueg [dynameis] und &Eovoion [exousiai] gehabt haben
konnten — sehr im Unterschied zu gewissen jiid. und von diesen abhingigen altchristli-
chen, aber auflerkanonischen Schriften. Im NT ist grundlegend Kol 1,16: Auch die
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iiberirdischen, himmlischen Wesen und Michte, zu denen die doyai [archai] gehoren,
sind durch Christus und auf ihn hin geschaffen worden. Entsprechend umfafSt-die Ver-
sohnungstat Christi auch den ganzen Kosmos (Kol 1,20). Christus ist in/der Gegenwart
auch das Haupt jeder &. und 2Zovoia [exousia] (Kol 2,10; vgl. Phil 2,10f), d.h. er ist
Weltherrscher in Natur und Geschichte, Herr und Haupt des ganzen Kosmos. Diese
»Maichte und Gewalten« haben ihn, ohne ihn zu kennen, ans Kreuz gebracht (1Kor
2,8). Aber am Kreuz hat Christus diese Michte auch entwaffnet, d.h. sie ihrer Macht
beraubt (Kol 2,14f). Durch die Auferstehung ist Christus zur Rechten Gottes erhsht
worden iiber alle Herren, Gewalten, Michte (&oyai [archai]), Herrschaften und jeden
Namen, der genannt werden kann.

Merkwiirdig ist der Gedanke, dafl das Geheimnis der Berufung der Heiden zum
christlichen Glauben den Michten und Gewalten im Himmel durch die Kirche be-
kanntgemacht wird (Eph 3,10): Das Geheimnis der Heidenberufung hat kosmische, ins
Jenseits reichende Bedeutung, ebenso die Predigt der Kirche. In Eph 6,12 sind die éoyoi
[archai] ein Teil der durch den Teufel beherrschten bosen Geisterwelt, gegen die die
Christen zu kimpfen haben. In Rém 8,38 bezeichnet éoyai [archai] neben den Engeln
und den Kriften eine besondere Kategorie himmlischer bzw. iiberirdischer Wesen, die
die Glaubenden aber nicht von Gottes Liebe trennen kénnen. Bei den Endereignissen,
die zur Aufrichtung des Reiches Gottes fithren, wird Christus jede doyn [arche],
¢Eovoia [exousia] und dbvag [dynamis] vernichten (1Kor 15,24).

2) dgyw [archo] kommt im NT 86mal vor und bedeutet aktiv der Erste sein, herr-
schen (Mk 10,42; Rém 15,12); med. beginnen, anfangen. An sehr vielen Stellen ist
doyw [archa] wohl Ubers. eines aram. serd,.das — durchats unbetont — den Anfang
einer Rede oder Handlung markiert; demgemafS wirkt das Verb oft fast tiberfliissig und
konnte, ohne Beeintrichtigung des Sinnes, in der deutschen Ubersetzung weggelassen
werden (z.B. Mt 4,17; 11,7.20; 26,22; Mk 6,7; Lk 3,8; 15,14; Joh 13,5; Apg 1,1; 11,4.15).
Betonter kann eine neue Handlung einer vorhergehenden gegeniiber abgegrenzt wer-
den (z.B. Mt 26,37; Lk 4,21; 7,15.38.40.49).

Absolut gesetzt erscheint doyw-[archo] in Lk 3,23: Jesus war bei seinem Auftreten
etwa 30 Jahre alt. doyw [archo] gibt den Ausgangspunkt im zeitlichen Sinn an (Mt
16,21); im sachlichen Sinn (Lk 24,27), indem der Auferstandene seine Schriftdeutung
mit Mose und den Propheten beginnt. Joh 8,9: zuerst gingen die Altesten; 1Petr 4,17:
das Gericht kommt zuerst iiber das Hatis Gottes, dann iiber die anderen. doEduevog
[arxamenos] bezeichnet auch den lokalen Ausgangspunkt: Die Bu3- und Evangeliums-
bewegung begann, nahm ihren Ausgang in Galilda (Lk 23,5; Apg 10,37).

Das Kompos. ¢vdgyouar [erarchomai] findet sich in Phil 1,6 (trans.) und Gal 3,5 (in-
trans.) in Aussagen, die den Anfang von Gemeinden mit ihrer weiteren Entwicklung in
Bezichung setzen.

3) doyoiog [archagios], was seit alter Zeit besteht, alt, findet sich im NT 11mal. Mit oi
doyaiou [hoi archaioi], die Alten, Vorfahren, werden die Menschen der fritheren Gene-
ration bezeichnet, genauer die Generation des Volkes Israel, der das Gesetz gegeben
wurde (Mt 5,21; vgl. V. 27). Einige im Volk halten Jesus fiir einen von den alten Pro-
pheten, fiir einen, der zu atl. Zeit lebte und in ihm wieder erstand (Lk 9,8.19). Mnason
aus Zypern ist ein &oyoios wodntig [archaios mathétés], ein Jiinger, der schon lange
Christ ist, bzw. ein Jiinger aus der ersten Zeit der Kirche (Apg 21,16). In Apg 15,7 ist
die-Angabe »seit alter Zeit« hyperbolisch: Gott hat die zur Debatte stehende Sache, die
Predigt.des Evangeliums vor den Heiden, lingst entschieden. Die »alte Welt« (2Petr
2,5) ist die Welt vor der Sintflut. — Der Satan ist die »alte Schlange« — unter Anspie-
lung auf die Paradiesgeschichte (Gen 3,1.14f) —, die schon am Anfang der Welt- und
Menschheitsgeschichte wirkte (Offb 12,9; 20,2). — Wer in Christus ist, wer an Christus
kraft der Gabe des heiligen Geistes glaubt (Rém 8,4.9f), der ist ein neues Geschopf, in
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welchem das »Alte«, das weltliche Wesen und damit die vorchristliche siindige Exi-
stenz vergangen ist (2Kor 5,17).

4) &oymyos [archégos] kommt im NT nur 4mal vor und wird ausschliefilich fiir Jesus
gebraucht. Es heift:

a) Fiihrer, Herrscher, Fiirst. Paradox ist die Redeweise des Petrus, wenn/er den Ho-
rern seiner Predigt im Tempel vorwirft, sie hitten einen Morder gewéhlt und den
»Fiirsten des Lebens« getotet (Apg 3,15); der Ausdruck kann hier bedeuten, daf8 Jesus
zum Leben fiihrt, aber auch, dafl Jesus Christus der Urheber dés Lebens ist (vgl. Joh
1,4). Gott hat den am Kreuz ermordeten Jesus auferweckt und ihn als doynydc
larchégos], Herrscher und Retter, zu seiner Rechten érhoht (Apg 5,31); der Ausdruck
steht hier in sachlicher Entsprechung zu Apg 2,36: Gott hat Jesus zum xVouog [kyrios]
(= herrschen/dienen) und Christus gemacht.

b) Urheber, Begriinder. In feierlicher Weise redet Hebr 2,10 von Christus als dem
&oymyos i cwtelag [archégos tés soterias]: Christus ist Bahnbrecher und Urheber der
Rettung, des Heils (vgl. Hebr 5,10; 6,20), »Weg, Werk und Urbild des Christus bestim-
men das >Heilc der Menschen« (Michel, Hebraerbrief, 75). Weil Christus selber das Ziel
erreicht hat, ist er nicht nur Urheber, sondern auch Vollender des Glaubens (Hebr 12,2).

5) doywv [archon] bedeutet a) ebenfalls Herrscher, Herrp Fiirst (im NT 37mal), wird
aber nur Offb 1,5 auf Christus iibertragen. Dort heifst Christus, unter Anlehnung an
Ps 89,28, der doywv [archon] der Kénige der Erde (vgl. Offb 19,16; Phil 2,11 — wbotog
[kyrios]). Sonst sind die dgyovreg [archontés| die Fiirsten, die iiber die Vélker herr-
schen und sie unterdriicken (Mt 20,25 Par.). In Apg 4,25f wird Ps 2,1f zitiert und auf
das Zusammenwirken von Herodes (dem Kénig) und Pilatus bei der Kreuzigung Jesu
bezogen. Auf dieser Linie ist wohl auch/1Kor 2,8 zu verstehen.

b) Es werden mit dem Begriff die Behorden, Oberen, Vorgesetzten bezeichnet, spezi-
ell die jiid. Behorden der Synagogengemeinden (Mt 9,18.23; Lk 8,41; 12,58; 18,18); die
Laienmitglieder des Hohen Rates (Lk 23,13.35; 24,20; Joh 3,1); die Mitglieder der ober-
sten jiid. Behorde tiberhaupt (Joh 7,26.48; 12,42; Apg 3,17; 4,5.8; 13,27); der Hoheprie-
ster (Apg 23,5). In Apg 7,27 wird-Ex 2,15 zitiert: Der Israelit lehnt Mose als seinen
»Oberen« oder »Vorgesetzten« ab. Mit dem doywv [grchon] der Pharisder diirfte ein
»fithrender Pharisder« gemeint sein (Lk 14;1). Fihrende Beamte heidnischer Stidte
(Tkonion in Apg 14,5, Philippi in Apg 16,19) ergreifen gelegentlich Mafinahmen gegen
die christl. Mission. Trotzdem vertritt/ Paulus in Rém 13,3 die Meinung, dafl die
Amtstriger des Staates grundsitzlich nur fiir Ubeltiter bedrohlich sind.

¢) Auch bose Geistef werden doyov [archon] genannt (vgl. Art. daipov unter ~ Sa-
tan). Die Pharisder werfen Jesus vor, er treibe die Ddmonen aus in der Kraft des doywv
[archon] der Diamonen; gemeint ist Beelzebub als der didBohrog [diabolos] (Teufel; Mt
9,34; 10,25; 12,24 Par.). Der Satan ist »Fiirst dieser Welt« (doywv 109 #60uov tovTou
[archon tou kosmou_ toutou]),der gerichtet ist (Joh 16,11), der durch Tod und Erhé-
hung Jesu aus dem Himmel ‘geworfen wird (Joh 12,31); er sucht vergeblich, Jesus in die
Hand zu bekommen und /zu, vernichten (Joh 14,30). Manche Ausleger deuten auch
1Kor 2,6.8 auf damonische Machte, die Jesus nicht erkannt und darum ans Kreuz ge-
bracht hitten. Dagegen spricht jedoch die einhellige Uberlieferung der Evv., nach der
die Ddmonen Jesus (in seiner Messianitit) frither erkennen als die Menschen (vgl. Mk
1,24 u.6.). Mit dem doywv [archon] des Luftreiches (Eph 2,2) ist der Satan gemeint.

H. Bietenhard
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¢yyUc [engys] nahe, in der Nihe - 8yyitw [engizd] sich nihern, nahe herangekommen -
wonQdv [makran], womeddev [makrothen] weit, fern - mégow [porra] weit (hinein,
entfernt)

I 1) Das Adv. #yyic [engys], das seit Homer als entgegengesetztes Wort zu woxodv [makran]
bzw. mogow [porrd], fern, vorkommt, bezeichnet folgende Sachverhalte: a) rdumlich: in der
Niihe, nahe bei (z.B. Hom 1l 10.274; Thuc II1.55.1; fiir die Papyri vgl. BGU 3.698.17), mit Gen.
und Dat.; b) zeitlich: nahe, nahe bevorstehend (z.B. 1l 22.453); ¢) bei Zahlen: beinahe, fast, (z.B.
Thuc VI, 5.2; vgl. auch Xenoph Hist 3.1.28); d) von Eigenschaften: nahe kommend, dhnlich (z.B.
Plat Gorg 520a, Resp II1.391e); e) von Beziehungen: verwandt (z.B. Aesch Suppl 388; Plat Ap
30a); f) im iibertragenen Sinn: Nihe bzw. Verwandtschaft der geistigen Haltung (z.B. Epict Diss
1.2.14).

2) Das Verb éyyitw [engizo], das erst seit Aristoteles bezeugt ist, bedeutet a) nahebringen,
heranbringen (z.B. Polyb 8.4.7); b) meist intrans. gebraucht in der Bedeutung sich nihern, her-
ankommen, mit Gen. und Dat. (z.B. Polyb 4.62.5; 18.4.1; fiir die Papyri vgl. P.Oxy 1X.1202,8),
manchmal mit dem Zusatz »(zu) den Gottern« (z.B. Epict Diss 4.11:3); ¢) mit Inf.: im Begriff
sein etw. zu tun (z.B.1G 1 2 [1].1270.8).

3) Die adv. Akk.-bildung wanodv [makran] (zu ergénzen ist 686v [hodon], Weg) wird meist
als Adv. verwendet: a) raumlich: weit fort (seit Aesch Prom 312; P.Oxy 1.113.18; Zenon Papyri
59605.3); b) zeitlich: fern (z.B. Soph El 323), im Blick auf Reden: weitschweifig (z.B. Aesch Ag
1296). Als (uneigentl.) Prip. woxodv twog [makran tinos| mit der Bedeutung fernab von jeman-
dem bzw. etwas (z.B. P.Oxy 1.113.18). Im iibertr. Sinn bezeichnet o0 wangdv [ou makran] an
manchen Stellen die Gottesnihe (z.B. Dio Chrys Or 12.28).

Das jiingere Adv. poneddev [makrothen] bedeutet a) raumlich: von weit her, aus der Ferne
(z.B. Chrysipp Stoic 3.199; Strabo 3.3.4; P.Tebt 1.230); b) zeitlich: seit langem (z.B. Polyb 1.65.7).

4) Das Adv. négow [porra], im Attischen seit Plato belegt (im Epischen und Ionischen ngéom
[prosa]), absolut bzw. mit Gen. gebraucht: a) allg. raumlich: vorwdrts (z.B. Hom Od 9.542) bzw.
weiter hinein (z.B. Xenoph An 4.3.28);v0ft in tbertr. Bedeutung: weit, hoch, groff (z.B. Hdt
7.237; Xenoph Cyrop 1.6.39); b) im Blick auf Entfernungen: weit weg, entfernt (z.B. Aesch Eum
65), auch metaphorisch (z.B. Aesch Eum 414); ¢) zeitlich: vorwdrts (z.B. Pind Olymp 10.55), da-
nach (z.B. Pind Pyth 3.111) bzw. weit hinein (z:B. Hdt 2,121,6). Bei Thucydides kommt das Wort
nicht vor, in der LXX lediglich 16mal,im NT nur 4mal.

I In der LXX iibersetzt #yyis [engys| meist das Adj. qgarob (in 43 von 59 Vorkommen), nahe
befindlich, nichster. Das Verb &yyito [engizo] tibersetzt (bei insgesamt 158 Vorkommen) 40mal
Formen von hebr. garab und 72mal Formen von hebr. ndgas. Die Grundbedeutung von hebr. ga-
rab ist sich ndhern, nahekommen, im hif. deshalb heranbringen, nahebringen. Das hebr. Wort
ndagas wird in mehreren Bedeutungszusammenhingen synon. zu garab verwendet, manchmal
auch im Parallelismus (z.B. Jes 41,21, wo LXX beide Male mit &yyiCw [engizd] tibersetzt). Als
Verb der Bewegung hat ndgas die Grundbedeutung herzutreten, sich nihern (z.B. Gen 27,21; Ri
9,52; Ez 44,13);'es wird nicht in zeitlichem Sinn und kaum in tibertr. Bedeutung verwendet.

1a) Sowohl das Adj. &yyig/ [engys] als auch das Verb 2yyitw [engizo] haben als Wiedergabe
von hebr. garob bzw. den Formen von gdrab und nagas raumliche Bedeutung: sowohl im
Blick auf Personen (z.B:iGen 37,18; Jes 57,19) wie im Blick auf Gegenstinde, denen man sich
nihert (z.B. Ex 3,5) oder die nahe sind (z.B. Gen 19,20); manchmal im Zusammenhang eines be-
stimmten Anliegens, mit dem Menschen kommen (z.B. Num 31,48; in diesen Fillen iibersetzt
LXX meist mit mpocéoyopon [proserchomai], oft auch im Sinn von kriegerischen Auseinander-
setzungen(z.B. Dtn 20,2; vgl. 1QM 1,10). Auch das Herantreten zum Gerichtsurteil (z.B. Jes
41,15) kann mit garab bezeichnet werden.

b) Das Verb kommt hiufig in kultischen Zusammenhingen vor: man tritt heran zum Passa
(z.B. Ex 12,48 MT), zum Altar (z.B. Ez 40,46), zum Opfer (z.B. Lev 10,3), zu JHWH (z.B. Ex
3,5). Nur die den kultischen Vorschriften entsprechenden Priester diirfen sich dem Altar nahen
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(z.B. Lev 21,21.23; vgl. Hes 44,13). Aber auch die allgemeine Teilnahme am Gottesdienst kann
mit &yyiCo [engizo] bezeichnet werden (z.B. Koh 4,17; Jes 29,13). garab als t.t. der Kultsprache,
der das Darbringen des Opfers bezeichnet, wird in der LXX mit mooodyew [prosageini] oder
nooogégew [prospherein] wiedergegeben.

) &yyls [engys] kann in der iibertr Bedeutung (nahe, nahestehend, ndchster) verwandt-
schaftliche Beziehungen bezeichnen, in der Regel als Oberbegriff fiir alle Arten von Blutsver-
wandtschaft (z.B. Lev 21,2).

d) Auch die Nihe Gottes bzw. Nihe zu Gott wird mit 2yyig [engys] und éyyiCw [engizo] als
Ubersetzung von gdrab/qarob verwendet: im Blick auf die Priester (z:B. Ez 42,13 MT) und fiir
Gottes Nahesein bei seinem Volk (bes. Dtn 4,7: »Denn wo ist so ein herrliches Volk, dem ein
Gott so nahe ist wie uns der Herr, unser Gott, sooft wir ihn anrufen?«; vgl. auch Ps 34,19) und
bei den Frommen (z.B. Ps 33,18 [34,19], Ps 144,18 [145,18]). Dabei ist die Nihe Gottes nicht als
statischer Zustand vorgestellt, sondern als souverines Handeln des richtenden und des heilbrin-
genden Gottes Israels: ¥e0g éyyiGov [theos engizon] (Jer 23,23).

2)Als Zeitangabe werden 8yyic [engys] und 2yyitw [engizo]-mit folgendem Bedeutungs-
spektrum verwendet: es nahen oder sind nahe das Sabbatjahr (z.B. Dtn 15,19), die Zeit des Ster-
bens (z.B. Gen 47,29; Dtn 31,14), das Ende (z.B. Klgl 4,18), kommende Gerichtsereignisse (z.B.
Dtn 32,35), Tage der Trauer (z.B. Gen 27,41), und hiufig die vom Propheten angekiindigten
Tage bzw. der Tag des Herrn (z.B. Jes 13,6; Ez 7,7; 12,23; 30,3; Joél 1,15; 2,1; Zef 1,7.14), der
durch das nahende Gericht qualifiziert ist und Finsternis und Schrecken heraufbeschwort. Jesaja
verkiindet das Nahen einer neuen Heilszeit, die Heil und Gerechtigkeit bringen wird (Jes 51,5:
»Denn meine Gerechtigkeit ist nahe, mein Heil tritt hervor, und meine Arme werden die Vélker
richten. Die Inseln harren auf mich und warten' auf meinen Arm«; vgl. auch Jes 46,13; 50,8;
56,1).

3a) Das Oppositum paxgdv [makran] bzw. poxoddev [makrothen] iibersetzt meist verschiede-
ne Formen von hebr. rahag mit der Bedeutung fern sein, sich entfernen, pi. entfernen (62mal).
In profanen Zusammenhingen hat die Grundbedeutung einen riumlichen Sinn (z.B. Gen 44,4;
Num 9,10); zeitlich wird das Wort fiir die Vergangenheit (z.B. Jes 22,11; 25,1; 37,26) und von
der Zukunft (z.B. 2Sam 7,19; Ez 12,27) gebraucht. Die Verkniipfung von #yyig [engys] und
woxoav [makran] zu dem Gegensatzpaar »es sei nah oder fern« bzw. »die Nahen und die Fer-
nen« (z.B. Dtn 13,7; 1Kon 8,46; Jes 33,13; 57,19; Ez6,12; Dan 9,7) bezeichnet eine Gesamtheit
und meint »alle«.

b) Der theol. Sprachgebrauch konzentriert sich auf die Propheten und die Weisheitsliteratur.
Mehrere Stellen beklagen, daf3/Gott, das Heil oder die Gerechtigkeit fern sind (Ps 10,1; Jes
59,11.14), andere sprechen von der Ferne des/Menschen von Gott (z.B. Jer 2,5; vgl. Jes 46,12).
Der Israelit wird ermahnt, sich'von.der Siinde fern zu halten (Spr 4,24; 5,8); Gott hilt sich von
den Siindern fern (Spr 15,29).

4) Der Sprachgebrauch der frithjiid. Autoren weist im Blick auf &yyig [engys], &yyitw
[engizd], wongdv [makrgn] und poxgdVev [makrothen] und ihre hebr./aram. Aquivalente keine
Besonderheiten auf. Die Verwendung der Vokabeln in rdumlichen und zeitlichen Zusammen-
hingen wird ebenso beibehalten wie iibertr. Verwendungen. In Qumran spielt das Nahen zu
Gott im Rahmen des priesterlichen Selbstverstindnisses der Essenergemeinschaft eine wichtige
Rolle. In der Gemeinde als Tempel‘wird angenehmer Opferduft dargebracht (grb hif., 1QS 8,9).
Wahrscheinlich sind garab undniagas t.t. fir die Aufnahme in die Qumrangemeinde (z.B. 1QS
6,16-23; 9,15-16; Jos Bell 2,188; vgl. 1QH 14,13.19). Philo verwendet &yyitw [engizo] vom Tod,
der zur Begegnung mit Gott fithrt (All II 57; vgl. Imm 161).

I 2yyitw [engizo], sich ndhern, nahe herankommen, und éyyig [engys], nahe, in der
Nihe, kommen 42 bzw. 31mal im NT vor, am héufigsten in den Evv. (34mal) und in
der Apg (21mal). Beim Verb dominiert Lk (18 Vorkommen), beim Adv. Joh (11 Vor-
kommen, das Verb fehlt ganz). Paulus verwendet die beiden Vokabeln nur 7mal. Das
Verb wird im NT ausschliellich intrans. gebraucht. &yyig [engys] und gyyiCo [engizd]
werden sowohl in rdumlichem (fiir Orte und Bewegungen) als auch in zeitlichem Sinn
gebraucht. Tm ersten Fall bezeichnet das Verb raumliches Nidherkommen an einen be-
stimmten Bezugspunkt heran, im zweiten Fall das Vorkommen eines Ereignisses in
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zeitlicher Nihe zu einem folgenden Zeitpunkt (Louw-Nida 15.75, 67.21). Fiir das Adv.
gilt Entsprechendes.

wanedv [makran], weit, fern, kommt im NT 10mal vor (aufSer 2 Vorkommen in Eph
nur in den Evv. und in der Apg), womoddev [makrothen], weit her, aus der Ferne,
14mal (fast immer mit der Prép. éx6 [apo]), 11mal in den Synopt. und 3mal in Offb,
beide nur in riumlichem Sinne fiir eine relativ grofie Entfernung von einer anderen
Position. poxgddev [makrothen] hebt vielleicht die Trennung eines Ortes von einem
anderen Ort stirker hervor, aber diese Unterscheidung ergibt gich nicht immer aus
dem jeweiligen Kontext (vgl. Louw-Nida).

1a) Héufig ist die Verwendung im rdumlichen Sinn als Orts- und Bewegungsan-
gabe bes. bei Lukas/Apostelgeschichte und Johannes; zu ¢yyiCw [engiza],
sich ndhern, nahe herankommen: Jesus kommt in die Nihe des Stadttors von Nain (Lk
7,12) oder in die Nihe von Jericho (Lk 18,35); der Blinde kommt niher zu Jesus heran
(Lk 18,40; vgl. weiter Lk 15,1.25; 19,29.37.41; 22,47; 24,15.28; Apg 9,3; 10,9; 21,33; 22,6;
23,15; fiir &yyvg [engys], nahe, in der Nihe vgl. Lk 19,11; Joh 6,19.23; 11,18.54; 19,20.42;
Apg 1,12; 9,38; 27,8). Aber auch die anderen Evv. yerwenden die beiden Vokabeln in
raumlichem Sinn (vgl. Mt 21,1; 26,46; Mk 11,1; 14,42; vgl. Mk 1,38 D).

wondv [makran], weit, fern, und pongddev [makrothen], weit her, aus der Ferne,
werden ebenfalls als Ortsangabe verwendet: Mt 8,30 die Schweineherde »in einiger
Entfernung« (EU); Mk 5,6 der Besessene sieht Jesus von weitem; Mk 8,3 Menschen
sind von weither zu Jesus gekommen; Mk 11,13 Jesus sieht von weitem einen Feigen-
baum; Lk 7,6 Jesus ist vom Haus des Hauptmanns nicht mehr weit entfernt; Lk 15,20
der Vater im Gleichnis sieht den Sohn von weitem; Mk 14,54 Par. Petrus folgt von
weitem; Joh 21,8 die Jiinger sind mit ihrem Boot nicht weit vom Land entfernt; Apg
22,21 Paulus wird zu den Heiden in der Ferne gesandt. Riumliche Bedeutung liegt
wahrscheinlich auch in Apg 2,39 vor/(»euch und euren Kindern gilt diese Verheifsung,
und allen, die fern sind«): mit »Kinder« sind zukiinftige Generationen gemeint, und
die Fernen sind fiir Petrus mindestens die Diasporajuden, fiir Lukas sicherlich auch die
Heiden (vgl. Jes 57,19 in der rabbsInterpretation; vgl. Dupont, Etudes, 408.455; anders
Bauer-Aland s.v. poxdv [makran] 1b mit dem Vorschlag einer zeitlichen Interpretation
im Sinn von »ferneren Geschlechtern«).

b) In zeitlicher Bedeutung findet man 2yyiCw [engizo] fiir die Nihe des Passafestes
(Lk 22,1), die Erntezeit (Mt 21,34), den Zeitpunkt der Erscheinung des endzeitlichen
Propheten in der Verkiindigung von Irrlehrern (Lk 21,8), die Nihe der Verwiistung Je-
rusalems (Lk 21,20; vgl: Mk 16,14 v.I. Freer-Logion), die Stunde der jetzt einsetzenden
Passion (Mt 26,45), die Vollendung der Erlosung bei der Wiederkunft des Menschen-
sohnes (Lk 21,28), die Zeit; in der sich Gottes Verheiflung an Abraham zu erfiillen be-
gann (Apg 7,17), den Tag des Endheils (Rom 13,12; Hebr 10,25). ¢yyig [engys], nahe,
in der Nihe, sind das Passa- bzw. das Laubhiittenfest (Joh 2,13; 6,4; 11,55 bzw. 7,2), der
Sommer (Mk 13,28 Par), die Stunde des Sterbens Jesu (Mt 26,18), die Wiederkunft
Jesu (Phil 4,5) und das Endheil (R6m 13,11; vgl. Offb 1,3; 22,10). Fiir die Bedeutung in
Mk 1,15 »das Reich Gottes ist herbeigekommen« (vgl. Mt 3,2; 10,7; Lk 10,9.11; 21,31)
s.u. 2a).

¢) Die raumliche und zeitliche Bedeutung von &yyitw [engizo], sich nihern, nahe
herankommen, und &yylc [engys], nahe, in der Nihe, bleiben bei der Verwendung in
theol. Zusammenhingen erhalten. Ob ntl. Orts- und Zeitangaben durch &yyiCo
[engizo]. eine zusitzliche »geschichtstrichtige« Bedeutung erhalten und »entscheidende
Zeitpunkte«. ankiindigen oder »lebenswichtige Ereignisse« stiften (so Dormeyer,
EWNT I, 895f fiir Mk 11,1; Lk 18,35 u.a.), laft sich linguistisch nicht verifizieren. Das-
selbe gilt fiir paxodv [makran] und woneddev [makrothen]: raumliche Entfernung von
Jesus bedeutet noch nicht automatisch Fernsein bzw. Ausschlufi von der Gottesherr-
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schaft. Die Annahme, daf lokale und zeitliche Angaben bes. theol. Bedeutungen haben,
setzt voraus, dafl man die entspr. Abschnitte in den Evv. und der Apg als-konstruierte
Erzihlungen begreifen muf3, in denen die in kodierter Form vorliegende Reflexion des
Erzihlers dominiert (vgl. Marin). Der entspr. Nachweis ldfit sich jedoch meist nur
schwer fithren. Selbst die Einleitung der durchaus »geschichtstrichtigen« messiani-
schen Demonstration Jesu im Tempel in Mk 11,1 »und als sie in die Nahe von Jerusa-
lem kamen« steht vor einem Abschnitt, der aufgrund der Hiaufung von Lokalangaben
deutlich als berichtende (und nicht etwa konstruierte) Erzihlung zu bezeichnen ist, in
der das erzihlte Geschehen dominiert (vgl. Pesch z.St.). Die Bedeutsamkeit der Anni-
herung der Zollner und Siinder (Lk 15,1 &yyiZovtes [engizontes]), die Jesus horen wol-
len, ist nicht in dem Verb begriindet, sondern in der Person und dem Verhalten Jesu.
Man kann sicherlich im Blick auf den Tod Jesu zur Zeit des Passafestes von »eschatolo-
gischer Erfiillung« sprechen; damit erhalt jedoch #yyvig [engys] in Joh 11,55 noch lange
keinen »eschatologischen Nachklang« (gegen Preisker, TRWNT1I, 330f).

2a) Eine theologisch wichtige Verwendung von éyyitw [engizd] liegt in der Ver-
kiindigung Jesu vom — Reich Gottes vor: #fjyywmev 7| Bacikeia tod Seod [éngiken heé ba-
sileia tou theou] (Mk 1,15 Par. Mt 4,17 tdv odoavav [ton ouranon); vgl. Mt 3,2; 10,7;
Lk 10,9.11). Die klassische Diskussion, ob man die Predigt des<irdischen Jesus im Sinn
einer »konsequenten Eschatologie« (Kiimmel, Verheiflung, 13-18) oder im Sinn einer
»realisierten Eschatologie« (Dodd, Parables, 34-80) verstehen soll, machte sich an dem
Perf. fjyywev [éngiken] fest. Der Streit geht darum, wie man die »Néhe« aufzufassen
habe: als etwas unmittelbar Bevorstehendes, aber doch Zukiinftiges, oder als etwas
schon Gegenwilrtiges.

Entscheidend war hiufig das vorausgesetzte Verstindnis von Paotheio tod 9eod
[basileia tou theou]. Wenn man im Summarium der Verkiindigung Jesu Mk 1,15 unter
»Reich Gottes« (nur) das Ereignis def:Heilsvollendung am Weltende versteht, das Jesus
fir die nahe Zukunft erwartet habe, kommt man zu der Meinung, daf} Jesus sich ge-
tauscht hat (vgl. Grifler, Parusieverzogerung, 3-75).

b) In Mt 3,2, wo die Wendung inder Zusammenfassung der Verkiindigung Johannes
des Taufers steht, ist im Sinn/der Néhe des Himmelreiches zu interpretieren: die Auf-
richtung der sichtbaren Gottesherrschaft ist)zus. mit dem Zorngericht in der nahen
Zukunft zu erwarten. In Mk 1,15/steht 2yyiCw [engizo] in einem spezifischen Kontext;
mehrere Griinde zeigen, daf8 Jesus von<der Ankunft der Gottesherrschaft spricht, die
angekommen ist: die Konnotation von zawdg [kairos] als geeignete oder bestimmte
— Zeit und die Verwendung im Sing. zur Bez. eines Zeitpunkts, an dem ein bestimm-
tes Ereignis stattgefunden hat (vgl. 13,33; Lk 1,20; Joh 7,6.8; Offb 11,18; Klgl 4,18
LXX); die parallele Stellung der Aussage zu dem Satz, dafl die Zeit »erfiillt« (me-
awjooton [peplerotai]), d.h. die Zeit von Gottes verheiflenem Handeln eingetreten ist;
das Perf. der beiden Verben 2yyiCw [engizd] und memiiowton [peplérotai] palt eher zur
Vorstellung von Nihe als Konsequenz einer Ankunft, die bereits stattgefunden hat, als
zur Erwartung einer (nahe). bevorstehenden Ankunft (Guelich, Mark, 64f). Gottes
Herrschaft ist mit Person ‘und Wirken Jesu gegenwirtige Wirklichkeit geworden (vgl.
Gnilka, Markus I, 66f; France, Government, 23-25). Dem #jyywev [éngiken] entspricht
in Mk 12,34 die verneinte Formulierung (Litotes) o0 paxodv [ou makran]: der Schrift-
gelehrte, der Jesus die Frage nach dem wichtigsten Gebot stellt, ist »nicht fern vom
Reich Gottes«. Jesus.ist mit seiner Schriftauslegung Norm der Nihe zum Reich Gottes,
und »diese Nihe/bestimmt sich also nach dem Maf} der Ubereinstimmung mit der
Lehre Jesu« (Berger, Gesetzesauslegung, 201).

c) In Mt 4,17 fehlt der Hinweis auf die Erfiillung der Zeit; damit scheint die Gottes-
herrschaft eine zukiinftige, noch ausstehende Grofie zu sein. Spétestens in Mt 11,12
und erst recht in 12,28 wird jedoch deutlich, daf8 im Blick auf die Verkiindigung Jesu
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von der Gottesherrschaft auch fiir das Mt-Ev. mit deren prisentischer Wirklichkeit ge-
rechnet werden mufl. Mt 12,28 steht statt fiyywev [éngiken] zwar E@daceviéq’ dudg
[ephthasen eph’ hymas] »zu euch gekommenc, aber die beiden Verben sind austausch-
bar (vgl. Mt 12,28/Lk 11,20 mit Mt 10,7/Lk 10,9). Sowohl das griech: @ddve [phtha-
n6] mit der Bedeutung »zuvorkommen« (in Koine und LXX auch »ankommen, errei-
chen, hingelangen zu, sich erstrecken bis«), als auch das aram. meta’ »ankommen,
treffen, eintreffen« bezeichnen das Eintreffen einer Sache bzw. von Ereignissen, die
sich vollziehen. Zu beachten ist auch das einleitende &mo tote [apo tote] »von da anc
(EU), das bei ansonsten identischer Formulierung der Verkiindigung Jesu und des Tdu-
fers (vgl. Mt 4,17 mit 3,2) einen anderen Kontext herstellt:es spricht nicht mehr der
Vorldufer, sondern der Erfiiller der Verheiflungen von Licht fiir.die in der Finsternis
Sitzenden (Schweizer, Matthéus, 42). So gilt auch im Blick auf Mt 4,17: das Reich Got-
tes ereignet sich, als dynamisch-endzeitliches Herrschen Gottes, in der Gegenwart
(Becker, Heil, 200f).

d) Bei der Aussendung der Zwolf bzw. Zweiundsiebzig erteilt Jesus den Auftrag, das
Nahegekommensein der Gottesherrschaft in den Dérfern und Stidten Galildas zu ver-
kiindigen (Mt 10,7 bzw. Lk 10,9.11). Wie Mk 1,15; Mt 4,17 formulieren Mt 10,7 und
Lk 10,11, wahrend Lk 9,11 #yywev mit der prap. Wendung &¢’ Oudc [engiken eph’
hymas] »nahe zu euch gekommen« verbindet. Aufgrund der parallelen Formulierun-
gen in Mt 12,28/Lk 11,20, wo die Gottesherrschaft durch die Ddmonenaustreibungen
als gegenwirtige ausgewiesen ist, ist fiir Lk/9,11 (und dann auch fiir 9,9) die »Nihe«
der Gottesherrschaft als gegenwirtige Heilswirklichkeit.zu verstehen, die durch Jesus
bzw. durch seine Jiinger vermittelt wird (Marshall, Luke, 422).

e) Schliellich werden &yyitw [engizo]und éyyie [engys] im Zshg. mit der erwarteten
apok. Endzeit gebraucht. Vor dem Ende wird Jerusalem samt dem Tempel zerstért wer-
den: die Jiinger sollen wissen, daf3 die'Verwiistung Jerusalems nahe gekommen ist, d.h.
sich bald ereignen wird, wenn die Stadt von einem Heer eingeschlossen wird (Lk
21,20). Wenn die Nachfolger Jesu den Beginn »dieser Dinge«, d.h. der kosmischen Zei-
chen (21,25f) erleben, sollen sie wissen, dafd ihre > Erlosung nahe gekommen ist, die
sich mit der Wiederkunft des Menschensohnes (21,27) verwirklichen wird. Daf3 damit
die sichtbare Vollendung der /Gottesherrschaft gemeint ist, macht Lk in 21,31 deutlich,
wo er einfiigt: »Wenn ihr seht, daf8 dies alles geschieht, so wift, dafy das Reich Gottes
nahe ist« (Mk 13,29/Mt 24,33 reden in der 3. Sing. abstrakt davon, daf8 »es« [das
Ende] oder »er« [der Menschensohn] nahe ist).

3) Paulus betont mit dem Wort ¢yyig [engys] in Rom 10,8 (Zitat Dtn 30,14): die
Glaubensgerechtigkeit erkennt, dafd man den Messias nicht erst noch aus dem Himmel
herabholen oder aus dem Abgrund der Totenwelt herautholen muf3 (V. 6-7), sondern
dafl Gott den Messias bereits gesandt hat und Christus bereits von den Toten aufer-
weckt wurde; sie bekennt deshalb, daf3 Gottes Befehlswort (— Wort) nicht mehr mit
der Tora (die Bar 3,29-38 in ‘Aufnahme von Dtn 30,12-14 mit der verborgenen himm-
lischen Weisheit gleichgesetzt wird) identisch ist, sondern mit dem »Wort vom Glau-
ben, das wir predigen«. Gottes Wort ist dem Glaubenden in der apostolischen Glau-
benspredigt bzw. im Glauben an Jesus Christus selbst nahe: dort erfiillt es Mund und
Herz.

In Rém 13,12 bezieht sich &yyitw [engizo] auf den »Tag« (= Gegenwart/Zukunft),
der. nahe herbeigekommen ist: gemeint ist der »Tag unseres Herrn Jesus Christus«
(1Kor 1,8; 2Kor 1,14) als »Tag der Erlésung« (Eph 4,30). Dieser Tag ist jetzt, da er den
Romerbrief schreibt, »naher« (¢yyUtegov [engyteron]) herangeriickt als zur Stunde der
Bekehrung der rém. Christen (Rém 13,11). Aus diesem BewufStsein, im Horizont des
nahen Endes zu leben, folgt fiir Paulus, daf3 die an Jesus Glaubenden die ihnen zur
Verfiigung stehenden Waffen des — Lichts im Kampf gegen die Finsternis konsequent
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und mutig einsetzen. In Phil 4,5 begriindet der Satz: »Der Herr ist nahe!« fiir Paulus
die Mahnung, dafy Christen ihre ordentliche Gesinnung und ihre riicksichtsvolle Le-
bensweise (— Demut) im Zusammenleben mit Nichtchristen unter Beweis stellen sol-
len. Im theol. Hauptteil des Eph, in dem Paulus die Einheit der einen /> Kirche aus Ju=
den und Heiden begriindet, betont er, dafy sich die Situation der fritheren Heiden
grundlegend geindert hat: aus den einst »Fernen« (&vieg uangdv [ontes makran]; vgl.
die »fernen« Volker und Inseln bei Mi 4,3; Jes 5,26; 49,1; 66,19; Jer 31,10) wurden
durch den Siihnetod Jesu Christi »Nahe« (2yyi¢ [engys], Eph.2,13). Im Hintergrund
steht (ausdriicklich in Eph 2,17) Jes 57,19: »Friede, Friede denen in der Ferne und de-
nen in der Nahe, spricht der Herr; ich will sie heilen«{ Die »fernen« Heiden haben wie
die Juden einen Zugang zum Vater erlangt: »der Unterschied zwischen den einst Fer-
nen und Nahen ist aufgehoben« (Schnackenburg, Epheser, 111).

4) Nach Apg 17,27 weist Paulus in der Areopagrede die philosophisch gebildeten Zu-
horer darauf hin, dafl die Gottsuche nicht schwierig sein sollte, denn »er ist nicht ferne
von einem jeden unter uns« (00 poxodv [ou makran]). Der Satz erinnert an stoische
Vorstellungen (vgl. Dio Chrys 12,28; Sen Ep 41,1), greift aber zumindest fiir Paulus
und Lk den atl. Gedanken der Nihe Gottes fiir »alle, die ihn anrufen« (Ps 145,18; Jer
23,23f) auf.

5) In den katholischen Briefen wird mit éyyiCw [engizo] und &yyvg [engys]
mehrmals die Nihe der Wiederkunft Jesu Christi bezeichnet. Jak 5,8 spricht von der
Parusie des Herrn, welche nahe gekommen ist (fyywev [éngiken]), d.h. nahe bevor-
steht; deshalb sollen die Christen geduldig sein und ihre Herzen »stirken«. In 1Petr
4,7 begriindet der Hinweis auf das nahe Ende der gegenwirtigen Welt (»Es ist aber
nahe gekommen das Ende aller Dinge«) die Zuwendung zu Gott im Gebet, die notwen-
dige Bestindigkeit der Liebe zum Bruder und das Dienen in der Gemeinde. Hebr 10,25
mahnt, die »Versammlungen« nicht'zu verlassen, sondern am gegenseitigen Ermun-
tern festzuhalten; diese Mahnung/wird zusitzlich durch den Ausblick auf den kom-
menden Tag des Gerichts unterstrichen: dies ist um so mehr notwendig, weil sie »den
Tag« sich nahen sehen (8yyiCovoavifengizousan]).

Die Wortgruppe wird aberfauch in nicht-eschatologischen Zusammenhéngen ver-
wendet. Im Zshg. eines Aufrufs zur BufSe fordert Jak 4,8a auf: »Naht euch zu Gott, so
naht er sich zu euch« (3yyioare/&yyiel [engisate/engiei]); im Kontext der folgenden
Mahnung »reinigt die Hande ... und heiligt eure Herzen« steht wahrscheinlich die
kultische Metapher des priesterlichen »Nahens« im Hintergrund. Im Erntegleichnis
Hebr 6,7-8 steht &yyig [engys] vom »nahen« Fluch, d.h. dem drohenden Gericht Got-
tes, wenn keine Friichte des Glaubens vorhanden sind. Nach dem Zitat Jer 31(38),31-34
schluf8folgert Hebr 8,13: Gottes Reden von dem »neuen Bund« lafst den alten — Bund
als veraltet gelten; »was aber veraltet und iiberlebt ist, das ist seinem Ende nahe«
(ByyVg dpaviopod fengys aphanismou]). Die neue Heilsordnung hat die alte Heilsord-
nung zum Ziel‘und zur Vollendung gebracht und hat diese somit abgeldst (vgl. Weiss
z.5t.). Deshalb heifst es bereits Hebr 7,19, daf3 das Gesetz nicht zur Vollendung gefiihrt
hat, aber eine »bessere Hoffnung« eingefiihrt wurde, »durch die wir uns zu Gott na-
hen« (&yylCopev t® 9e@ [engizomen to thed]).

E. Schnabel
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goyatog |

goyatog [es-chatos] der letzte, duflerste, geringste - doyatitw [es-chatizo]/der Letzte sein
- goydrwg [es-chatas] zuletzt

I 1) Das Adj. oyorog [es-chatos], seit Homer belegt, ist wahrscheinlich eine von der Prip. éx, €
[ek, ex] aus, von — weg, abgeleitete Form und bez. superlativisch den-Endpunkt einer Reihe,
ohne Riicksicht auf die Zahl der Glieder, oder einen niedrigen Status/ Im einzelnen steht Zoyo-
105 [es-chatos] fiir a) raumlich den duflersten, entlegensten,/am weitesten entfernten Ort: z.B.
den entferntesten Teil der Armee (Soph Ai 4), im Plur. die entferntesten Teile der Erde (Hes
Theog 731); mit der Bedeutung »héchster« (z.B. Soph El 900), »tiefster« (Theocr 16.52), »letz-
ter« (Soph El 734); fiir das Ende eines Dokuments (z.B. P.Tebt 68.54); b) zeitlich die letzten Er-
eignisse, oft in einer Reihenfolge von Ereignissen (z.B. Hdt 7.107), aber auch im Sinn von zum
letzten Mal (z.B. Soph OedCol 1550), spdtestens (z.B. Sylloge Inscriptionum Graecarum
1219.11; Priene-Inschrift 4.45); ¢) von Beziehungen: duflerster, hochster, z.B. von der Weisheit
(Lib Or 59.88), von Mif3geschick (z.B. Plat Phaedr 247b), von Ungerechtigkeit (z.B. Plat Resp
361a), von duflerster Gefahr (z.B. Plat Gorg 511d); d) von Eigenschaften: der letzte, niedrigste
Platz in einer Rangfolge (z.B. Plat Theaet 209b); als Gegenteil von mo@tog [protos], erster als
Ausdruck einer qualitativen Rangfolge von Menschen: der geringste, minderwertigste Mensch
(z.B. Philemo Comicus 77; Dio Cass 42.5.5; Diod Sic 8.18).

2) Substantiviert bedeutet 6 #oyatov [to es-chaton], auch im Plur. verwendet, rdumlich und
zeitlich das Ende (z.B. Hdt 7.140), im Blick auf Beziehungen und Eigenschaften das Auferste,
Hdochste, Letzte (z.B. an Bedringnis, vgl. Hdt 1.22; 8.52).

3) In der Logik von Aristoteles bezeichnet we&oyota [ta es-chata] die letzte oder niedrigste
Spezies (Metaph 1059 b 26) oder Einzelpersonen (Metaph 908 b 16); im Syllogismus bezeichnet
6 Eoyatog 8gog [ho es-chatos horos] die untergeordnete Aussage, den Abschlufs des schluf3fol-
gernden Denkwegs (EthNic 1147 b 14); in der geometrischen Analyse den letzten Schritt, die
letzte Voraussetzung (An 433 a 16).

4a) Das Adv. 2oydrwg [es-chatos] ist seit Hippocrates belegt (De Arte 8) und mit aufs dufler-
ste, duflerst, iiberaus, zuletzt zu iibersetzen (z.B. Xenoph An 2.6.1; Epic Ep 1,31); an anderen
Stellen ist der Sinn in hochster Not(z.B. Polyb 1.24.2), in den letzten Ziigen liegend (z.B. Arte-
mid 3,60), am schlimmsten (Plat Gorg 508d).

b) Das Verb goyatito [es-chatizo], der Letzte sein, zu spit kommen, ist zwar in der LXX
(IMakk 5,53; Jdt 5,28 A) belegt, fehlt aber im NT.

5) Eine Universaleschatologie kannten die Griechen nicht. Plato sucht die ins Ungewisse stre-
bende Zukunft vom Urbild her zu bannen (Tim 39d); die Stoa lehrt den Ausgleich von Ewigkeit
und Verginglichkeit in den Weltperioden und die Wiederkehr der Welt und der Individuen. Es
gibt in der griech. Philosophie keinen einmaligen oder dauerhaften Endzustand, kein Ende der
Geschichte. Vergil spricht zwar von einer kommenden (politischen) Heilszeit, kennt aber auch
keine universale Endlehre. Die frither zu datierenden wenigen dgyptischen Texte, die die Mog-
lichkeit eines Weltendes zu denken gewagt hatten, blieben die Ausnahme.

II 1) Das Adj. #oyotog [es:chatos] kommt 154mal in der LXX vor (davon 32mal in den Apokry-
phen), sowohl in umgangssprachlichen wie in theol. relevanten Zusammenhingen. Von einem
spezifischen Ort von #oyatos [es-chatos] in der prophetischen Zukunftserwartung kann man
kaum sprechen, eher von einer wirkungsgeschichtlich bes. relevanten Stellung innerhalb der-
selben.

a) An manchen Stellen liegt lokale Bedeutung vor: Rahel und Josef stehen in zweiter Rei-
he nach Lea mit ihren Kindern zuletzt (Gen 33,2); Sanherib rithmt sich, mit seinen Streitwagen
bis in die entferntesten Stellen (els ¢t #oyata [eis ta es-chata]) des Libanon gezogen zu sein (Jes
37,24). Haufig steht &oyatog [eschatos] fiir das Ende, den Rand der Erde (&m6/Ewg Boydrou THig
viic [apo/heds es-chatou tés ges|, meist als Ubers. von hebr. ges bzw. gdsah): Dtn 28,49; Ps 134
(135),7; Jes 8,9; 48,20; 49,6; 62,11; Jer 6,22; 10,13; 28(51),16.32; 32(25),32; 38(31),8. Die qualitati-
ve Bedeutung letzter im Sinne von geringster wird hiufig fiir Jer 27(59),12 angenommen.
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2a) Am haufigsten ist die zeitliche Verwendung von #oyatog [es-chatos] (80mal) als
Ubers. der hebr. Wortgruppe ’ahar, nach, hinter, in der Bedeutung letzter, zuletzt, Ausgang,
Ende, davon knapp 40mal als Ubers. von 61 Vorkommen des hebr. *aherit, wassiachher kommt,
komparativisch spitere Zeit, Zukunft, superlativisch letzte Zeit, Ende, Ausgang. Oft hat &oydrog
[es-chatos], wie die hebr. Vorlage, keine speziell endgeschichtliche Bedeutung, sowohl in den/Ge-
schichts- wie in den prophetischen Biichern: JHWH versichert Mose, daf3 die Agypter »bei der
Stimme des letzten Zeichens« glauben und héren werden (Ex 4,8 onueiov tov €oydrov [sémeiou
tou es-chatou]); Mose soll an den Midianitern Rache iiben »und danach (2oyatov [es-chaton])
sollst du versammelt werden zu deinem Volk« (Num 31,2); Babel wird‘'vorgeworfen, nicht daran
gedacht zu haben, »wie es hernach werden konnte« (& #oyata [ta es-chata], Jes 47,7); vgl. Jes
41,22.23; 46,10.

b) Auch in der Wiedergabe von hebr. be’aharit hajjamim durch éx’ goydrov (Eoydrov) fueodv
[ep’ es-chaton (es-chatou) hemeron], wortl. in den letzten Tagen, liegt nicht.immer eine auf das
Weltende zielende Bedeutung vor, sondern oft die Vorstellung spdtere Zeit, Folgezeit: Jakob ver-
kiindet seinen Sohnen, was ihnen in kiinftigen Zeiten begegnenswird (Gen 49,1); Bileam tut
Balak kund, was das Volk Israel dem Volk der Moabiter zu# letzten Zeit.tun wird (Num 24,14);
Mose verkiindet dem Volk, was in kiinftigen Zeiten geschehen wird, wenn es Gott ungehorsam
ist (Dtn 4,30); JHWH kiindet durch den Propheten Jeremia an, daf8 er in der letzten Zeit das
Geschick Elams wenden werde (Jer 25,19 [49,39]; vgl. Jer 37[30],24).

¢) In Ez 35,5 bezieht sich die Formulierung #v noug® ddwmias &éx&oydre [en kairg adikias ep
es-chato] (fiir hebr. be‘et “won ges »Zeit der Endstrafe«) auf den Niedergang und das Zerbre-
chen Judas 587 v.Chr.

3) Manchmal wird mit der Formulierung &%’ éoydtwv (2oydtov) fueodv [ep’ es-chaton
(es-chatou) hemeron] ein in der fernen Zukunft liegendes Geschehen bezeichnet. Hosea spricht
von der Zeit »danach«, wenn sich die Israeliten bekehren und »in den letzten Tagen« zu JHWH
und seiner Gnade kommen (Hos 3,5). Jesaja prophezeit, dafl »in den letzten Tagen« (v toig
goydraws fuéoaus [en tais es-chatais hémerais]) der Zion iiber alle Berge und Hiigel erhaben sein
wird und alle Heiden herzulaufen werden, um sich im Haus des Gottes Jakobs iiber seine Wege
lehren zu lassen (Jes 2,2 = Mi 4,1); wenn JHWH in dieser Zeit die Vilker zurechtweist, werden
sie ithre Schwerter zu Pflugscharen machen. Wenn in' diesem Zusammenhang én6/8wg 2oydrov
s viic [apo/heds es-chatou tés gés] verwendet wird (Jes 48,20; 49,6), liegt ein endzeitlicher Sinn
nicht in der Vokabel #oyatog [es-chatos]; sondern im Kontext, der vom Anteil der Volker am
Heil spricht. Hesekiel prophezeit, da8 »am Ende der Tage« (¢’ 2oydrov flueodv [ep” es-chaton
hémergn]) Gog vom »duflersten Norden« (&’ &oydirov Pogod [ap” es-chatou borra]) gegen Israel
heraufzieht (Ez 38,16). Daniel eroffnet Nebukadnezar, daf8 Gott ihm kundgetan hat, was er »in
den letzten Tagen« tun wird (Dan 2,28): in dér nachfolgenden Vision geht es nicht nur um »zu-
kiinftige« Ereignisse, sondern um die Zérstorung des Weltreiche symbolisierenden Bildes und
um die Aufrichtung eineg‘unzerstorbaren, ewigen Reiches (V. 44). In Dan 10,14 spricht der En-
gel vom Ergehen Israels »am Ende.der Tage« in ferner Zeit. So spielt die Vokabel #oyatog
[es-chatos] in der prophetischen Hoffnung und Verheiflung eines Zustands der Endvollendung
eine wichtige, aber nicht die‘entscheidende Rolle (— Art. téhog).

4a) Bei Ben Sira wird #oyotog [es-chatos] (20mal) immer in zeitlicher Bedeutung ge-
braucht, oft im Sinn-wven zuletzt, am Ende, oder allgemeiner eines Tages (6,28; 12,12; 13,7; 14,7;
30,1.10; 34[31],22); manchmal ‘allg. fiir die letzten, d.h. spiter kommenden Menschen im Ver-
gleich mit den‘ersten, d.h. friiheren Menschen (24,28; 41.3[5]); hdufig fiir das Ende des Lebens
(1,13; 2,3; 3,26; 7,36, 21,10; 28,6; 38,20; 51,14[19]). Ben Sira versteht sich als der Letzte in der
Tradition inspiriertér Weisheitslehrer (36[33],16). Nur in 48,24(27) bezeichnet ¢ &oyata [ta
es-chata] die letzten Dingé der zukiinftigen Endzeit, die der »grofle Prophet Jesaja« in Visionen
geschaut hat.

b) Vom »Ende der Tage« sprechen in endzeitlichem Sinn mehrere frithjidische Texte.
Nach TestDan 5,4 wird:Dan in den letzten Tugen von dem Herrn abfallen und gegen Levi und
Juda rebellieren; TestSeb 8,2 (8) spricht von dem barmherzigen Gott, der in den letzten Tagen in
solchen Menschen wohnen wird, die barmherzig sind; TestJos 19,10 spricht von der Sammlung
des Zwolfstimmevolkes und dem Sieg (eines Lammes?) iiber Feinde als Ereignisse in den letz-
ten Tagen (vgl. noch Testjud 18,1).

’
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¢) In den Schriften von Qumran kommt die hebr. Wendung “aherit hajjamim, Ende der
Tage, hiufiger vor, fast immer in einem endgeschichtlichen Zusammenhang. Die Gemeinschafts-
regel beschreibt die Aufgaben in der Gemeinde Israels am Ende der Tage (1QSa1,1). Ereignisse,
die mit der Geschichte der Qumrangemeinschaft verbunden sind oder fiir die (nahe?) Zukunft er-
wartet werden, geschehen am Ende der Tage (1QpHab 2,5-6; 9,6). In 4QFlor174 1-2, I 4,2 wird im
Rahmen einer Interpretation von 2Sam 7,10-14 von einem »Haus« am Ende der Tagé gesprochen,
d.h. vom eschatologischen Tempel, den Gott selbst bauen wird (vgl. 11QTempl 29,8-10). Der
»Sprof3 Davids« von 2Sam 7, d.h. der davidische Messias, der Israel retten wird, kommt am Ende
der Tage (4QFlor174 1-2, I, 1,11-12). In einer Interpretation von Ps 1,1 als Prophezeiung findet
sich die Vorstellung, daf3 die Entstehung der (Qumran-) Gemeinschaft den Beginn vom Ende der
Tage konstituiert (1,15,19). 4Q161 (plsa?) frag. 8-10, 11-24 interpretiert Jes 11,1-5 auf den davi-
dischen Messias, der am Ende der Tage kommen und iiber die Nationen herrschen wird.

d) In der Zeit nach 70 n.Chr. scheint die Verwendung von ges zu iiberwiegen. Zu 4Esr und
syrApkBar vgl. téhog [telos] s. II, 4. In der rabb. Literatur wird “aherit hajjamim durch ges ge-
deutet (vgl. bPes 56a).

I Das Adj. #oyatog [es-chatos] ist 52mal im NT belegt, vor allem in den Evv. (28mal, da-
von 10mal bei Mt), je 6mal bei Paulus (in 1Kor 5mal) und in der Offb. In weiten Berei-
chen des NT begegnet #oyatog [es-chatos] in verschiedenen-umgangssprachlichen Zu-
sammenhingen, in den Evv. auch in sprichwortartigen Logien. Endgeschichtlich-apok.
Bedeutung hat Zoyatog [es-chatos] in der Pfingstpredigt des Petrus, in Joh, in 1Kor und
einigen nachpaulinischen Schriften einschliefSlich. der Offb. Dort kommt #oyatog
[es-chatos] dariiber hinaus in der Selbstoffenbarung des.erhéhten und (wieder-) kom-
menden Herrn vor.

goyatog [es-chatos] gehort einmal zu/den Vokabeln, die eine nicht-numerische Rei-
henfolge ausdriicken und bezeichnet den/das Letzte in einer Reihe von Gegenstinden
oder Ereignissen. Ob #oyotog [es-chdtos] eine im theol. Sinn »eschatologische«, d.h.
endgeschichtliche Bedeutung hat, mufl sich aus /dem jeweiligen Zusammenhang der
Belegstelle ergeben. Zweitens gehort das Adj.zu den Vokabeln, die den Status von
Menschen beschreiben, und zwar-als.den niedrigsten (Louw-Nida 61.13, 87.66). Das
Adv. 2oydtwg [es-chatas] ist im'NT nur in Mk 5,23 belegt und reiht sich dort unter die
Vokabeln ein, die im Bereich /der physiologischen Prozesse Krankheit und Schwachheit
bezeichnen: die Tochter des Jairus sliegt in den letzten Ziigen« (2oydtmg €xe [es-chatos
echei], d.h. sie »liegt im Sterben« [EU]).

la) In den synoptischen Evv. bez. #oyatog [es-chatos] an einer Stelle den
letzten in einer Reihé von Gegenstinden: der Gerichtsdiener eines (griech.-rém.)
Schuldgefingnisses entldfit einen Schuldner erst dann aus der Haft, wenn er den letz-
ten Pfennig bezahlt hat (Lk 12,59 »Lepton«, Mt 5,26 »Quadrans« = 2 Lepta, vgl. Mk
12,42; t.t. fir die kleinste Miinze im rémischen Miinzsystem, »Kleingeld«). Der All-
tagsratschlag erhilt eine endgefichtliche Dimension (vgl. das einleitende »Amen, ich
sage dir«; Luz z.St.): wer in“der Unversohnlichkeit beharrt, wird im Endgericht keine
Gnade finden;

b) Hiufiger ist die Verwendung fiir den letzten in einer Reihe von Ereignissen. Im
Gleichnis von den‘Arbeitern im Weinberg sind es die letzten, die nur eine Stunde gear-
beitet haben, die mit den anderen gleichgestellt werden und denselben Lohn erhalten
(Mt 20,12.14). Der Weinbergbesitzer sendet als letzten Boten seinen geliebten Sohn
(Mk 12,6): die Sendung des Sohnes schliefit die Reihe der Boten (= Propheten) ab und
kennzeichnet ihn auf der Ebene der Auslegung des Gleichnisses als den letzten, den
endzeitlichen Propheten vor dem Gericht. (Die Parallele Mt 21,37 hat Yotegov [hyste-
ron], spdter, danach, darauf, und betont damit das zeitliche Nacheinander.) In dem
Streitgesprich mit Jesus erwihnen die Sadduzder in ihrem konstruierten Fallbeispiel
vom Tod der sieben Briider, daf3 »zuletzt nach allen« auch die Frau starb (Mk 12,22; Mt
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22,27/Lk 20,32 haben totegov [hysteron]). Dieser Sinn von Gotegov [hysteron], spiiter,
danach, liegt fiir oyatog [es-chatos] in Mt 12,45/Lk 11,26; vgl. 2Petr 2,20-vor: wenn
ein ausgetriebener Ddmon sein altes Heim unbesetzt findet, kehrt er mit einer Uber-
macht von Dimonen zuriick, so daf3 der letzte Zustand (tv& Eoyora [ta es-chata], worth:
»die letzten Dinge«) des voriibergehend Geheilten schlimmer ist als der’erste. Wer
durch die Macht Gottes Befreiung von bésen Geistern erfahren hat, muf8 sich hiiten,
im Blick auf Jesus neutral zu bleiben. Das Wirken Jesu stellt die Menschen vor ganze
Entscheidungen (vgl. Lk 11,23). In diesem Sinn ist auch die Ahwendung auf »dieses
bose Geschlecht« Mt 12,45 zu verstehen: wenn Israel Jesus ablehnt, wird es dem Volk
(im Endgericht, vgl. V. 41-42) schlimmer gehen als zuvor. Die Oberpriester und Phari-
sder bitten Pilatus um Bewachung des Grabes Jesu, damit niemand das Volk im Blick
auf das Schicksal des Nazareners tduschen kann: ein solcher letzter Betrug wire grofer
als der erste (Mt 27,64), d.h. aufkommendes Reden von einer vorgetiduschten »Aufer-
stehung« wire schlimmer als der messianische Anspruch Jesu (France z.5t.).

c) Als Bezeichnung des Status findet sich das Wort im Gleichnis von den
Tischplatzen Lk 14,8-10: wer sich auf einem Platz niederldft, der einem vornehmeren
Gast vorbehalten ist, muf damit rechnen, dafl er an den Platz am #duflersten Ende
(Boyarov tomov [es-chaton topon]) verbannt wird.(V.'9). Der (in‘raumlichem Sinn) letz-
te Platz am Tisch wird dem Gast mit dem geringsten gesellschaftlichen Prestige ange-
boten. Deshalb ist es besser, freiwillig den letzten Platz einzunehmen, so dal man u.U.
vom Gastgeber heraufgebeten und so offentlich geehrt wird (V. 10). Jesus stellt jedoch
keine »Tischregel« auf, die zu einem geschickt-listigen Vorgehen im Bemiihen um Pre-
stige rét, sondern bekriftigt in V. 11, daf3.die Stellung eines Menschen von Gott ab-
hingt und nicht von selbstsiichtigen Verhaltensweisen (Marshall z.St.). Eine entspr.
Bedeutung zeigt die Verwendung von é\dyiotog [elachistos] in Mt 25,40; 1Kor 15,9
und votepéw [hystereo] in 1Kor 12,24

d) Das mit Inversion im antithétischen. Parallelismus formulierte sprichwortartige
Logion »viele werden die Letzten sein, die die Ersten sind, und die Ersten sein, die die
Letzten sind« (Mk 10,31/Mt 19,30;.in umgekehrter Reihenfolge Mt 20,16; vgl. Lk
13.30) kommt in den Evv. in vérsch. Zusammenhéngen vor, d.h. wurde von Jesus wahr-
scheinlich mehrmals aufgenommen: Das Wort beschreibt in der Tradition die Tatsache,
»daf3 auf Erden Reiche im Gericht verloren sein konnen und umgekehrt« (Schweizer
zu Mt 20,16). Im Anschlufl an die Unterhaltung mit dem Reichen tiber das Gottesreich
(Mk 10,17-27 Par) erscheint der Spruch als Abschlufl des Nachgesprichs tiber den
Lohn der Nachfolge. Oft wird er im Sinn einer Umkehrung der irdischen Wertord-
nung, einer eschatologischen Umwertung aller Werte interpretiert. Richtig ist, daf3
menschliche Vorstellungen von Rangfolge (s.o. I, 1d) und Status im Kénigreich Gottes
keine Giiltigkeit mehr besitzen; die Gegenwart der Gottesherrschaft revolutioniert die
Werte und Mafstibe der Welt. Daf3 aber nicht alle Werte umgestiirzt, die irdischen
Machtverhéltnisse nicht auf'den Kopf gestellt werden, zeigt die Formulierung mit mwoh-
Mot [polloi], viele, d.-h. nicht alle. Wenn man die &oyatou [es-chatoi], im Kontext nahe-
liegend, auf Nicht-Reiche, konkret auf die Jiinger, die alles verlassen haben, bezieht, ist
ein Pauschalurteil im Sinne eines vollstandigen Rollentauschs ausgeschlossen: »Es gibt
auch bleibende Erste und Letzte« (Gnilka zu Mk 10,31). Die hier alles besitzen, konnen
zwar einst hinter denen stehen, die jetzt alles aufgeben und Jesus nachfolgen. Aber der
Lohn der Nachfolge kann nicht berechnet werden, Uberheblichkeit ist grundsitzlich
ausgeschlossen (vgl. 1Kor 9,27; Phil 3,12ff). Zachdus war ein Reicher, dessen »Haus das
Heil geschenkt worden« ist (Lk 19,9 [EU], vgl. Carson z.St.). In Mt 20,1-15 folgt das
Gleichnis von den Arbeitern im Weinberg, in dem die zuletzt angestellten Arbeiter zu-
erst ausgezahlt werden; 20,16 schliet mit der Sentenz in umgekehrter Reihenfolge:
»So werden die Letzten die Ersten und die Ersten die Letzten sein«. Das Gleichnis
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zeigt, wie aus einem Letzten ein Erster werden kann: »durch die frei gebende Gnade
Gottes«, und wann ein Erster ein Letzter wird: durch die »Auflehnung gegen-die gott-
liche Giite« seitens derer, »die mehr als die anderen begnadigt waren« (Schlatter zu Mt
20,1). »Nicht die Umkehrung irdischer Verhiltnisse wird fiir das Himmelreich festge-
schrieben, sondern die Giite Gottes garantiert den unterschiedslosen Lohn im zukiinf-
tigen Reich« (Baumgarten, EWNT II, 155).

Im Kontext des parallel formulierten Logions Lk 13,30 geht es um die Frage, wer
sich im Gottesreich zu Tisch setzen kann, d.h. wer Zutritt zum kommenden Reich er-
hilt. Die Zoyatou [es-chatoi] (ohne bestimmten Artikel),die Erste werden, sind entwe-
der Niedrige und Hoffnungslose, die nicht auf Zulassung zu-hoffen gewagt haben (vgl.
Lk 1,51-53), die jedoch genauso Zutritt erhalten wie die anderen, die sich fiir sichere
Anwirter des Reiches Gottes halten, oder vielleicht auch Heiden, die erst nach den Ju-
den das Evangelium héren (Grundmann z.St.) bzw. genauso wie diese Zutritt erhalten
(Michaelis, ThRWNT VI, 869 mit Anm. 14).

Im Kontext des Rangstreits unter den Jiingern betont Jesus als Antwort auf die Fra-
ge, wer der Grofite sei: wenn jemand der Erste sein/will, »der soll der Letzte sein von
allen«, d.h. »aller Diener« (nur Mk 9,35). Der #oyatog [es-chatos], der letzte an Rang,
der allen dient, ist der Erste. »In der Jiingergemeinde sind alle Erste und Letzte, inso-
fern alle einander dienen. Das Amt ist Dienst« (Pesch z.St.).

2)Im Johannesevangelium bezeichnet éoyotog [es-chatos] Joh 7,37 das letz-
te in einer Reihe von Ereignissen: am letzten Tag des Festes (Joh 7,37; gemeint ist der
7. oder 8. Tag des Laubhiittenfestes) offenbart sich Jesus.als Quelle lebendigen Wassers.
Vorwiegend aber finden wir die endzeitliche Bedeutung (Joh 6,39.40.44.54; 11,24;
12,48): der Ausdruck 2oydn Muéoa [es-chate hemera), der Jiingste Tag, d.h. der »Letzte
Tag« (EU), kommt in dieser terminologischen Zuspitzung nur in Joh vor. Auch wenn
die Wendung héufig als redaktionellet:Zusatz bewertet wird (Bultmann z.St.), weil Joh
angeblich traditionellen zukunftseschatologischen Vorstellungen einen prisentischen
Sinn gibt, kann jedoch an der Authentizitit der Verweise auf den jiingsten Tag auf-
grund anderer, in ganz unterschiedlichen Zusammenhédngen vorkommender futuri-
scher Beziige (Joh 5,28; 14,3;/21,22) festgehalten werden (vgl. zuletzt Carson, 276f).
Der Ausdruck nimmt als t.t/ die atl. prophetische Heils- und Gerichtserwartung auf
(s.0.1, 3,4; zum ersten Mal Am 5,18-20), die z.T. ins Kosmische ausgeweitet wurde (vgl.
Jes 2,12ff; Zef 1,7£.14-18; 2,2f; vgl. G. von Rad, Theologie 114, 129-133). Im Mund Mar-
tas (Joh 11,24) bezieht erssich auf die jiid. Erwartung vom Ende dieses Aons mit dem
dann eintretenden Ereignis der Totenauferweckung. In der Bildrede iiber das Brot des
Lebens Joh 6 ist der letzte Tag die letzte Vollendung der gegenwirtigen Vermittlung
von »ewigem — Leben« darch den Sohn bei der Auferweckung der Toten (V. 39f.44.
54); seine Kehrseite ist das Gericht iiber die Nichtglaubenden (12,48).

3) In der Apostelgeschichte bezeichnet Zoyatov tiig vijc [es-chaton tés ges]
die vom auferstandenen Herrn vorgegebene, riaumliche Reichweite der apostolischen
Mission: sie soll das Ende der Erde erreichen (Apg 1,8), d.h. sie kennt keine rdumli-
chen Grenzen, sie ist Weltmission. Die (in Apg 1,8 implizite) Zitation der Verheiflung
Jes 49,6 (vgl.'oben I, 1a) in Apg 13,47 definiert die Weltmission als Vélkermission: die
Wende von den Juden zu den Heiden im pisidischen Antiochien entspricht einem ver-
heiflenen Auftrag Gottes an seinen Knecht, der nicht nur Israel wiederherstellen und
(hach der LXX) die;Zerstreuten Israels zuriickbringen soll, sondern auch zum »Licht
der Heiden« gesetzt ist und »zur Rettung sein soll bis an die Grenze der Erde« (R.
Pesch).

Die von Joel prophezeiten Ereignisse (Joél 3,1ff) werden in der Pfingstpredigt von
Petrus auf die aktuelle AusgieSung des Heiligen Geistes bezogen (Apg 2,17): die Erset-
zung des allg. ueta tatta [meta tauta), danach, von Joél 3,1 durch v taic oydrang Nué-
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oaug [en tais es-chatais hémerais], in den letzten Tagen, zeigt, dafd er die mit Pfingsten
einsetzende Zeit als Endzeit interpretiert.

4a) Paulus verwendet #oyatog [es-chatos] in seiner Beschreibung der apostoli-
schen Existenz als Verwirklichung der Theologie vom Kreuz (1Kor 4,9-13): die Apostel
verstehen sich im Unterschied zur geistlichen Uberheblichkeit der Korinther als #oya-
tou [es-chatoi], d.h. als solche, die Gott »auf den letzten Platz gestellt« hat (EU;.inter-
pretierend LU: »als die Allergeringsten hingestellt«). In der Arena der Welt sind die
Apostel wie todgeweihte Gladiatoren ein Schauspiel geworden; Paulus. verwendet of-
fenkundig (wie in 2Kor 2,14) die Metapher einer rom. Siegesparade, an deren Ende
jene Gefangenen marschierten, die zum Tod in der Aréna verurteilt worden waren und
somit zu einem »Schauspiel« wurden (Fee z.St.). In der Metapher that 2oydrtoug
[es-chatous] raumliche Bedeutung, auf der Ebene der Anwendung geht ¢és um den Sta-
tus der Apostel: das skandalon des Kreuzes (1Kor 1,23) bestimmt das Selbstverstindnis
der Apostel und in einem weiteren Sinn aller Christen (vgl. 4,16). Die harte Realitit
apostolisch-christl. Existenz wird 4,11-13 in einem Leidenskatalog konkret.

b) In der Aufzihlung von Empfingern einer Erscheinung des Auferstandenen er-
wihnt Paulus nach den Aposteln und den fiinfhundert Briidern sich selbst: »zuletzt
von allen« (Eoyxotov mdvtwv [es-chaton panton]) erschien er-ihm als »unzeitiger Ge-
burt« (1Kor 15,8). Die Metapher bezieht sich entweder auf den unnormalen Charakter
der »Geburt« von Paulus als Apostel (»Fehlgeburt«, Bauer-Aland); oder Paulus ver-
gleicht seine Spétberufung zum Apostel mit der Geburt eines Kindes, dessen Mutter
iiber der Geburt schon gestorben war (vgl. Gen 35,16-19: Rahel stirbt bei der Geburt
Benjamins; nach rabb. Auffassung — vgl. mKer 1,5; Bek 1,5 — haftet einem so gebore-
nen Kind ein kultischer Makel an). Paulus gilt somit als zeitlich (unwiderruflich) letz-
ter Zeuge der Erscheinungen des Auferstandenen, der unter dem Aspekt der Wiirdig-
keit freilich »der geringste unter deén Aposteln« (V. 9) ist (Haacker, ANRW I1.26/2,
825f). Zeitliche Verwendung liegt auch in-1Kor 15,26 vor: am »Ende« (— Art. téhog),
wenn Jesus »alle Macht und Gewalt vernichtet hat« und er die Herrschaft Gott dem
Vater iibergeben wird (15,24), wirdrauch der Tod (+> Leben/Tod) als »der letzte Feind«
vernichtet. Er hat seinen Rechtsanspruch. auf die in Jesus Christus Gerechtfertigten
verloren (Rom 8,38f), auch wenn er bis zum Weltende noch seine Macht (vgl. die Per-
sonifizierung des Todes) iiber die Menschen ausiibt.

¢) Endgeschichtliche Bededtung hat #oyatoc [es:chatos] in der sog.
Adam-Christus-Typologie. (1Kor 15,21-22.45-49), in der Paulus dem ersten, irdischen
Adam Jesus Christus gegentiberstellt als 6 #oyatog Addu [ho es-chatos Adam], den
letzten Adam (15,45). Die Adam-Christologie ist nicht auf dem Hintergrund eines frii-
her oft vorausgesetzten gnostischen Urmensch-Erlésermythos zu interpretieren (vgl.
Kim, 162ff), sondern auf dem Hintergrund der atl. und friihjiid. Adam-Tradition, die
u.a. Israel als Gottes wahre Menschheit betrachtete (vgl. Jub 19,23-31; 22,11-13; Test-
Lev 18,10; 4Esr 3,4-36; 10S'4,23; CD 3,20) und die zukiinftige Herrlichkeit im Sinne
des Paradieses beschrieb. Wenn Paulus mit Gen 2,7 sagt, daf8 »Adam, der erste
Mensch« durch Gottes Schépferwirken ein lebendiges Wesen wurde, und »der letzte
Adam zum Geist; der lebendig macht«, bekraftigt er im Kontext seiner Diskussion der
Auferstehung: als letzter Adam ist Jesus der Messias, der gehorsam war bis zum Tod
am Kreuz (Rom 5,12-21, bes. V. 19), die Verwirklichung von Israels Aufgabe und end-
geschichtlicher Hoffnung; als Reprisentant des Volkes Gottes ist er Brennpunkt und
Quelle.des Lebens'des (neuen) Gottesvolkes (Wright, 26ff). In der Gegenwart des Mes-
sias Jesus als »letztem Adam« ist die Endzeit angebrochen.

Die »letzte Posaune« (1Kor 15,52) meint nicht die »letzte« in einer Reihe (etwa von
7 Posaunen wie in Offb 8,2; 11,15), sondern die Posaune der Endzeit (vgl. 1Thess 4,16;
Mt 24,31): Paulus betont, dafd die Verwandlung der noch lebenden Christen und die
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Auferweckung der Toten zukiinftig ist, dal Gott den Termin des Endes bestimmt und
daf} das Ende pl6tzlich kommt.

In 2Tim 3,1 erinnert Paulus Timotheus daran, da3 das Auftreten von Irrlehrern zu
dem bekannten endgeschichtlichen Phianomen gehért, dafl »in den letzten Tagen« (&v
goydrous uéooug [en es-chatais hémerais]) schlimme Zeiten kommen werden (vgl. Dan
12,1; athHen 80,2-8; 100,1-3; syrApkBar 25-27; im NT Mk 13,3-23 Pat.). Die schweren
Auseinandersetzungen, in denen Timotheus sich bewidhren muf, sind Hinweis darauf,
dafl die Endzeit schon begonnen hat. (Vgl. die dhnliche Formulierung. 1Tim 4,1 mit
Botegov [hysteron], »in den letzten Zeiten«.)

5a) Mehrere urchristl. Autoren verwenden #oyatog/ [es-chatos] in endzeitlich-
priasentischem Kontext als Qualifizierung der Gegenwart. In. Hebr 1,2 kommt die
Uberzeugung zum Ausdruck, dafy mit Gottes Reden »im Sohn« die alte Weltzeit, in der
er »durch die Propheten« geredet hat, »am Ende dieser Tage«, d.h. »in dieser Endzeit«
(EU) an ihr Ziel gekommen ist. Das in die traditionelle’Formulierung eingefiigte De-
monstrativam tovtwv [touton], dieser, qualifiziert die/Gegenwart der Adressaten als zu
»diesen letzten Tagen« gehorig und impliziert gleichzeitig die Mahnung, dieses Reden
Gottes nicht leichtsinnig zu versdumen. Diese Uberzeugung entspricht sachlich 1Petr
1,20: Jesus, den Gott vor der Erschaffung der Welt zum Heilsmittler erwihlt hat, ist &’
goydtov TV edvwv [ep” es-chatou ton chronon], am Ende der Zeiten, erschienen. Mit
dem geschichtlichen Wirken Jesu, vor allem mit seinem Opfertod (V. 19) und seiner
Auferweckung (V. 21), wurde der ewige Heilsplan Gottes vollstreckt und hat die von
den Propheten geweissagte (vgl. V. 10-12) Endzeit begonnen, die mit der Erscheinung
des »obersten Hirten« (5,4) zum Abschluf kommt. Jud 18 beruft sich fiir die Warnung
vor verfiithrerischen Irrlehren auf eine apostolische Prophetie: ¢’ 2oydtov T0D Y0dvVOUL
[ep” es-chatou tou chronou], am Ende der Zeit, wird es Spotter geben, die sich von ih-
ren gottlosen Begierden leiten lassen /Judas sieht diese Vorhersage in seiner Zeit als er-
fillt an (vgl. die sachlich identisché Aussage in 2Petr 3,3, in den letzten Tagen). Im
Rahmen seiner Anklage gegen die Reichen bemerkt Jakobus ironisch: »Ihr habt euch
Schitze gesammelt in diesen letzten-Tagen« (&v £oydoug iuéoaug [en es-chatais heme-
rais], Jak 5,3b). Problematisch dst nicht nur, daf sie ihren Reichtum nicht mit den Be-
diirftigen der Gemeinde teilen (vgl. 2,14-16); geradezu tragisch ist der Umstand, daf3
sie trotz der bereits angebrochenen Endzeit meinen, irdische Schitze ansammeln zu
konnen, als ob die Welt fiir immer bestehen und das Endgericht noch lange auf sich
warten lassen wiirde. Johannes interpretiert das Auftreten »vieler Antichristen« als Be-
weis fiir die Tatsache, daf8 die »letzte Stunde« gekommen ist (1Joh 2,18a.d). Der Aus-
druck »letzte Stunde«¢ meint‘entweder die letzte Stunde des »letzten Tages«, d.h. das
Endstadium der Endzeit, oder ist Aquivalent fiir »die letzten Tage« bzw. den »letzten
Tag« (vgl. die Auferweckung am »letzten Tag« Joh 6,40 und die Auferweckung der To-
ten in der »Stundec, die skommt« Joh 5,25). Die zweite Moglichkeit ist aufgrund der
Verwendung ven @®oa [hord], Stunde, in Joh wahrscheinlicher, weil diese Stunde die
letzte und endgiiltige Manifestation der »Stunde« vom Sieg Jesu (vgl. Joh 7,30; 8,20;
12,23.27; 13,1; 17,1) herauffiihrt (Brown z.St.). Die Aussage, daf die »letzte Stunde«
jetzt »ist«, beinhaltet eine deutliche Naherwartung: Johannes legt sich nicht auf ein
Datum fest, ist aber offensichtlich iiberzeugt, daf3 das Ende jederzeit kommen konnte
und deshalb Irrlehrern zu wehren ist.

b) Einen endzeitlich-futurischen Sinn hat #oyotog [es-chatos] in 1Petr 1,5:
Petrus ermutigt die unter dem Druck der heidnischen Gesellschaft leidenden Gldubi-
gen, daf8 Gottes Kraft sie bewahren wird, indem er ihren Glauben erhilt, bis das »Heil«
geoffenbart wird als Rettung aus aller Bedringnis (vgl. 1,9) und als Teilhabe an der
verheiflenen Herrlichkeit (vgl. 1,10; 2,2) év nowp® g0yt [en kaird es-chatd), zur letz-
ten Zeit, d.h. zu dem Zeitpunkt des Endes, den Gott bestimmt. Petrus kann also #oya-
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tog [es-chatos] sowohl in einem prisentischen (1,20) wie in einem futurischen Sinn
verwenden (1,5) und synonym von ydvog [chronos], Zeit, oder von nouds. [kairos]
sprechen (vgl. 1Thess 5,1 den Doppelausdruck of xo6vou »ai oi wawgoi [hoi chronoi kai
hoi kairoi], Zeiten und Fristen, vgl. Holtz z.St.; s. auch Apg 1,7).

6a) In der Offenbarung begegnet die Formulierung »der Erste und/der Letzte«
(6 modTog noi 6 Eoyatog [ho protos kai ho es-chatos], Offb 1,17; 2,8;22,13) in Anleh-
nung an die Selbstoffenbarung JHWHs im AT (vgl. Jes 44,6; 48,12, wo LXX 6 &oyatog
[ho eschatos] vermeidet und mit &ig Tov ai@va [eis ton aional; bis inEwigkeit iiber-
setzt) als erstes Element der Selbstpradikation Christi in Offb'1,17d. Sachlich entspre-
chend ist die Bestimmung »ich bin das Alpha und das Omega« als Selbstpradikation
Gottes (1,8) und Christi (1,17d; 22,13): Christus ist zu eigen geworden, was Gott selbst
eigen ist, uneingeschrinkte Macht iiber Anfang und Ende, Schépfung und Vollendung,
Tod und Leben. Als Folge dieses Status besitzt er die Schliisselgewalt iiber Tod und Ha-
des (1,18).

b) Zeitliche Verwendung von #oyatog [es-chatos] begegnet im. Lob der Gemeinde
von Thyatira (Offb 2,19), deren »letzte Werke grofier [sind] als die ersten« (Ubers.
Miiller z.St.). Das Verhalten der Gemeinde »in der letzten Zeit« (EU) war besser als ihr
fritheres.

¢) Im Rahmen der Vision der sieben Schalen' des'Zornes Gottes ist von den »sieben
letzten Plagen« (mhnydg émta tag goydrag [plégas hepta tas es-chatas]) die Rede (Offb
15,1; 21,9). Wenn die drei Siebenerreihen von Plagen nicht chronologisch konsekutiv
gedacht sind, sondern, was wahrscheinlicher ist (vgl.'den Inhalt der jeweils sechsten
Plage und die Proklamation anldfllich der siebten Posaune 11,15-18), als rekapitulieren-
de Darstellung der prophezeiten messianischen Wehen der Endzeit, ist die Bezeichnung
der Plagen der Zornesschalen als die letzten keine chronologische Angabe, zumal nach
10,7 das »Geheimnis Gottes«, d.h. dér Ratschlu3 Gottes, mit dem Ton der siebten Po-
saune »vollendet« (— Art. téhog) sein wird. Die sieben Plagen der Zornesschalen sind
die letzten, weil mit ihnen durch die Gerichté der »letzten Tage« der Zorn Gottes
»vollendet« (15,1) und die Herrschaft.des Tieres zu Fall gebracht wird.

E. Schnabel

TEMTOG |

mo®Tog [protos] erster, frithester - mowtebw [proteus] der Erste sein - modtegov [prote-
ron] frither - mowtoxadedola [protokathedria] Ehrenplatz - mowtoxhola [protoklisial
Ehrenplatz - mowtootdeng [protostates] Anfiihrer

I 1) nodrog [protos] ist Superlativ von mgd [pro], tritt v.a. in der Koine auch fiir den Kompara-
tiv modtegov [proteron] ein und wird seit Homer in vierfachem Sinn angewandt: a) rdumlich der
vordere, vorderste; b) zeitlich der erste, friiheste, friihere; ¢) Reihenfolge: als Ordnungszahl von
eig [heis]: der erste, nichtimmer deutlich von der zeitlichen Bedeutung abzugrenzen; in der Phi-
losophie der erste in der Reihenfolge der Existenz, Subst. Plur. ta modta [ta protal, die Elemen-
te, in der Syllogistik der normale, typische Schlufi; d) Rang oder Wert: der erste, wichtigste, an-
gesehenste, in diesem Sinn auch als Titel seit der friihen Kaiserzeit (belegt in Papyri und
Inschriften, z.B. 6 o@Tog Tiic nohews [ho protos tés poleds|, der Erste der Stadt, Inscriptiones
Graece I 2(5):292.2, als Titel am Ptolemdischen Hof, P.Tebt 31.15; vgl. Suhl).

2) Das Vb. mowtebw [proteud] bedeutet (vgl. Plat Leg 692d) der erste sein, den ersten Rang
einnehmen, und wird auch titular verwendet (ol mowtevovteg [hoi proteuontes], Herodian 8.7.2).
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I 1) In LXX iiberwiegt die zeitliche Bedeutung. mp@rog [protos] (ca. 240mal) iibersetzt iiberwie-
gend hebr. ri’$on, der erste im Rang (1Chr 27,33 vom »Freund des Konigs«; in 1Kén. 2,35 u.o.
fiir den Oberpriester) oder in einer Reihe (Ex 4,8), zeitlich der erste (Gen 8,13) oder friiher; vor-
malig (Jes 65,16; Vorfahren z.B. Dtn 19,14), als Zahlwort (Gen 8,13 fiir den 1. Monat). Gott
wird in Jes 41,4; 44,6; 48,12 als mpdtog [protos] bezeichnet: der Titel will nicht mit anderen Got-
tern vergleichen, sondern gerade die (monotheistische) AusschliefSlichkeit Gottes des Schipfers
zum Ausdruck bringen, der allein geschichtsmichtig ist.

2) Philo beschreibt Gott als modtog 9edg [protos theos] (Post C 183.in_monotheistischem
Sinn: me®tog xal wovog [protos kai monos], der erste und der einzige; vgl. Migr.181; Abr 115;
VitMos 2.205). Josephus verwendet ol mo@tol (&vdoeg) [hoi protoi (andres)| und ol mowrev-
ovteg [hoi proteuontes] fiir die vornehmsten, fiilhrenden Minner eines Volkes oder einer Gruppe
(Ant 4,140.174; 10,71.213 u.6.).

III  Im NT steht modrog [protos] 156mal, relativ gleichmifig in den Evv. (Mt 25mal, Mk
17mal, Lk 20mal, Joh 15mal [mit Varianten 5,4; 8,7]), in der Apg (16mal), Hebr
(10mal), Offb (18mal), bei Paulus 29mal. Der Sprachgebrauch entspricht dem profan-
griech. und LXX.

1) Die rdumliche Bedeutung von mo®tog [protos] liegt-nur in Hebr 9,2.6.8 vor:
1| mod oxnvy| [hé proté skene), das erste Zelt, meint den Raum vor dem Allerheilig-
sten. Die Unterscheidung des Heiligsten und Allerheiligsten als erstes und zweites, d.h.
vorderes und hinteres Zelt ist sonst nicht belegt (eine ungefihre terminologische Par-
allele bietet Josephus Bell 5,193-195.208-209). Das vom:Allerheiligsten getrennte »er-
ste Zelt« weist darauf hin (V. 8-9), dafl_der Zugang zum wahren Heiligtum damals
noch nicht offenbar war.

2a) An vielen Stellen liegt zeitliche Bedeutung vor, wobei mod@tog [protos] meist
einen Termin in der Vergangenheit (voraus-)setzt. Im Gleichnis erhalten die Friiherge-
kommenen als letzte ihren Denar (Mt 20,10). Vor dem Ende mufl das Evangelium zu-
erst allen Vélkern verkiindigt werden (Mk 13,10). Paulus hat nach seiner Bekehrung
zuerst in Damaskus gepredigt (Apg26,20). Zum »alten Menschenc, der abgelegt wer-
den soll, gehort der friihere (modteoov [proteron]) Lebenswandel (Eph 4,22; vgl. 1Petr
1,14). In 1Tim 5,12 meint v medTv miotv [ten protén pistin] nicht den »ersten
Glauben« (Langkammer, EWNT III, 456), sondern das friihere Versprechen, Witwe
bleiben zu wollen (und sich in die entspréchende Liste eintragen zu lassen, V. 9).

b) Ob bestimmte Forderungen Jesu als vordringlich bezeichnet werden (Michaelis,
ThWNT VI, 870), ergibt sich nicht aus der Vokabel mo®tov [proton], sondern aus der
Wichtigkeit der jeweiligen Forderung. Ehe man seine Opfergabe darbringt, soll man
sich zuvor mit dem Bruder ausséhnen (Mt 5,24). Man soll zuerst den Balken aus dem
eigenen Auge ziehen (Mt 7,5). Wer einen Turm bauen will, kalkuliert erst die Kosten
(Lk 14,28).

¢) An manchen Stellen ist die implizierte Reihenfolge stirker hervorgehoben. Die
Jiinger erkundigen sich nach Jesu Meinung zu der jiidischen Erwartung, dafl Elia zu-
erst, d.h. vor'dem Ende, kommen miisse (Mk 9,11f; Mt 17,10). Der erste Himmel und
die erste Erde machen nach der Wiederkunft Christi und dem Gericht iiber die Toten
einem neuen Himmel und einer neuen Erde Platz (Offb 21,1): dann wird t& mowrta [ta
protal, das Erste, d.h. die gegenwirtige Welt mit ihren lebensmindernden Erfahrungen,
Vergangenheit sein (21,4).

d) Die zeitliche Reihenfolge kann eine explizite Gegeniiberstellung beinhalten. Der
Gemeinde in Ephesus wird vorgehalten, daf} sie tv dydmmv wv modwmv [tén agapen
ten proten], ihre erste Liebe, verlassen hat (Offb 2,4). Gemeint ist nicht primér die er-
kaltete — Liebe zu Gott oder zu Christus, auch nicht eine paradiesische »Urstandslie-
be«, sondern — das zeigt die Mahnung, wieder die ersten Werke (¢ modta Eoya [ta
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prota erga]) zu tun (V. 5) — die konkrete Bruderliebe, die friiher praktiziert wurde,
dann aber nachgelassen hatte.

e) Die zeitliche Nuance kann in den Hintergrund treten, so daf3 sich €ine prinzipielle
Gegeniiberstellung ergibt. In 1Kor 15,45 wird Adam 6 mo@®tog évigwmog [ho pratos
anthropos], der erste Mensch, (fiir Paulus durchaus auch in zeitlichem Sinn) als Repré-
sentant der »psychischen« Menschheit Christus, dem »letzten« Adam, als Reprisentant
der »pneumatischen« Menschheit gegeniibergestellt (V. 46): »Der erste Mensch ist von
der Erde und irdisch; der zweite Mensch ist vom Himmel« (V. 47)./In Hebr 8,7.13;
9,1.15.18 wird 1) modtn dudnmun [he prote diatheke], dererste Bund, dem zweiten Bund
(8,7; vgl. 10,9), ofter: dem neuen Bund (8,8.13; 9,15) gegeniibergestellt. Wihrend Gott
jenen fiir veraltet erklért (8,13), ist dieser infolge des Todes Jesu in Kraft, damit »die
Berufenen das verheiflene ewige Erbe empfangen« (9,15) und das zustande kommt,
was die erste Heilsordnung nicht bewirken konnte: die Vollendung des Gewissens (9,9).

3a) Die Verwendung als Zahlwort liegt in Mk 14,12 Par. vor: der erste Tag der
Ungeséuerten Brote bezeichnet den 14. Nisan als dén Tag, an dem der Sauerteig aus
dem Haus entfernt wurde. Mk 16,9 bezeichnet (elliptisch) den Ostertag als momTn (fué-
oa) oappdrov [proté (hemera) sabbatou], ersten Tag der Woche (semitisierendes pio
[mia] statt mowtn [prote] haben Mt 28,1; Lk 24,1; Joh 20,1)<'In Apg 1,1 bezeichnet
edTog Moyog [protos logos| das erste Buch des Lukas, d.h. das Lk-Ev.

b) Jesus ist »der Erste und der Letzte« (Offb'1,17; 2,8; 22,13): 6 modtog [ho protos]
bekriftigt die Pridexistenz Christi und betont, dafi Christus »Ursache von allem ist, das
in ihm seinen Anfang hat« (Langkammer, EWNT III, 457; — £oyavog [eschatos]).

4a) Rangordnung impliziert der Ausdruck (ot) mo@rol [(hoi) protoi] in Mk 6,21,
wo Herodes neben seinen Hofbeamten und Offizieren auch die vornehmsten Biirger
Galildas einlddt. In Thessalonich bekehren sich »nicht wenige Frauen aus vornehmen
Kreisen« (Apg 17,4 EU). Publius ist/6 modrog [ho protos] der Insel Malta (Apg 28,7),
der als solcher bei den Festen und/den offentlichen Veranstaltungen der Bevilkerung
den ersten Platz einnahm (Bosch).

b) Jesus lehrt, dafl es in der Jiingergemeinde keinen Rangstreit geben soll: wer Er-
ster, d.h. grof3 sein will, der goll Sklave und Diener sein (Mt 20,27; Mk 10,44). Der
Satz »viele, die die Ersten sind, werden die Letzten und die Letzten werden die Ersten
sein« (Mt 19,30; Mk 10,31) betont, dafs die traditionellen Vorstellungen von Status im
Reich Gottes keine Giiltigkeit mehr besitzen (— #oyatog [es-chatos], s.o. III, 1d). Das
erste, d.h. das wichtigste:Gebot ist die uneingeschrankt-konsequente Gottesliebe, wie
sie im Schema’ (beginnend mit Dtn 6,4ff) formuliert ist (Mt 22,38; Mk 12,29).

¢) Wenn Johannes /der Taufer vom Sohn sagt: »Nach mir wird kommen, der vor mir
gewesen ist« (Joh 1,15), spricht die Begriindung mo®@tds pwov fv [protos mou én] nicht
nochmals (tautologisch) von zeitlichem Vorrang, d.h. von seiner Priexistenz als Logos,
sondern von seiner Prioritat an‘Rang und Autoritdt (ZB: »Der nach mir kommt, ist vor
mir gewesen; denn er war als Erster vor mir«; vgl. Black, 145). Als der »Erstgeborene
aus den Toten« ist Jesus (0) @wowtevwv [(ho) proteuon], der Erste, (Kol 1,18b); das Vb.
wird in der Koine auch als Titel gebraucht, der konkrete politische Fiihrung bedeuten
oder eine Ehrenstellung anzeigen kann (Horsley II, 96). An einen Ehrentitel ist wohl
auch in Kol 1,18b gedacht.

d) Das Evangelium ist eine Kraft Gottes, die jeden rettet, der glaubt, »die Juden zu-
érst und ebenso die Griechen« (Tovdaip te mo@tov nai “EMnw [loudaio te proton kai
Helleni], Rom 1,16). Ein temporales Verstindnis von mgdtov [proton] im Sinn einer
missionsgeschichtlichen Prioritit, die von manchen im Blick auf Rém 11,28ff als sach-
lich notwendig verstanden wird (Michel z.St.), ist angesichts des fundamental-theolo-
gischen Kontextes unwahrscheinlich; einfach von einem positiven heilsgeschichtlichen
Vorrang zu sprechen fiihrt ebenfalls nicht weiter, da das Evangelium als »Kraft zum
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Heil« die Juden nicht bestitigt, sondern gerade ihre Heilsbediirftigkeit aufzeigt (2,1ff),
zumal 1€ ... »ai [te ... kai] die grundsitzliche Gleichheit von Juden und-Heiden vor
dem Evangelium betont (vgl. 3,22; 10,12). Die mit mo®tov [proton] implizierte Sonder-
stellung Israels zum rettenden Evangelium besteht fiir Paulus wohl darin, »dafs gerade
die Juden in ihrem Selbstverstindnis als erwéhltes Volk auf das Evangelium angewie-
sen sind« (Liibking, 26).

e) Hierher gehdren mowtonadedoia [protokathedria] als Ausdruck fiir den von den
Pharisiern begehrten Ehrenplatz in den Synagogen (Mt 23,6;; Mk 12,39; Lk 11,43;
20,46) und mowtonhoia [protoklisia] als Bezeichnung des Ehrenplatzes an der Tafel ne-
ben dem Hausherrn oder Gastgeber (Mt 23,6; Mk 12,39; Lk 14,7-8; 20,46). Paulus wird
vor dem Statthalter Felix als mowrtootdtng [protostates], Anfiihrer, der »Nazorderpar-
tei« (Apg 24,5, Hapaxlegomenon) verklagt.

f) mo@tov [proton] kann auch den alles tiberragenden Wert einer Sache beschreiben:
der Vater laf3t fiir den heimgekehrten Sohn das beste.Gewand, das Festkleid bringen
(Lk 15,22).

E. Schnabel

TéhOg |

1eMéw [teled] ausfithren, verwirklichen, vollenden, bezahlen - téhog [telos] Verwirkli-
chung, Vollendung, Ziel, Abschlufi, Steuer~tehewdw [feleiod] vollenden, beenden, erfiil-
len - téhewog [teleios] vollstindig, vollendet, vollkommen, reif - tedewdmng [teleiotes]
Vollkommenheit, Vollendung - teheiwoig [teleiosis] Vollendung, Erfiillung - telewwtig
[teleictes] Vollender - ouvtéhewa [synteleia] Vollendung, Ende, gemeinschaftliche Abga-
be - oxomds [skopos] Ziel - népag [péras] Ende, Grenze

I 1) Das Vb. tehéw [teled] und seine Derivatesind wahrscheinlich nicht von der indoeuropii-
schen Wurzel *kwel mit der Bedeutung' (herum)drehen abzuleiten (Ambrose), sondern von der
Wurzel *tel-d0 mit der Bedeutung (eine Last)/heben, tragen (Waanders). Z.Z. von Homer hat
tedéw [teled] die Grundbedeutung auf sich nehmen, ausfiihren.

a) Seit den frithesten Belegen bedeutet tehéw [teled] (auch in der Form teheiw [teleid]):
a) ausfiihren, durchfiihren, verwirklichen (Objekt bez. eine Aktion): von Handlungen (Hom Od
2,272), auch von Opfern; von Vorhaben und Wiinschen (Hom Il 23,149), von Gesetzen (Plat Leg
11,926a); beenden, abschliefles: raumlich von der zuriickgelegten Strecke (Od 4.663), zeitlich
mit der Betonung des Abschlusses (Od 5,390). B) verwirklichen, bewirken (Objekt bez. ein Re-
sultat): von einem Zustand, einer Situation, einer Qualitdt (Od 18,389); von der Herstellung
eines Gegenstandes(0d:23,192.199); von Nachkommen (Il 9,493), auch von der Ernennung zu
einem Amt (Demi 13.19). y) bezahlen, ausgeben, finanzielle Pflichten erfiillen (Hdt 2.109.2).

2a) téhog [telos| bedeutete urspr. wohl Last (im konkreten Sinn) und dann metaphorisch Auf-
gabe, Dienst, Pflicht, Verpflichtung (Waanders). Die Subst. der hiufigen attributiven Gen. ent-
sprechen den Kategorien der Objekte von tehéw [teled]. o) Durchfiihrung, Ausfiihrung, Erfiil-
lung, Vollendung, Ende; von Aufgaben, Handlungen, Versprechen, Plinen (Hdt 1.155.1), vom
Ende des Lebens (Hdt 3.65.7), von Gesetzen (Schol zu Plat Leg 625d; Plut Mor 780E); auch im
Sinn rituelle Handlung oder Opfer (oft Plur. téAn [telé], Soph OedCol 1050); B) Verwirklichung,
Erreichung, Vollendung, Ergebnis, Abschlufs, von einem Zustand, in der Philosophie oft im Sinn
von Ziel, Absicht dés Seins und Handelns als hochstes Gut (Aristot EthNic 1144 a 32); (physi-
sche) Vollstiandigkeit, (biologische) Reife (Plat Phaedr 276b); Abteilung, Gruppe (mit konkreter
Aufgabe, oft Regimenter, Hdt 9.42.1); (dffentliche) Aufgabe, Amt (Hdt 3.18), von daher auch
Autoritit (Thue 6.88.10); y) Bezahlung (Hom Il 21.450), Steuer, Zoll, Kosten, (Thuc 4.60.2); das
Derivat tehdvng [telonés], Abgabenpichter, Zillner, nimmt diese Bedeutung auf.
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b) Fiir die Bedeutung Ende in streng zeitlichem oder rdumlichem Sinn, die hiufig fiir téhog
[telos] angenommen wurde, finden sich kaum Belege (fiir das Ende des Lebens s.u..I, 4); dafiir
stehen #oyotog [es-chatos], téoua [termal, téouwv [termon], mégag [peras], dmgov [akron]. Ari-
stoteles betont, dafl téhog [telos] nicht jegliches Ende (oyorog [es-chatos]) bézeichnet, sondern
nur das Beste (Phys 194 a 2), das zur Vollendung Gelangte. D.h. wo man mit Endeé tibersetzen
kann, liegt die Betonung auf der Vollendung oder dem Abschluf einer Handlung/oder von Er-
eignissen (Waanders, 235; Badenas, 44f).

c) Seit Aristoteles wird téhog [telos] fiir das Ziel des Lebens gebraucht (Plato spricht von
onomdg [skopos], s.u. 5a): 1éhog [telos] des Handelns, das wir um seinér selbst willen erstreben,
ist das oberste Gut (EthNic 1094 a 18-22); seine Erkenntnis hilft uns, in unserer Lebensfithrung
das zu erfassen, was sein soll. Die Stoa bestimmt téhog [telos] als Leben in Ubereinstimmung
mit der Natur (Diog Laert 7.87).

3a) Was téhog [telos] hat, ist téheog [teleios]: vollstindig, vollendet, volljdhrig, reif, vollkom-
men; aufler der Bedeutung Steuer, Zoll sind alle Bedeutungen von wéhog [telos] fiir das Adj.
téhewog [teleios] belegt. Gebete werden erfiillt, Geliibde verwirklicht-(Hdt 1.121). Opfertiere sind
ausgewachsen (Hom Il 1.66), Menschen wvolljahrig (P.Oxy 485.30). In sakralem Zshg. konnte
auch die Bedeutung vollkommen, fehllos vorliegen. Gétter sind autoritativ, michtig (Pindar,
Tragiker). Oft wird téhewog [teleios] fiir Personen gebraucht, die eine Eigenschaft (z.B. im Beruf)
vollstindig erworben haben: sie sind qualifiziert (Soranus 1.4:2). Im Blick auf Gegenstinde und
abstrakte Vorstellungen bez. téhewog [teleios] die Qualititen, die diese‘brauchen, um das zu sein,
was sie sein sollen: vollstindig, vollendet. tehewdg [teleiotes] bez. den Zustand oder die Quali-
tit einer Person oder Sache, die téAelog [teleios] ist. Das kausative Vb. tehewdw [teleiod] bedeutet
téhewog [teleios] machen, das nomen actionis teheiwolg [teleiosis] den Vollzug.

b) Fiir Aristoteles ist die et tekela [areté teleia], vollkommene Tugend, dort vorhanden, wo
eine ethische Wahl in Verwirklichung der praktischen Vernunft und des naturhaften Antriebs
zum Guten stattfindet (EthNic 1129 b 26-34). Daran.anschlieffend betont die Stoa, dafy nur der-
jenige téhewog [teleios] ist, der alle sittlichen Tugenden besitzt (Plut Stoic 1046ef).

c) Daf3 téhewog [teleios] ein t.t. der hell. Mysterien sei und den Geweihten bezeichnet, der
wiirdig ist, geheime Offenbarungen zu /empfangen (so frithere Annahme), wird heute mit gu-
tem Grund bezweifelt.

4) ovvtéhewn [synteleia] bez. eine gemeinsame Leistung zu offentlichen Zwecken (Demosth
Or 20.23), die gemeinsame Durchfiihrung (Plat Leg 10.905b), z.B. von Opfern (Sylloge Inscrip-
tionum Graecarum II 736.60); in grammatikalischen Abhandlungen fiir die abgeschlossene
Handlung (Apollon Dyscol Synt 205.14).

5) onomog [skopos] bez. als Grundbedeutung das Anvisierte und ist im technischen Gebrauch
das Ziel der (Bogen-)Schiitzen (Plat Theaet 194a). Metaphorisch fiir das Treffen des Richtigen in
der Rede (Aesch Ag 628). Bei Plato wird-das Anvisieren des oxomog [skopos] zum Bild des rich-
tigen, d.h. des gliicklichen Lebens (Gorg 507d). Hier wie in der Ethik von Aristoteles ist oxomog
[skopos] Aquivalent von'téhog [telos]. In der Stoa unterschied man zw. oxomdg [skopos] als er-
strebtem Ziel und téhog [felos] als Zielleistung (Stob II 77.21ff). Als Nomen agentis bedeutet
onomog [skopos] Spiher, Wiichter, Beobachter (Hom 1l 2.792). mégag [peras] bedeutet Ende,
Grenze in rdumlichem Sinn (Thuc L. 69,5), aber auch allg. (z.B. vom Bosen, das kein Ende
nimmt, Eur Andr 1216); auch von der Vollendung einer Sache (Hegesipp Com 1.4).

II  Angesichts der vielfiltigen Verwendungsméglichkeiten der Wortgruppe erstaunt es nicht, daf8
mit ihr verschiedene hebr. Vokabeln wiedergegeben werden.

1) Fiir weMéo [teleo] (30mal) steht im Vordergund der Gedanke des wirklich Zustandekom-
mens, des Verwirklichens: Das Vb. iibers. 8 verschiedene hebr. Ausdriicke, am haufigsten die Vb.
kalah (Rut 2,21) und salam (Neh 6,15). In Hos 4,14 steht teMéw [teled] fiir die Ausiibung eines
(heidnischen) kultischen Amtes, in Num 25,3.5; Ps 105(106),28 fiir den Dienst im Kult von Baal
Peor: Die Bedeutung eiite finanzielle Pflicht erfiillen fehlt.

2a) téhog [telos] (160mal) tibers. ebenfalls ganz unterschiedliche hebr. Vokabeln und Wendun-
gen. Haufiger als im klassischen Griech. ist die Verwendung in zeitlichem Zshg. Beim subst. Ge-
brauch findet man die Bedeutungen Ausfiihrung (1Chr 29,19), Ziel (Ijob 23,3), Abschluf, d.h.
Tod (Koh 7,2), Endergebnis menschlichen Denkens mit dem Hinweis auf die Gottesfurcht und
das Halten der Gebote (Koh 12,13), Abgabe, Tribut (Num 31,28). Fiir Ende im endgeschichtli-
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chen Sinn verwendet LXX nicht téhog [telos] (vgl. jedoch Dan 6,26[27]; 9,27 im sog. Theodo-
tiontext), sondern ouvtéhewo [synteleia] (s.u. 4).

b) Etwa 100 Belege sind mit den Prip. &ig [eis] oder gwg [heds] konstruiert, 60mal als adv: Ver-
bindungen: &g téhog [eis telos] schlieflich, fiir immer, ganz: zeitlich (z.B. fiir hebr. lanasah, Ps
9,7.19) oder auf den Umfang bezogen (Dtn 31,24.30); 8wg téhovg [heds telous] bedeutét vollig/(Ps
37[38],6), dur téhovg [dia telous] standig (Jes 62,6). el téhog [eis telos] steht im Sinn von ganz,
vollig fiir die hebr. Verbindung des Inf. absolutus mit dem flektierten Vb. derselben Wurzel zur
Hervorhebung des Verbalinhalts (z.B. Gen 46,4; Am 9,8). Die Verkniipfung von téhog [telos] und
&oyn [arche], Anfang, driickt das Vollstindige, Ganze aus (vgl. Koh 3,41): Gottes. Werk ist dem
Menschen géinzlich verborgen. Die Wendung eig 10 téhog [eis to.telos] (55mal) ist Ubers. der noch
immer ungeklarten hebr. Wendung lamenasseah (vielleicht fiir den-Musikmeister, z.B. Ps 4; 5; 6;
LXX setzt eigentlich landsah voraus; zum Problem s. Anderson, nsh, TRWAT V, 569).

3a) téhewog [teleios] (20mal) ist meist Ubers. des hebr. Adj. salem, unverselirt, vollstindig,
ganz, ungeteilt (5mal von 28 Belegen: z.B. 1Kén 8,61; 11,4 fiir die ungeteilte Verehrung Gottes
im ganzen Gehorsam gegeniiber seinem Willen) sowie von_ hebttamim, vollstindig, unver-
sehrt, fehlerfrei, vollkommen, untadelig (4mal bei 91 Belegen, die in. der Mehrzahl durch
dpwpog [amomos] tibers. werden). Kultisch-quantitative Bedeutung (so meist tamim) ist nur Ex
12,5 vom Passalamm belegt; es iiberwiegt die personlich-qualitative Bedeutung: Gen 6,9 von
Mose, Dtn 18,13 vom Volk, 2Sam 22,26 vom einzelnen.

b) teredw [teleiod] (25mal) vollkommen machen oder sein, vollenden, durchfiihren ist meist
Ubers. von hebr. male’ pi. fiillen, erfiillen, ausfiihren, z.B. in der Redewendung die Hinde fiil-
len, d.h. (als Priester) weihen: zur Ausiibung des Kultus fihig machen (Ex 29,9.29.33.35; Lev
8,33). Mehrmals tibers. das Vb. hebr. tamam, volléndet oder vollstindig sein, aufhoren, unstrif-
lich oder vollkommen sein: 2Sam 22,26 von Gott im Blick auf seine Beziehung zu Israel, 2Chr
8,16 vom Tempel, dessen Bau zum Abschluf gebracht wird. tedeiwors [teleiosis| (16mal) steht an
11 Stellen fiir die kultische Handlung, mit der die Priester in ihren Dienst eingesetzt werden
(hebr. millu’im; Ex 29,26ff; Lev 8,21ff); in 2Chr 29,35 fiir die Durchfiihrung von Opfern, in Jer
2,2 fiir die Heirat.

4) ovvtéhewa [synteleia] (78mal) iibers/neben hebr. kaldh, aufhéren, enden, vollenden, und ges,
Ende, Grenze, eine ganze Reihe hebr. Vokabeln. Folgende Bedeutungen liegen vor: Durchfiihrung,
Ausfiithrung (Jos 4,8 vom Durchzug durch den Jordan), Vollstindigkeit (Ri 20,40 von der Stadt),
Vollkommenheit (Ps 118[119],96); Abschlufi, Vollendung, Ende (Dan 4,28.31 [4,26.31] von Wor-
ten); Vernichtung (Jer 4,27). In Dan ist ovvtéhewa [synteleia] hiufig Wiedergabe von ges als Bez.
des prophezeiten Endes der Welt (Dan 8,19; 11,27.35.40; 12,4.6.7; Theodotion bevorzugt mégog
[peras]). ovviéhewo [synteleia] bedeutet/auch in allg. Sinn Ende (Dan 9,26; 11,6.13.45).

5) onomds [skopos], 25mal belegt, behilt in LXX die beiden klassischen Grundbedeutungen
Ziel (vom Zorn Gottes, der den Menschen trifft ljob 16,12) und hidufig Kundschafter, Wiichter
fiir hebr. safah (1Sam 14,16; vom Propheten Jer 6,17). négag [peras] iibers., mit 18 von 58 Bele-
gen in den Pss, meistens/hebr. ges; Ende, Grenze, mit zeitlicher Bedeutung vom Ende des Lebens
(Ps 38[39],4) oder vom Gericht Gottes (Am 8,2); fiir hebr. gasah, Auflerstes, Ende, meint es
meist den Rand der Erde (Ps18[19],4).

6a) Der Sprachgebrauch der frithjiid. Autoren schliefSt sich diesen Verwendungsmag-
lichkeiten an. teMéw-[teleo| bedeutet durchfiihren (2Makk 4,23), vollenden (Sir 7,25), beenden
(IMakk 4,51), weihen (Philo VitMos 2.150). téhog [telos] bez. die Durchfiihrung von Handlun-
gen (3Makk 1,26), das vollstandige Maf (an Siinden, 2Makk 6,15), Abschlufi, Ende (Bar 3,17;
Weish 14,14 vom Tod), Ergebnis von Ereignissen (2Makk 5,7), Steuer (1Makk 10,31; 11,35);
vom Schicksal| der Ungerechten und der Gerechten (Weish 3,19; TestBen 4,1); in Verbindung
mit oy [arche] fiir die-Vollstandigkeit der von Gott geschenkten Erkenntnis (Weish 7,18), das
hochste Gut (Sir 43,27: Gott).

b) Das Weltende kann téhog [telos] (TestLev 14,1; Sib 3,211) oder ouvtéhewa [synteleia]
(TestBenj 11,3) genanntwerden, wobei viell. der Gedanke der Vollendung im Sinn der Erfiillung
des Planes Gottes angesprochen ist.

In Qumran bez! ges in 1QS 4,25 die von Gott vorausbestimmte (End?)-Zeit und die Schép-
fung einer neuen (Zeit); die Wendung gemar hagqges bez. die Vollendung der Zeit (1QpHab 7,2),
d.h. die Endzeit (das ist die Zeit des Autors); gez mispat ist die Zeit des Gerichts (1QH 6,29-30).
Der Pescher ‘al haqgiss in 4Q180 periodisiert die Zeit in Epochen seit vor der Schopfung.
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Ebenfalls als Wiedergabe von hebr. ges bezeichnet lat. finis in 4Esr das Weltende: die Zeit der
Geschichte ist auf ihr Ende hin angelegt; solange das bestimmte Maf der Zeit nicht randvoll ist,
kann das verheifSene Heil nicht eintreffen (4Esr 4,36-37). Der gegenwirtige Aon ist verginglich,
der kiinftige ohne Ende: das Ende der Jetztzeit bringt den Anfang der kommenden Heilszeit
(6,7; 7,112-113).

In der rabb. Literatur erscheint statt ‘ahorit hajjamim (s. Art. §oyarog, 11, 2b, 4c) das
Wort ges (z.B. bPes 56a), manchmal auch im Plur. gissin fiir die berechneten Termine oder die
mit diesen verbundenen Ereignisse, bes. die Tage der Ankunft des Messias vor dem Weltende
(z.B. bSanh 97b).

7a) téhewog [teleios] wird entsprechend der LXX verwendet. Nach Sir 44,17 war Noah voll-
kommen gerecht; Weish 9,6 hilt gegen griech. Positionen fest: sDenn selbst wenn einer unter
den Menschenkindern vollkommen wire, so wird er doch nichts gelten, wenn ihm die Weisheit
fehlt, die von dir [Gott] kommt«. tehewdo [teleiod] steht in 4Makk 7,15 fiir die/Vollendung der
Treue zum Gesetz im Martyrium, in ZusDan 3,40 (3,17f) fiir die Gerechten, die sich in voller
Treue zu Gott halten, in Sir 31,10 fiir den Reichen, der angesichts:der Priifung durch den Reich-
tum fiir vollkommen, d.h. fehllos befunden wurde.

b) In Qumran kommt hebr. tamim, vollstindig, vollkommen, untadelig, hiufig vor (18mal
allein in 1QS), meist auf den Lebenswandel bezogen (1QS 1,8; 8,18.21; 1OH 1,36). Wer sich der
Qumrangemeinschaft angeschlossen hat, gehort zu den ‘ansé hattemim qodaes, den »Ménnern
vollkommener Heiligkeit« (1QS 8,20; CD 20,2.5.7) und damit, imUnterschied zu allen anderen
Menschen, zum »Haus der Vollkommenheit und Wahrheit« (1QS 8,9). Vollkommen wandeln
heifst, keines der Worte Gottes zu iibertreten (1QS.3,10-11). Dies ist nur durch die richtige Ge-
setzesauslegung und -praxis der Gemeinde (1QS2,2; 3,9-10; 8,1) sowie infolge der Gegenwart
des gottlichen Geistes moglich.

¢) Philo kann mit Aristoteles die Philosophie als das vollkommenste Gut bezeichnen, wo-
bei dieses bei ihm die von Gott offenbarte = Weisheit ist, die als vollkommener Weg zu Gott
fiihrt (Migr 38-42). Auch der Vollkommene entrinnt als. gewordenes Wesen nicht dem Fehltritt
(SpecLeg 1.252). Vollkommenes gibt es nur als Resultat von Gottes gnadenhaften Wirkungen
(Plant 93). Als vollkommener Mensch gilt, wer sich das die Gerechtigkeit Betreffende in seiner
bewegten Form einprigt (SpecLeg 4.140). Noah .war vollkommen (Abr 34), weil er jede Tugend
besafl und stindig verwirklichte (Delling, 71f).

I Die insgesamt 161 Belege der Wortgruppe im NT verteilen sich wie folgt: teléw
[teled] 28mal (davon Mt 7mal, Offb 8mal); téhog [telos] 40mal (Synopt. 13mal, Paulus
14mal); tehewdw [teleioo] 23mal (Joh/1Joh 9mal, Hebr 9mal); téhewog [teleios] 19mal
(Paulus 8mal, Jak 5mal); xeheiong [teleiotes] steht nur Kol 3,14 und Hebr 6,1; tedeiwoig
[teleiosis] nur Lk 1,45 und Hebr 7,11; cuvtéheio [synteleia] und ovvtehéo [synteled]
finden sich je 6mal; gmreréw [epiteled] 10mal (Paulus 7mal); dmotedéw [apoteled] und
¢ntehéw [ekteled] je 2mal; méoag [peras] 4mal. Das Adv. tehelwg [teleios] sowie te-
rewwtig [teleiotes] und oxomdg [skopos] kommen nur je 1mal vor. Die Bedeutungen
von telhéw [teleo] und Tehewdw [teleiod] sind oft kaum zu unterscheiden. Fiir téhog
[telos] fehlt die Bedeutung (militirische) Abteilung und Ritus, Opfer; von den sehr
zahlreichen Komp. von tehéw. [teled] und téhog [telos] kommen im NT nur einige we-
nige vor.

1la) teMéo [teled] bez. oft die Ausfiihrung einer Handlung (als Beschreibung des Voll-
zugs). Maria wird selig gepriesen, weil sie Gott vertraut, daf3 er seine Zusagen durch-
fithren od. erfiillen wird (Lk 1,45). Die vom Gesetz vorgeschriebenen Reinigungsriten
werden von den Eltern Jesu durchgefiihrt (Lk 2,39). Mehrere Kompos. haben diese Be-
deutung: dmoteléw [apoteled] steht Lk 13,32 fiir die Heilungen, die Jesus noch voll-
bringen wird; ouvteléo [synteled] bez. Hebr 8,8 die Realisierung bzw. Vollziehung des
Neuen Bundes (im Zitat Jer 31,31 fiir dwadvoopon [diathésomai], was wohl ohne theol.
Bedeutung ist); émteléw [epiteled] bez. 1Petr 5,9 die Leiden, die an den Christen welt-
weit vollzogen werden, Hebr 8,5 das Errichten der Stiftshiitte.
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b) An mehreren Stellen meint tehéw [teled] die (erfolgreiche) Erfiillung, Durchfiih-
rung einer Handlung (als Verwirklichung einer Aufgabe oder eines Vorsatzes): In Lk
12,50 mit Bezug auf den Tod Jesu, der nicht blindes Schicksal, sondern eint Vorhaben ist,
das ausgefiihrt wird. In Lk 13,32 beschreibt tehedw [teleioo] die Vollendung von Jesu
Werk in seinem Tod (evtl. auch den Abschluf§ seines Wirkens). In Rém 2,27 steht tehéw
[teled] von unbeschnittenen Heiden, die den Willen Gottes erfiillen. Fiir Paulus wird die
Kraft Gottes in der ohnmichtigen Schwachheit voll wirksam, d.h. Gott verwirklicht sei-
nen Willen auch und gerade angesichts menschlicher Schwachheit (2Kor.12,9). Wer die
Gegenwart des Geistes in seinem Alltagsleben wirksam sein 1af8t, wird die Begierde des
Fleisches nicht verwirklichen (Gal 5,16). Vgl. noch Jak 2,8; Offb 15,1; 11,7.

Hierher gehort wahrscheinlich auch Mt 10,23: Jesus sagt seinen Jiingern, daf8 sie in den Stid-
ten Israels ihre missionarische Aufgabe nicht erfiillt, ihren Auftrag nicht vollendet haben
werden, bis der Menschsohn kommt (evtl. auch mit der Bedeutung »ihr werdet mit der Missio-
nierung Israels nicht fertig werden bis ...«; andere beziehen weléw [teled] nicht auf die Missio-
nierung, sondern auf die Flucht in der Verfolgungssituation: die Jiinger werden bei ihrer Flucht
immer noch eine Zufluchtsstadt in Israel finden).

Die Bedeutung Verwirklichung finden wir oft bei Johannes . Das letzte Wort Jesu:
Es ist vollbracht (tetéheotan [tetelestai], Joh 19,30) meint nicht$o sehr die Vollendung
seines irdischen Werkes, das mit dem Tod beendet ist;sondern die Verwirklichung des in
der Schrift als Wille Gottes vorausbestimmten.Heilsgeschehens. Wenn in Offb 10,7 der
siebte Engel seine Stimme erhebt, wird Gott/seinen Geschichtsplan vollstindig ausge-
fiihrt haben. Selbst die antichristlichen Machte wollstrecken (ohne ihr Wollen und Wis-
sen) das Wort Gottes, d.h. seinen Geschichtsplan (Offb 17,17). Vgl. auch die Bedeutung
von tehetdw [teleiod] in Joh 4,34; 5,36: Jesus lebt ganz fiir die Verwirklichung des ihm
vom Vater aufgetragenen Heilswerks. Indem er dieses Werk ausgefiihrt hat (17,4, Tod
und Auferstehung sind bereits einbezogen), hat er den Vater verherrlicht.

dmotedéw [apoteled] bez. in Jak 1,15 die Verwirklichung der Siinde (d.h. ihrer Absicht) im Tod
(evtl. ist auch das Wachstum der Siinde gemeint, analog dem biologischen Reifen s.o. I, 2a; vgl.
EU: »ist die Siinde reif gewordenc).

¢) Von der Erfiillung der Schrift oder Prophezeiungen wird teléw [teled] in Lk/Apg
synonym mit mnedw [plérga] verwendet: Die Weissagungen werden erfiillt in Tod
und Auferstehung Jesu (Lk 18,31;/22,37; Apg 13,29). Jesus ruft »mich diirstet«, damit
die Schrift erfiillt wird (Joh 19,28b mit tehewdw [teleioo]; vgl. mit 12,38; 13,18 u.6.).
Gott wird sein Wort auf der Erde zur Erfiillung bringen, indem er die Zahl Israels auf
den Rest verkiirzt (Rém 9,28 mit Zitat Jes 10,22).

d) An einigen Stellen geht es um das Ende einer Zeitspanne, den Abschlufl einer
Handlung. So steht teléw [feleo] 2Tim 4,7 fiir den »Lauf« des Apostels, der (bald) been-
det ist: die Strecke seines Lebenswegs und sein apostolischer Dienst sind abgeschlossen
(Apg 20,24 hat tehewow [teleioo] gleiche Bedeutung). Vom Abschlufl der Plagen spricht
Offb 15,8, dem der tausend Jahre Offb 20,3.5.7; vgl. Lk 2,43 vom Abschluf3 der Festtage.
In 2Kor 3,13 bez. téhog [telos]evtl. das Aufhioren des gottlichen Abglanzes auf dem Ant-
litz Moses: die Isragliten hatten wissen miissen, dafl Mose nicht die endgiiltige Verkor-
perung der Offenbarung Gottes ist (Collange; s.u. 4a). Kein »Ende seines Lebens« hat
nach Hebr 7,3 Melchisedek. Mit der Wendung »ai &yéveto dte étéheoev [kai egeneto hote
etelesen] nimmt Mt den Septuagintismus des hebr. wajehi auf, der uniibersetzt bleiben
kann: »als Jesus diese Rede beendet hatte« (7,28; 11,1; 13,53; 19,1; 26,1).

Entspr. spricht guvtehéo [syntelec] von der Zeit, die zu Ende geht (Lk 4,2; Apg
21,27), Lk 4,13 von der Beendigung jeder Art von Versuchung. Nach Phil 1,6 wird Gott
das gute Werk (der Neuschopfung), das er in den Christen angefangen hat, bis zur Pa-
rusie vollenden (Emueléw [epiteled]; vgl. éntehéw [ekteled] in Lk 14,29.30 von dem
Turm, der infolge leichtsinniger Sorglosigkeit nicht fertig wird).
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Den Gedanken eines zeitlichen Abschlusses vermitteln auch die adv. Bildungen dxou
twéhovg [achri telous], bis zuletzt, und uéyoL téhovg [mechri telous] in Hebr-6,11; Offb
2,26 und Hebr 3,14. Abgeschwicht im Sinn von schlieflich steht &g tékog [eis telos] in
Lk 18,5 (vgl. auch 10 téhog [to telos] in 1Petr 3,8; mépag [peras] Hebr 6,16 fiir den Eid
als Ende aller Widerrede. néoata [perata] in Mt 12,42/Lk 11,31; Rom 10,18 raumlich
fir die Enden der Erde).

e) In der Endzeitrede Jesu bez. téhog [telos] das apok. Endgeschehen (s.0. II, 6b): das
Ende kommt nicht schon dann, wenn man von Kriegen hort<(Mk 13,7/Mt 24,6/Lk
21,9), sondern erst, wenn das — Evangelium auf der ganzen Erde verkiindigt wird (Mt
24,14). Wer bis zum Ende (bis zur Parusie; andere: bis zum.Tod) standhaft bleibt, der
wird gerettet (Mt 10,22; 24,13; Mk 13,13). Fiir Paulus ist das Ende der Zeiten (Plur. a
€l [ta tele], 1Kor 10,11), fiir Petrus das Ende aller Dinge nahegekommien (1Petr 4,7).
Es ist endgiiltig gekommen, wenn Christus alle Michte vernichtet, auch den letzten
Feind entmachtet (1Kor 15,24) und seine Herrschaft Gott tibergibt.

Denselben Sinn hat cvvtehéw [synteled] mit der/Bedeutung zum Ende, Abschlufs
kommen in Mk 13,4, wo die Jiinger fragen, an welchem Zeichen man erkennen kann,
daf3 das Ende der Geschichte bevorsteht (nach Bauer s.v. konnte hier aber auch die
Bedeutung sich vollziehen, sich ereignen vorliegen [s.0. 1a]);ebenso die Wendung ouv-
téheo (tod) aldvog [synteleia (tou) aionos] fir das Ende dieser Welt(zeit): Mt 13,39.
40.49 in Gleichnisdeutungen, 24,3 parallel zu sagovoia [parousia], 28,20 in der Verhei-
Bung des Auferstandenen (vgl. Hebr 9,26 mit Bezug auf das einmalige und endgiiltige
Offenbarwerden Christi »am Ende der Zeiten«). Bei diesen sich auf das apok. Endge-
schehen beziehenden Stellen meint dieses Ende gleichzeitig die Vollendung des Han-
delns Gottes und die Verwirklichung det VerheifSungen Gottes in der Endvollendung.

Diese ist gemeint, wenn Paulus in 1Kor 13,10 von to téhewov [to teleion] spricht, bei
dessen Kommen alles stiickhafte, d.htunvollkommene Erkennen und prophetische Re-
den vergehen wird; dhnlich Hebr 41,39f (teheidw [feleiod] Pass.) als endgiiltige Ver-
wirklichung der Verheiflungen Gottes. Die Wendung »ich bin ... der Anfang und das
Ende (téhog [telos]) in Offb 21,6 (von. Gott) und 22,13 (von Christus) bez. die absolute
Hoheit Gottes.

2) An wichtigen Stellen bezeichnen téhewog [teleios] und telewdw [teleioo] das Voll-
stindigsein, die Vollkommenheit /als moralische Eigenschaft von menschlichem Sein
und Handeln, im Anschlufl ‘an die atl..and jiid. Vorstellung vom Vertrauen und dem
Gesetzesgehorsam (z.B. kénnen Noah oder Abraham als vollkommen bez. werden, Sir
44,17; bNed 32a; s.o. II, 3a, 7b), was nicht gleichbedeutend mit Siindlosigkeit ist, vgl.
Jak 3,28a.b.

a) Das Adj. téhewog [feleios] kommt in dieser Bedeutung in den Evv. nur bei Mat-
thidus vor. Nach Mafigabe der Vollkommenheit Gottes in seiner Giite gegeniiber al-
len Menschen sollen Jiinger Jesu vollkommen sein (Mt 5,48), nicht nur den Nichsten,
sondern auch ihre Feinde lieben, also ohne Abstriche Tater der von Jesus gegebenen
neuen Gesetzesauslegung sein; denn ihre Gerechtigkeit soll grofer sein als die der
Schriftgelehrten und Phariséer. Solche Vollkommenheit ist ungeteilte Hingabe an Jesus,
die zum Besitzverzicht in'der Verwirklichung der Nachstenliebe bereit ist (19,21).

b) Johannes beschreibt mit teheidw [teleiod] (Pass. Pf.) die Vollstindigkeit der
— Liebe Gottes (1Joh 4,18) und der Glaubenden (1Joh 4,17): nur in denen, die Gottes
Wort und seine Gebote halten, hat sich seine Liebe vollstindig verwirklicht (2,5), d.h.
in denen, die einander lieben (4,12). Die uneingeschrinkte Liebe laf3t keinen Raum fiir
die Furcht (1Joh' 4,18 mit télewog [teleios]). Joh 17,23 spricht von der vollkommenen
Einheit der an den Sohn Glaubenden, in der sie zur Vollendung gelangen.

c) Paulus bekriftigt in Phil 3,12, dal er noch nicht vollkommen ist (tehewdw [te-
leiod] nur hier bei Paulus), wihrend 3,15 wir Vollkommenen wohl ironisch gemeint ist:
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wer meint, vollkommen zu sein, soll wissen, daf3 der Siegespreis der himmlischen Be-
rufung als Ziel noch vor uns liegt (sollte Paulus in 3,12 gegnerische Terminologie auf-
greifen, dann bezeichnet 3,15 geistliche Reife, s.u. 5).

téhewog [teleios] bezeichnet in Rém 12,2 den ganzen Willen Gottes in der konkreten
Alltagssituation, der in der Erneuerung der Urteilskraft erkannt wird, 1Kor 2,6 /die
Christen als vollkommene, weil sie den Geist Gottes empfangen haben' (vgl. 3,1).

tedewdw [teleioo] bestimmt in Kol 1,28; 4,12 als Ziel apostolischer Verkiindigung die
Vollkommenheit des einzelnen im Alltagsleben, d.h. seine ungeteilte Ausrichtung auf
Gott. In Kol 3,14 wird die Liebe als »Band der Vollkommenheit« (zeheidtne [teleiotes])
bez., das die der Gemeinde gegebenen Gaben umschliefft und damit diese zur Vollkom-
menheit bringt.

d) Jakobus verwendet das Adj. téhewog [teleios] als Bez. fiir den wollkommenen
Charakter des Glaubigen, der durch die Ubereinstimmung von Glauben und Werken,
d.h. in seinem Verhalten zum Ausdruck kommt (Jak 1,4; vgl. du Plessis, 235ff). Der in
der Anfechtung gepriifte Glaube bewirkt Ausdauer, die so zum vollkommenen Werk
(Boyov téhewov [ergon teleion]) fiihrt; diese Bedeuttng wird unterstrichen durch das
parallele 6AOxMnoos [holokléros], vollstindig, untadelig (sonst noch 1Thess 5,23; vgl.
auch 8hog [holos] in 2,10; 3,2.3.6). Ermdéglicht wird diese Vollkommenheit durch die
vollkommenen (paralleles &yaddg [agathos], gut) Geschenke Gottes 1,17, darunter vor
allem das verindernde »vollkommene Gesetz der Freiheit« (1,25; gemeint ist wohl das
von Christus zur Erfiillung gebrachte und dadurch in modifizierter Weise neu in Gel-
tung gesetzte, ins Innere des Menschen gegebene mosaische Gesetz als Norm gottge-
maflen Verhaltens). Der untadelige Mensch.beherrscht sein Reden (3,2). Nach 2,22 ist
der Glaube Abrahams durch die Werke zu seiner Vollendung gelangt (Vb. teheidw [te-
leiod]). Jakobus betont, »daf3 das Gottesgeschenk ganz ins christl. Leben integriert wer-
den und mit ihm eine Einheit bilden mufi« (Zmijewski, 76).

e) Die adv. Bildungen &ig téhog [eis telos]und gmg téhovg [heds telous] vermitteln die
Bedeutung ganz (Joh 13,1), véllig (1Kor 1,8; 2Kor 1,13), schliefllich (1Thess 2,16; man-
che wollen in den drei letzten Stellen. einen Bezug zur Parusie sehen). 1Petr 1,13 for-
dert Petrus die Christen auf, im Blick auf ihr Verhalten und im Hinblick auf die Paru-
sie ganz und gar (Adv. teleing [feleids]) niichtern zu sein.

3) Die kultische Bedeutung der Wortgruppe (s.o. II, 3b) findet sich hiufig im
Hebrderbrief. In 2,10; 5,9 steht tehétow [teleioo] fiir Jesus, den durch sein Leiden
hindurch (von Gott) vollendeten Anfiithrer, Wegbereiter und damit zugleich Urheber
und Begriinder des Heils, der Vollmacht und Wiirde besitzt, viele »Sohne« zu heiligen
und zu verherrlichen/In 7,11 geht es um die Vollendung (teheiwoig [teleiosis]) des un-
vollkommenen levitischen Priesterdienstes durch Jesus, dh. um die Herstellung der
»Eignung zum himmlischen Priester- und Opferdienst, um die auch Herz und Gewis-
sen umfassende Heiligung« (Michel z.St.). Die Vollendung des levitischen Priesterdien-
stes war notwendig, weil das‘Gesetz nichts zur Vollendung gebracht hat (7,19) und dies
auch niemals kann (10,1), vor. allem, weil es das Gewissen nicht vollkommen machen
konnte (9,9); sie ist' moglich, weil Jesus aufgrund seines Selbstopfers der ewig Vollen-
dete ist, d.h. weil er die Attoritit zum priesterlichen Dienst im himmlischen Heiligtum
empfangen hat (7,28) und deshalb »fiir immer die vollendet, die geheiligt werden«
(10,14). Ahnlich 9,11 von dem wvollkommeneren (Komparativ von téheiog [teleios])
Zelt, d.h. dem im Vergleich mit dem irdischen Heiligtum besser zum himmlischen
Dienst geeigneten/vorderen Teil des himmlischen Heiligtums. So ist Jesus auch der
Vollender des Glaubens (12,2 tehedtng [teleiotes]). Mit den »Geistern der vollendeten
Gerechten« (12,23) sind wahrscheinlich die verstorbenen Christen gemeint, die durch
das Leiden Christi vollendet wurden.
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4a) In 1Tim 1,5 bezeichnet téhog [telos] die Absicht, das Ziel der Verkiindigung, das
in der Verwirklichung der Liebe besteht. Ahnlich oxonég [skopos] in Phil 3;14.vom Le-
bensziel des Apostels, auf das er zulduft: der Siegespreis des »Wettlaufs« besteht darin,
dafl er die himmlische Welt erreicht, zu der Gott ihn berufen hat (Stenger, EWNT I,
544). Moglicherweise liegt in 2Kor 3,13 ebenfalls die Bedeutung Absicht vor: das Volk
verstand nicht, was es mit dem nachlassenden Scheinen von Moses Angesicht auf sich
hatte und was das Ziel seiner engen Gemeinschaft mit Gott war (Hering z.St.).

Wahrscheinlich bez. téhog vouou [telos nomou] in Rém 10,4Jesus Christus als Ziel
oder Erfiillung des Gesetzes (vgl. 1Tim 1,5 und dazu.v.a. Badenas); Paulus zeigt in
9,30ff, dafd der Unheilszustand Israels Resultat der Ablehnung des von Gott aufgerich-
teten »Steins« ist, d.h. der mit Jesus Christus angebrochenen, in der Schrift prophezei-
ten messianischen Heilszeit; das vom Gesetz versprochene Leben (10,5) als Gottesge-
rechtigkeit findet Sinn und Erfiillung in Jesus Christus — wer an ihn glaubt, erlangt
das vom Gesetz Gewollte (vgl. 8,4: »Ende des Gesetzes« meint nicht dessen Annullie-
rung, sondern daf} in Christus ein neuer Aon angebrochen ist; oder: das Ende des Ver-
suchs, durch die Eigenleistung von Gesetzeswerken die Gottesgerechtigkeit zu errei-
chen, weil Christus ein neues Gottesverhaltnis gestiftet hat).

b) Auch die Bedeutung Resultat, Ergebnis fiir. téhog [felos]-ist belegt: Mt 26,58 will
Petrus das Ergebnis der Verhandlung Jesu sehen. Rém 6,21.22 kontrastiert das Endre-
sultat des Lebens unter der Siinde (Tod) und/des Lebens unter der Gerechtigkeit (ewi-
ges Leben). Hebr 6,8 spricht vom Ende im Feuer des Landes, das Dornen und Disteln
hervorbringt, Jak 5,11 vom Resultat der Ausdauer Hiobs (oder der Absicht, die Gott
mit dem Geschick Hiobs verfolgte), 1Petr.1,9 von der Heilsvollendung im Schauen als
dem Ergebnis des Glaubens. Vom Endgeschick der Gegner des Apostels ist die Rede
in 2Kor 11,15, von dem der Feinde des Kreuzes Phil 3,19, von dem der Gottlosen
1Petr 4,17.

5) Die Bedeutung (biologische) Reife liegt an vier Stellen vor: téhewog [teleios] bez. in
1Kor 14,20 das Urteil reifer Christen tiber die- Zungenrede im Kontrast zum unreifen
Denken von Kindern. In Eph 4,13 bezeichnet dvio téheiog [aner teleios] den erwachse-
nen Mann im Unterschied zum Unmiindigen (V. 14); gemeint ist der Wachstumspro-
zefy der Gemeinde als Organismus/(die Deutung auf Christus als das Haupt, zu dem
wir hingelangen, ist unwahrscheinlich). Das subst. Adj. téhewo [teleioi] bez. in Hebr
5,14 (mit iibertr. Anwendung) die Reifen, Volljihrigen, die feste Speise aufnehmen
kénnen, im Unterschiedezu den unmiindigen Kindern; so auch das Abstraktum ve-
Lewotng [teleiotes] in 6,1,

6) Mit der Bedeutung finianzielle Pflichten erfiillen findet sich tehéo [teled] Mt
17,24 (von der jiid. Halbschekelsteuer zugunsten des Tempels) und Rém 13,6 (von pro-
fanen Steuern). Entspr. bez. téhog [telos] in Mt 17,25 (Plur.) und Rém 13,7 (Sing.) die
mittelbare, durch Pichter (tehwvmg [telonés], Zollner, wortl. Steuerkiufer) eingetriebe-
ne Verbrauchs< oder Verkehrssteuer; davon zu unterscheiden ist der unmittelbar mit
der Herrschaftsausibung des rom. Kaisers verbundene Tribut, d.h. die direkte Grund-
oder Kopfsteuer der Untertanen ohne rom. Biirgerrecht, (¢pogos [phoros] Lk 20,22;
23,2; Rom 13,7) bzw. das bedeutungsgleiche xfjvoog [kensos] (Mk 12,14; Mt 17,25;
22,17.19, fiir lat. census als t.t. des rom. Steuerwesens; vgl. Balz, EWNT II, 708ff).
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el. Studien zur Theologie des Matthdusevangeliums, StANT, 31964, 192-196 — Z.Ph. Ambrose,
The Homeric téhoc, Glotta 43, 1965, 38-62 — W.G. Kiimmel, Die Naherwartung in der Verkiindi-
gung Jesu, in: ders., Heilgeschehen und Geschichte, 1965, 457-470 — H.A. Wi%cke, Das Problem
eines messianischen Zwischenreiches bei Paulus, Ziirich 1967, 87-92 — R. Baumann, Mitte und
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in: FS J.C. Kamerbeek, Amsterdam 1976, 475-482 — G. Kiinzel, Studien zum Gemeindeverstind-
nis des Matthéus-Evangeliums, CThM 10, 1978, 218-250 — J. Zmijewski, Christliche >Vollkom-
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Angesicht

TEO0WITOV |

meoowmov [prosopon] Angesicht - mooocwmakyupia [prosopolempsia] Parteilichkeit -
Tooowmoluntém [prosopolempted] parteiisch urteilen - mopoowmoMjumng [prosopolemp-
tes] parteiisch - dmgoocwmolMumtwg [aprosdpolemptos| ohne Ansehen der Person, unpar-
teiisch

I modowmov [prosopon| Antlitz (seit Homer), Grundbedeutung etwa: was (dem andern) ins
Auge fillt (nodg [pros] = Antllitz] = entgegen; iy [ops| = Auge, Antlitz), das, was man ansieht;
im profanen Griech. Gesicht, Maske des Toten (Larve), dann des Schauspielers. Ubertr. die dra-
matische Rolle. Von Gegenstinden.die Oberflache oder die Vorderseite. Gelegentlich auch Ant-
litz der Géotter. Als pars pro toto Kann . auch die ganze Gestalt bezeichnen. &. = Person, erst seit
Polybius, ist Bedeutungslehnwort aus dem Lateinischen.

E. Tiedtke

II 1) Der Begriff mopdownoy:[prosapon] stellt in der LXX die bei weitem meistgebrauchte Uber-
setzung (ca. 900mal) fiir'paniim dar und vertritt auch das ganze Bedeutungsspektrum dieses
Wortes. Auch die vielen' feststehefidenn Wendungen, in denen panim erscheint, werden mit mgdo-
omrov [prosopon] wiedergegeben. Lediglich wenn panim Subjekt eines Verbs ist, iibersetzt LXX
mit avtdg [autos]. Auch lifne wird in der Regel als gewohnliche Priposition tibersetzt. Im Fol-
genden beschridnken wir uns auf eine Auswahl von Belegen. panim kommt im AT einschliefSlich
aller Pripositionalverbindungen aind als Priposition 2126mal vor. Die Prépositionalverbindun-
gen weisen auf/ein Anschauungsbediirfnis hin. panim mit le, @l, et, al und naegaed beschreibt
ein Hingewendet-Sein zu jemandem oder etwas, wihrend die Verbindung mit min das Umge-
wendet-Sein von jemand oder etwas zum Ausdruck bringt.

2) Als Nomen erscheint der Begriff ca. 400mal; davon bezieht sich etwa die Halfte der Belege
auf Menschen, ein Viertel auf JHWH und ein Zehntel auf Sachgegenstinde. Bei letzteren be-
zeichnet panim den Teil oder die Seite, die sich dem Betrachter darbietet, z.B. die Fassade des
Tempels (Ez 41,14.21; 47,1), die sichtbare Seite des Mondes (Ijob 26,9), oder eine Kriegsfront
(2Sam 10,9). Als geographischer Begriff steht panim fiir die Oberfliche der Erde oder des Lan-
des (Gen 2,6).

3) Ist paniim Nomen regens eines Eigennamens, so meint es zunichst das Angesicht im rein
physischen Sinn (z.B. Gen 50,1; Ex 34,35; Dan 9,3; 10,15). Als Teil von Redewendungen gilt pa-
nim als der Ort des menschlichen Korpers, durch den Emotionen und Absichten, aber auch Be-
schimung und Freude am differenziertesten zum Ausdruck gebracht werden (Gen 4,5f; 40,7;



TEOCWITOV 48

1Sam 1,18; [job 16,16 u.6.). Wie kaum ein anderer Begriff eignet sich panim, um einer Bezie-
hung oder Begegnung Ausdruck zu geben. Die Haltung des Kopfes bzw. die Mimik. des Gesichts
sind wesentliche Mittel nonverbaler Kommunikation. Z.B. driickt man Ehrerbietung durch Nie-
derfallen auf das Gesicht aus.

Gesichtsausdriicke beschreibt panim, wenn es direktes Objekt von Handlungen wird. So kon-
nen Menschen ihr Angesicht »verhérten« (Spr 7,13), »regungslos sein lassen« (2Kén 8,11),»er-
heben« (Esr 9,6), »mit Scham bedecken« (2Sam 19,6) und damit die unterschiedlichsten.Emotio-
nen und Handlungen zum Ausdruck bringen.

Haufig steht pené nicht nur fiir das Gesicht eines Menschen, sondérn fiir die Person selbst,
die das Nomen rectum benennt (Gen 27,30; 44,26; Ex 10,11; 2Sam 17,11; 1Kén 10,24; 12,6; Jes
3,15). Bei Gericht ist das Ansehen eines Gesichtes Begiinstigung der Person und daher zu ver-
meiden.

4) Von eminent theol. Bedeutung ist der Ausdruck pené JHWH. In Dtn 4,37 éntspricht »sein
Angesicht und seine Kraft« den »Machtproben«, »Zeichen«, »Wundern«, »Kriegen« und »Got-
tes méchtigem Arme« (V. 34). Das Angesicht Gottes zeigt sichvalso-in seinem geschichtlichen
Handeln an und fiir Israel, und nur daran ist es erkennbar./In diesem Zusammenhang stellt Ex
33 die Frage nach dem Modus der Gegenwart Gottes. In Ex 32,34 und 33,2 ist JHWH nur mit-
telbar durch einen Engel gegenwirtig, da seine unmittelbare Prdsenz Israel vernichten wiirde
(Ex 33,3.5). Im V. 11 ist allerdings die Rede davon, daf8 Gott mit. Mose »von Angesicht zu Ange-
sicht« gesprochen hat; im Kontext steht diese Wendung fiir die Innigkeit und Vertrautheit des
Gesprichs. Eine physische Sichtbarkeit JHWHSs darf daraus nicht abgeleitet werden, ebensowe-
nig wie in V. 14, wo pené JHWH Synonym fiir seine (kultische?) Gegenwart (im heiligen Zelt)
ist. Der Anblick des pene JHWH bleibt dem Menschen verboten, denn »kein Mensch wird le-
ben«, der JHWHSs Antlitz sieht (Ex 33,20.23). Aus diesem Grund darf Mose Gottes Herrlichkeit
nur hinterhersehen (33,21-23). Eigenartigerweise wird Ex 24,11 allerdings eine Gottesschau fiir
die Altesten beim Bundesmahl erwihnt.

Von daher ist auch die Uberraschung Jakobs zu verstehen, noch am Leben zu sein, obwohl er
»Gott von Angesicht gesehen« hat (Gen 32,31: pniel, Angesicht Gottes). Doch auch hier sah Ja-
kob nur die Gestalt eines »Mannes«.

5) panim ist héiufig Teil von gingigén Formeln und Redewendungen. Wer das »pene JHWH
sucht«, beugt sich im demiitigen Gebet vor seiner Macht. Voraussetzung ist auch hier eine in-
nere Umkehr und Gehorsam (2Chr 7;14; Hos 3,5; 7,10).

Im Zusammenhang mit der Segensbitte steht die Wendung »das Angesicht leuchten lassen«
(z.B. Num 6,25). Der Glanz des Angesichts JHWHSs gilt als Zeichen der Zuwendung Gottes.
Dieser Glanz kann sich auch im Angesicht eines Menschen widerspiegeln, der diese Zuwendung
erfahren hat (Ex 34,29f). Wer »das Angesicht JHWHs besinftigt«, ist bemiiht, seine Hilfe oder
Barmherzigkeit zu erlangen, manchmal auch, drohender Strafe zu entgehen (Ex 32,11; Jer
26,19).

Wenn JHWH »sein Antlitz vorjeémandem verbirgt«, so bedeutet dies die Negierung jeglicher
Beziehung, (z.B. Kain Gen 4,1-16), was unweigerlich das Gericht nach sich zieht (Jes 8,17; 59,2;
Ez 39,23.24). Diese schreckliche Moglichkeit ist oft Anlaf3 der Bitte und Fiirbitte in den Pss (Ps
30,8; 104,29; 143,7).

6) Die einzige Wendung, die<kultische Bedeutung gewonnen hat, ist »das pené
JHWH sehenc. Sie bezieht sich auf das Pilgern zum bzw. Erscheinen am Heiligtum (Ex 23,17;
34,23; Dtn 16,16a). Daneben steht noch der Pripositionalausdruck lifne JHWH (»vor dem An-
gesicht JHWHs«); er charakterisiert oft den Platz mittelbar oder unmittelbar vor der Bundeslade
(Ex 16,33; Lev 16,13; Num 17,22). Hier wird die Mehrzahl der Kulthandlungen vollzogen, hier
steht der Tisch mit den»Broten des Angesichts« (der Name, der in Ex 25,30 u.6. die sog. Schau-
brote bezeichnet, die Israel JHWH als dem Spender des Lebens darbringt).

Es gibt ein Essen (Dtn 12,7.18; 14,23.26; 15,12), ein Weinen (Dtn 1,45; Ri 20,23.26) und ein
Sterben (Lev 10,2; Num3,4) lifné JHWH. Uberhaupt gibt es im AT Leben nur lifné JHWH. Was
vor ihm nicht bestehen kann, hat keinen Bestand.

7)In Qumran entspricht die Bedeutung von panim der des AT. Abweichende Bedeutung
gewinnt der Begriff nur dort, wo er die vorderste Schlachtreihe des eschatologischen Heeres
(1OM 5,3.8; 7,12; 9,4 u.6.) oder die glinzende Oberfliche der Waffen der »Séhne des Lichts«
(1QM 5,5.11) bezeichnet.
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8) Dem antiken Judentum ist das Angesicht JHWHs Inbegriff aller Hoffnungen, Got-
tes Angesicht oder das Angesicht der Sekinah zu schauen bzw. zu empfangen, sei es.in der Ster-
bestunde, im Jenseits oder im Himmel. Das Angesicht der Gerechten wird —<im Abglanz des
gottlichen Lichts — leuchten wie die Sonne (vgl. Dan 12,3), die Gottlosen aber werden vor dem
Angesicht Gottes ihre Strafe erhalten (doch vgl. das Bangen in der Sterbestundé des Rabbi
Jochanan ben Zakkai, ARN 75 [St.-B. I, 208]).

Vi Gickle

III  Das NT schliet in der Verwendung des Stichwortes (72 (Belege; die Ableitungen
finden sich nur vereinzelt) an den atl. Sprachgebrauch an. So kommt medowmov [pros-
opon] vor:

1a) wortlich in der Bedeutung Gesicht (des Menschen Mt 6,16f; 2Kor 41,20 u.6.);

b) in verschiedenen Ausdriicken, wie z.B. in der Verbindung »aufs Angesicht fallen«
als Zeichen der Ehrerbietung und Unterwiirfigkeit (Mt 17,6; Lk 5,12; 1Kor 14,25 u.6.)
oder »sein A. auf Jerusalem richten« (Lk 9,51), was den unverriickbaren Entschluf3
ausdriickt, daf8 Jesus nach Jerusalem gehen will (hierdurch wird bei Lk der Beginn
einer neuen Epoche im Leben Jesu gekennzeichnet);

¢) fiir die ganze Person (2Kor 1,11) bzw. das. Ansehen der Person (Mk 12,14 Par.
u.a.);

d) in prépositionalen Wendungen (meistens. semitisierende Umschreibung) vor je-
mandem her (Mk 1,2 Par.), vor jemandem (Lk 2,31).u.a.;

e) zur Bezeichnung der Oberfliche (der Erde Lk 21,35; Apg 17,26) und des Ausse-
hens (Mt 16,3 des Himmels; Jak 1,11 der Pflanze);

2) zur Bezeichnung des A. Gottes und Christi. Das NT fiihrt eine friihjiid. Linie fort,
wenn es von einem Schauen Gottes in der himmlischen Welt weifi. Die Dienstengel
der Kleinen sehen das Angesicht Gottes Mt 18,10: Ausdruck der Fiirsorge Gottes fiir
die Geringen. — Christus erscheint im himmlischen Heiligtum vor dem Angesicht Got-
tes fiir uns (Hebr 9,24). Somit lost das himmlische Heiligtum den irdischen Tempel
und Kultus ab.

Dem Glaubenden aber ist im A. Christi die Herrlichkeit Gottes erschienen: 2Kor 4,6.
Die Stelle ist mit der Verklarungsgeschichte verwandt (Mt 17,2: Jesu A. leuchtet wie die
Sonne), jedoch ist hier nicht vom drdischen, sondern vom erhshten Herrn die Rede; es
konnte sich um eine Anspielung auf die Berufungsvision des Paulus handeln. rpéowmov
[prosopon] ist daher nicht die dufiere Erscheinung, steht auch nicht nur fiir die Person
(= in Christus), sondern erinnert an das » Angesicht« Gottes im AT. Christus ist ja Got-
tes Abbild (V. 4; vgl. Joh 12,45; 14,9), endgiiltige Offenbarung und Zuwendung Gottes.
Die Bezugnahme des ganzen Kontextes auf Ex 34 macht dies zur Gewif$heit. Der von
der Gottesbegegnung herriihrende Glanz auf dem A. des Mose war verginglich (3,13),
deshalb verhiillte er sein A. mit einer Decke. In freier Variation dehnt Paulus das Bild
weiter aus auf das ganze AT. Die Decke, die bei Mose eine vergehende Herrlichkeit ver-
deckte, liegt fiir Israel iiber dem ganzen AT, so daf3 sie die Herrlichkeit von Verheiflung
und Erfiillung in Christus nicht schauen konnen (3,14f); sonst wiirde Mose ihnen ein
Christuszeuge. Erst im Glauben an Christus wird die Decke fortgenommen (V. 16). A.
steht hier fiir das Innerste des Menschen (= Herz 3,15; 4,6 und Gedanken 4,4). Dennoch
bleibt alles Erkennen des Glaubens nur eine unvollkommene Vorwegnahme des zukiinf-
tigen Erkennens »von Angesicht zu Angesicht« (1Kor 13,12). Erst in dem neuen Jerusa-
lem werden die Knechte Gottes sein A. schauen (Offb 22,4).

3) in den Kompos. a) mpocomoinupia [prosopolempsia] b) mpocwmoljumtng [proso-
polemptes| ¢) mooowmoiuntéw [prosopolempted] d) dmgoocwmolMumtwg [aproso-
polémptos]. Das in diesen (profangriech. nicht belegten) Wortverbindungen vorkom-
mende Aaudve [lambano] (wortl. nehmen) ist Ubers. des hebr. nasa’, das A. erheben,
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erkennen; wahrscheinlich ist der freundliche Gesichtsausdruck gegeniiber dem Bevor-
zugten gemeint. Gott lalt sich nicht durch das Aussehen oder Ansehen-der. Person
beeindrucken (Dtn 10,17 LXX davudlo [thaumazo], schitzen).

Von Hause aus in der Ethik der Rechtsprechung beheimatet (vgl. Dtn 16,19; Ex
23,6-8; Lev 19,15; Spr 28,21; Ps 82,2), unterstreicht der Gedanke der Unparteilichkeit
Gottes (vgl. Dtn 10,17; 2Chr 19,7; Tjob 34,19; Sir 35,12f; 3Esr 4,39; Jub'5,19; PsSal2,18;
syrApkBar 13,8; 44,4) seine Gerechtigkeit als Richter, so auch im NT (Eph 6,9; Kol
3,25; 1Petr 1,17). Eine vorher nicht belegte Relevanz bekommt dér Gedanke bei Paulus
(Rém 2,11) und Lukas (Apg 10,34f) in der Anwendung.auf den Unterschied zwischen
Juden und Nichtjuden, der vor Gott insofern seine Bédeutung verliert, als alle Men-
schen nach ihrem gelebten Ethos, nicht nach ihrer Herkunft bewertet werden (wobei
Paulus das unterschiedslose Versagen aller Menschen im Visier hat, um die Erlosung
ebenso unterschiedslos auf Gottes Gnade zuriickzufiihren; vgl. Rom, 3,22-24). Jak 2,1
gibt dem Gedanken noch eine nichtforensische innergemeindliche Deutung (vgl. V. 2-7:
Warnung vor Bevorzugung der Wohlhabenden und gozial Hohergestellten in der Ge-

meindeversammlung). [
. Tieatke/V. Gdckle

Lit.: E.G. Gulin, Das Antlitz Jahwes im Alten Testament, AASF Ser. B 17/3, 1923, 130 — A.M.
Goldberg, Untersuchungen iiber die Vorstellung von der Schekhinah in der frithen rabbinischen
Literatur, 1969, 292-315; 525f — F. Nétscher, »Das Angesicht Gottes schauen« nach biblischer
und babylonischer Auffassung, 21969 — J. Reindl, Das Angesicht Gottes im Sprachgebrauch des
Alten Testaments ErfThSt 25, 1970 — H.-]. Kraus, Theologie der Psalmen, BK XV/3, 1979, bes.
46-48 — O. Wischmeyer, Der hochste Weg. Das 13. Kap. des 1Kor, 1981, 136f; 170 — ] M. Bassler,
Divine Impartiality. Paul and a Theological /Axiom, SBL Diss. 59, Chicago 1982 — S.E. Balentine,
The Hidden God, Oxford 21984 — J.M. Bassler, Divine Impartiality in Paul’s Letter to the Ro-
mans, NT 26, 1984, 43-58 — M.D. Fowler, The Meaning of lifne JHWH in the OT, ZAW 99,
1987, 384-390. Neuere Literatur s. S. 2107.

Ankliger > Gerechtigkeit

Anstofl > Versuchung

Anteil — Erbe
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Antichrist

dvtiyoLotog |

avtiyowotog [antichristos] Antichrist - yevddyoiotog [pseudochristos] Pseudochristus

I  Die Vokabeln évtixoiotog [antichristos], Gegen-Gesalbter, Anti-Messias, und pevddyoiotog
[pseudochristos], falscher, liignerischer Messias bzw. Christus, sind/ Neubildungen der christl.
Literatur und begegnen erstmals im letzten Drittel des 1. Jhu.n.Chr, und zwar &viiyoistog
[antichristos] in den Briefen des Johannes und yevddygiotos [pseudochristos] in der sog. synopt.
Apokalypse (Mk 13 Par.).

II  Die Vorstellung, am Ende der Zeit werde ein teuflisch-mythischer Herrscher Gott und sei-
nem Messias widerstreiten, ist jedoch wesentlich ilter; sie’ stammt aus. atl. und va. friihjid.-
apok. Tradition.

Fiir die Endzeit rechnet Israel mit einem letzten Ansturm gottfeindlicher Michte (vgl. u.a. Ez
38f; Dan 7; 11,15-20.40-45; Hag 2,22f; Sach 12,2-11). Vom Sturz eines Tyrannen mit kosmi-
schem Anspruch handelt schon Jes 14,4-21; Antiochus IV. Epiphanes (Regierungszeit 175-164
v.Chr) erscheint nach Dan 7,8.24-26; 8,9-14 als iibermenschlich-widergéttlicher Usurpator.

Zufolge AssMos 8 wird der »Koénig der Erdenkonige« (d.i. der romische Kaiser) die Juden
verfolgen und zum Gétzendienst zwingen. Die Frommen von Qumran erwarten nicht nur zwei
messianische Gestalten (1QS 9,10f; 1QS¢ 2,12-17 u.6.), sondern auch zwei antimessianische: den
gottlosen Priester (1QpHab 8,8) und den Liigenpropheten (1QpHab 10,9; vgl. 2,1f 5,11; CD
8,13; 20,15), beide offenbar Hiretiker im Dienste Belials (4QTest 21-30). Die eschatologische
Auseinandersetzung zwischen dem Messias und seinem politischen Widersacher, dem »letzten
Herrscher« (Roms), endet mit dem Tode des romischen Kaisers (syrApkBar 39,7; 40,1-3; vgl. Sib
5,33£.214-227.363-385). Einen anderen endzeitlichen Widersacher namens Armilos wird dereinst
der Messias ben David mit dem Wort‘seines Mundes (vgl. Jes 11,4; 2Thess 2,8; Offb 19,15.21)
toten (Tgles 11,4 v.I. u.6.; vgl. St.-B. I1I, 637-640; Bousset/GrefSmann, 254-256).

III  Im NT findet sich die Vokabel évriyototog [antichristos] zwar nur in den Johannes-
briefen (s.u. 3), doch ist die Vorstellung eines endzeitlichen Gegenspielers des Messias
Jesus in fast allen Schichten des NT bezeugt. Trotz mythischer Uberhéhung bleibt der
A.im NT eine menschliche, im Dienste‘des Teufels stehende Gestalt. Deshalb gehoren
Aussagen iiber den Widersacher Gottes selbst, den Teufel (8udBohrog [diabolos], Mt 4,1-
11 Par. Lk 4,1-13; Joh/8,44; Eph 4,27 u.6.), = Satan (Mt 4,10; 12,26 Par. Mk 3,23; Lk
10,18; Apg 5,3; Rom 16,20.1.6.), »Fiirsten der Welt« (Joh 14,30) bzw. »dieser Welt«
(Joh 12,31; 16,11), Beliar(2Kor 6,15) und »den Bosen« (Mt 6,13; Joh 17,15; Eph 6,16
u.0.), nur bedingt in unseren Zshg. Dasselbe gilt fiir namentlich erwahnte Damonen
wie Beelzebub/Beelzebul (Mt 10,25; 12,24.27; Mk 3,22; Lk 11,15.18f), Abaddon/Apol-
lyon (Offb 9,11) oder Legiofn (Mk 5,9.15 Par. Lk 8,30).

1) Die synopt. Apokalypse (Mk 13 Par) nennt, zusammen mit »falschen
Propheten« (Yevdomoogijtar [pseudoprophétai]l — Prophet), »falsche Christi« (yevdo-
yowrtou [pseudochristoi], Mt 24,24 Par. Mk 13,22). Bei diesen handelt es sich um Mes-
siaspritendenten, wie sie in der jiid. Geschichte immer wieder aufgetreten sind (vgl.
Apg 5,36f; Jos Ant 20,167-172; Bell 2,258-263) und nach Jesu Tod den Christen als fre-
vlerische Konkurrenten des wiederkommenden Herrn erscheinen mufiten (vgl. Mk
13,6 Par). Auch der »Greuel der Verwiistung« (Mt 24,15 Par. Mk 13,14), Mk 13,14
maskulinisch kofstruiert und offenbar personhaft verstanden, ist wohl eine Erschei-
nungsform des A. (vgl. Dan 9, 27; 12,11).

2) In den echten Paulusbriefen findet sich keine eigentliche Antichrist-Speku-
lation. Nach 1Kor 15,26 ist der letzte von Christus entmachtete Feind der Tod; der A.
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kénnte allenfalls zu den unterworfenen — ddmonischen — Michten von 1Kor 15,24 ge-
horen. Der Autor des 2Thess schlieft diese Liicke durch den »Menschen der Gesetzes-
feindschaft« (dvdowmog tiig dvouiag [anthropos tés anomias]), der sich/selbst als Gott
prisentiert (2Thess 2,3-12); Jesus der Herr wird diesen »Sohn des Verderbens« und
»Widersacher, der sich in der Kraft des Satans durch triigerische Zeichen und Wunder
legitimiert (2Thess 2,9; vgl. Mt 24,24 Par. Mk 13,22; Offb 13,13f), mit dem Hauch sei-
nes Mundes téten (2Thess 2,8; vgl. Offb 19,15.21). Der »Mensch der Gesetzesfeind-
schaft« ist offenbar ein heidnischer, gottliche Verehrung beanspruchender Herrscher,
vermutlich, wie Offb 13 (s.u. 4), der rém. Kaiser.

3) Im Johannesevangelium warnt Jesus vor kiinftigen falschen Messiaspra-
tendenten (Joh 5,43; vgl. Mk 13,6 Par.), ohne diese ausdriicklich A. zu nennen. Dagegen
verwenden die Briefe des Johannes die Vokabel avtiyowotog [antichristos] zur
Bezeichnung eines Menschen, der falsche Lehren iiber Christus verbreitet (1Joh
2,18.22; 4,3; 2Joh 7). Im A. bzw. in den A. (Plur. nur 1Joh 2,18) wirkt der Teufel; seine
Liigen (vgl. Joh 8,44), ausgesprochen durch den A., bestehen im Leugnen der Messiani-
tit Jesu (1Joh 2,22) und im Leugnen seiner Leiblichkeit (1Joh 4,3 v.l. 2Joh 7). In solcher
Hiresie vergreift der Teufel sich an der Wiirde Christi selbst; eine falsche Christologie
ist das Werk des antichristlichen Geistes, den es von Gottes Geist zu unterscheiden gilt
(1Joh 4,1-6; vgl. Mk 3,28f Par.). Antik-jiid. Brauch folgend (vgl. Mt 10,25; Mk 3,22 Par;
Joh 7,20 u.6.), beurteilt das friithe Christentum.die Irrlehrer als vom Teufel Verfiihrte
und Besessene (Apg 20,30; 1Joh 2,18f; vgl. 2Kor 11,3f; Jud 12f). Wie das Auftreten der
Haretiker iiberhaupt, so gilt auch die Wirksamkeit des A. als Zeichen der Endzeit
(1Joh 2,18).

4) Die Offenbarung des Johannes beschreibt in den Kapiteln 12f eine sa-
tanische Antitrinitit (vgl. Offb 16,13; 20,10), deren »Personen« der christl. Trinitét po-
lar entsprechen: Gegenspieler Gottesist der »Drache« (Offb 12,3-18; 16,13), zufolge
Offb 12,9; 20,2 identisch mit der Schlange von Gen 3 (vgl. 2Kor 11,3), mit dem Teufel
und Satan; dem Gottessohn entspricht als zweite Person der Antitrinitit das »(erste)
Tier« (Offb 12,18-13,10), dem Heiligen Geist dagegen das »zweite Tier« (Offb 13,11-
18). Das »erste Tier«, drachengestaltig und siebenkopfig wie sein Vater, der Teufel, des-
sen belebtes Spiegelbild es darstellt (Offb 12,18; 13,1), wird mit dem Imperium Roma-
num bzw. dem romischen Kaiser,/das »zweite Tier« als »falscher Prophet« mit der
priesterlichen Propaganda des Kaiserkults gleichgesetzt (Offb 16,13; 17,7-18; 20,10). A.
im strengen Sinn ist alsonur das »erste Tier« (Offb 12,18-13,10); als Propagandist die-
ses Ungeheuers ist jedoch auch das »zweite Tier« (Offb 13,11-18) eine antichristl.
Gestalt. Weitreichende, geistvoll konstruierte Analogien zwischen Christus und A.,
zwischen Heiligem und pseudoprophetischem Geist lassen erkennen, daf8 der Apoka-
lyptiker das Imperium Romanum als vom Weltende bedrohtes, satanisches Gegenstiick
zur Kirche Jesu Christi verstehts

Wie Jesus Gottes Sohn, so ist das erste Tier der Sohn des teuflischen Drachen (Offb 12,18;
13,1); wie Christus seine Vollmacht von Gott, so hat der A. seine Gewalt vom Drachen, d.h. dem
Teufel, empfangen (Offb 13,2). Todlich verwundet (Offb 13,3) wie das Lamm (Offb 5,6), aber
neu belebt (Offb 13,3) wie Christus (Offb 1,17f), wird der A. wie das Lamm (Offb 5,12) inthro-
nisiert (Offb 13,2); er swar, ist jetzt nicht und wird wiederkommen« (Offb 17,8; vgl. 17,11),
wihrend Gott »ist, war und kommt« (Offb 1,4.8; 4,8; vgl. 11,17). Mit den christologischen Ti-
teln konkurrieren die »Namen der Lasterung« (Offb 13,1; 17,3), und dem Siegel des Christus-
und Gottesnamens (Qffb.7,3; 14,1; vgl. 3,12) entspricht das Malzeichen des Tieres (Offb 13,16f;
14,9-11; 16,2; 19,20; 20,4). Das zweite Tier imitiert in seiner Maskerade als Widder (Offb
13,11b) das Christaslamm (Offb 5,6; 6,16 u.6.), enthiillt jedoch durch drachenhaftes Reden seine
teuflische Identitit (Offb 13,11c). Der Pseudoprophet schenkt Leben (Offb 13,15) wie Gottes
Heiliger Geist (Offb 11,11; vgl. Gen 2,7); wie einst der Prophet Elia (1Kon 18,24.38; 2Kén
1,10.12.14; vgl. Offb 11,5) léf3t er Feuer vom Himmel fallen (Offb 13,13) und ahmt damit zu-
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gleich das Feuer des Heiligen Geistes (Apg 2,3) nach. Das zweite Tier besitzt die Gabe der Uber-
redung (Offb 13,11-14) und erinnert dadurch an die belehrende Funktion des Heiligen Geistes
(Joh 14,26; Gal 4,6; Offb 2,7.11.17 u.6.). Wie die falschen Christi und falschen Propheten (Mt
24,24 Par. Mk 13,22) und wie der »Mensch der Gesetzesfeindschaft« (2Thess 2,9f) wirkt das
zweite Tier durch seine Worte und tberirdischen Wundertaten als antichristlicher Verfiihrer
(Offb 13,13f; 19,20; vgl. 2Joh 7). Eine ausfiihrliche Deutung in Offb 17 stellt'den zéitgeschichtli-
chen Bezug von Offb 13 sicher: Die sieben Kopfe (Offb 13,1; 17,3) sind sieben Kaiser.der Sie-
ben-Hiigel-Stadt Rom (Offb 17,9). Das getotete und wiederbelebte Haupt (Offb 13,3) ist Nero
redivivus (Offb 17,8-10; vgl. Sueton, Nero 57), der A. schlechthin (Offb 17,11; vgl. Sib 5,363;
Ascls 4,2-12); auch die Zahl 666 (Offb 13,18) ist wohl als »Kaiser Nero« zu entschliisseln.

Dem romischen Imperator, der sich mit dem Sonnengott Mithras gleichsetzt, gottesdienstli-
che Verehrung beansprucht und sich damit als der A. erweist, steht der erhohte Christus gegen-
iiber, der wahre Messias, Helios und Kénig aller Kénige (Offb 1,16; 12,1-5; 17,14; 19,11-16;
21,23). Wie der Teufel und seine dimonischen Werkzeuge, die Irrlehrer und falschen Propheten
(Offb 2,14-16.20-23; 19,21; 20,10; 21,8; 22,15; vgl. 1Kor 15, 24-28; Eph 1,20f u.6.), werden auch
die antichristl. Ungeheuer von Offb 13 iiberwunden und vernichtet. (Offb 17,14; 19,15-20;
20,10). Mit dem endzeitlichen Sieg des erhohten Christus/iiber den A. und sein Reich weicht die
Weltherrschaft Roms dem neuen Himmel und der neuen Erde (Offb 17-19); Christus wird mit
seinem Vater fiir alle Zeit thronen und regieren im neuen Jerusalem, dem kiinftigen Wohnort
der Erlosten (Offb 21f).

5) Die altkirchliche Literatur fiihrt beide Elemente der ntl. Antichrist-
Vorstellung weiter, die antirémischen Tendenzen von 2Thess 2,3-12 und Offb 13.17
ebenso wie die eschatologische Deutung christologischer und pneumatologischer Hare-
sien (1Joh 2,18.22; 4,3; 2Joh 7). Zufolge Did 16,3f werden in den letzten Tagen falsche
Propheten auftreten, denen der Weltverfithrer »wie Gottes Sohn« folgen wird, ein
wundertitiger und frevelhafter Beherrscher der Erde; ahnlich verbindet ApkPetr 2 den
Plur. der falschen Christi (vgl. Mt 24,24 Par. Mk 13,22) mit dem Sing. eines Zeichen
und Wunder wirkenden Verfiihrers/(vgl. 2Thess 2,9). In den christl. Sibyllinen wird
Beliar mit den endzeitlichen Liigenpropheten kombiniert (Sib 2,165-168). Der Autor
von Ascls 4,2-12 erwartet eine Verkorperung Béliars in der Gestalt des Nero redivivus.
Fiir den christlichen Redaktor derkoptischen Elia-Apokalypse ist der A. identisch mit
dem Menschen der Gesetzesfeindschaft von 2Thess 2, ein zauberischer Wundertiter
wie dieser und das »zweite Tier« von Offb 13 (ApkEl 21,2; 31,14-34,9; 36,1-16). Der
Magier Simon (Apg 8.9-13.18-24) wird zum Ahnherrn antichristlicher Hiresie und
eschatologischer Verstrickung der Kirche'in den Frevel der »Simonie«.

O. Bicher

HERMENEUTISCHE UBERLEGUNGEN

Es ist sicher nicht zufallig, daf3<der Gehalt der Vorsilbe »anti« im Wort »Antichrist« so
dehnbar ist: So'konnte sie vom Stellvertreter Christi bis zum Verdranger Christi, wie
ihn Dostojewski in seinem »GrofSinquisitor« geschildert hat, alles abdecken. Es ist si-
cher auch nicht zufillig, wenn man immer wieder versucht war und versucht hat, eine
bestimmte geschichtliche’ Gestalt als den A. anzuprangern. — Ob nicht dieses Wort —
man denke an den Wechsel von Sing. und Plur.! — vielleicht eher eine Art Chiffre ist,
ein Gattungsbegriff, eine Umschreibung eines Typs, immer wieder konkretisiert und
aktualisiert in den Epochen zwischen der Auffahrt und Wiederkunft des Herrn? Wie
viele Gestalten def Geschichte wurden schon fiir den A.en gehalten oder verkiindigten
sich selbst als den wiedergekommenen Christus! So wird es bleiben, ja, die Verwirrung
wird zunehmen, und erst spiter werden sich die Irrtiimer erweisen.

Und doch gibt es eine gewisse Richtlinie: Die Gestalt des A. trigt in der Bibel primir
religiose Ziige. Er gehort also entweder in den Raum der Kirche, oder aber er kennt
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doch sehr genau alle religiosen und Wunder-Bediirfnisse der Menschen und gibt vor,
sie auf bessere, imponierendere Art erfiillen zu kénnen, als dies bislang der Fall war.
Die Tendenz seines Wirkens — bewuf3t oder unbewuf3t — weist immer dahin, die Herr-
schaft und Wiederkunft des Christus als nicht mehr erforderlich zu' erweisen. Zwar
konnen die Epochen des A. mit Schrecken und Verfolgung fiir die verbundén sein,/die
nicht dem neuen Kurs folgen, sobald er erst die Mehrheit hat — dennoch diirften die
Ortungsversuche des A. im politischen Raum fehlgehen. Nicht aggressiv, sondern mit
frommer erhabener Rettergebirde, im Glanze der Toleranz und Humanitat, vorgeblich
Fiirsorge und Liebe hegend, tritt er auf.

L. Coenen

Lit.: W. Bousset, Der Antichrist in der Uberlieferung des Judentums, des NT und der alten Kir-
che, 1895 — A. Jeremias, Der Antichrist in Geschichte und Gegenwart, Leipzig 1930 (Religions-
wissenschaftl. Darstellungen fiir die Gegenwart 6) — B. Rigaux, L'Antéchrist et I'opposition au
royaume messianique dans 1’Ancien et le Nouveau Testament, Gembloux/Paris 1932 — H.
Schlier, Vom Antichrist. Zum 13. Kapitel der Offenbarung Johannis, in: Theol. Aufsitze. FS K.
Barth, 1936, 110-123 (= ders., Die Zeit der Kirche. Exegetische Aufsitze und Vortrige, 1956, 16-
29) — J. Schmid, Der Antichrist und die hemmende Macht (2Thess.2,1-12), ThQ 129, 1949, 323-
343 — E. Lohmeyer, Art. Antichrist, RAC 1, 1950, 450-457 = G. Stihlin, Die Feindschaft gegen
Gott und ihre Stelle in seinem Heilsplan fiir die Welt, in: Die Leibhaftigkeit des Wortes. FS A.
Koberle, 1958, 47-62 — W. Bousset/H. Grefimann, Die Religion des Judentums im spithellenisti-
schen Zeitalter, HNT XXI, 41966 — J. Ernst, Die eschatologischen Gegenspieler in (fen Schriften
des NT, BU 3, 1967 — O. Bdcher, Die teuflische Trinitit, iniders., Die Johannesapokalypse, EdF
41, 31988, 76-83 — H.-]. Klauck, Der Antichrist und das johanneische Schisma. Zu 1Joh 2,18-19,
in: Christus bezeugen. FS W. Trilling, 1990, 237-248.— G.C. Jenks, The Origins and Early Deve-
lopment of the Antichrist Myth, BZNW 59,1991 — M. Wolter, Der Gegner als endzeitlicﬁer Wi-
dersacher. Die Darstellung des Feindes in der jiidischen und christlichen Apokalyptik, in: E Bos-
bach (Hg.), Feindbilder, 1992, 23-40. Neuere Literatur s. S. 2107.

Apostel > Sendung/Mission

Arbeit/Last

Das Wort »Arbeit« trifft im Deutschen — durchaus mit einem biblischen Hintergrund
— auf ein unterschiédliches Vorverstindnis: Neben Wunsch und Hoffnung auf »frohes
Schaffen« klingen oft auch Empfindungen von Last und Miihe mit an. Deshalb ist das
Vokabular beider Aspekte hier zusammengefafit, das aktive Element des Handelns und
Titigseins mit positivem Ergebnis oder doch Ziel und das, was dem Menschen Be-
schwer bereitet. Wahrend modoow [prasso] das Tun und Beschiftigt sein im weitesten
Sinne = hiufig allérdings mit negativem Unterton — ausdriickt, legt moitw [poied] den
Akzent auf das qualifizierte zielstrebige und schopferische Handeln. Von der Wort-
gruppe €oyatoual [ergazomai] ist vor allem das Subst. £gyov [ergon] gebrauchlich, das
in erster Linie den personalen Tatcharakter einer Handlung betont. Fiir das, was bela-
stet, stehen Bdgog [baros] und xdmog [kopos] mit den davon abgeleiteten Vokabeln.
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| pdoog |

Bdoog [baros] Last - Baoig [barys] schwer - Bagéw [bared] beschweren < gootiov [phor-
tion] (Trag)last - é¢mPagéw [epibared] beschweren - natafagéw [katgbareo] /belasten -
natofaive [katabarynd] niederdriicken - Bagéwg [bareds] schwer - aBagnc [abares]
nicht zur Last fallend

[ Bdoog [baros] bedeutet im klassischen und hell. Sprachgebrauch Schwere, Gewicht oder Last,
auch im ibertr. Sinne. gogtiov [phortion] ist seit Homer /belegte Diminutiviorm von ¢dgtog
[phortos] als derjenigen Last, die ein Tier oder Mensch zu tragen vermag (die angemessene
Last), also die Traglast. Vorkommen des hell. Sprachgebrauchs seit Sappho, auch in LXX. Beide
Worter gehen begrifflich ineinander iiber. Das Adj. Bagtg [barys], schwer, deckt im allg. griech.
Spachgebrauch weithin den gleichen Bedeutungsumfang wie-das Subst. — Das Vb. fagéw
[bared], seit Sappho belegt, bedeutet beschweren, bedriicke, vereinzelt.im Part. Pf. Pass. auch
betrunken sein.

II  In LXX kommen das Subst. Bdgog [baros] (Ubers. von hebt. kebudddh, wertvoller Besitz), Ri
18,21; Ps 45,14; Ez 23,41, das Vb. Bagéw [bared| nur/Ex 7,14 fiir das Bedeutungsfeld gewichtig,
schwer sein, {ibertr. bedeutsam sein vor: Das harte Herz des Pharao belastet andere (Ex 7,14
LXX). 47mal findet sich das Adj. Baotg [barys] (hebr kabed): der »schwere« Priester Eli fiel um,
brach sich das Genick und starb (1Sam 4,18), Gottes Hand (sein Geschichtshandeln) lag schwer
auf dem Volk oder (mit seelsorgerlicher Absicht) auf einzelnen (1Sam 5,11; Ps 32,4 u.6.). Salo-
mo bittet Gott um Weisheit, damit er dessen michtiges (= gewichtiges) Volk regieren konne
(IK6n 3,9). Mose wurde sein Amt zu schwer (Ex 18,18). Schwerer als ein schwerer Stein bela-
stet der Arger mit einem Toren (Spr 27,3). Kranke Kérperorgane sind schwer(fiillig) geworden
(= kabéd Gen 48,10; Ex 4,10; kabed ist auch das Wort fiir die Leber, wahrscheinlich, weil sie als
bes. grofes und schweres Organ galt). ~ Mit dxovw [akouo|, hiren, verbunden, bezeichnet das
Adv. Bagéws [bareds] Schwerhorigsein (Jes 6,10, LXX, vgl. 1QS 4,11; zit. Mt 13,15 und Apg
28,27). Erwihnt sei noch Bagivw [barynol|, beschweren, beldstigen, plagen, das im AT 50mal,
aber im NT nicht vorkommt.

I 1a) Im NT wird Bdoog [baros] durchweg im iibertr. Sinne verwendet. Mt 20,12 be-
zeichnet es die Last der Tagesarbeit (vgl. Jos Bell 1,461), Apg 15,28 die durch religigse
und ethische Gesetze auferlegte driickende duflerliche Belastung der Gemeinden, die
unvertretbar ist (vgl. Apg.15,10 und Mt 23,4). Offb 2,24 kann auch die Last und Be-
schwernis drohender oder eingetroffener Bedringnis und Verfolgung gemeint sein; so
ist das Vb. BagsioVai [bareisthai] 2Kor 1,8 und 5,4 zu verstehen. Mt 26,43; Lk 9,32
meint das Vb. einschlafern, wortlich: die Augenlider werden schwer vom Schlaf (Mk
14,40 ist das Kompos. xotafaotve [katabaryno], niedergedriickt, verwendet). Von den
Beschwernissen sowohl durch Alltagssorgen als auch durch Alkoholmifibrauch handelt
Lk 21,34. Finanzielle Belastungen der Gemeinde durch mittellose Witwen sind 1Tim
5,16 erwihnt

b) Das Vb. Baoéw [bared] gebraucht das NT nur passiv. Fiir das Akt. stehen die
Kompos. ¢mpaoén [epibared] (2Kor 2,5; 1Thess 2,9; 2Thess 3,8) und xatafogén [ka-
tabareo] (2Kor 12,16). In allen Fillen meint Paulus, er wolle der Gemeinde nicht »zur
Last fallen«. Er verwendet den Ausdruck wiederholt vom Ertragen tiglicher Belastun-
gen.Die 2Kor 1,8; 54 erwihnten Beschwernisse werden durch Vertrauen auf den Gott,
der die Toten erweckt, und durch Hoffnung auf die kiinftige Vollendung iiberwunden.
Deshalb kann Paulus jeder Leidenslast eine »iiber alle Maflen gewichtige Herrlichkeit«
(Bdoog 80ENg [baros doxés] gegeniiberstellen, die irdische Betriibnisse vergleichsweise
nur voriibergehend »zeitlich und leicht« sein lafit (2Kor 4,17). Hier ist die Bezichung
zum hebr. kabod, Gewicht, Herrlichkeit, erkennbar (vgl. = Ehre). Gal 6,2 mahnt Paulus
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die Christen zum gegenseitigen Helfen beim Tragen der jeweiligen Lasten; allerdings
hat jeder vor Gottes Urteil fiir seine eigene Biirde (qogtiov [phortion]) auch-einzuste-
hen (V. 5).

¢) Die von Jesus auferlegte Last (qpogtiov [phortion]) ist leicht, wéil er sich selber
mit unter das Joch (Cuyds [zygos]) begibt, das ein Gerit zur Entlastung ist (s. Heilands-
ruf Mt 11,30). 1Thess 2,7.9 erkldrt Paulus, er diirfe zwar seine Apostelautoritat ins Ge-
wicht werfen, habe aber lieber seinen Unterhalt unermiidlich selber erarbeitet, damit er
die Gemeinde auf keinen Fall finanziell (und dadurch seelisch) belaste.

2a) Das Adj. Bagig [barys] kommt im NT émal vor.;Apg 20,29 wird die. Gemeinde
gewarnt vor Irrlehrern, die sie iiberfallen wie schwere,d.h. gefahrliche, reiffende Wolfe.
Apg 25,7 bringen Juden schwere Beschuldigungen gegen Paulus beim Statthalter
Festus vor. Nicht nur die Gegner des Apostels in Korinth empfanden séine Briefe als
Baggion [bareiai], als gewichtig nach Inhalt und geistigem Anspruch, wihrend er diesen
Leuten in Anwesenheit eher schwach erschien; doch Patilus warnt vor solcher Selbst-
tiuschung (2Kor 10,10).

b) Im NT spielt neben der Leidenslast bes. Jesu Auseinandersetzung mit den Schrift-
gelehrten und Pharisdern tiber die Last des — Gesetzes eine Rolle: Mt 23,4; Lk 11,46
riigt Jesus die schweren religiosen Biirden, die jene Heuchler.anderen Menschen aufer-
legen. Jesus betont hingegen »das Schwerwiegende des Gesetzes« (t¢ Bagutega [ta ba-
rytera]), nimlich Recht, Barmherzigkeit und Treue (Mt 23,23; vgl. Lk 11,46), wobei die
atl. Forderung aus Mi 6,8 im Hintergrund steht. Denn fiir Christen gelten selbstver-
stindlich Gottes Gebote; sie sind aber nicht mehr schwer erfiillbar (Bagsion [bareiail;
1Joh 5,3).

L Thiele

£€oyov |

goydtouar [ergazomai] arbeiten, titig sein, witken - €oyov [ergon] Tat, Handlung, Lei-
stung, Werk, Ding, Sache; Plur.: Geschichte - ¢oyacia [ergasia] Arbeit, Beschiftigung -
goydng [ergates] jemand, der etwas tut;Arbeiter - évéoyeio [energeia] Tatigkeit, Wirk-
samkeit, Kraft - évegytw [energeo]| titig sein, etwas bewirken - &végymua [energémal
das Gewirkte, die Tat/ éveoyng.[energes] tatig, wirksam - edegyeoio [euergesia] die
Wohltat, das Wohltun - evegyetéw [euergeted] wohltun, Wohltaten erweisen - ebegyétng
[euergetés] der Wohltiter - dyadovoyiw [agathourged] Gutes tun - ouveQyog [syner-
gos] der Mitwirkende, Mitarbeiter, Gehilfe - cuvepyéw [synerged] mittitig sein, zusam-
menwirken, beistehen, fordern

[ 1a) Das zu dem Subst. €gyov [ergon] gehorige Verb 2oydCopon [ergazomai] hat intrans. die
Grundbedeutung arbeiten, titig sein; trans. gebraucht — etwa in Verbindung mit #oyov [ergon] —
heif3t es schaffen, wirken, verrichten oder auch bearbeiten (z.B. einen Rohstoff).

b) &oyov [ergon] (urspr. péoyov, vgl. Werk, wirken!) bezeichnet — seit dem mykenischen
Griech. — die Tat, die'Handlung (im Gegensatz zum Untitigsein oder zum nur dahingeredeten
Wort). Es kann sich auf eine spez. Berufs- oder Amtstitigkeit (z.B. die Feldarbeit oder das
Kriegshandwerk) beziehen, meint u.U. die Leistung, das Werk, und begegnet schliefSlich mit der
abgeschwiichten Bedeutung Ding, Sache. Im Plur. kann &gyov [ergon] auch Geschichte heifSen.

c) Ahnlich = wenn auch etwas begrenzter — ist der Aussagegehalt von Zgvaoia [ergasia], das
Arbeit, Beschiftigung, Bearbeitung, Werk (bes. der Kunst) oder Erwerb bedeuten kann.
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d) Das Subst. 8gydng [ergateés] weist entweder ganz allg. auf jemanden, der etwas tut, oder
meint den Arbeiter als Glied eines Standes (hdufig den Sklaven) oder einer Berufsgruppe (ins-
bes. den Landarbeiter).

Wihrend das Verb #oydZouow [ergazomai] und das Subst. oyov [ergon] mit den genannten
Grundbedeutungen schon seit mykenischer Zeit, Homer und Hesiod im Profangriech. anzutref-
fen sind, findet sich &oyaoia [ergasia] zuerst bei Pindar und &oydwng [ergates] erst seit dem 5. Jh.
v.Chr. (Tragiker und Herodot).

e) évépyewo [energeia] findet sich seit den Vorsokratikern zur Bezeichnung von Aktivitit. Es
wird iibers. mit Tatigkeit, Wirksamkeit, Kraft. évegyéw [energed] heiflt/dementsprechend intrans.
tdtig sein, wirken; trans. etwas bewirken, tun. gveoyng [energes] ist eine spatere Nebenform (seit
Aristoteles) des Adj. &vegyods [energos], titig, wirksam. gvéoymua [energema] meint das Gewirk-
te, die Tat.

Dient die Wortgruppe im Hellenismus und bei Philo hdufig zur Beschreibung kosmischer
und physischer Krifte, so bezieht sich évégyewa [energeia] in der LXX (wie auch im NT) »fast
immer auf das Wirken gottlicher oder ddmonischer Krifte« (Bertram, ThRWNT II, 649). Das
Wort kommt allerdings nur in 1 und 2Makk und Weish vor

f) Zur behandelten Hauptwortgruppe gehort auch edeoyeoio [euergesial, die Wohltat, das
Wohltun, samt dem Verb ebegyetéw [euergeted], wohltun, und dem Subst. edegyég [euergetés],
Wohltdter. edegyeolo [euergesia] kommt schon bei Homer vor; das Verb findet sich bei den Tra-
gikern, und evepyéng [euergetes] seit Pindar. edeoyémg gewinnt im-hell. und rém. Kulturkreis
die Bedeutung eines Wiirdetitels, wie er verdienten Ménnern, insbes. auch Konigen zukommt.

g) ouvvepyos [synergos] (seit Pindar) bezeichnet den Mitwirkenden, den Mitarbeiter, den Ge-
hilfen. Davon wird seit Euripides das Verb ouvegyéw [synergeo] gebildet: mittitig sein, zusam-
menwirken, beistehen, fordern.

2) Schon bei Hesiod wird die Arbeit als sittlich wertvoll bezeichnet: »durch Arbeit (3& gywv
[ex ergon]) werden Ménner herdenreich und begiitert. Und die Schaffenden sind den Unsterbli-
chen (Géttern) viel lieber. Arbeit ist durchaus keine Schande, Faulheit aber ist eine Schande«
(307ff). Der Mensch qualifiziert sich durch sein £gyov [ergon]. Von daher ist es begreiflich, daf3
z.B. bei Xenophon eine formelhafte Wendung vom ywyvaoxew [gignoskein], erkennen, des Men-
schen &x 1@v Eoyov [ek ton ergon), aus'bzw. anden Werken, redet. Bei Plato (Pol 352d-353e) er-
scheint Zgyov [ergon] in engem Bezug auf die > Tugend (doet [arete]). Dieser Zusammenhang
ist in der Nikomachischen Ethik von Aristoteles systematisch entfaltet: Es ist Aufgabe der dgety
[arete], das #oyov [ergon] z.B. eines Organs (etwa das Sehen des Auges) zur Vollendung zu
bringen. Héufig wird der ethische Wert bestimmter Taten oder Leistungen (¥gya [erga]) durch
Pradikate wie nad [kala], schon, ayadd [agathal, gut, oder negativ durch xoxd [kaka], schlecht,
&dwa [adika], ungerecht, mownd [posniera], bose, zum Ausdruck gebracht.

H.Chr. Hahn

II  In LXX wird die Wortgruppe in der ganzen Breite ihrer profangriech. Bedeutungen verwen-
det. Sie gibt meist Ausdriicke der hebr. Wortfamilien von Gsdh, tun, machen, herstellen, pa‘al,
tun, ausfiihren, ‘abad, arbeiten, dienen und mela’kah, Arbeit, wieder (Synonym finden sich die
Wortgruppen moéw [poied] und, seltener, mpdoow [prasso]). Der Gottesglaube Israels bringt cha-
rakteristische Verwendungen mit sich, die iiber das Profangriech. hinausgehen; in der Regel sind
diese auch in spiteren jiid. Schriften aus der Zeit des 2. Tempels belegt.

1) Haufig bezeichnet #oyov [ergon] — 590 Belege — das Handeln Gottes (Dtn 32,4):
Gottes Werke sind‘die von/ihm geschaffene und in Barmherzigkeit erhaltene Welt (Gen 2,2.3;
Ps 8,4; 144[145]; PsSal 18,1; vgl. Jos Ap 2,192) und das in seiner Bundestreue griindende Heils-
handeln an Israel (Ps 110[111]; Jos 24,31; Jes 60,21). Die Psalmen riihmen die Werke Gottes und
fordern zu ihrem Lobpreis auf (Ps 32[33],2-4; 65[66],3; vgl. Tob 12,7-8), und es sind Gottes
Werke selbst, die dieses:Lob anstimmen (Ps 102[103],22; vgl. ZusDan 3,57ff[34ff]; 1QH 11,24).
Wihrend im Riickblick (oder Vorausblick) auf Israels Geschichte die Selbstkundgabe Gottes
durch seine Machterweise als unumstéfiliche Tatsache erscheint (Ex 34,10; Dtn 11,7; Ps 43[44],2;
76[77]; vgl. Hebr 3,9), haben weisheitliche Texte auch die Grenzen menschlicher Erkenntnis im
Blick: Gottes Werke sind zu erhaben, als dafy der Mensch sie voll erfassen oder gar beherrschen
konnte (Ijob 36,23-26; Sir 11,4; vgl. 1QH 12,27f). Fiir Philo ist die Welt und ihre Ordnung zwar
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der Beweis fiir die Existenz des Schopfers (All 3,99), wer diesen aber zu erkennen strebt, wird
»begreifen, da3 Gott dem Wesen nach fiir jeden unbegreifbar ist« (Post 15).

2) In vielfaltiger Weise ist vom Werk des Menschen die Rede:

a) Schon das alltigliche, profane Tun des Menschen, Beruf und Handwerk, kann in Beziehung
zu Gott bestimmt werden. Die Urgeschichte deutet den Broterwerb als fluchbeladéne Miihsal
(Gen 3,17ff; 4,12); doch im allg. rechnet man damit, dafl das Werk eines Menschen,/wenn er'sich
an Gottes Weisung hilt, gesegnet wird und Friichte trigt (Dtn 14,29; 15,10 u.6.; 2Chr 32,30, vgl.
TestJud 2,1). Das Sabbatgebot weist profaner Arbeit ihre Grenze und legitimiert sie damit zu-
gleich (Ex 20,9f; 23,12; 31,14f u.6.; vgl. LibAnt 11,8). #oyov [ergon] vor Gott ist in bes. Weise
menschliches Handeln im Kult: im Tempeldienst der Priester.und Leviten (Num 3,7f; 4,27ff;
1Chr 9,19.31; Neh 10,33; 13,10), der auch, im objektiven Gen., als'&oyov »uvgiov [ergon kyriou],
Dienst des Herrn, bezeichnet wird (Num 8,11; 3Esr 5,56; 7,9).

b) Die theol.-ethische Reflexion iiber das Tun des Menschen beginnt schon'in den frithen
Prophetenbiichern; ihr Augenmerk gilt vor allem dem verwerflichen Handeln, dem sie mit An-
klage und Gerichtsdrohung entgegentreten (Am 8,7; Jes 59,6;Jer 25,6f). Auch die weisheitliche
Tradition warnt vor der Siinde, ermuntert aber mehr noch‘zum guten Werk (Weish 9,12; vgl.
TestRub 4,1). Nach-atl. Texte weisen auf die ewig gleichen Naturabldufe als Vorbilder vollkom-
menen Gehorsams gegeniiber ihrem Schopfer hin (ithHen 2-5; Sifré Dtn 306).

Nur selten wird menschliches Handeln schlechthin als' etwas Nichtiges aufgefafst (Sir 14,20;
dagegen Weish 2,4); daf aber das Werk der Siinder ke¢inen Bestand hat, steht aufler Zweifel (Ps
9,16; Weish 3,11; vgl. Ps 1,6 u.6.). Gotzendiener, die statt den, dessen Werk sie sind, »das Werk
ihrer Hinde« anbeten, werden schon durch derartige Formulierungen als verblendete Toren
bloBgestellt (Ps 113,12[115,4]; 134[135],15; Hos 14,4; Mi.5,13, Jes 2,8; 37,19; Jer 10,2-16; Weish
13-14; vgl. EpJer 50); nach-atl. begegnet dieses Motiv v.a. im. Riickblick auf Israels Geschichte
(Jub 20,8; LibAnt 44,7; grHen 99,9; vgl. Apg 7,41).

) Daf3 das Ergehen des Menschen unauflgslich mit seinem Tun zusammenhingt, gehort zu
den Grundiiberzeugungen des AT. Gute oder bose Folgen konnen sich unmittelbar aus dem Tun
selbst ergeben; wo aber Gott auf das Tun,des Menschen sieht, ist er es auch, der fiir Vergeltung
sorgt. Die Propheten weissagen dem abtriinnig gewordenen Volk Gericht, und der Psalmbeter in
seiner Not vertraut darauf, dafl Gott es'den Feinden heimzahlen wird; die Vergeltung wird »ata
¢ Boya adtdv [kata ta erga auton], gemdfS ihren Werken, ergehen (Ps 27[28],4; Ps 61[62],13;
Jes 3,11; 65,7; Klgl 3,64; vgl. athHen100,7; PsSal 2,16). Die. Weisheitslit. entfaltet dies in grund-
sitzlicherer Form, so daf3 sie, ihrem ethischen Interesse folgend, auch den Lohn des guten
Werks mitbedenkt (Spr 11,18; 24,12; Sir 16,12.14; vgl. Jes 3,10; LibAnt 3,10). Konstitutiv fiir
den Vergeltungsgedanken ist die Vorstellung, dafs Gott die Taten der Menschen kennt und ihm
nichts verborgen bleibt (Jes 29,15; 66,18, ljob 11,11; 34,21f.25; Ps 10,32-35[11-14]; Sir 15,19f;
16,15-22; vgl. dthHen 98,6; TestJud 20,4; PsSal 9,3; Phil Cher 16). Tiefere Reflexion wird nétig,
wo sich das Tun eines Menschen und sein Schicksal nicht mehr entsprechen; dies ist das Thema
des Ijobbuches: Im Leiden erkenntder Gerechte, dafl seine Werke nicht so makellos sind, wie er
glaubte (Ijob 4,17; 11,4ff; 33,9-12), aber auch, daf seine Bestrafung nicht sein Verderben bedeu-
tet, sondern zur Umkehr und Besserung fiihrt (ljob 36,8-10).

3) In der nachkanonischen jid. Literatur verschieben sich manche Schwer-
punkte:

a) Die Schriftéen von Qumran, bes. die Loblieder, betonen die Siindhaftigkeit des Men-
schen angesichts der gerechten Werke Gottes und damit sein Angewiesensein auf Gottes Erbar-
men (1QH 1,26f; 6,8f; vgl. 1OM 11,4). Zwar wird das einzelne Gemeindeglied »gemif3 seinem
Verstindnis und seinen Werken nach der Tora« beurteilt (1QS 5,21; 6,18), doch la3t die Uber-
zeugung, Gott kenne die-Werke seiner Geschopfe schon vor ihrer Erschaffung (1QH 1,7; CD
2,7f), kaum die Moglichkeit zu, dafy der Mensch durch eigenverantwortliches Handeln Einfluf3
auf sein Schicksal nimmt.

b) Die ethisch optimistischere Haltung der ilteren Weisheit lebt im Pharisdismus und spiter
im rabb: Judentum fort, die, wie schon Ben Sira (Sir 15,11-17), die menschliche Willens-
freiheit lehrten (PsSal 9,4; Jos Ant 18,13; Abot 3,15: »Alles ist vorausgeschaut, aber die freie
Wahl ist gegeben«). Es entspricht jenem Optimismus, dafl bei den Rabbinen ma%sim tobim,
gute Werke, zu einem festen Tugendbegrlff wird, oft verbunden mit Tora (Abot 3,11; 6,3); dieses
bezeichnet dann das Gesetzesstudium, jenes die praktische Ausiibung der = Gebote sowie Taten
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der freien Nichstenliebe. Der verheiflene Lohn ist Ansporn (Abot 2,15: »Der Tag ist kurz, die
Arbeit grofi, die Arbeiter faul, der Lohn viel, und der Hausherr dringt.«), doch wird egoistisch
motivierter Gehorsam abgelehnt (Abot 1,3: »Seid nicht wie Sklaven, die ihrem Herrn mit der
Absicht dienen, eine Belohnung zu empfangen!«). Rechtes Handeln griindét in der Liebe zu
Gott und geschieht um der Sache selbst willen (Sifré Dtn 41: »Alles, was ihr tut, sollt ihr 'nur
aus Liebe tun!«).

¢) Ein pessimistisches Gegenstiick zur rabb. Lit. bietet das apok. 4. Esra-Buch< Unter
dem Eindruck der Zerstérung des 2. Tempels sucht es den Grund fiir dieses Gottesgericht und
stofSt auf das »bose Herze, die Siindhaftigkeit, die der Menschheit seit Adam. anhaftet (3,21;
7,118) und es Israel nahezu unmoglich macht, das zum Heil gegebene, gute Gesetz (3,22; 5,27)
einzuhalten. Zwar wird daran erinnert, dafy Gott sich geradé in seinem Erbarmen mit den Siin-
dern als gnadig erweise (7,132ff; 8,31f), doch gilt grundsitzlich, dal dem Verderben nur der ent-
rinnen kann, der Glauben und Werke hat (8,33; 9,7; 13,23). So dominiert die resignative Ein-
sicht, daf§ den engen, miihevollen Weg (7,12-14) zum ewigen Heil nur wenige meistern konnen
(8,1-3).

d) Das atl. ma@sah, Werk, gewinnt neue Nebenbedeutufigen: In der rabb. Lit. bezeichnet es
u.a. den rechtlichen Prizedenzfall (Berakhot 2,5) und das biblische Lehrstiick (Megilla 4,10:
ma%seh ‘egael, die Geschichte vom [goldenen] Kalb). In dem qumranischen Lehrbrief Migsat
Ma%sé Torah bedeutet es Gebot (4QMMT B 2; C 27; vgl. Ex 18,20; Offb 2,26; Rém 2,157?), falls
es nicht auch hier Lehrstiick meint. Unsicher ist die Lesung ma%ée-torah, Werke des Gesetzes,
in 4QFlor I,7; es konnte hier auch ma%sé tadah, Werke des Dankopfers, heiflen, was zum Kon-
text vielleicht noch besser pafst.

E Avemarie

I 2oydlouow [ergazomai], titig sein, wirken, kommt im NT 41mal (Paulus 17mal),
goyov [ergon], Werk, 169mal (Paulus 43mal, Joh 27mal, Offb 20mal, Jak 15mal, Past
14mal, Synopt. 10mal, Hebr 9mal, Apg 10mal, Petr 4mal, Jud 1mal), ¢oyacia [ergasia],
Arbeit, 6mal (Apg 4mal) und 2oydtig [ergates], Arbeiter, 16mal (Synopt. 10mal) vor.
Die Grundbedeutungen der Wortgtuppe im NT entsprechen den I, 1 (s.0.) erwahnten.
Offb 18,17 ist &oydfouon [ergazomai] in Verbindung mit »Meer« ein t.t. fiir beruflich
Seefahrende. Das Subst. 2gyaciaergasial, Titigkeit, Gewerbe, kommt aufler bei Lk
12,58 (Bemiihen um Beilegen' eines Rechtsstreites) und 4mal Apg (16; 19) nur noch
Eph 4,19 im Zusammenhang mit unlauterem’ Treiben und Unzucht vor. Wie #gyov [er-
gon], neben Aoyos [logos], > Wort, steht/(z.B. Lk 24,19; Apg 7,22; 2Kor 10,11; 2Thess
2,17), so auch neben Boviy [boule] (Apg 5,38: Plan, Vorhaben). Zur Bezeichnung des
Werkes, das der Glaubende hervorbringt, kann #oyov [ergon], synonym zu nagmdg
[karpos], Frucht, gebraucht werden. Mehrfach findet sich die Wendung #oyov [ergon],
bzw. goya toydteodou [erga ergazesthai], ein Werk wirken (Mt 26,10 Par; Joh 3,21;
6,28; 9,4; Apg 13,41; 1Kor 16,10). Synonym dazu begegnen #gyov [ergon], bzw. gya
mowelv [erga poiein], ein Werk tun (Mt 23,3.5; Joh 5,36; 7,21; 8,31; 10,37; 14,10.12;
15,24; 2Tim 4,5; 3Joh 10; Offb2,5; vgl. Jak 1,25: womtig [poietes], Tdter), und an einer
Stelle £gya modiooew [erga prassein] (Apg 26,20).

la) Bei den Synoptikern ist eine gezielte theol. Verwendung der Wortgruppe
nicht klar zu erkennen. 2oydCeodau [ergazesthai] meint recht allg. das Tatigsein (vgl.
Lk 13,14; Mt 21,28: im Weinberg; Mt 25,16 arbeitet sogar das Geld gewinnbringend),
das Vollbringen eines Werkes (z.B. Mt 26,10 Par). Eine bes. Bedeutungsnuance hat
goyaotav dudovan [ergasian didonai] Lk 12,58, wo es am besten mit »sich Miihe geben«
iibers. wird. Das relativ haufig gebrauchte égydng [ergatés] bezeichnet den um Lohn
Arbeitenden (Mt 20,1.2.8), dann den im Dienst Christi stehenden, in die Welt gesand-
ten Zeugen (Mt/9,37.38 Par.), oder mit Gen, allg. das Subjekt eines Tuns oder Machens
(vgl. 2oydmng ddwiag [ergatés adikias]), den Urheber von Unrecht, den Ubeltiter, der
im Gericht nicht bestehen wird (Lk 13,27; vgl. Mt 7,23). Wahrend die Pharisder von Je-
sus getadelt werden, weil sie ihre Werke tun, »um von den Menschen gesehen zu wer-
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den« (Mt 23,5), wird die Tat der salbenden Frau gyov nahov [ergon kalon], schine Tat,
genannt (Mt 26,10 Par.) und werden die Jiinger aufgefordert: »Laf3t euer Lichtleuchten
vor den Leuten, daf3 sie eure guten Werke sehen und euren Vater im Himmel preisen«
(Mt 5,16; vgl. 1Petr 2,12). Wohl betonen die Synopt., daf$ der Mensch/vor Gott keinen
einklagbaren Rechtsanspruch auf eine bestimmte Belohnung seiner Taten hat (vgl/ Lk
17,10; Mt 20,1ff Par.); aber deutlich wird die fordernde Frage nach den Friichten des
Glaubens gestellt. »Die synoptische Parinese befreit das Werk des Jiingers zwar von
der securitas des Verdienststolzes, nicht aber von der Furcht um das Gewinnen oder
Verlieren des Heiles« (Joest, Gesetz und Freiheit, 160).

Auf das Wirken Jesu bezieht sich ta #oya [ta erga]in Mt 11,2 sowie in dem Dop-
pelausdruck #oyov »ai Moyog [ergon kai logos], Tat und Wort, in Lk 24,19 (vgl. Apg 1,1:
Jesu Tun und Lehren).

b) Im Johannesevangelium wird die Wortgruppe verwandt, um die einzigar-
tige Tétigkeit Jesu zu veranschaulichen, die unauflgslich mit dem Wirken Gottes des
Vaters verkniipft ist, wie etwa Joh 5,17 bezeugt: »Meif Vater wirkt bisher, und ich wir-
ke auch« (vgl. Joh. 4,34;17,4). Jesus versteht sein Wirken als Erfiillung seines gottli-
chen Sendungsauftrages (vgl. Joh 9,4; 5,36; 10,25), der darauf zielt, > Glauben zu wek-
ken an den Gesandten Gottes (vgl. Joh 6,29). Diesem Ziel sollen’auch die Wundertaten
Jesu dienen (— Wunder, Art. onuetov; Joh 14,11; vgl: 10,25). Am Offenbarungswirken
Jesu scheiden sich die Geister (vgl. Joh 3,19-21; 15,14): Der Ungliubige hat nun keine
Entschuldigung mehr fiir seine Siinde (Joh 15,22ff); der Glaubende aber empfingt die
Verheiflung, sogar noch groflere Werke zu tun als Jesus (Joh 14,12). Den in Gott (dv
Ye® [en theg]) getanen Werken (Joh 3,21).stehen die £oya movnoed [erga ponéra], die
bosen Werke, gegentiber (Joh 3,19; 7,7; wgl. 1Joh 3,12), die in der Bindung an den Teu-
fel geschehen (Joh 8,41.44; vgl. 1Joh 3,8).

c) Paulus kniipft in seinem Darlegen der Werke zunichst mehr am friihjiid. Ver-
stindnis des Werkes als einer vom/Menschen geforderten Leistung an, betont jedoch
deutlich, dafl Gott sich selber seiner Welt grundsitzlich »Gutes tuend« (&yadovoy@dv
lagathourgon], nur Apg 14,17) zuwendet. Aber Paulus zieht in christologischer Be-
grindung andere Folgerungen./Gottes Werk (10 €gyov 100 9e0d [to ergon tou theou] in
Christus, offenbart in seinem Sterben und Auferstehen, begriindet dessen Herrsein
iiber alle (R6m 14,9.20; Phil 2,30)/mit dem Ziel der Befreiung zu einem neuen Leben
der Christen. Eine — Gerechtigkeit vor Gott aufgrund menschlicher Leistung gibt es
nicht, sondern nur als empfangene ydois [charis], > Gnade. Jesus ist des Gesetzes Ende
(Rém 10,4), und damitauch Ende der €gya véuov [erga nomou], der Werke des Geset-
zes (Rém 3,20.27f; 4,6; 9,12.32; 11,6; Gal 2,16; 3,2.10f — Gebot/Gesetz). Diesen unter-
lag noch Abraham (Rom. 4,1ff; Gal 3,10f); wer aber »in Christo« ist (2Kor 5,17 u.6.),
fithrt sein Leben im Gehorsam des Glaubens (bmaxon niotewms [hypakoé pisteds] Rom
1,5; 16,26). Das ist weder als Gésinnung noch rein geistig-geistlich zu verstehen, son-
dern wirkt sichaus bis in die Leiblichkeit hinein.

Zu beachten ist bei Paulus.die Unterscheidung zwischen dem Plur. und Sing. beim
Begriff 10 £oyov [to'ergon] bzw. T Eoya [ta ergal, das Werk bzw. die Werke. Wo es um
christliches Handeln geht/ findet sich bei ihm in der Regel der Sing. »Werk« (z.B. 1Kor
3,13-16; Gal 6,4; Phil 1,6), ofter verbunden mit dem Adj. gut oder kdstlich (2Thess
3,17; 1Tim 3,1). Die »Werke« des Fleisches und der Finsternis hingegen stehen im Plur.
(z:B. Rém 13,12; 2Kor 11,15; auch Rém 2,6). Wo Paulus statt Werk den Ausdruck
Frucht verwendet, finden wir Plur. und Sing. einander entgegengesetzt: In der Parinese
geht es nicht um »Werke des Fleisches«, sondern um die »Frucht des Geistes« (Gal
5,19 und 22). Folgerichtig findet sich der Sing. beim missionarisch zu verstehenden
goyov wvoiou [ergon kyriou], Werk des Herrn (1Kor 15,58; 16,10), das die ihm Nach-
folgenden zu tun haben.
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Der Imperativ, der aus dem Heilswerk Christi (als Ind. zu verstehen) hervorgeht
(vgl. 1Kor 9,1), gilt fiir Christen uneingeschrinkt, naimlich Gutes zu tun-(8eydCewv T0
dyaddv [ergazein to agathon], Rém 2,10; Gal 6,10). Am Tage des gefechten Gottes-
gerichts (Rém 2,5f) wird Gott eines jeden Werke priifen und entsprechend richten
(1Kor 3,13f). Gleiche Gedankenginge finden sich 1Petr 1,17 und Offb 2,22f; 14,13;
20,12ff, wo allerdings die paulinische Trennung zwischen Sing. und Plur. nicht beriick-
sichtigt ist.

d) Die lebendige Dialektik, die bei Paulus durch die Ablehnung aller-Werkgerechtig-
keit und durch das gleichzeitige Wissen um die Unmaglichkeit eines tatenlosen Glau-
bens gekennzeichnet ist, tritt in den Pastoralbriefen zuriick. Hier wird der eine
Pol, die Anschauung von den guten Werken, bes. akzentuiert (1Tim 5,10.25; 6,18; Tit
1,16; 2,7.14; 3,8.14; vgl. 1Petr 1,17; 2,12).

e) Wihrend Paulus, der gegen judaistische Mifdverstindnisse kdmpfte, alles Gewicht
auf den Glauben legte, fordert Jakobus aus seinem Glaubensverstindnis und der
ihm vor Augen stehenden Gemeindesituation heraus/vor allem den zu diesem Glauben
gehorenden Lebensstil, Werke, die aus dem Gesetz der Freiheit (vouog #hevdepiag
[nomos eleutherias]) erwachsen (Jak 2,12; auch V. 17.22.24). Damit bindet er die beiden
Pole des vermeintlichen Spannungsfeldes zusammen: Glaube‘und Werke sind nicht
linger eine Alternative; wo Jesu Heilshandeln den Glauben weckt, gehoren im Leben
derer, die ihm nachfolgen, Gehorsam (Omanot). [hypakoe]; — horen), — Liebe (&ydmn
[agapé]) und — Hoffnung (2hmic [elpis]) unverzichtbar als dessen AuBerung dazu.

2a) évépyewo [energeia], Wirksamkeit, findet sich im:NT 8mal (nur im Corpus Pau-
linum), évéoyéw [energed], titig sein, 21mal (18mal bei Paulus, 2mal Mt, 1mal Jak),
gvéoynuo [energémal], Tat, 2mal in 1Kor, und éveoyns [energes], wirksam, begegnet
3mal (2mal Paulus, 1mal Hebr). Die Wortgruppe bezieht sich in der Regel auf das Wir-
ken Gottes (z.B. 1Kor 12,6; Eph 1,11) oder seines Gegenspielers, des Satans (2Thess 2,9;
vgl. Rém 7,5; Eph 2,2), der freilich auch im Letzten von Gott abhingig ist (2Thess
2,11), dhnlich wie der Tod (— Leben/Tod), def auch als Wirkmacht erscheint (2Kor
4,12). Bes. hervorgehoben wird etwa die Wirkungskraft Gottes, durch die er Jesus Chri-
stus auferweckt hat (Eph 1,20; Kol 2,12). Diese gottliche Kraft ist sowohl in Christus
(Phil 3,21; vgl. Mt 14,2) als/auch im heiligen Geist wirksam (vgl. 1Kor 12,11, wo der
heilige Geist als die einheitliche Wirkursache der Gnadengaben erscheint). Durch sie
werden die Apostel zu ihrem Amt befihigt (Eph 3,7; Kol 1,29), wie das Wort durch sie
zum bevollmichtigten »Richter der Gedanken und der Gesinnung des Herzens wird«
(Hebr 4,12 ZB). An ihtr erhalten aber auch die Glieder des Leibes Christi Anteil (Eph
4,16; vgl. 1Kor 12,10). Gott,als der éveoy®v [energon], der Wirkende, schafft ihr Wol-
len (9éhew [thelein]) undihr Vollbringen (3veoyeiv [energein], Phil 2,13), das in der
Liebe der Glaubenden Gestalt gewinnt (vgl. Gal 5,6).

b) edeoyéng [euergetes]| hat bei seinem einzigen Vorkommen im NT (Lk 22,25) den
Sinn eines Wiitdetitels (s.0-'I, 1f: Wohltditer), den aber die Jiinger nicht tragen sollen
(Lk 22,25f); denn nicht Herrschen, sondern Dienen ist die Grundregel, die in der Ge-
meinde Jesu gilt; > herrschen/dienen.

Das Verb sbsoyersiv [esergetein], wohltun (nur Apg 10,38), bezieht sich auf die Hei-
lungen Jesu, die durch seine Apostel bezeugt werden. edepyeoia [euergesia] meint Apg
4,9 eine durch die Apostel geschehene Krankenheilung. 1Tim 6,2 charakterisiert dassel-
be Wort die dem Evangelium angemessene Haltung eines christl. Herrn gegeniiber sei-
nen Sklaven.

¢) Im NT begegnet das Verb ouvveoyéw [synerged|, mittitig sein, 5mal, cuvegydg
[synergos], der Mitwirkende, 12mal (davon 11mal bei Paulus). In Rém 8,28 sagt Pau-
lus, »daf3 denen, die Gott lieben, alle Dinge zum Guten mitwirken« (ZB). Verwandte
Aussagen finden sich sowohl 1Kor 8,3 als auch Jak 1,12; 2,5 und in der Benediktion
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Eph 1,11, in der Gott als der »alles Bewirkende« gepriesen wird. 2Tim 1,9 betont, daf3
die vorausgehende Gottesentscheidung ein angemessenes Tun seitens des-Menschen
ermdglicht, aber auch erwartet.

Im Blick auf die Missionssituation findet sich die Wortgruppe in dem sekundiren
Schluflabschnitt des Mk-Ev. Mk 16,20 berichtet von dem Mitwirken des Herrn, der/das
Wort der Jiinger »durch die begleitenden Zeichen bestitigte« (ZB). Dieses beglaubigen-
de Mitwirken Gottes, der sich darin als das eigentliche Subjekt dieses Wirkens erweist,
ist zwar das Entscheidende bei aller missionarischen Titigkeit; doch ist'es insofern ein
wirkliches Mit-Wirken, als auch der von Gott zum Zeugen berufene Mensch im Ver-
kiindigungsgeschehen nicht nur manipuliertes Werkzetg, sondern selbst mitwirkender
Knecht Gottes ist. Paulus kann darum geradezu formulieren: dgo0 ydo éopev ovvegyot
[theou gar esmen synergoi], denn wir sind Gottes Mitarbeiter (1Kor 3,9; vgl. 2Kor
6,1). Inhaltlich niher umrissen wird die apostolische Mitarbeiterschaft 1Thess 3,2 (»am
Evangelium von Christus«), Kol 4,11 (»aufs Reich Gottes hin«),3]Joh 8 (»fiir die Wahr-
heit« ZB) und 2Kor 1,24 (»an eurer Freude« ZB).

H.-Chr. Hahn/E Thiele

100G |

nomog [kopos] Arbeit, Mithe - xomdw [kopigo] arbeiten, sich miihen - m6vog [ponos]
Anstrengung, Not, Schmerz - uoéydog [mochthos] Miihsal, Anstrengung - diamovéouon
[diaponeomai] sich eifrig miithen - »atdmovéopon [kataponeomai] quilen, hart behan-
deln - gdnomog [eukopos] miihelos, leicht

[ 1) ndmog [kopos], seit den Tragikern belegt, heifst Schlag (so Eur Tro 784); auch das Schlagen
an die Brust als Ausdruck des Wehklagens wird mit #6mog [kopos] bezeichnet; dann die leibsee-
lische Folge eines Schlages: Miidigkeit, Zerschlagenheit (so Aesch Suppl 210; Plat Rep 537b).
Damit héngt zusammen, daf3 auch alles, was dazu fiihrt, Arbeit, Anstrengung, Miihe und Be-
schwerden, »émog [kopos] genannt werden kann. Ahnlich verhilt es sich mit dem Verb xomdm
[kopiad] (seit Aristophanes). Es beschreibt sowohl den Vorgang des Sich-Abarbeitens: sich mii-
hen, plagen (Aesop Fab 391 P) und das damit verbundene Miidewerden: sich erschipfen (bes.
bei Aristophanes, Jos Bell 6,142 und Philo Cher 41), als auch das Ergebnis: die Ermiidung und
die Mattigkeit, in der man sich zerschlagen fiihlt.

2) Hiufig begegnet mévog [ponos]| (seit Homer) als Synonym zu »émog [kopos]. névog [ponos]
bezeichnet bei Homer die kérperliche Anstrengung im Krieg (névog wéyms [ponos maches], 1l
16,568; 17,718 u.6.); allgemeiner bedeutet es die Arbeit und Miihe des Lebens (Plat Soph 230
A); bei Xenophanes hat es die Bedéutung Schmerz (Mem 2,2,5). mévog [ponos] wird schliefilich
zum Lieblingswott der Stoiker”(Epict Diss 1,2,15; 11,1,10.13 u.8.). — Gelegentlich wird neben
nomog [kopos] atich woydog [mochthos] (seit Hesiod), Anstrengung, Miihe, genannt.

I  Die LXX iibersetzt mit némog [kopos] hauptsichlich hebr. ‘@mal, Miihsal (Gen 31,42), Miihe
(Koh 1,3, 2,18-22; LXX:u6ydoc [mochthos]), Mifigeschick (Ri 10,16), Unheil (Ps 10,7.14; 94,20;
Tjob 5,6f). xomdw [kopiao] gibt hiufig hebr. jaga‘ miide werden (Jes 40,28.30), sich miihen um
(Jes 43,22), sich abmiihen (Jes 49,4; [job 20,18) wieder. Die Begriffe begegnen im AT vorwiegend
in spiteren Texten wie DtJes, Tritojesaja, Pss sowie in Ijob, Sir und Koh. Sie werden nicht — wie
bei Philo = spiritualisiert, sondern in ihrem niichternen Realititsgehalt zum Ausdruck von Le-
benspessimismus und Resignation, die in Israels Spitzeit immer stirker vordringen: »Das mei-
ste (unseres Lebens) ist Miihsal und Beschwerde« (Ps 90,10 xomog ok wévos [kopos kai ponos];
vgl. Tjob 3,10; 5,6f). Hier steht fiir das Hebr. “awen in LXX névog [ponos] und meint damit die
Folgen unheilvollen Tuns. »Was hat der Mensch fiir Gewinn von all seiner Miihe, womit er sich



63 Arbeit/Last

abmiiht unter der Sonne?« (Koh 1,3 LXX wéydog [mochthos]; vgl. 2,18ff). Selbst der Gottes-
knecht beklagt seine vergebliche Miihe: »Umsonst habe ich mich gemiiht, um nichts und nutz-
los meine Kraft verzehrt« (Jes 49,4). Auf diesem Hintergrund wird das Anwachsen der eschato-
logischen Hoffnung auf eine Heilszeit verstindlich, in der sich die Menschen nicht mehr
umsonst zu mithen brauchen (Jes 65,22f) und in der tiberhaupt die Miihsal des Lebens iiber-
wunden sein wird (Jes 33,24). Dariiber hinaus gibt DtJes seiner Zeit die Verheiffung: »Jiinglinge
werden miide und matt (xomdw [kopiad]), Krieger straucheln und fallen, aber die auf den' Herrn
harren, empfangen immer neue Kraft (ioyvs [is:chys]), daf8 ithnen Schwingen wachsen wie Ad-
lern, daf8 sie laufen und nicht ermatten, daf3 sie gehen und nicht miide‘werden« (Jes 40,30f).

I Im NT kommen wdmog [kopos] und nomdw [kopiao] zusammen 41mal vor, davon
25mal in den paulinischen Schriften. Folgende Bedeutungen lassen sich erkennen:

1) Der Vorgang des Sich-Abarbeitens: sich miihen. xomdw [kopiao] wird zu-
nichst unreflektiert von der alltiglichen Arbeit gebraucht (z.B. Mt 6,28; Lk 5,5; Rém
16,6; 1Kor 3,8 #omog [kopos]). Joh 4,38 und 2Tim 2/6 beziehen sich auf die Feld- und
Erntearbeit, die als Gleichnis fiir die Arbeit am Reich Gottes verstanden wird. Offb 2,2
und 14,13 (xdmog [kopos]) sind eschatologisch ausgerichtet: sie sprechen von der Miih-
sal, die in der Ewigkeit aufgehoben und beendet wird.

2) Das Ergebnis des Sich-Abarbeitens: die Ermattung. In Joh 4,6 wird, wie oft in
der Antike, von der Ermiidung durch die Anstrengung einer Reise gesprochen. Die Ge-
meinde in Ephesus wird dafiir gelobt, daf3 si¢ viele Verfolgungen ertragen hat und den-
noch im Glauben nicht miide geworden ist (Oftb 2,3). Eschatologisch ist Mt 11,28 zu
verstehen: Christus will denen, die sich unter dem Anspruich des Gesetzes bis zur Er-
schopfung abmiihten, endgiiltige > Ruhe von dieser gesetzlichen Arbeit geben.

3) Das Besondere des paulinischen Sprachgebrauchs: die Arbeit in dem
Herrn. Paulus verwendet zunichst #omog [kopos] und nomdw [kopiad] zur Bezeich-
nung seiner eigenen Handarbeit (z.B. 1Kor.4,12;/ 1Thess 2,9). Diese handwerkliche Ta-
tigkeit iibt er neben seinem missionarischen Beéruf aus, um unabhingig von den Ge-
meinden zu sein (in diesem Zshgisei erwihnt, dal Pseudo-Longin [Vom Erhabenen
43,1; wohl 1. Jh. n.Chr.] nomdw [kopiao] als gewdhnlichen und unfeierlichen Ausdruck
bezeichnet). Sie steht also in einer nneren Beziechung zu seiner von Gott aufgetrage-
nen Missionsarbeit. Diese Missionstatigkeit bezeichnet Paulus gelegentlich ebenfalls
mit xomog [kopos] bzw. nomdw [kopiac]s Sie bedeutet fiir ihn einerseits driickende Last
und sogar Schlige (2Kor6,5; 1,23.27), begleitet von der Gefahr der Erfolglosigkeit (Gal
4,11), — andererseits aufrichtende Freude (1Kor 15,10; Phil 2,16). Thr Ziel ist es, jeden
Menschen vollkommen in Christus vor Gott hinzustellen (Kol 1,29; vgl. 1Tim 4,10).

Mit Paulus zusammen-arbeiten andere Missionare (1Kor 16,16; 1Thess 5,12), deren
Dienst »im Wort und in der Lehre« (1Tim 5,17) das gleiche will und das gleiche be-
wirkt, namlich die.— Liebe, di¢ in der bekannten Trias »Glaube, Liebe, Hoffnung« in
1Thess 1,3 mit#omog [kopos], also mit titiger Anstrengung verkniipft ist. Rém 16,6.12
lobt Paulus namentlich vier Frauen fiir ihre miihevolle (Gemeinde)arbeit.

4) 3mal hat das NT den Begriff poydog [mochthos]; er steht jedesmal in Verbindung
mit »omog [kopos]: duflere »Miihe und Plage bzw. Arbeit« bereitet der Dienst fiir das
Evangelium (2Kor 11,27; 1Thess 2,9; 2Thess 3,8).

5) Das 4mal im NT vorkommende mwdvog [ponos] meint Kol 4,13 miihevolle Ge-
meindearbeit, Offb 16,10f den Schmerz der liasternden Gottlosen und Offb 21,4, daf in
der Vollendung gar kein Schmerz mehr sein wird.

6) In Apg 4,2 sind die Tempeloberen und Sadduzéer iiber die Apostel so schmerzlich
aufgebracht (Stamovéopan [diaponeomai], vgl. Koh 10,9), daf8 sie sie verhaften lassen.
Apg 16,18 dient der Begriff fiir den eine Gegenmafinahme auslésenden Zorn des Pau-
lus iiber das tagelange Nachrufen des besessenen Midchens.
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In dhnlicher Bedeutung verwendet Apg 7,24 den Begriff natamovéopon [kataponeo-
mai]: Mose kam dem miffhandelt Werdenden zu Hilfe. 2Petr 2,7 ist es Lot-(vgl. Gen
19,4ff), den die Gesetzlosen qudlten.

7) Den Gegenbegriff etnomog [eukopos] haben nur die Evv., und zwar im Kompara-
tiv. Mk 2,9 Par. fragt Jesus vor der Heilung eines Geldhmten, was »leichtér« sei: das
Siindenvergeben oder dieses Heilen. Mk 10,25 Par. sagt Jesus, miiheloser kiame ein Ka-
mel durch ein Nadelohr als ein Reicher ins Reich Gottes. Lk 16,17 warnt Jesus vor der
Meinung, mit seinem Kommen sei Gottes heiliges Gesetz aufgehoben; denn leichter
wiirden Himmel und Erde vergehen, als daf$ dies geschehen wijrde.

M. Seitz/F. Thiele

TOLEW |

moéw [poied] tun, machen - moinowg [poiésis] Tat : moinua [poiema] Werk - mowmtrg
[poiétés] Titer, Dichter - &yadomoua [agathopoiia] das gute Handeln - &yodomoiw
[agathopoied] Gutes tun - dyadomows [agathopdios] gut handelnd, rechtschaffen - »o-
nomowtw [kakopoied] Boses, Schlechtes tun - xanomowds [kakopoios] bose, verbreche-

risch handelnd

[ 1) Das mit tun, machen, bewirken allg. zuibersetzende Vb. moiéw [poied] (seit Homer belegt)
hat eine vielfiltige Entwicklung durchlaufen. Es ist ein Grundbegriff aller Titigkeit, des (Er)-
schaffens, Bewirkens und Dichtens (vgl. Poet). Die dazugehorigen Subjekte sind Gottheiten oder
Menschen; seltener sind es sachliche Subjekte (z.B. der Acker oder der Baum »bringen hervor).
Etymologisch hiingt das Wort mit schichten, zusammenfiigen, anhiufen zusammen.

a) Sofern in der griech. Lit. vom Tun der Gétter berichtet wird — z.B. bei Heraclit, Ari-
stophanes, Hesiod oder spiter bei Plato’(Tim 76¢) = erhélt:das Wort die Bedeutung schaffen und
Gestaltgebendes hervorbringen.

b) Menschliches Tun und Machen kann jede Art von Aktivitdt meinen. In intrans. Ge-
brauch hat moiw [poied] die Bedeutung handeln und erhilt unter ethischem Gesichtspunkt po-
sitive oder negative Wertung. Daher verwenden platonische Texte das Verbum auch im Sinne
von alle Anstrengung machen (wév mowetv: [pan poiein], z.B. Phaidon 114c).

2) Das Nomen moinowg [poiésis] (seit Herodot) meint dementsprechend gezieltes Tun und das
Verfertigen von Gegenstinden (Plat-Soph 65b). Und moinua [poiema] (seit Herodot) bezeichnet
das hergestellte Werk, das Gebilde (z.B. Plat Charm 163c). Es wird von einem mowmmig [poiétés],
einem Titer (Aristoph Ra 96:1030), der auch ein Dichter sein kann, vollbracht.

I 1) Der semitische Sprachgebratich kennt nur wenige abstrahierende Wortbildungen. Daher
hat die LXX vielé Satzglieder, die = analog der dt. Umgangssprache — ihren Gedanken mit Hilfe
von moudw [poied| formulieren, das iiber 3200mal vorkommt. Dem Verb ist das bestimmende
Objekt beigefiigt: das/Gebot und Gesetz tun (Jos 22,5), ein Werk tun (Ex 20,9f), Gutes oder Bo-
ses tun (Ps 34[33],15; Koh 8/11f; Jer 2,13), Frieden machen (Jes 27,5), einen Weg machen, unter-
wegs sein (Ri 17,8), einen »handgemachten« Gott bilden (Jes 44,9; 46,6). Natiirlich wird mowém
[poied] auch absolut gebraucht (Ex 30,25 u.6.).

2) Das hebr. Aquivalent fiir tun und machen ist vor allem @éah. Soweit es dabei um Got-
tes schopferisches Tun geht, hat der Schopfungsbericht der Priesterschrift (Gen 1,1-
2,4a) daneben noch/das Wort bar’d, das im AT JHWHs Wirken vorbehalten bleibt. LXX iibers.
bar’d in Gen und Jes 41-45 mit moiw [poied]. Sogar die Gegeniiberstellung von bdr’a und ‘déah
in Gen 6,7 wird beide Male mit mowéw [poied] wiedergegeben, wihrend der spitere griech. Aqui-
latext differenziert. In 2Makk 7,28 wird betont, dafs Gott dies »alles aus nichts gemacht« hat
(odx &€ dvtwv Emotnoev [ouk ex onton epoiésen], sog. creatio ex nihilo).
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JHWH handelt aber nicht nur als Schopfer. Er wirkt auch weiter in der Geschichte und lenkt
insbesondere die Geschicke seines Volkes Israel. Wieder umschreibt ein Subst. die Besonderheit
des jeweiligen Werkes: JHWH tut Wunder (Ex 15,11, Jos 3,5; Ps 72[71],18), macht die Tage (Ps
118[117],24), tut grofle Dinge (Ijob 5,9), »tut« sein Wort (ZB: »es zu vollstrecken« Jer 1,12).

3) Das menschliche Handeln wird mit einem weit verzweigten Gebrauch von mowéw
[poied] zum Ausdruck gebracht. Die LXX-Ubers. geht wieder meist auf ‘Gsdh zuriick. Ordnen-
dem Gliedern bietet sich folgende Einteilung an (vgl. Braun, ThWWNT VI, 465ff): Ungebotenes
alltdgliches Treiben und Machen (Gen 21,8; 1Sam 2,19), gebotenes profanes Tun und Lassen
(Gen 30,31; Ex 35,33), gebotenes Tun fiir den Néchsten (Jos 2,12; 2Sam 2,6), gebotenes Tun ge-
geniiber Gottes Willen und Gesetz (Ps 40[39],9; Jes 44,28). Beim zulétzt Genannten fiigt das AT
im Text oft dem Objekt ein »ganz« oder »alle« hinzu (z.B. Dtn 29,28). Darin erkennt der from-
me Jude den in seiner Tat geforderten Ernst seines — moralischen oder kultischen — Handelns.
Mi 6,6-8 spricht bei seiner Beschreibung des rechten Gottesdienstes vom »Tun des Rechts«, das
qualifiziert wird, indem die Menschen »Giite und Treue lieben« (EU), wobei die Gesinnung das
reine Tun iiberhoht.

4) Im nachbiblischen Judentum finden sich die Begriffe, die in LXX mit motéw
[poied] iibers. sind, ebenfalls auf Gottes Schopferwirken/bezogen (z.B. Ber 9,2; Ab 4,22). Mit
Menschen als regierendem Subjekt erhilt dasjenige Tun, das, aus der Thora abgeleitet, in die
Problematik des Verpflichtetseins gegeniiber Gott gerit, den Akzent des frommen Handelns und
wird oft durch die kasuistischen Regulierungen des gesamten Lebens geprigt (z.B. Ab 1,9). Die
Qumrantexte benutzen die Begriffsgruppe im Sinne des AT.

I  Das Verbum moww [poied] findet sich im/NT 568mal, meist aktivisch, vor allem in
den Evv. moinua [poiema] findet sich nur Rém 1,20 und.Eph 2,10, moinowg [poiésis] nur
Jak 1,25, momtig [poietés] 6mal, davon 3mal.in Jak 1,22-25. Angesichts der weit iiber-
wiegenden Verwendung des Verbs empfiehlt es sich, seinen wesentlichen Gehalt unter
Verzicht auf manche Ubers.-Nuance systematisch darzustellen. Die Subst.e ordnen sich
dem formal und sachlich zu.

la) Das NT kniipft an die atl. Aussagen von, Gottes Schopfertum an (z.B.
Mk 10,6; Apg 4,24; Offb 14,7). moinua [poiema], das nur Rém 1,20 und Eph 2,10 vor-
kommt, meint die »Werke« der géttlichen Schopfung und Neuschopfung. Dasselbe gilt
fiir die sonst nicht gebrauchte/pass. Form des Verbums in Hebr 12,27.

b) Hierzu gehoren ferner die Aussagen iiber Gottes heilschaffendes Handeln in der
Geschichte. Zuversichtlich reden die mtl. Schriftsteller von dem geschichtsméchti-
gen Handeln Gottes, und zwar von den Frithschriften an (1Thess 5,24: »er wird’s auch
tun«; dhnlich Rém 4,21:»Was Gott verheifit, das kann er auch tun«) bis zu den Spit-
schriften (Offb 21,5: »Ich mache alles neu«).

2) Das liebende Handeln Gottes offenbart sich in Jesu Werk und Tat (z.B. Apg
2,22). Wiederholt taucht.die Frage nach Begriindung, Berechtigung und Inhalt seines
Wirkens auf (vgl. Mk 3,8; Apg 1,1 u.5.).

a) Die Synoptiker behandeln die sich aus Jesu Tun ergebenden Konflikte mit
den Schriftgelehrten u.a: in"der Perikope von der Vollmachtsfrage (Mk 11,27ff Par.).
Jesu ausweichende Antwort stellt die Frager ihrerseits vor die Entscheidung zum rech-
ten Tun. In den ztisammengesetzten Wortern dyadomoiéw [agathopoied], Gutes tun
(7mal im NT) und xoxomoiéw [kakopoied], Boses tun (4mal im NT) wird die Alternati-
ve vor Augen gestellt (z.B. Mk 3,4; Lk 6,9.33.35; spiter auch in 1Petr und 3Joh).

b) Deutlicher weist spiter Johannes in seiner »streng christologische(n) Be-
schrinkung des Wortgebrauchs« (Braun, 462) innerhalb der Streitgespriche darauf hin,
dafS Jesus den — Willen und die Werke (Zoya [erga]) vollbringt, die der Vater ihm als
dem Sohn zu tun aufgibt (Joh 5,19; 6,38; 8,53; 10,37f). Die Werke von Vater und Sohn
gehoren zusammen; denn beide »sind eins« (Joh 10,30.33; 14,10).

c) Nach Eph 2,14f besteht das Tun Jesu darin, daf3 er durch seinen Kreuzestod zwi-
schen Gott und Menschen — Frieden »machte«. Mit dem nur Kol 1,20 vorkommenden
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Wort &ionvomonjoag [eirénopoiésas], Frieden gemacht habend, wird dieses Tun Jesu
ausgedriickt. Und was Jesus praktizierte, erwartet er in der siebten Seligpreisung (Mt
5,9) von den Seinen, nimlich aktive &nvomolol [eirénopoioi], Friedensstifter (nur an
dieser Stelle) zu werden.

Der Hebréerbrief umschreibt in nachpaulinischer Zeit Jesu Heilswerk u.a. auch mit
nouéw [poied]: Er »vollbrachte« unsere Siindenreinigung (1,3), er hat das Siindenopfer
ein fiir allemal »(dar)gebracht« (7,27).

Die Glaubigen werden nach Offb 1,6; 3,12 dereinst zu Kénigen und. Priestern, zu
Pfeilern im zukiinftigen Gottestempel »gemacht«, d.h. dazu eingesetzt (vgl. Mt 4,19;
Lk 15,19).

3a) Das rein profane Tun des Menschen wird im NT nicht sonderlich be-
tont und betrifft verschiedene allg. Handlungen (vgl. Mk 11,3.5; Joh»19,12; Apg 9,39;
Jak 4,13 usw.).

b) Entscheidender ist die Qualifikation des menschlichen Handelns vor dem Forum
Gottes. Jedes Werk des Menschen ist letztlich nicht neutral, sondern entweder Gehor-
sam oder Ungehorsam gegeniiber Gottes Anspruch fan thn (1Kor 10,31: »Was ihr tut,
tut es alles zu Gottes Ehre«). In den Gleichnisreden Jesu wird diese Erwartung nach-
driicklich ausgesprochen (Mt 5,36; 20,11ff; 21,31; Lk 12,17f;16,3; 17,9f u.6.). Das je-
weils Geforderte wird oft als Pronomen oder im Relativsatz beigefiigt (Rom 1,32; Phil
2,14; Kol 3,17.23; 2Petr 1,10). Das Grundproblem des Menschen unter dem Gesetz be-
handelt Paulus Rém 7,14ff. Menschliches Wollen und Handeln stehen in Spannung
zueinander. Dabei sind die Begriffe moitw [poied] und medoow [prassd], tun, durchfiih-
ren, gleichwertig nebeneinander verwendet.

c¢) Das unter Jesu Herrschaftsanspruch (Lk 6,46 Par.: »Was heif3t ihr mich Herr, Herr,
und tut nicht, was ich euch sage?«; auch Joh 7,17) stehende Tun des Menschen erweist
inder > Liebe zum Niachsten seinen Wert (Mt 25,40.45). Sie ist des Gesetzes
Summe und Erfiillung (Mt 22,36ff){ Daheriiberrascht es nicht, wenn in allen Schriften
des NT das Tun — oder Lassen, d.h. das Nicht-Tun — gegeniiber dem Nachsten haufig
angesprochen wird, und zwar in-verschiedener Weise: entweder positiv (z.B. Mt 5,9;
6,2f; Lk 3,11; Apg 11,30; 1Kor 16,1; Gal 6,9) oder negativ, also ein verbotenes und zu
tadelndes, weil liebloses Tun (z.B. Mt 5,32; Lk 6,26; Jak 2,13). Wegen der zentralen Be-
deutung des rechten Tuns fiir die Mitmenschen wird in Jesu und der Apostel Botschaft
hiufig zum Tun des Wortes aufgefordert/(Mt 7,24ff Par; Joh 14,12: sogar grofSere Wer-
ke tun; Phlm 21: »mehr tunc).

Hierher gehort die sog. Goldene Regel, die schon fiir Aristoteles ein Hauptprinzip
war und von Jesus ing Positive gewendet wird: »Alles, was ihr wollt, daf8 euch die Leu-
te tun sollen, das tut/ihnen auch! Das ist das Gesetz und die Propheten« (Mt 7,12; Lk
6,31; vgl. Tob 4,15, auch Koh 7,15-22).

d) Das »im Herrn« griindende und nur durch seinen Geist ermdglichte rechte Tun
nennen auch die Reden des"Johannes-Evangeliums. Ohne Christus konnen
die Jinger nichts vollbringen, was seiner Erwartung entspricht (13,15; 14,12ff; 15,5).
Die entgegengesetzte Haltung behandelt Joh 8,34-44 in Gedankengingen iiber das
»Stindetuns, das »vom Tetifel« ist und nicht Gott und seiner Wahrheit entstammt.

Die Betonung des Imperativs zum »rechten Tun« (mowdv Ty diawocvvnv [poidn tén
dikaiosynen]) behilt 1Joh unter Verwendung von mouw [poied] bei (2,29; auch 2,17;
3,7ff; 5,2). Die johanneischen Schriften gewinnen mit dem Gebrauch dieser Wortfami-
lie gleichfalls eine normative Bedeutung fiir den Ansatz einer christl. Ethik.

4a) In diesem /aktiv-dynamischen Grundzug der ntl. Aussagen — der in schroffem
Gegensatz etwa zu quietistischem Epikurdertum, islamischer Ergebenheit in Allahs
Willen oder dem buddhistischen Ideal vom Nichtstun steht — wird der Christ als mou-
g [poietes], d-h. als Tditer des Wortes und Gesetzes vorgestellt (Jak 1,22.23.25; 4,11;
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Rém 2,13. Nur Apg 17,28 verwendet das Nomen in der profangriech. Bedeutung von
Dichter).

b) Die beiden jeweils nur 1mal im NT vorkommenden Begriffe moindig [poiésis], die
Tat, das Tun (Jak 1,25), und &yadomoua [agathopoiia), das gute Handeln (1Petr 4,19;
ZB: recht tun, LU: gute Werke) verdeutlichen gerade in ihrem Textzusammenhang —
Jak 1,25 mit eschatologischer Komponente, 1Petr 4,19 unter dem Ansturm von Leiden
und Verfolgung —, daf3 das »Seligsein in solchem Tun« bzw. das »Uberstellen der Seelen
an den Schopfer«, also das Bestehen vor Gott, nur moglich<ist, »Wwo_es zu jenem
Rhythmus kommt, durch den das aufgenommene Wort.in die Tat ausstromt« (Hauck,
NTD 10, zu Jak 1,25). Beides gehort zueinander und ist unumkehrbar.

L Thiele

TEACCW |

nedoow [prasso] verrichten, tun - mea& [praxis] Handlung, Tatigkeit - modyua [prag-
ma] Sache, Ding - moayporteia [pragmateia] Geschaft, Beschiftigung - mooypatevopm
[pragmateuomai] Geschifte machen, Handel treiben - modutwo [praktor] (Gerichts-)
vollzieher

I 1) Im Griech. findet sich das Verb nodoow [prasso] (attisch medttw [prattd]), verrichten, tun,
schon in Linear B. Die urspr. Bedeutung von modoow [prasso], namlich durchdringen, durchfiih-
ren, diirfte epischen Wendungen wie mofigoew Gha [pressein hala], das Meer durchqueren, und
monooew xéhevdov [préssein keleuthon] bzw. 6doio [hodoio] (Gen. partitivus), einen Weg hinter
sich bringen, zu entnehmen sein (Hom/Od 9,491; 11 14,282).

npdoow [prasso] kann auch verwandt werden, wenn es darum geht, sich etwas zu verschaf-
fen, z.B. x\éog Engakev [kleos epraxen], er gewann Ruhm (Pind Isthm 5,8). Im Zusammenhang
mit Geld heifst modoow [prassa] eintreibenyeinfordern, z.Bamodooel ue téxov [prassei me tokon],
er treibt Zinsen von mir ein (Hom Batrachomyomachia, 185). Allg. bezeichnet modoow [prassd]
eine »auf ein bestimmtes Ziel gerichtete Tatigkeit oder Geschiftigkeit, bei welcher der Handeln-
de selbst mehr oder weniger in Anspfuch genommen scheint« (J.H.H. Schmidt, zitiert Th'WNT
VI, 632, Anm. 2). So taucht es'z.B. in der Wendung auf modtrewv to Eavtod [prattein ta heau-
tou], sich um seine eigenen-Angelegenheiten kiimmern (Plat Charm 162a, eine bei Plato hiufig
begegnende ethische Grandforderung, vgl. auch Xenoph Mem 2,9,1). Ferner kann modoow
[prasso] die Bedeutung verraten haben, z.B. modttew wv méhwv [prattein tén polin], die Stadt
verraten (Polyb 4,17,12). Nebén der trans. Form findet sich die intrans.; mgdoow [prasso] heift
dann handeln, tun. Hiufig tritt es in der festen Formel auf: modttew »ol Myew [prattein kai
legein], tun und reden. In Verbindung mit einem Adv. driickt es oft das Befinden, den Zustand,
etwa einer Person,aus;z.B. e0 nodwtw [eu prattd], es geht mir gut, ich fiihle mich wohl.

2) Die Bedeutungen der beiden Subst. moa&iws [praxis] und modyua [pragma) iiberschneiden
sich z.T. Das altere moa€ic [praxis] (seit Homer) bezeichnet das Handeln, die Tatigkeit und kann
sich auf ein abgeschlossenes Tun (Tat, Werk), das Wie der Titigkeit (Handlungsweise) oder ein
geplantes Handeln (Vorhabén) beziehen. Bisweilen meint es konkret ein Geschift, ein Unter-
nehmen. Hiufig weist esauf eine bose Tat, spez. u.U. auf Zauberhandlungen.

modypa [pragmal (seit Pindar, Aeschylus und Herodot) bedeutet aufler Tun, Tat, Ereignis, Ge-
schift, Aufgabe ganz allg. Sache, Ding; ferner konkret Streitsache, Rechtshandel, Prozefs.

3) Bereits im Blick auf den griech. Sprachgebrauch gilt, dafi medoow [prasss] »nur in
seltenen Fillen fiir das Handeln der Gotter verwendet« wird (Maurer, ThFWNT VI, 633,25f).
Und auch in den seltenen Ausnahmefillen (z.B. Plat Resp II1,391e) bezieht sich das Verb nur auf
solches Tun der Gotter, das kein schépferisches Hervorbringen ist (dafiir werden die Verben
mowelv [poiein], goydteodan [ergazesthai], dmmovoyelv [demiourgein] u.a. gebraucht), sondern ein
dem Menschen entsprechendes Handeln und Titigsein, das noch dazu recht abstrakt vorgestellt
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wird. Wird es auch streckenweise im gleichen Sinne wie mowéw [poied] verwendet, so sind doch
feine Unterschiede zwischen diesen beiden Verben bes. in philosophischen Texten.erkennbar
(z.B. Plat Charm 163aff): Wihrend mow [poied] mehr ein konkretes Tun meint, wird modoom
[prasso] da verwandt, wo der Philosoph »das menschliche Handeln unter méglichster Absehung
von Inhalt und Objekten der Bewertung unterzieht«, ThFWNT VI, 634,21-23) und es/dabei weit-
gehend negativ darstellt. Begriindet wird dabei im Platonismus die Notwendigkeit des richtigen
Handelns durch die Idee des Guten, dessen Erkenntnis das xaidc nodooew [kalds prassein] nach
sich zieht (z.B. Plat Prot 352cff). Ein spannungsreicher Gegensatz zwischen Erkennen und Tun
ist nicht vorhanden. Fehlerhaftes Tun liegt an fehlerhaftem Erkennen, nicht an mangelndem
Willen (z.B. Epict Diss 11,26,3-5).

I 1) Verglichen mit dem Vorkommen von mowéw [poied] in der LXX tritt modoow [prasso] stark
zuriick. Lediglich in den nachexilischen Schriften findet es sich haufiger (insges! 38 Stellen, je 8
in [job und Spr, 7 in 1-4Makk). Dabei gibt modoow [prassé] 5mal das hebr @Sah wieder, 4mal
pa‘al und 2mal halak. Auffillig ist, dafl mpdoow [prasso] verschiedentlich zur Beschreibung des
negativen Verhaltens der Menschen benutzt wird (z.B. Tjob 27,6; 36,23; Spr 10,23; Gen 31,28).
Positives Tun bezeichnet modoow [prasso] nur in den Geschichtsbiichern (z.B. 4Makk 3,20:
nalds modooew [kalos prassein], sich richtig verhalten).

2) Auch die beiden Subst.e kommen in der LXX vor moéyuo [pragma] 125mal, modEis
[praxis] nur 23mal (zumeist in der hell. beeinflufiten Lit.). Withrend das abstraktere modgig
[praxis] sich auf menschliche Taten (z.B. 6mal im Sinne von res gestae) bezieht, wird modyua
[pragma] einige Male auch fiir géttliche Taten verwandt (z.B. Jes 25,1; 28,22). Sir 31,15 (LU:
V. 18) wird moaypa [pragmal als Goldene Regel verwendet: »Sorge fiir deinen Nachsten wie fiir
dich selbst, und denk an all das, was auch dir zuwider ist« (EU):

3) Bei Philo ist an einer Stelle vom gottlichen modtrew [prattein] des Demiurgen die Rede
(Abr 163), das aber nicht den Schopfungsakt meint (dafiir steht mowéw [poied]), sondern ein
nicht niher bestimmtes abstrakt verstandenes Tétigsein. Im Blick auf den Menschen betont Phi-
lo gemif stoischer Anschauung die Notwendigkeit eines ausgeglichenen Miteinanders von Wol-
len, Tun und Reden.

III  Von den 39 Stellen, an denen.modoow [prassd] im NT vorkommt, entfallen 18 auf
das Corpus Paulinum, 13 auf Apg, 6 auf Lk und 2 auf Joh.

1) Nie bezieht sich modoow [prasso] im NT auf ein gottliches, schopferisches Han-
deln (vgl. dafiir 20ydCeodar [ergazesthai] und moiw [poied]). Zumeist bezeichnet es ein
negatives, mehr oder minder abstrakt gefafStes Tun des Menschen; doch wird es an ei-
nigen Stellen auch fiir positives Handeln gebraucht oder steht wertneutral.

a) Im Zusammenhang mit Geldgeschiften findet es sich in der Tduferpredigt Lk
3,13, wo auf die allg’ Frage:'»Was sollen wir tun?« den Zéllnern geantwortet wird:
»Fordert nicht mehr ein,.als was euch vorgeschrieben ist!« Ahnlich heifit es von dem
Herrn im Gleichnis, der seinen Knechten 10 Pfund gab, dafl er das Geld nach seiner
Riickkehr mit Zinsen wieder eififordern wollte (Lk 19,23; vgl. auch in V. 13 moayua-
tevopar [pragmatenomail, Handel treiben, und 2Tim 2,4 mooyporeio [pragmateia] sich
in Beschiftigungen des (tiglichen) Lebens verwickeln lassen).

b) Auf das menschliche Befinden bezieht sich mpdoow [prassd] Eph 6,21, und in Ver-
bindung mit dem Adv. £0{eu] hat es einmal den Sinn von gut gehen (Apg 15,29). Dem
personlichen Ergehen dient auch der Zuruf an den Kerkermeister in Philippi: Tu dir
kein Leid an! (Apg 16,28).

¢). Wertneutral schlieflich wird mgdoow [prasso] 1Thess 4,11 verwandt, wo es das
Betreiben der eigenen Angelegenheiten meint, wihrend im gleichen Vers 2oydCecda
[ergazesthai]. die/konkretere Arbeit mit den Hinden beschreibt. Allg. vom menschli-
chen Tun, das entweder gut oder bose ausfallen kann, ist Apg 5,35 die Rede; dort
mahnt Gamaliel den Hohen Rat, im Blick auf die Christen sorgsam zu erwigen, »was
ihr tun wollt« (dhnlich Apg 19,36 die Warnung vor iibereiltem Handeln).
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2a) Uberwiegend zeigt modoow [prassé] ein Tun an, das weder vor irdischen Ord-
nungsinstanzen (vgl. Apg 17,7; Lk 23,41) noch vor Gott bestehen kann (vgl:Rém 2,2f).
Joh 5,29 stellt Jesus das Verhéltnis menschlichen Tuns und seine eschatologische Beur-
teilung nach der positiven und negativen Seite hin dar: Einst werden/aus den Gribern
»die das Gute getan haben (t¢ &yoda mouwjoavtes [ta agatha poiesantes]) zam Lebenc,
und die »das Bose veriibten (t¢ patha modEavtes [ta phaula praxantes]) zum Geficht«
auferstehen. Ofter wird in formelhaften Wendungen von todeswiirdigen (@& Savdrov
[axia thanatou]) Vergehen gesprochen (Lk 23,15; Apg 25,11.25;:26,31; Rom 1,32). Sol-
ches 10 nandv modooewv [to kakon prassein], also das Bose tun, das (irdische) Strafe
nach sich zieht (Rom 13,4), wird detailliert in den sog. »Lasterkatalogen« Rom 1,28ff
und Gal 5,19ff beschrieben. Als konkrete Einzeltat wird 1Kor 5,2 ein Fall von Unzucht
genannt; primar auf sexuelle Stinden bezieht sich modoow [prasso] auchin 2Kor 12,21.

b) Weniger in den moralischen als vielmehr in den religiosen Bereich gehoren die
Apg 19,19 mit einer Verbform von modoow [prassd] erwihnten »Zauberpraktiken«. Zu
den religiosen Vergehen zihlen auch: der Verrat Jesu (Lk 22,23), die Mitwirkung der
Einwohner Jerusalems und des Hohen Rates an der Hinrichtung Jesu (Apg 3,17), und
die von Saulus gegen den Namen Jesu gerichteten Feindseligkeiten (Apg 26,9).

c) Welche Versuchungsmacht das to nanov modooew [to kakon prassein], das Tun des
Bosen, hat, zeigt der Abschnitt Rom 7,14ff, in dem modooew [prassein] und moueiv
[poiein] nebeneinander gebraucht werden. Paulus spricht hier von dem tragischen Aus-
einanderklaffen zwischen (positivem) menschlichem Einsehen und Wollen und dem
tatsichlichen (negativen) Verhalten. Das entspricht antiker anthropologischer Erkennt-
nis, die Paulus theol. mit den Begriffen — Fleisch als der faktischen Vorfindlichkeit je-
des Menschen und der personifizierten/seinem Ich grundsitzlich innewohnenden Siin-
de verbindet. Dieser Versuchung mufl begegnet werden, denn: wer Bdses (qatla
[phaula]) tut, der haflt das Licht (Joh'3,20); wer die &oya 100 caondg [erga tou sarkos],
die Werke des Fleisches (Gal 5,19) tut, der»wird das — Reich Gottes nicht ererben (Gal
5,21). Im alten, durch die Beschneidung markierten Bund galt es dagegen, dem Gesetz
gemif zu handeln (Rém 2,25; vglsauch Gal 6,13). Nach Apg 26,20 schirft Paulus sei-
nen Horern ein, Werke der Buffe (8oyo tijc uevavoiag [erga tés metanoias]) zu voll-
bringen. Damit gewinnt mod6ow [prasso] wieder eine positive Bedeutung. Das gilt auch
fiir Phil 4,9, wo Paulus sich selbst als Vorbild hinstellt. Der Gedanke, daf8 rechtes Tun
seinen Lohn hat, ist 1Kor 9,17 klar ausgesprochen. Ebenso wie bei Joh 5,29 (s.o0. zu 2a)
wird deutlich, daff modoow [prasso] vornehmlich negatives menschliches Tun bezeich-
net. Fiir die positive Tatigkeit steht im NT meistens 2oydleodar [ergazesthai] oder
moLelv [poiein].

3a) modkig [praxis] kommt im NT 6mal vor, wobei als 7. Mal die aus dem 2. Jh.
stammende Uberschrift der Apg zu erwihnen ist: »modEelg dmootorwv [praxeis aposto-
lon], Taten der Apostel, die inhaltlich freilich wenig zutreffend ist. Neutrale Bedeutung
hat es in Rom12,4, wo- festgestellt wird, daf8 nicht alle Glieder am Leibe Christi die
gleiche Tatigkeit haben: Ambivalent ist mpa&ws [praxis] in Mt 16,27 zu verstehen: Das
Tun, das bei/ der Parusie gerichtet wird, kann gut und bose sein. Auf eindeutig boses
Tun bezieht sich wed&i {praxis] an den tibrigen 4 Stellen: Es ist von Rat und Tat der
Gegner Jesu die Rede (Lk 23,51) wie iiberhaupt von den Taten des alten Menschen
(Apg 19,18; Kol 3,9), den Taten, Machenschaften des Leibes (Rom 8,13), die es abzule-
gen bzw. zu toten gilt.

b) An Nuancen/reicher ist modypa [pragma] (11mal im NT). Wertneutral wird es Mt
18,19 von einem Gebetsanliegen und Rom 16,2 von den Angelegenheiten der Phobe
gebraucht. Auf eine nicht ganz geklirte Sache, wahrscheinlich auf ein Handelsgeschift,
bezieht moayua [pragma) sich 1Thess 4,6. Ein Rechtshandel ist 1Kor 6,1 gemeint. Im
Sinne von res gestae (geschichtliche Ereignisse) steht es Lk 1,1. Um konkretes Verge-



HerRMENEUTISCHE UBERLEGUNGEN 70

hen handelt es sich Apg 5,4 und 2Kor 7,11. Jak 3,16 wird mit mdv gadrov [pan
phaulon] (alles schlechte Wesen) das Ergebnis von Eifer und Streit zusammenfassend
beschrieben.

Auffillig hebt sich von dem bisherigen der dreimalige Gebrauch von modypa [prag-
ma] im Hebrderbrief ab. Hebr 6,18 meint modypa [pragma] zwei Sachverhalte (Verhei-
Bung und Eid Gottes), durch die Gott seine Wahrheit bekundet. Hebr 10,1 wird‘dem
im Gesetz enthaltenen Schatten (— Licht) der zukiinftigen Giiter das — Bild der Dinge
selbst (elndv 1@V moayudtwv [eikon ton pragmaton] entgegengestellt. Auf diese Dinge
bezieht sich der Glaube, auch wenn er sie nicht sieht (Hebr 11,1).

H.-Chr. Hahn/F. Thiele

HERMENEUTISCHE UBERLEGUNGEN

Die Zusammenstellung von Arbeit und Miihe konnte suggerieren, daf3 Arbeit immer
mit Miihe verbunden, Belastung ist. Trifft das zu? Arbeiten wir, um zu leben? Leben
wir, um zu arbeiten? Oder gehéren Leben und Arbeit wesensgemifs zum Menschsein,
weil die Welt und der Mensch nur durch Arbeit miteinander verbunden sind? Und Ar-
beit bereitet eben Miihsal. Zwar sind nicht nur im Hebr. diese Begriffe miteinander
verbunden, wie bereits Gen 3 zeigt. Das NT riigt die Faulheit als das Gegenteil von Ar-
beit. Kann sich darauf die Parole » Arbeit macht frei« stiitzen, die zum Hohn iiber KZ-
Eingingen stand? Wollte sie — hhnisch —andeuten, daf nur durch menschliche Arbeit
unser Lebensraum Welt, gestaltet, ja bewohnbar wird? Dafl sie eben nicht — Freiheit
meinte, braucht nicht betont zu werden. Bekanntlich gibt es aber auch Freude an der
Arbeit, auch wenn sie bei manchen zur Arbeitssucht (workaholism) entartet und damit
ebenfalls die Freiheit verspielt.

1) Doch zunichst ist auf Gottes Werk zu verweisen, das dieser Welt gilt. Die Werke
des Herrn werden hiufig im AT gepriesen. Betont sagt der zweite Jesaja im Zusam-
menhang mit den Knecht-Gottes-Liedern, das Volk habe Gott zum »Knechtsdienst«
veranlaf3t; diese »Arbeit« (Jes'43,24 nach LU) geschah zum Tilgen der Siinden. Die Li-
nie zum NT ist deutlich. Um dies »Werk zu vollenden« (Joh 4,34), kam Jesus als — Er-
loser und als der eigentliche Knecht Gottes.

2) Der Auftrag Gottessan den Menschen zum Arbeiten gehort zu seiner Ebenbild-
lichkeit (— Bild). Wer'ihn befolgt (nach dem Dekalog sechs Tage in der Woche!),
schafft » Werke« fiir sich odef fut etwas fiir andere. Denn die meisten Menschen sind
Mitarbeiter im Kreis von.vielen oder fiir jemanden, von dem sie eine Entlohnung be-
kommen. Neben den ‘auf das Leben in der Welt bezogenen Zielen ist Arbeit aber auch
unter religioser Perspektive zu<sehen: Christen wissen, dafy Arbeiten nicht die Reich-
Gottes-Verkiindigung tibers¢hen darf (Mt 6,33), um die wir uns ebenfalls zu miihen
haben, weil wir »Gottes Mitarbeiter« (1Kor 3,9) sind. Darum ist sie als das Vorrangige
anzusehen.

3) Im Unterschied zum/Tier arbeiten nur Menschen mit ihren Fihigkeiten, und zwar
zunichst um ihres Lebensunterhaltes willen. Aber die Erfiillung des gottlichen Arbeits-
auftrags wandelte sich nach dem Siindenfall oft zu vergeblicher Miihe und sogar Sinn-
losigkeit. Seither kann auch Arbeit, statt zu niitzen, Boses und Unheil herbeizufiihren.
Das zeigt sich z.B/in der an sich verniinftigen Vorratswirtschaft, bei der keiner weifs,
wem die Friichte' hernach zufallen. Denn wo selbstherrlich nach gutgemeintem Plan,
aber ohne Gottes Weisung und das Wohl der Mitmenschen zu beriicksichtigen, gear-
beitet und »geschafft« wird, kann alle Miihe vergeblich, ja schadlich sein (vgl. Lk
12,16ff). Frithere Kirchengebete enthielten daher vielfach die Bitte, Gott wolle alle
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»ehrliche Arbeit« segnen, so bewufst ausklammernd, wo Gewinn und Erfolg ohne
Riicksicht auf Gottes Gebote und Ordnungen gesucht wurden.

Die Intention, auf die es ankommt, deutet Jesus an, wenn er sagt: »Ohne mich konnt
ihr nichts tun« (Joh 15,5); es geht um eine Lebensausrichtung in der /> Nachfolge und
im Wissen, daf8 Erfolg, Sinn und — Segen eben nicht von unserem »streberiden Bemii-
hen«, sondern von Gott abhingen. Deshalb steht hier der Arbeit die > Ruhe gegen-
iiber. Sie ist eng verbunden mit Gottes Schopfungsplan; denn nach sechs Werktagen
kommt der Sabbat (= Feste). Mit ihm soll die Last und (vergebliche). Miihe unseres
Tuns abgelegt werden. Vielsagend prigte dafiir unsere Sprache den Ausdruck Freizeit,
der unverkennbar wahrscheinlich ungeliebter Arbeit éntgegensteht. Noch bezeichnen-
der ist die bekannte Rede vom »Krankfeiern«, hinter der zuweilen mangelnde Sinner-
fillung in der verlangten Arbeit steckt.

Wir Heutigen sind gefragt, was wir aus dem an die Stelle des Sabbats getretenen
Sonntag gemacht haben, an dem viele schon gar nicht‘Gott die Ehre geben, vielmehr
lauter Tatigkeiten wahrmehmen, die zwar Freizeitbeschiftigung genannt werden, aber
hiufig alles andere als Erholung und Besinnung bringen, ganz zu schweigen von geist-
lichem Gewinn. Die benediktinische Regel ist nach wie vor hilfreich und wegweisend:
ora et labora, also bete und arbeite, und zwar im Rahmen einersinnvollen Gewichtung,
auch im Hinblick auf das Verhaltnis Werktag/Sonntag.

Die eschatologische Sicht des menschlichensWirkens wird Offb 14,13 erkennbar, wo
es in einer Seligpreisung heifdt, wer in Christus stirbt, wird nach vollbrachter Lebens-
arbeit ruhen von allen Miilen; aber seine Werke — die Friichte der fiir das = Reich
Gottes getanen Arbeit — folgen ihm (s. auch.1Kor 3,15).

4) Neben der Funktion der Arbeit zum Lebenserhalt und dem, im weitesten Rahmen
zu verstehenden, Auftrag zur Kultur, steht der soziale Aspekt in der Arbeit. Wo sie
vorwiegend als entlohnter »Broterwerb« verstanden wird, mufs Arbeitslosigkeit nicht
nur den Mangel an ausreichendem Verdienst zur Versorgung der Familie (vgl. Mt
20,1ff) bedeuten, sondern als Untitigkeit obendrein als gesellschaftlicher Makel emp-
funden werden. Von daher erheben-manche die sehr problematische Forderung nach
einem »Recht auf humane Arbeit«.

Der soziale Aspekt ist aber wesentlich weitreichender. Wir haben uns Miihe zu ge-
ben, um eigenhidndig Gutes zu bewirken, das Bediirftigen mitgeteilt werden kann (Eph
4,28). Deshalb kehrt Jesus weltliche Ordaiungen um und setzt eine Lebensweise als Ge-
meindeordnung ein, in der das Dienen (— herrschen/dienen) die einem Jiinger gemifSe
Regel ist (Mt 20,25-28/Par.; dazu das »Beispiel« Joh 13,15). Bemerkenswert ist die Fest-
stellung von Paulus 1Thess 1,3 (dem éltesten Text im NT), daf8 die — &ydon [agape],
also die (Nchsten)liebe, ausdriicklich mit Miihe (LU sagt Arbeit) verbunden ist; und
dem — Glauben ordnet er das/ Wirken zu, wobei Miihe nicht zur Last zu werden
braucht.

5) Mehrfach findet sich im NT die Frage »Was sollen wir tun?« (u.a. Lk 3,10.13f;
Mk 10,17; Rém 7,15ff), also'die Frage nach der christl. Haltung, in der zielstrebig alles,
was wir mit Worten und Werken tun (Kol 3,17), auf Christus orientiert wird, dem Lob
und Dank gebiihrt. Dahér hat nicht zuféllig der ethische Hauptteil des Heidelberger
Katechismus die Uberschrift »Von der Dankbarkeit«. Unsere Arbeit — also unser gan-
zes Tun und Lassen — bleibt bezogen auf Gott, der will, dafl wir uns »die Erde unter-
tan« (Gen 1,28) machen, aber so, daf8 sie gehegt und nicht gepliindert wird. Anderer-
seits macht Gott' uns durch Christi Werk frei vom Verstindnis der Arbeit als
Frondienst zum [Lebensunterhalt, weil Er fiir uns sorgen will. Dem entspricht auf un-
serer Seite ein Leben in Dankbarkeit gegeniiber Gottes hingebender Liebe.

L Thiele



HeRMENEUTISCHE UBERLEGUNGEN 72

Lit.: R. Bultmann, Christus, des Gesetzes Ende, BEvTh 1, 1940 (= ders.,, Glauben und Verste-
hen 1I, 51968, 32-58) — G. Bornkamm, Siinde, Gesetz und Tod, Jahrbuch der Theologischen
Schule Bethel NF 2, 1950, 26ff (= ders, Das Ende des Gesetzes, Paulusstudien, BEvTh 16 ,
51966, 51-69) — W. Joest, Gesetz und Freiheit, 1951 (31961) — E Fliickiger, Die¢ Werke des Ge-
setzes bei den Heiden Snach Rom 2,14ff), ThZ 8, 1952, 17-42 — E. Lohmeyer, Gesetzeswerke,
in: ders., Probleme paulinischer Theologie, 1954, 33-74 — E. Lohse, Glaube und Werk — zur
Theologie des Jakobus, ZNW 48, 1957, 1-22 (= ders., Die Einheit des NT, 1973, 267-283) = W.
Bienert, Die Arbeit nach der Lehre der Bibel, Stud. Gen. 14, 1961, 151-162 — G.-Eichholz,
Glaube und Werk bei Paulus und Jakobus, TEH 88, 1961 — R. Walker, Allein aus Werken. Zur
Auslegung von Jak 2,14-26, ZThK 61, 1965, 155-192 — W. Wilkens, Zeichen und Werke, 1969
— G. v. Rad, Das Werk Jahwes, in: ders.,, Gesammelte Studien zum AT II, Theol. Biicherei 48,
1973, 236-244 — U. Wilckens, Was heif3t bei Paulus: »Aus Werken des Gesetzes wird kein
Mensch gerecht«?, in: ders., Rechtfertigung als Freiheit. Paulusstudien, 1974, 77-109 - ].G.
Strelan, Burden-Bearing and the Law of Christ. A Re-Examination of Galatians 6,2, JBL 94,
1975, 266-276 — B. Brentjes (Hg.), Der arbeitende Mensch in den Gesellschafteni und Kulturen
des Orients, 1978 — A.H.]. Gunneweg/W. Schmithals, Leistung, Bibl. Konfr. 1007, 1978 — J.
Ebach, Zum Thema: Arbeit und Ruhe im Alten Testament, ZEE 24, 1980, 7-21 — C. Wester-
mann, Arbeit und Kulturleistung in der Bibel, Concilium 16, 1980, 45-50 (= ders., Ges. Stud.
I1I, ThB 73, 1984, 54-65) — H. Weippert, Schopfer des Himmels und der Erde, SBS 102, 1981 —
L. u. W. Schottroff (Hg.f, Mitarbeiter der Schépfung, Bibel und Arbeitswelt, 1983 — V. Hirth,
Die Arbeit als urspriingliche und bleibende Aufgabe des Menschen. Beobachtungen am Alten
Testament, BZ 33, 1989, 210-221 — W.H. Schmidt/H. Delkurt/A. Graupner, Die Zehn Gebote
im Rahmen alttestamentlicher Ethik, EdF 281, 1993, 86=96. Neuere Literatur s. S. 2107.

Armut/Reichtum

Die Kluft zwischen Armen und Reichen, solchen, die um das Brot fiir den kommenden
Tag sich sorgen, und denen, die wohlhabénd sind, ja Besitz angehiuft haben, zieht sich
durch die Geschichte dersMenschheit. Die Bibel verurteilt weder den Besitz bzw. die
Reichen als solche(n) noch verherrlicht sie die Armut als solche; alles hingt — im AT
wie im NT - vom Umgang it den irdischen Giitern, der Bezichung zu ihnen bzw.
dem falschen Vertrauen auf sie und der Nichtbeachtung fremder Not ab. Erworbener
Besitz — yofjua [chremal, wtijuo [ktéma] und Umaolig [hyparxis] bezeichnen ihn ohne
abwertende Farbung — ermoglicht das Leben. Mindestens im NT ist davon meguroinoig
[peripoiésis], Eigentum, zu unterscheiden, weil es nicht im materiellen Zusammenhang
gebraucht witd. Angehdufter Besitz ist mhottog [ploutos], Reichtum, oder auch
Inoaveds [thesaurgs], Schatz. Irdisches Gut kann freilich auch zu ddmonischer Macht
werden, zum Maimmon (japovag [mamongs]), wenn er den Menschen in seinen Bann
zieht. Das liegt immer nahe, wenn dieser sich von der wheoveEia [pleonexia], der Hab-
sucht, bestimmen lafit. Armut hingegen wird zwar gemeinhin oft als selbstverschuldet,
schicksalhaft oder gar Strafe angesehen; aber schon im AT und dann nicht weniger im
NT finden die Armen bes. Zuwendung Gottes. Er liebt die mrwyol [ptochoi], die Armen,
und dem sévnc [penes], der von dem (oft spérlichen) Ertrag seiner korperlichen Arbeit
leben muf, ja unterdriickt oder ausgebeutet wird, gelten seine besonderen VerheifSun-
gen, v.a. dann, wenn es sich um die »Armen im Geist« (bzw. geistlich Armen, nach
dem Geist Hungernden) handelt.
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Inoavedg |

Imoavede [thesauros] Schatz - Inoaveilow [thésaurizo] (Schitze) sammeln

I 9noavodg [thesauros], Herkunft unsicher, seit Hesiod und Aeschylus belegt, heifdt: a) Aufbe-
wahrungsort wertvoller Materialien, Schatzkammer, Speicher, Kassette, aber auch b) Schatz.
Schon in frither Zeit finden wir die Einrichtung von S.-Kammern, etwa in den Tempeln, in de-
nen die Natural- und Geldabgaben gesammelt werden. Auch Opfersticke kannte man (vgl.
2Ké6n 12,10). In die gleiche Richtung weist das Verbum 9noauottw [thesauriza], Schitze aufbe-
wahren, aufspeichern.

II 1) LXX verwendet 9nooveds [thésaurps] ganz iiberwiegend fiir *osar (neben einer Reihe wei-
terer, ad sensum iibersetzter Worter; d9noavoitew [thésaurizein] kaum signifikant). ‘osar heiflt
Vorrite (z.B. an Wein 1Chr 27,27; Ol 1Chr 27,28), dann Magazine (Neh 13,12f), Schatz, z.B. Pa-
last- und Tempelschitze; im kosmischen Sinn: Himmel als Gottes Schatzhaus (Dtn 28,12;
32,34), fiir den Wind (Jer 10,13; 51,13; Ps 135,7), Schnee und Hagel (Ijob 38,22), die Urfluten
(Ps 33,7), fiir Gottes Waffen (Jer 50,25). — Schon ist der metaphorische Gebrauch: In Jes 33,6
wird die Furcht JHWHs Zions S. genannt, und nachsJes 45,3 sollen‘die »heimlichen Schitze«,
die Gott austeilen will, rechtes Erkennen JHWHs, des Gottes Israels bewirken. Nach der Furcht
des Herrn und der Erkenntnis Gottes soll der Mensch forschen wie nach vergrabenen Schitzen
(Spr 2,4ff).

2) Damit gehen die Vorstellungen in weisheitliche und apok. Aussagen iiber, wie sie auch in
Qumran zu finden sind, etwa in der Vorstellung von Vorratskammern, in denen himmlische
Phinomene und Geheimnisse aufbewahrt sind (1QOM 10,12; vgl. slavHen 40,11; dthHen 60,12;
syrApkBar 59,5; 4Esr 5,37). Bei den Rabbinen begegnet uns die Aussage, daf3 die guten Werke
wie Almosengeben usw. ein S. seien, der als Lohn im Himmel angesammelt wird, seine Zinsen
aber schon hier auf Erden bringt; ferner von dem S.,'aus dem der Schriftgelehrte austeilt, und
schlieBSlich vom Schatzhaus des ewigen'Lebens als dem Ort, an dem die Seelen der Verstorbenen
aufbewahrt (oder dem »Biindel, in das sie »eingebunden«) werden (1Sam 25,29; auch Offb 6,9;
1QH 2,20). In der hell. Gnosis stofSen-wir spater auf die Vorstellung eines Licht-Schatzes, aus
dem die Seele stammt und in den‘sie bei der Erlosung wieder zurtickkehren darf.

I 1) Das NT nimmt neben der wortl. Bedeutung diesen religios geprigten Sprachge-
brauch auf. 9noavedg [thesauros] findet sich 2mal bei Paulus (2Kor 4,7; Kol 2,3), 1mal
im Hebr (11,26) und 16mal bei den Synoptikern, zumeist im Munde Jesu.

a) Bei den Synoptikern ist Mt 2,11 im wortl. Sinne der Schatzkasten gemeint.
Vorherrschend aber /ist die iibertr. religiose Bedeutung, so etwa, wenn Jesus den
Schriftgelehrten, der ein Jiinger des Himmelreichs geworden ist, mit einem Hausvater
vergleicht, der aus seinem S. (oder: Vorrat, vgl. Mt 12,35) Neues und Altes hervorholt
(Mt 13,52; vgl. Lk.12,45). Die Erwahnung des himmlischen Schatzes wird in Jesu Ver-
kiindigung in bewufsten Gegensatz zu den irdischen Schitzen gestellt, als Warnung an
die Reichen, das ewige Ziel nicht zu verfehlen: »Ihr sollt euch nicht Schitze sammeln
auf Erden ... Sammelt euch aber Schitze im Himmel, sagt Jesus Mt 6,19-21 Par. zu
seinen Jiingern, und vom reichen Narren sagt er nach Lk 12,21: »So geht es dem, der
sich Schitze sammelt und ist nicht reich in Gott« (vgl. Jak 5,3).

Dieser Gedanke eines himmlischen Schatzes steht bei Jesus — wie in der jiid. Umwelt
4 ganz betont unter der Perspektive der kommenden Endzeit, weshalb der irdische S.
dem himmlischen gegeniibergestellt wird. Das eschatologische Ziel aber ist im NT
nach Jesu eigener Aussage er selbst. So gipfelt sein Wort an den reichen Jiingling (Mt
19,21 Par.) nicht in der Aufforderung, seinen gesamten Besitz zu verkaufen, um einen
S. im Himmel zu haben, sondern in dem Ruf »Komm und folge mir nach!«. Ein auf-
rechnender Verdienstgedanke fehlt also hier vollstindig. Die Schitze, die sich die Jiin-
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ger sammeln sollen, werden eben nicht durch gute Werke erworben, sondern durch
Glauben und Liebe, die aus Jesu — Vergebung erwachsen (vgl. die grofle Siinderin Lk
7,36ff); so wie ein guter Baum gute Friichte trigt, wird auch ein Mensch aus dem gu-
ten S. seines Herzens Gutes hervorbringen (Mt 12,35). Entsprechend wird Mt 13,14
das Reich Gottes mit einem S. verglichen, tiber den der Mensch von mafSleser Freude
erfal$t wird, und der seinen ganzen Einsatz lohnt, weil kein Preis zu hoch ist, diesén S.
zu besitzen. »Die frohe Botschaft iiberwiltigt, schenkt die grofle Freude, richtet das
ganze Leben aus auf die Vollendung der Gottesgemeinschaft, wirkt die leidenschaftli-
che Hingabe« (J. Jeremias, Die Gleichnisse Jesu, 51958, 167).

b) Auch bei Paulus finden wir einen solchen metaphorischen Gebrauch des Wor-
tes: Der S. ist (die) Christus(botschaft). In Christus — nirgendwo anders — sind alle
Schitze der Erkenntnis und Weisheit verborgen (Kol 2,3). In ihm werden'die verborge-
nen Schitze der Weisheit und Gotteserkenntnis offenbar, denen der atl. Fromme nach-
spiirte (Spr 2,3f). Auch wenn wir diesen S. hier auf Erden nur.in »irdenen Gefdflen«
(2Kor 4,7) und unter der »Schmach Christi« verborgen finden, so ist dieser Reichtum
doch gréBer als »alle Schitze Agyptens« (Hebr 11,26) und dem Glaubenden schon
jetzt im »Wort« gegeben. So ist Jesus selbst der Schatz. Erst aus dem Glauben an ihn
flie3t das Tun, zu dem das NT ermahnt.

2) Imoaveito [thésaurizo] dagegen, im NT 8mal vorkommend, finden wir bei Paulus
zunichst in der direkten Bedeutung sparen (1Kor 16,2; 2Kor 12,14). Eine apok. Vorstel-
lung schwingt Rém 2,5 mit, wo Paulus sagt; dafl sich die Menschen den Zorn Gottes
aufhiufen auf den Tag des Zorns (vgl. ApkBar 14,12; PsSal 9,5; Inschrift von Priene
112,15; Spr 1,18 LXX). Nach 2Petr 3,7 werden Himmel und Erde aufgespart fir das
Gericht.

J. Eichler

uouwvag |

wopwvas [mamonas] Mammon; Besitz, Vermogen

I/l Das griech. Wort pouwvég [mamongs| ist erst seit dem NT belegt. Die Herkunft des Wortes
ist ungewifS. Im hebr. Kanon komimt das Wort nicht vor, wohl aber schon Sir 31,8, dann auch
CD 14,20; 1QS 6,2; 1Q27, 1,2/5. Targum, Mischna und Talmud (die alle nicht iiber die Zeiten-
wende zuriickfiihren) kennen jedoch das aram. mdmona, das sich méglicherweise von hebr.
‘@man herleiten a8t (vgl. »Amen«),/mit der Bedeutung das, worauf man traut, das, was zuver-
lissig ist, im Sinne.einer. Abstraktbildung das Feste, die Sicherheit, der Besitz. In den angegebe-
nen Texten kommt das Wort zumeist in negativem Zshg. vor als unredlich erworbener oder un-
redlich verdufierter Besitz (Bestechung). Der Mammon wird oft mit falschem und triigerischem
Gewinnstreben in Verbindung gebracht (»ungerechter Mammon«) und deshalb getadelt oder
verurteilt (vgl. Balz, EWNT II, 942).

III Die Erklarung des ntl. Wortes p. kann sich auf Lk 16,1-13 beschrinken, da der einzi-
gesonstige Beleg Mt 6,24 mit Lk 16,13 identisch ist. Dieses Wort zeigt einen scharfen,
schneidenden Gegénsatz von personifiziertem Mammon und Gott, der sich aus dem
Zusammenhang érkliren lifit: wenn der Haushalter der Beispielerzihlung (1-7) gelobt
wird, weil er sich mit dem Mammon Freunde gemacht hat, dann zeigt das, daf3 die ne-
gative Wertung des Mammon nicht den Sinn der Enthaltung von allem Besitz, also der
Askese (so im Monchtum) haben kann, sondern einerseits das BewufStmachen der Un-
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gerechtigkeit und andererseits die rechte Handhabung des Besitzes im Auge hat. Jesus
warnt vor einer Lebenssicherung durch Reichtum, der auf diese Weise zum._Selbst-
zweck wird, und dadurch fiir den Menschen geradezu zu einer widergéttlichen Macht,
zum versklavenden Damon. In entschiedener Unabhingigkeit vom M soll der Mensch
im Gehorsam gegen Gott mit ihm das Gute tun, also freiziigig mit den Armen teilen,
d.h. den eigenen Reichtum verteilen. Es handelt sich somit um eine Entscheidungsfra-
ge: Gott oder dem Mammon gehoren und dienen. Denn »wenn ihr mit dem ungerech-
ten Mammon treu wart«, wenn ihr mit ihm sinnvoll gewirtschaftet, geteilt und Gutes
gewirkt habt, »dann wird Gott euch das wahre Gut anvertrauén« = so ist Lk 16,11 po-
sitiv zu verstehen. Das verantwortliche Handeln mit’ demungerechten Mammon ist
somit gekennzeichnet als Bewihrungsprobe fiir die ewigen Gaben, die Gott schenken
will. Und das wird geschehen, wenn der Mensch mit seinem Besitz nicht dem Mam-
mon und sich selbst, sondern Gott zu dienen beginnt (Lk 16,13).

E Selter/R. Kriiger

TEVNG |

mévng [penés] arm - mevia [penia] Armut - wevix00g [penichros] bediirftig

[ =wéwng [penes], stammverwandt mit méyopon [penomail], angespannt arbeiten, und mévog
[ponos], Last, Miihe, (— Arbeit) bezeichnet im Griech. den Bediirftigen im Gegensatz zum Rei-
chen (seit Democr Frgm. 282f; Aristoph Pl 552f und Hdt), also einen Menschen, der nicht von
seinem Vermdogen leben kann, sondern’ gezwungen ist, zu arbeiten. Der mévng [penes] ist also
nicht wie der mrwydg [ptochos] Bettler und sozial hilfsbediirftig (eine Sozialhilfe gibt es nicht),
sondern steht nur in einem relativen Gegensatz zum mhovowog [plousios], dem Reichen. Hand-
werker, Kleinbauern und Lohnarbeiter fallen unter diese. Kategorie. Nach der Solonschen Ge-
setzgebung handelt es sich dabéi um die tragende Schicht der Demokratie (vgl. Plat Resp
VIII,557a). Freilich ist die Grenze zum Reichtum flieSend wie die zwischen auskémmlicher Exi-
stenz, Wohlstand und Uberfluf.

Lange Zeit sah man in der Sicherung durch Besitz die beste Gewihr fiir ein tugendhaftes Le-
ben, den Leitgedanken der griech. Gesellschaft, wihrend die mevio. [penia], Armut, als Wurzelbo-
den sittlicher Verfehlungen galt (noch Plat Leg XI,919b). Spitestens seit Sokrates aber gewinnt
die Auffassung Raum, dafl umgekehrt gerade die mevia [penia] als Zwang zur Anspruchslosig-
keit den Willen zur Bildung béfliigele (vgl. Stob Ecl V,783f) und so zum Streben nach Tugend
fithre. Durch die Selbstgeniigsamkeit (adtcioneia [autarkeia]; — geniigen) konne das Leben des
Armen reich und frei werden (vgl. Plut, De Virtute et Vitio [V II,101d). Eine religitse Bedeu-
tung oder Relevanz wird der Armut nicht beigemessen.

II  Die LXX, in der mévng [penés] 76mal und das gleichbedeutende mevixgdg [penichros] 3mal
vorkommt (Spr 28,15; 29,7 fiir hebr. dal, Ex 22,24 fiir %ni), hat nun allerdings mit diesem Wort
nur 6mal das der/griech. Grundbedeutung am echesten entsprechende ras iibersetzt (2Sam
12,1.3.4; Koh 4,14; 5,7;Ps 81,3). Weit iiberwiegend werden mit x. die wirtschaftlich und recht-
lich Unterdriickten, Ausgebeuteten bezeichnet; so tritt die Vokabel 32mal fiir das hebr. “ebjon
ein (18mal allein in den Pss, z.B. 72,4.13; 86,1; 109,31; noch profilierter Dtn 15,1-11; Am 2,6;
41; Jer 22,16; Ez 18,12). 11mal iibersetzt es das hebr. ani, elend, erbirmlich (z.B. Ps 9,13.19;
72,12; Dtn 24,14f),/4mal Gnaw, gebeugt, demiitig (z.B. Ps 9,12), 8mal dal, gering, unansehnlich
(z.B. Ps 22,22). Da alle diese Worter auch mit wtoydg [ptochos] (s.d. II, 1) wiedergegeben werden
— bevorzugt @ni und dal, 11mal aber auch ‘xbjon —, ist offenbar die im Griechentum gingige
Unterscheidung zwischen dem Nicht-Vermégenden, der auf eigene Arbeit angewiesen ist, und
dem Almosenempfinger nicht iibernommen worden. Der Grund dafiir diirfte nur sekundar in
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der relativen Bedeutungsgleichheit der hebr. Aquivalente, primir jedoch in der israelitischen,
durch die Gesetzesbestimmungen geprigten Sicht der sozialen Ordnung, des Besitzes als zeit-
weilig anvertrautes Lehen und der daraus erwachsenden Verantwortung liegen, nach der auf
lingere Sicht Armut ihre Ursache nur in Unrecht und nicht wahrgenommener Verpflichtung
der Besitzenden, also im Versagen der Bundesgemeinschaft haben kann (— Bund). Dagegen er-
hebt sich die Stimme der Propheten: Die Unterdriickung des Armen (Verkauf um ¢in Paar San-
dalen) geiflelt Amos (2,6) als Grund fiir Israels Verwerfung. Ahnlich scharf beurteilen“Amos
(5,12) u. Jesaja (10,2) die Verdringung Armer im Torgericht (vgl. Jer 22,16 zu Jojakim).

Vor Gott aber steht ohnehin der Beter immer nur als der Arme (z.B. Ps 40,18; 86,1; 101,14f;
Ez 16,4ff) und hofft darauf, dafl Gott ihm Recht schafft. Bezeichnend ist dabei, daf8 ‘ani und
’bjon im Parallelismus oft formelhaft nebeneinanderstehen’ (z.B.\Ps 35,10; 70,6; 86,1) und daf3
Danklieder und prophetische Heilszusagen vornehmlich von der Rettung der Armen sprechen
(Ps 107,4; Jes 14,30; 41,17).

2) So ergeben sich 2 Linien der Wortgeschichte: Das dem Hellenismus verbundene Judentum
neigt offenbar im Sinne von I mehr dem einheitlichen Gebrauch-von mévng [penés] zu, somit
die weniger anstéBige, gesellschaftsfihigere Vokabel fiir arin aufgreifend, was freilich die atl.
Botschaft eines wesentlichen Akzentes beraubt. Die andere Linie ist in den Texten von Qumran
erkennbar, die dem privaten Besitz kritisch gegeniiberstehen und Armut wie Niedrigkeit als un-
abdingbar fiir eine geistliche Existenz ansehen (vgl. 1QS 5,2, aber auch 4Q 17,1 [pPs 37]). Hier
wird »Arme« zum Wiirdenamen, »Gemeinde der Armen« zur Selbstbezeichnung.

I Das NT hingegen hat sich — in der Linie des atl.-hebr. Gedankengutes, wenn auch
nicht der LXX-Wortwahl — eindeutig fiir ~/ mtoyds [ptochos] entschieden, um damit
nicht nur den Stand des Menschen in seiner Umwelt, sondern insbesondere seine Stel-
lung vor Gott zu bezeichnen: er hat selbst.nichts einzubringen. mévng [penés] findet
sich nur 2Kor 9,9, und zwar als Zitat aus Psalm 111,9 LXX; wenn es hier heif3t, daf3
der Gottesfiirchtige »den Armen gegeben hat«, so konnen von dem zugrunde liegen-
den hebr. *2bjon her nur die Hilfsbediirftigen gemeint sein. meviypog [penichros] steht
nur in Lk 21,2, wo die Witwe am Opferstock damit als »betrichtlich arm«, bediirftig
bezeichnet wird (die Par. Mk 12,42 hat mrwy [ptoche], vgl. Philo Som [,98; 11,213).

L. Coenen

| TTEQLITOLEOUOIL |

seourottopon [peripoieomail sich etwas erhalten, sich erwerben - meguroinows [peripoie-
sis] Erhaltung, Gewinnung, Eigentum - megwovowog [periousios] vermogend, reich, vor-
ziiglich - 1 (8w [ta idia] Eigentum

[ mequuotopon [peripoieomiai], Med. zu dem (selteneren) megurow [peripoied], machen, daf
einer oder etwas iibrig ist (seit-Herodot), und das zugehorige Subst. meguroinows [peripoiésis]
finden sich in doppelter Bedeutung fiir ein zielgerichtetes Tun (= moéw [poied], tun), und zwar
a) fiir die Tétigkeit.des Bewahrens: fiir sich bewahren, fiir sich retten bzw. Bewahrung, Rettung;
b) im Sinn des Erwerbens: sich erwerben, fiir sich gewinnen bzw. Gewinnung, Erwerbung; von
da aus kann das Subst. auch ¢) das Erworbene, den Gewinn, das Eigentum als Resultate dieses
Tuns bezeichnen.

IT'"" In der LXX wird an den wenigen Stellen, die theol. bedeutsam sind (Volk des Eigentums), fiir
sequlldh auBler. in’ Mal 3,17 nicht meguroinows [peripoiésis] verwendet, sondern megrovolog
[periousios| (5mal: Ex 19,5; Dtn 7,6; 14,2; 26,18; in freier Ubers. Ex 23,22) oder meglovotaoudg
[periousiasmos] (Ps 123,4). meguroiéopan [peripoieomai] wird wie im Griech. im Sinne von am
Leben erhalten oder erwerben verwendet, wihrend 18wog [idios] fiir das Zugehdirige steht.
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I 1) Im NT jedoch werden megumoiéouar [peripoicomai] (3mal) bzw. meouroinoig [pe-
ripoiésis] (5mal) gegeniiber megrovolog [periousios] bevorzugt, und zwar in-den Bedeu-
tungen a) Lk 17,33: seine Seele erretten; Hebr 10,39: die glauben zur Rettung der Seele
- b) Apg 20,28: die er sich erworben hat durch sein eigenes Blut; 1Tim 3,13: sich viel
Zuversicht erwerben im Glauben an Jesus Christus (ZB); 1Thess 5,9: zur/Erwerbung
des Heils bestimmt (ZB); 2Thess 2,14: zur Erlangung der Herrlichkeit — ¢) 1Petr 2,9:
das Volk des Eigentums und Eph 1,14: (der heilige Geist ist das Angeld fiir) die Erls-
sung seines Eigentums.

2) megovowog [periousios] hingegen steht nur Tit 2,14 als Zitat aus LXX (vgl. Ex
19,5; Dtn 14,2) fiir das hebr. ‘am segullah, Volk des Eigentums, oder »Volk, das Gottes
Kronschatz bildet« (s.0.). Der Zusatz »eifrig zu guten Werken« zeigt, daf3 sich die hohe
Wiirde des Eigentumsvolkes aktualisiert in einem Leben nach dem Willen Gottes.

3) Daneben tritt, vor allem im Joh-Ev, als Bezeichnung fiir Eigentum td {dwo [ta
idia] ({8wog [idios] urspr. abseits befindlich; zu sanskritisch vi =auseinander), theol. be-
deutsam bes. Joh 1,11a: Er kam in sein Eigentum.

t¢ 8w [ta idia] bezeichnet urspr. die Privatsphire im Gegensatz zum Allgemeingut
(so z.B. das Heim Joh 16,32; 19,27; Apg 21,6). Doch wird man 'es in Joh 1,11a besser
mit Eigentum tibersetzen. Denn hier soll weder wie'in 1Petr 2,9 ein durch Leiden und
Sterben von Christus erkdmpftes Eigentum noch eine individuelle Heimstétte im pri-
vaten Eigentumsbereich, sondern sein Eigentumsrecht (Besitzstand) am ganzen Kos-
mos von Anbeginn an proklamiert werden. Moglicherweise ist auch an Israel als Got-
tes »Eigentumsvolk« (s.0.) gedacht, dessen ablehnende Haltung gegeniiber Jesus im
Joh-Ev. bes. betont und beklagt wird (vgl. u.a.Joh 12,37-43).

E. Beyreuther

thoTTog |

mhottog [ploutos] Reichtum /# mhotowog [plousios] reich, Reicher - mlovtéw [plouted]
reich sein - mhoutiCw [ploutizo] reich machen

I 1) Die Wortgruppe mhodtos [ploutos], verwandt mit mohig [polys], viel, bezeichnet zunichst
die Fiille an Lebensgiitern aller-Aft: Spiter differenziert sich die Bedeutung in einen techni-
schen, materiellen und allgeméinen Reichtum, der meist durch einen Genitiv prazisiert wird als
R. der Weisheit, Ehre, Gnade usw. Diese doppelte Bedeutung findet sich bei allen Wértern der
Gruppe:

mhovtéw [plouted];~reich seing reich werden; mhovtiCw [ploutizo], reich machen; mhotrtog
[ploutos], Besitz vieler Giiter, Uberflufl an irgend etwas, Reichtum; mhovowog [plousios], adj.
wohlhabend, réich, subst. mit und ohne Artikel der Reiche, der Wohlhabende.

2) Im Griech. sind bei Homer duflerer Reichtum und »Tugend« noch nicht getrennt. R. ist
umfassender Ausdriick eines gliicklichen und von den Géttern gesegneten Lebens. Mit Socrates
setzt die Betonung vonBildung und Tugend als des »wahren Reichtums« ein. Bes. Plato und
Aristoteles beurteilen den R. nach seiner Bedeutung fiir die Gesellschaft. Dient er nicht der Po-
lis, ist er verwerflich. Die Kyniker verachten duferen Besitz auf das schirfste, da er Bindungen
und Sorgen mit sich bringt. Die Stoiker sehen die Gefahr des R.s in der Verfiihrung zu falscher
Sicherheit, erkennen aber auch seinen Nutzen in den Moglichkeiten zur Personlichkeitsentfal-
tung. Prinzipiell ist R. nicht verwerflich. Denn a) hat R. im Griechentum nicht die soziologisch
trennende Bedeutung wie in anderen Kulturen, b) kommt daher nie der Gedanke auf, daf8 die
Reichen zugunsten der Armen verworfen sein konnten.
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I 1) In den élteren Stiicken des AT ist die Beurteilung des R.s positiv. Er besteht vornehmlich
im Besitz an Herden, Nachkommen und Knechten (Gen 13,2; 30,43) und ist Gabe Gottes. Dies
kann auch durch die Wortgruppe n. ausgedriickt werden (z.B. Gen 13,2; Dtn 33,19). Unéinge-
schrinkt gilt dies jedoch nur fiir t¢ dndoyovra [ta hyparchonta] (s. Art. yofje). Wie das hebr
‘08zer enthilt mhovtog [ploutos] die Ambivalenz, entweder Uberheblichkeit (' Demut/Hochmut)
oder Gotteslob (= Dank/Lob) auszulésen. Ahnliches gilt fiir mhovolog [plousios] und die Verben
mhovtéw [plouted] bzw. mhovtitw [ploutiza].

Die Weisheitslit., in der unsere Wortgruppe am héufigsten vorkommt (einschlieflich der Pss),
spricht meist in unbefangener Wertschitzung vom R. (z.B. Spr 10,4.15), kennt aber auch seine
Relativitit (Ps 49,17; Spr 22,1) und Verfithrungskraft (Ps 49;7; 52,9). Durch das Wohlergehen
bosartiger Reicher stellt sich fiir [job und in den Pss das Theodizeeproblem (s. bes. Ijob 21; Ps
37;49; 73).

2) Im Judentum finden sich alle diese Gedanken wieder. Die Glieder der Qumrangemeinde
tragen den Ehrentitel »Arme«. Auf privates Eigentum verzichtend leben sie in Giitergemein-
schaft. Das Eschaton aber wird ohnehin eine Umkehr aller irdischen Besitz- und Gliicksverhilt-
nisse bringen (Henoch). Wo die Qumranschriften von Gottés — Gnade oder — Barmherzigkeit
sprechen, fiigen sie gerne in hymnischer Redeweise das subst. »Menge, Reichtum« (r6b und ha-
mon) hinzu. Die Weisheitstexte 4Q 410-426 sprechen wiederholt vom Armen und seinem Ver-
hiltnis zu Besitz und der Verpflichtung, nach Erkenntnis zu streben: »Ein Armer bist du — be-
gehre nichts aufler deinem Erbteil und lafl dich nicht verschlingen davon, daf8 du nicht
verriickst deine Grenze. Und wenn er dich wieder zu Ehren bringt, wandle darin, und im My-
sterium vom Gewordenen erforsche seine Urspriinge, und dann erkennst du sein Erbteil und
handelst in Gerechtigkeit« (4Q 416, 2,111, 8-10, Ubers. J.. Maier, II, 1995, 433). Fiir die Pharisier
hat wahre Bedeutung nur Gesetzesgerechtigkeit, doch kann der R. zu guten Werken dienen.

I 1) Vorkommen im NT: Die Wortgruppe fehlt bei Joh, in der Apg, 1/2Thess, Tit,
Phlm, 1-3 Joh und Jud.

Das Subst. mhottog [ploutos] (21 Belege) kommt in den synopt. Evv. nur Mk 4,19
Par. vor und bezeichnet wie 1Tim 6,17; Jak-5,2; Offb 18,17 R. an irdischen Giitern. In
Verbindung mit einem Gen. wird der R. auf Gott, Christus und die Gemeinde bezogen
(Rém 9,23; Eph 3,8; 2Kor 8,2).

mhovowog [plousios] adj. odet subst. im Sing. oder Plur. gebraucht (31 Belege), be-
zeichnet den an irdischen Giitern reichen Menschen und kommt bes. haufig bei Lk und
Jak vor. Mit dem Dat. konstruiert, driickt es das Reichsein Gottes (»reich an Barmher-
zigkeit« Eph 2,4) oder des Christen (»réich im Glauben« Jak 2,5) aus. 2Kor 8,9 und
Offb 2,9 meint es den an geistlichen Giitern Reichen.

Das Verb mhovtéw [plouteo] (12mal belegt) steht Lk 1,53; 1Tim 6,9; Offb 18,15 abso-
lut in bezug auf irdischen, 1Kor 4,8; 2Kor 8,9; Offb 3,17f in bezug auf geistlichen Be-
sitz. In Lk 12,21 (reich gegeniiber Gott, d.h. fir Gott etwas iibrig habend; vgl. Rém
10,12) und dhnlich 1Tim 6,18 (reich an guten Werken) geht es um Werke, die bei Gott
zihlen. Rom 10,12: Gottes Reichtum ist fiir alle Menschen, hier fiir Juden und Nicht-
juden, da (whovtitw [ploutizd], reich machen: Gott macht seine Gemeinde reich in allen
Dingen, 1Kor/1,5); der Christ. gibt diesen von Gott geschenkten Reichtum weiter, um
damit andere reich zu machen (2Kor 6,10; 9,11).

2) Theologische Bedeutung:

a) Das Matthdusevangelium beurteilt den R. ganz in seiner gefdahrlichen
Tendenz, das — Reich Gottes zu hindern; aber es »verteufelt« ihn nicht prinzipiell (vgl.
dazu Mt 27,57), zeigt also keine asketische Tendenz gegeniiber Besitz und Reichtum.
Wenn Jesus einen so harten Angriff gegen den irdischen Besitz fithrt (Mt 13,22;
19,23.24), dann gilt dieser dem R. ebenso wie jeder anderen menschlichen Sicherung
und Grofle, die den Blick fiir Gottes Reich verdeckt. Das Samenkorn wird durch die
Sorge und den »Betrug des R.« (Mt 13,22; vgl. Mk 4,19; Lk 8,14) erstickt (s. Lohmeyer
z.5t.). Wie die Sorge Charakteristikum dieses Aons ist (vgl. Mt 6,25-32), so ist jegliche
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Art von R. in sich triigerisch, wenn er den Menschen so beansprucht, daf8 er ihn hin-
dert, die Botschaft vom Himmelreich zu horen. Gegensatz ist die Armut der Seligprei-
sungen als das Offensein fiir das Reich Gottes. Das gleiche sagt 19,23f/ wobei die Ein-
schrinkung »schwer« durch die Antwort Jesu (V. 26) erkliart wird. Die Reaktion /der
Jinger (V. 25) macht deutlich, dafy mit dem R. mehr gemeint ist als wirtschaftlicher R.;
sie selbst gehoren zu den Reichen. R. wird hier zum Kennzeichen des Menschen dieser
Welt. So darf also die Harte, die im Wort vom Nadelohr (19,24) zum Ausdruck kommt,
nicht gemindert werden. Jesus sieht fiir den Menschen in seiner gesamten Verkiindi-
gung schlechterdings keine Moglichkeit, das Reich Gottes, d.h. das Leben zu erlangen.
Die neue — Gerechtigkeit, die das Leben in sich birgt, stammt allein aus der Macht
und dem Wunder Gottes. Thr gilt es sich zu 6ffnen. Jesu Haltung zum R. gehort also
unléslich mit der besonderen Stunde der Entscheidung zusammen, die‘durch ihn fiir
das Volk — Israel gekommen ist.

b) Lukas spricht auSer 8,14 nicht iiber den Reichfum, sondern iiber Reiche und
Reichsein. Der reiche Kornbauer ist Typ des Reichen tiberhaupt, der nicht mehr Gott
als Geber aller Gaben kennt und sich deshalb auf seinen Besitz verlaft (12,16ff), oder
sich deren unbekiimmertem Genuf hingibt und damit seine Aufgabe verfehlt (16,19-
31). Die Phariséer spotten iiber Jesu Warnung vor dem Mammon, weil sie geldgierig
(phdoyvoor [philargyroi] 16,14; vgl. 1Tim 6,10; 2Tim 3,2) sind. Dieses Gesamturteil
wie die Zusammenhinge der Abschnitte, in denen sich Lk mit den Reichen auseinan-
dersetzt, legen den Gedanken nahe, dafl essich bei den Reichen um die Gegner Jesu
handelt, bzw. daf3 diese kollektiv mit dem Begriff »Reiche« gekennzeichnet sind. Damit
trifft die Reichen das Verwerfungsurteil pauschal. Das Reich Gottes wird die Umkehr
aller irdischen Verhéltnisse bringen (1,563; 6,24ff;16,25). Die Menschen, die Jesus und
seine Botschaft ablehnen, weil sie sich an die Gegenwart und ihre triigerischen Reich-
tiimer versklaven, ihr Denken und Sinnen véllig vom gegenwiirtigen Anschein bestim-
men lassen, verspielen in der Verteidigung der Gegenwart die Zukunft. Das Ausgerich-
tetsein auf die verfiihrerische Macht des Besitzes bringt Verderben. Das Heil gilt
denen, die sich von der Botschaft-befreien lassen tind ihren R. in der Zukunft wissen,
die nun bereits anbricht. Die Umkehrung aller irdischen Werte, die am Ende der Tage
sichtbar wird, wird bestitigen, daf3/allein der bei Gott angelegte R. bestindigen Wert
hat und dem Menschen die Rettung bringt (16,9). Dazu ist das Verhalten des Zachius
(19,8) und die Anweisung 14,12-14 Vorbild.

¢) Véllige Verwerfung-trifft den Reichen im Jakobusbrief. Wie im Urteil der
atl. Propheten ist er dér Ungerechte (2,6; 5,1ff) und hat in der bevorstehenden Welt-
verinderung nur Unheil zu erwarten (5,1ff; 1,10f; vgl. Jes 40,6ff). Erwihlt sind demge-
geniiber die » Armen, diedim Glauben reich sind (2,5).

d) Paulus ist an einem materiellen Begriff des Reichseins nicht interessiert, son-
dern fiillt ihn in der Anwendung auf Gott, Christus und die Gemeinde inhaltlich neu.
Fiir Gott ist die Fiille, der R"z.B. an Herrlichkeit (Rom 9,23; Eph 3,16) und Gnade (Eph
1,7; 2,7) kennzeichnend. An diesem R. hat die Gemeinde Anteil (1Kor 1,5; Eph 1,7.18).
Reichsein ist eschatologisches Geschenk und unabhingig vom irdischen Besitz. Der
Apostel macht — obwohlarm — viele durch die Predigt reich (2Kor 6,10). Wie Christus
uns nur durch den Weg der Entiuflerung reich machen konnte (2Kor 8,9; vgl. Phil 2,5-
10), so ist der Weg des Christen in der Welt der der Entiduflerung und briiderlichen
Hilfe (2Kor 8,2; 9,10f). Die Verwerfung Christi durch Israel wird zum R. fiir die Hei-
denwelt, indem sich die Heilspredigt nun an sie wendet (Rom 11,12). Der eschatologi-
sche Charakter des R. wird verkannt, wenn er Grund zu Selbstruhm und Sicherheit
der Gemeinde wird (1Kor 4,8).

e) Im 1. Timotheusbrief wird irdischer R. nicht verworfen, aber die Reichen werden
gewarnt, sich auf Vergingliches zu verlassen, und statt dessen aufgefordert, durch ih-
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ren Besitz reich an guten Werken zu werden (1Tim 6,17ff). Hebr 11,26 klingt pauli-
nisch: Zeitliche Schmach wurde fiir Mose zum R. im Blick auf die zukiinftige Beloh-
nung, wobei sein Leiden fiir das Volk das Leiden Christi zeichenhaft vorwegnahm. In
der Offenbarung findet sich eine doppelte Aussage: a) Die Reichen konnen nicht
vor dem Lamm bestehen (6,15), und die an Babylon reich geworden sind, verfallen mit
der Stadt (18,3.15.17.19). b) Die Gemeinde in Smyrna besitzt wahren R., obwohl oder
gerade weil sie um des Glaubens willen verfolgt wird (Offb 2,9). Laodizea dagegen ist
arm, weil es sich fiir geistlich reich hilt. Es wird aufgefordert;in der. Umkehr zum
Herrn reich zu werden (Offb 3,17f). In 5,12 kommt R. in der Ehrenbezeugung fiir das
Lamm vor.

3) In der Erzahlung vom Reichen (Mt 19,16-27 Par.) sind mhovowog [plousios] und
yofiwa [chrema] bzw. xtijua [ktema]) Wechselbegriffe. — yofjua [chrema], »tijua
[ktema] und SmagEg [hyparxis] bezeichnen nur Geld oder Hab und Gut, das in Geld
umzusetzen ist.

Enge Beziehung besteht zwischen popovas tis adwiag [mamonas tés adikias], dem
ungerechten Mammon (Lk 16,9.11), und 1} dwdn 108 whovtou [he apaté tou ploutou],
dem Trug des Reichtums (Mt 13,22; Mk 4,19), doch bleibt = wopwvag [mamonas] auf
die Bedeutung Kapital beschrinkt, von dessen verlockender-Macht es unabhingig zu
bleiben gilt.

Mit mheoventéw [pleonekted], mheovéning [pleonektés] und mheovetio [pleonexial
wird ein Gewinnstreben ausgedriickt, das auf Kosten der anderen geht. Der Gebrauch
von mhovtéw [plouted] und guihagyvoia [philargyrial (= Geldgier) in 1Tim 6,9f erinnert
an die Auffiihrung von mheovekia [pleonexial (— begehren)'in den Lasterkatalogen.

L Selter
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wtwyog [ptochos] arm - mrwyevw [ptocheino] arm sein, betteln - mrwyela [ptocheia]
Armut

[ 1) mtoyds [ptochos] gehort zur Wortfamilie nn- [pté-], zusammengekauert; dazu: nwioow
[ptesso] und mrdoow [ptosso|, sich (furchtsam) ducken, ntd€ [ptox], scheu. Es begegnet litera-
risch seit Homer (Od 6,208) und bezeichnet giinzliche soziale Abhingigkeit: bettelnd, auf frem-
de Unterstiitzung angewiesen, bettelarm, arm. Noch haufiger als die adj. ist die subst. Verwen-
dung (mit und ohne &vio [aner|, Bettelmann). Der Gegensatz dazu, oft im Zshg. anzutreffen,
ist mhovolog [plousios]; reich, begiitert. Im profanen Griech. ist die néchstliegende tibertr. Bedeu-
tung armselig, diirftig, karg; unfihig, etwas zu gewdihren (erst seit Dionysius Harlicarnassensis,
1. Jh. v.Chr, belegt). — Wichtigste Ableitungen: mtwyebw [ptocheud], betteln, das Leben eines
Bettlers fiihren, bettelarm sein; mwyeio. [ptocheia], Tatigkeit eines Bettlers, das Betteln, die Bet-
telhaftigkeit, die Armut.

2) Im frithen Griechentum gilt Armut weder als religios erstrebenswert, noch verleiht sie
eine besondere Qualifikation vor der Gottheit, noch stellt sie den Betroffenen in den besonderen
Schutz der Gétter (vgl. aber Hom Od 6,207f; 17,475). Wohltitigkeit, bes. an solchen, die durch
Schicksalsschlidge verarmten, wird von den Besitzenden als Tugend geiibt, weil sie der Gesell-
schaft niitzt, gilt aber nicht als religios-ethische Tat (dies erst, wohl unter christl. Einfluf3, bei
Julian, 4. Jh. n:Cht.). Auch eine bes. 6ffentliche Armenfiirsorge besteht nicht. In der spiteren
griech. Philosophie betrachtet man z.T. die Armut (bei den Kynikern als Bediirfnislosigkeit ver-
standen) als giinstige Voraussetzung fiir die Tugend. Unter allen materiellen Bedingtheiten des
Lebens, also auch in Armut tugendhaft zu handeln, ist hochstes Lebensziel.



81 Armut/Reichtum

II 1) In der LXX steht srwydg [ptochos] (ca. 100mal) fiir die 5 folgenden hebr. Aquivalente (fiir
a-d fast synonym mit — mévng [penés]:

a) 37mal fir Gni, (Wurzel ‘andh, sich biicken, gebeugt/elend sein): Es bezeichnet den Abhdin-
gigen, ja Horigen, weil ohne Grundbesitz. Bei wirtschaftlicher Abhingigkeit wird eigens b) oder
¢) (s.u.) hinzugefiigt. Davon abgeleitet heifst es dann allg. niedrig, kiimmerlich, von' verminder-
ter Kraft, meist gleichbedeutend mit sozial arm, unterdriickt (vor allem im Pentatéuch) und lei-
dend (vor allem in den Pss). Daf8 die Ursache solcher Armut in Enterbung oder unrechtméfSiger
Beeintridchtigung nicht im eigenen Verschulden liegt, geht daraus hervor, daf3 als ihr Gegensatz
nicht Reichtum, sondern Gewalttitigkeit gilt. Von daher ist auch zu yerstehen, dafs JHWH, der
Richter Israels, diese Armen schiitzt (s.u. 2 und 3) und sie allein darauf vertrauen und Hoffnung
setzen (vgl. auch = Demut, Art. moavg [pra-ys] II).

b) 22mal fiir dal, vor allem in der Prophetie des Am, in den Pss und.in den Spr. dal bedeutet
gering, unansehnlich, markiert ferner die soziale Lage vor allem der Unterschicht, des Landvol-
kes, als arm, elend, unbedeutend.

¢) 11mal fiir *2bjon, das am nichsten bei der herkdmmlichen Bedeutung von mtoyos [pto-
chos] liegt und den Bediirftigen, u.a. den Bettler bezeichnet! Dann heif3t es allg. (sehr) arm, (von
Reichen) unterdriickt. In der Verbindung ‘ani we “bjon gibt es — bes. in den Pss — die Haltung
des Beters vor Gott wieder (7mal, z.B. Ps 35,10; 86,1 LXX: wtoydg »ai wévng [ptachos kai penes];
LU: elend und arm). Vgl. das bekannte Luther-Zitat: »Wir sind Bettler, das ist wahr.«

d) 11mal fiir ras, das ausschlieflich im sozial-wirts¢haftlichen Sinne gebraucht wird: arm, be-
diirftig, darbend (gelegentlich auch mit névng [penés| tibersetzt; vgl. 2Sam 12,3); Lieblingswort
der Weisheits-Lit.; am hdufigsten in den Spr als Gegensatz zu reich (z.B. Spr 13,8; 14,20).

e) Als akkadisches Lehnwort (miskenii) hat das noch heute als Selbstbezeichnung orientali-
scher Bettler gebrauchte misken mit seinen Ableitungen = der Abhdngige, sozial Niedrigstehen-
de, in das AT Eingang gefunden (Koh 4,13; 9,15f). Aber nur in Sir 30,14 wird miskén durch
ntwyos [ptoches] und in Dtn 8,9 (Redaktor!) das abgeleitete Subst. durch mrwyelo [ptacheia]
wiedergegeben.

Vom Gehalt der hebr. Aquivalente her hat m. in der LXX seine Bedeutung vor allem im sozi-
al-wirtschaftlichen und religiosen Sinne'erweitert.

2) Weil Israels Land JHWHSs Land ist und bleibt, darf es in seinem Volk keine dauernde Ver-
armung geben. Deshalb deklariert das Bundesbuch (Ex 20,22-23,19) folgendes Programm,
das im Prinzip in Israel stets in Geltung geblieben, wenn auch selten verwirklicht worden ist:

a) Der Israelit, der infolge wirtschaftlicher Not sich als Schuldsklave verkaufen mufSte, soll
im Sabbatjahr wieder frei werden (Ex 21,2).

b) Im Sabbatjahr, dem Brachjahr, gehort der Ertrag des Landes den Armen (Ex 23,10f).

¢) Ausbeutung und Unterdriickung der Armen sind verboten (Ex 22,22-26);

d) ebenso Rechtsbeugung zuungunsten der Armen (Ex 23,6ff). —

JHWH selbst proklamiért sich darin als Beschiitzer der Armen (Ex 22,27b) und erinnert Isra-
el an seine Befreiungstat, die dasiAbhingigkeitsverhiltnis in Agypten beendete (Ex 22,21; 23,9).

3) Beim Ubergang von derNatural- zur Geldwirtschaft in der Konigszeit gerieten viele Bau-
ern in finanzielle Abhéngigkeit von der Stadtbevilkerung. Die Verarmung breiter Schichten des
Volkes wurde nicht nur zu einem schweren sozialen, sondern auch zu einem religiésen Problem
(Bruch des gottlichen Gesetzes)< Im Namen JHWHs treten daher vor allem die dlteren
Propheten Amos (2,7; 4,1; 5,11; 8,4), Jesaja (3,14f; 5,8f 10,2) und Micha (2,2; 3,2ff) gegen
die soziale Ungerechtigkeit, das:Bauernlegen, und fiir den Schutz der Armen auf und drohen
den Verantwortlichen, den Reichen, das Gericht Gottes an.

Nur aus dieser geschichtlichen Situation lif3t sich der Gebrauch des Begriffes arm, elend in
den Psalmen erkliren: Der Arme ist der Unrechtleidende; er ist arm, weil andere Gottes Ge-
setz miflachtet haben; hilflos und demiitig wendet er sich darum im Gebet zu Gott, aber nicht
nur um seiner eigenen Sache willen, sondern in dem BewufStsein, daf3 es letztlich um Gottes
Sache geht. So hat sich.aus der in Generationen geiibten Selbstidentifizierung des Beters mit
dem Armen im Klage- und Danklied des einzelnen (Ps 25,16; 40,18; 69,30; 86,1; 109,22) allmih-
lich der spezifische Gebrauch des Wortes »arm« als Selbstbezeichnung all derer herausgebildet,
die sich in grofler Not hilfesuchend an Gott wenden. Gott wird als der Beschiitzer der Armen
gepriesen (Ps 72,2.4.12ff; 132,15 u.8.), der den Unterdriickten gegen ihre Feinde Recht schafft
(Ps 9; 10; 35; 37; 74; 140).
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Das Dtn entwirft dann schliefSlich ein soziales Reformprogramm, das an der Rechtspre-
chung der Wiistenzeit orientiert ist, vermutlich allerdings nur ein Jahrzehnt durchgefiihrt wer-
den konnte. Es enthilt eigene Schutzbestimmungen fiir die Armen (Dtn 15,1-18; 24,14ff u.6.;
wo das Wort mrwydg [ptochos] freilich fehlt und der Begriff »Bruder« als t.t. fiir den verarmten
Volksgenossen vorherrscht).

Ezechiél sieht vom Exil aus den Zusammenbruch des Restreiches als Strafe JHWHs fiir das
Schinden der Armen und Elenden an (Ez 22,29). -

Die Not des Exils fiihrt zeitweilig dazu, daf} die Begriffe » Arme« und »Elende« zur kollektiven
Selbstbezeichnung des Volkes werden. Eine Reihe eschatologischer VerhieifSungen redet in dieser
Weise hoffnungsvoll von der Zukunft des Volkes (Jes 29,19; 41,17; 49/13; 51,21f; 54,22ff; 61,1ff).

Von weit geringerer religiéser Dichte sind die vielfachen reflektierenden und sehr unter-
schiedlichen Aussagen der Weisheitsliteratur iber die Armen; sie reichen vom Erkliren
der Armut als selbstverschuldet (Spr 6,6-11; 23,21) und der Furcht vor demArmsein (Sir 40,28)
bis zum Ruhm des Armen und der Aufforderung, seine Lage zu lindern (Sir 10,30; Spr 14,31).

4) Alle Ziige der atl. Aussagen iiber die Armen finden sich auchiim antiken Judentum
wieder, und zwar sowohl in bezug auf die materielle Armut und ihre Linderung als auch auf
ihre Vergeistigung und geistliche Einordnung. Bemerkenswert sind:

a) Die rituell gepflegte, grofle freiwillige Wohltdtigkeit im gesamten Judentum. Eine
besondere Praxis der Liebeswerke (Speisung der Armen, Kleidung der Nackten) iibten die Grup-
pen der Pharisier, Essener und hell. Jerusalemer Juden (vgl. auch St=B. IV, 536-558 iiber »die
altjiidische Privatwohltitigkeit«). —

b) Die vorziigliche Organisation der offiziellenn Armenfiirsorge in den Synagogalge-
meinden bis hin zur Einrichtung von Hospizen, uim so mehr, als keinerlei Tendenz programma-
tischer sozialer Nivellierung in ihr feststellbar war. Sie hat ihre Wurzeln in den ethischen Gebo-
ten des AT und wurde erméglicht durch die Tempelsteuer-bzw. — nach der Zerstérung
Jerusalems — das wochentliche offentliche Almosen (> herrschen/dienen, Art. dwaxovéw 11, 2;
vgl. Taanit 24a). Bes. aufschluSreich sind hierfiir die Traktate Pea in Mischna, Tosefta, Jerusale-
mer Talmud, wenn auch die Darstellung idealisiert (vgl. A. Cronbach, HUCA 18, 1944, 119-156).
Den besitzlosen Priestern, Leviten, Fremdlingen, Witwen und Waisen kommt ferner der am
Ende jedes 3. Jahres abzuliefernde Armenzehnt (vgl. Dtn 14,29; 26,12) zugute, der weiter erho-
ben wird, ja nach dem Jahre 70 n.Chr. sogar neue Bedeutung gewinnt. —

5) In der geistlichen Beurteilung der-Armut zeigen sich.grofle Unterschiede:

a) So reservieren unter den psetidepigraphischen Schriften bes. die Pss Salomos das Pradikat
»Armec fiir die Menschen, die Objekt gottlichen Heilshandelns und dadurch identisch mit den
Gerechten sind. Lastende materielle Not und Martyrium sind dabei meist mit eingeschlossen.

b) Die Gemeinde »der Armen« von Qumtran (nach 1QpHab 12,3.6.10; 4Q 17,1 [pPs 37]),
1,3-4,111,10; vgl. 1QM 14,7; Selbstbezeichntuing wie spiter bei der Urgemeinde; der Beter der
Qumran-Pss nennt sich oft$arm und elend«) macht den Verzicht auf Eigenbesitz zur Ordensre-
gel und bildet bis zur erhofften endzeitlichen Rettung ein gut organisiertes Gemeinschaftswe-
sen. Armut ist kein Entschuldigungsgrund fiir das mangelnde Forschen nach Weisheit (4Q
416,2,111,12f). In ihren Schriftén polemisiert die Qumrangemeinde gegen die die Armen ausbeu-
tende Priesterschaft.

c) Die vorherrschende rabb. Theologie endlich spricht der Armut jeglichen theol. Wert
ab, sieht sie gelegentlich sogar in'der Armut an Thora, der einzigen wirklichen Armut, begriin-
det (vgl. bNed 41a; im Gegensatz dazu die 1. Seligpreisung nach Mt, s.u. III, 2b). Das mufSte zu
einer moralischen Uberhebung iiber die Armen fithren. Im krassen Gegensatz dazu steht eine
volkstiimliche Eschatologie, die das BewufStsein festhilt, »daf} die Armen die ersten Objekte des
gottlichen Erbarmens sein werden« (Bammel, ThRWNT VI, 902), dabei freilich der Gefahr nicht
entgeht, die Armut an sich zu idealisieren.

Y 1) Im NT findet sich mrwyodg [ptochos], arm, 34mal, mit Hauptvorkommen in den
Evv. (24mal), bes! bei Lk (10mal, davon 6mal im Sondergut); mrwyeio [ptocheia], Ar-
mut, nur 2Kor 8,2.9; Offb 2,9; mtwyevw [ptocheud], arm sein, nur 2 Kor 8,9.

2a) Markusevangelium und seine Par. verwenden mtwyos [ptochos] im
eigentlichen Sinne. — Dem Reichen, der das ewige Leben ererben méchte, antwortet
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Jesus: »Verkaufe alles, was du hast, und gib es den Armen« (so Mk 10,17ff; Lk 18,18ff).
Mt 19,20 schwicht zwar diese Forderung ab, sieht jedoch ihre Erfiillung als-Vorausset-
zung der Vollkommenheit an. — In Mk 12,41ff Par. sagt Jesus, dafS das (scheinbar gerin-
ge) Opfer der unterstiitzungsberechtigten armen Witwe die Spenden /der Reichen weit
ibertrifft. — Nur im Zshg. der Passionsgeschichte weist Jesus in dem Mk 14,7 /Par.
iiberlieferten Wort darauf hin, dafy das Almosengeben zuriickzustehen hat in demi Au-
genblick, in dem eine letzte Gelegenheit sich bietet zur verschwenderischen Liebestat
an ihm, dem zum Tode Bestimmten.

b) Matthdus- und Lukasevangelium haben gemeinsam die Erwihnung
der Armen in der Antwort Jesu auf die Tauferfrage in'Mt 11,5 Par. und in der 1. Selig-
preisung (Mt 5,3; Lk 6,20), bei der allerdings die Frage, ob die Form bei Lk oder die bei
Mt als urspriinglich zu gelten hat, ebenso umstritten ist wie die andere, ob das Wort
schon aus jiid. Uberlieferung iibernommen ist. Vieles spricht dafiir, daf8 der kiirzere lu-
kanische Wortlaut der urspriingliche ist, die Anredeformi dort jedoch sekundar.

Beide Stellen verstehen »arm« nicht im allg. sozialen Sinn. Die erweiterte Fassung
des Mt (mwrwyol @ mvevuat [ptochoi to pneumati], geistlich, an Geist arm) meint den,
der willentlich seine Armut als dem Willen Gottes gemif ertrdgt und sich nach der
Fiille des Heiligen Geistes als der entscheidenden gottlichen Hilfe sehnt, die Jesus ver-
heifst (— Demut). Bei Lk beschrinken sich die Seligpreisungen wesentlich mehr auf die
Armut (Arme, Weinende, Hungernde, Gehafite); ihnen folgen die Weherufe iiber die
Reichen (Lk 6,24-26). Lk macht durch die Anrede in der 2. Person (»ihr Armen«) deut-
lich, daf3 die Seligpreisung die Armut der Nachfolge im Auge hat: Denn alle Verhei-
Bungen Gottes fiir die Armen und Leidenden, Elenden und Gebeugten (z.B. Jes 57,15;
61,1), die Weinenden (Ps 126,5f) und Hungernden (Jes 49,10; Ez 34,29) findet erfiillt,
wer dem Sohn glaubt. Im gleichen Sinn wird auch in Mt 11,5 Par. (Zitat von Jes 61,1)
Jesus als der Erfiiller der Heilssehnsucht des Alten Bundes proklamiert. Seine Taten
gipfeln in der Befreiungsnachricht fiir die Armen.

¢) Lukas hat dieses Jes-Zitat programmatisch an den Anfang der Verkiindigung
Jesu gesetzt (4,18). Er verbindet die-Durchfiihrung dieses Leitmotivs mit einer scharfen
Polemik gegen die Reichen (LK 6,24ff). So fordert Jesus nach dem Zeugnis dieses Evan-
geliums (14,7ff) einen Gastgeber auf, die Arimen und andere, von denen keine Gegen-
einladung zu erhoffen ist, zum Gastmahl zu laden, und verheiflt dafiir eschatologi-
schen Lohn (14,13f); wie auch die Armen die Reihe der Ersatzgiste im Gleichnis vom
groflen Gastmahl eroffnen (14,21).

Lazarus, wortlich »Gott hilft«, ist der Typ des von Gott angenommenen Armen
(16,20.22), der an ihm versagende namenlose Reiche der Typ des von Gott Verdamm-
ten (vgl. 12,13-21). Und wenn Zachdus nach seiner Bekehrung die Hilfte seines Besit-
zes den Armen gibt (19,8), so driickt sich darin sein Dank fiir Jesu heilbringende Soli-
daritdt mit den Verlorenen aus.

3) Paulusverwendet dén Begriff arm nur selten, und zwar:

a) im Zusammenhang der Kollektensammlung fiir die Jerusalemer Urgemeinde,
wohl deren Selbstbezeichnung »die Armen von Jerusalem« aufnehmend (Rém 15,26,
v dylwv [ton hagion] ist zugefiigt; Gal 2,10);

b) werden dadurch die von den Heiden verehrten kosmischen Machte als armselig
entwertet (Gal 4,9);

c) charakterisiert.er in 2Kor 6,10 zusammen mit der Antithese »die doch viele reich
machen« die paradoxe Situation des apostolischen Dienstes (das iibernommene stoische
Schema wird durchbrochen, vgl. Bammel, ThWWNT VI, 909,227).

d) dienen das Verb (nur 2Kor 8,9; dynamisch: arm werden; ingressiver Aor.) und
Adj. dazu, die Selbstentduflerung Jesu Christi zugunsten der Menschen in Erinnerung
zu bringen (vgl. Phil 2,7; aber auch 2Kor 6,10; 8,2, wo Entsprechendes vom Apostel
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bzw. der Gemeinde gesagt wird). Die Gegenbegriffe reich sein und reich werden stehen
hier fiir die von Jesus preisgegebene, gerade dadurch aber ihm selbst und-den Men-
schen wiedergewonnene Gemeinschaft mit dem Vater. Auch diese dogmatische Erinne-
rung begriindet ethische Konsequenzen: 8,7f.14f.

4) Jakobus wendet sich heftig gegen die Vormachtstellung der Reichen'in der Of-
fentlichkeit und in der Versammlung der Gemeinde (2,2f.6f) und setzt sich fiit die
Gleichachtung der Armen ein. Er begriindet dies damit, daf3 Gott die vor der Welt Ar-
men erwihlt hat (V. 5; vgl. 1Kor 1,27-29) und die auf Erden geiibte Barmherzigkeit der
Maf3stab des Endgerichtes sein wird (V. 13; vgl. Mt 25,31-46).

5) In den Sendschreiben der Offenbarung werden in 2,9 (Smyrna) und 3,17
(Laodizea) in dem Gegensatzpaar arm-reich die Mafistibe des erhohten Herrn (1,9ff)
denen menschlicher Selbsteinschitzung entgegengestellt. — 13,16 beschreibt, wie alle
sozialen und wirtschaftlichen Stinde, Reiche wie Arme, der Suggestivkraft des Tieres
aus dem Abgrund erliegen.

H.H. Efler

| ey |

yofina [chréma] Geld, Besitz - wtijua [ktema] (Grund-)besitz - VmagEg [hyparxis]
Existenz, Vermogen - td Omdoyovra [ta hyparchonta] Vermogen

I yofiua [chréma] (zu xofj [chre], es ist n6tig) bezeichnet das Notwendige, die Sache, das Ereig-
nis, dann Hab und Gut, Reichtum; seit Homer (nicht in Ilias) belegt, meist im Plur; im Sing.
seltener, meist: Menge von, auch Geld. wtijpa [ktema] (zu »vdouon [ktaomai], das Erworbene)
ist, ebenfalls seit Homer, der Besitz jedér Art, wird aber seit dem 4. Jh. v.Chr. auf den Besitz von
Grund und Boden eingeschrinkt. imaoEig [hyparxis| findet sich nachklassisch in der Bedeutung
Dasein, Existenz und allg. Besitz, Vermagen.

II  In LXX geben die Worte die verschiedensten hebr. Begriffe wieder. yofjua [chréma] heifit Ijob
27,17; 2Chr 1,11 Geld (2Chn.1,11f neben mhottog [ploutos]; Dan 11,24.28 bezeichnet es die rei-
che Kriegsbeute, 11,13 dén Heerestroff). wtiua [ktema] ist insgesamt sehr selten belegt und
steht nur ausnahmsweise fiir nakalah Ijob 20,29, fiir $adeeh, Feld, Spr 23,10, und keran, Wein-
berg, Spr 31,16. & ndoyovra[ta hyparchonta], das, was einer hat, das Vermogen, der Unter-
halt (Gen 13,6; 31,18; 36,6.7; 45,18; Spr 6,31; Koh 5,18; 6,2) iibersetzt sinngemif} eine Fiille
hebr. Wendungen und hat kaum einen negativen Beiklang, sondern ist typisch fiir die hebr. Ei-
gentumsauffassung(vgl-Art. mhoitog). Bei dem Wort SmagEig [hyparxis] zeigt sich jedoch bes.
in den Spr (dhnl. mlottos [ploutos]) eine kritische Beurteilung des Reichtums bzw. der damit
verbundenen Gefahren (vgl. dazu das Buch Ijob). Besitz ist nicht das hochste Gut, sondern ge-
ring gegeniiber der — Ehre (Spr 6,31); aber er verfiihrt dazu, bei ihm Schutz und Lebenssicher-
heit zu suchen'(18,10f); vgl. Spr 11,28; 18,10ff; 28,6.11; Sir 11,19; 27,1ff; 31,3.5f.

II 1) Uberblick: Im NT findet sich xofjua [chréma] auBler Mk 10,23 = Lk 18,14 (Mt
19,22 whovoiog [plousios]) nur in der Apg (8,18.20; 24,26) und ist mit Geld zu tiberset-
zen. Der Sing. kommt nur Apg 4,37 vor. «tijua [ktéma] kommt im Sing. nur Apg 5,1 im
Wechsel mit ywoiov [chorion] (V. 3.8) in der Bedeutung Acker vor; »tiuata [ktemata]
sind die Grundstiicke (Mk 10,22 = Mt 19,22; Lk 18,23 mhotowog [plousios]), von denen
Apg 2,45 der iibrige Besitz (0mdoEews [hyparxeis]) unterschieden wird. Auch im NT ist
das Partizip tmdgyovra [hyparchonta] mit 14 Belegen hiufiger als das Subst. HmagEig
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[hyparxis] (dieses nur Apg 2,45; Hebr 10,34, hier im Wechsel mit dndoyovta [hyp-
archontal). Es findet sich aufler Mt 19,21; 1Kor 13,3; Hebr 10,34 nur bei Lk(8,3; 11,21;
12,15.33.44; 14,33; 16,1; 19,8 und Apg 4,32) und bezeichnet allgemein dén Besitz.

2) Theol. Bedeutung: Jesus fordert vom reichen Jiingling /die radikale Ab-
wendung von seinem Besitz um des Reiches Gottes willen (vgl. mhotitog [ploutos]):
»Verkaufe, was du hast« (Mt 19,21 Par.). Doch sein Reichtum (¥xwv #mjucto sohhd
[echon ktemata polla] — »er hatte viele Giiter« Mk 10,22; bei Mt und Lk miotoiog
[plousios]) hinderte ihn, dem Ruf Jesu zu folgen. So stark ist.die Fessel des Besitzes
(vgl. popwvag [mamonas]), da3 ein Reicher (t& yofjuaza Eyovreg [ta chremata echon-
tes] Mk 10,23 = Lk 18,24; mhovowg [plousios] Mt/19,23). nur »schwerlich« in das
Reich Gottes gelangen kann. Recht angewandt, kann das Hab und Gut jedoch zu gu-
ten Taten dienen. Beispiel dafiir sind die Frauen, die Jesus und seine Jiinger versorgen
(Lk 8,3), und Zachius (Lk 19,8; vgl. auch Lk 12,33). Die dufSerst kritische Haltung des
Lk gegeniiber jeglichem Besitz zeigt sich darin, daf3<er als einziger Evangelist das
Gleichnis vom reichen Kornbauern bringt (Lk 12,1621). Habgier (12,15), die in wirt-
schaftlichen Giitern eine entscheidende Lebenssicherheit sucht und damit in die Verlo-
renheit fithrt (— begehren, Art. mheoveEia), ist nach ntl. Urteil ein Grundlaster des
von Gott gelosten Menschen.

Wohl z.T. aufgrund der radikalen Forderung Jesu (Lk 12,33), v.a. wohl aber durch die
Naherwartung bestimmt, verzichteten einzelne Glieder der Jerusalemer Urgemeinde
auf ihre Eigentumsrechte (Apg 4,32 dmdoyovra [hyparchonta]; 2,45 xuijuato xal Omdo-
Eewg [ktemata kai hyparxeis]), verkauften ihr Gut, wenn Not herrschte (2,45), und ga-
ben das Geld den Aposteln zur Verteilung (so.4,36f Barnabas und 5,1 Ananias).

Abwegig ist der Gedanke des Magiers Simon, die Wunderkraft des heiligen Geistes
kaufen zu kénnen (Apg 8,18.20).

1Kor 13,3 bewertet Paulus u.a. dig'mit dem Besitz vollbrachte gute menschliche Tat
nach dem einen giiltigen Kriterium: der > Liebe. Wenn die Bereitschaft, den Besitz an
Arme wegzugeben, nicht eine Einheit mit der Liebe bildet, ist das Werk nutzlos!

Hebr 10,34 steht der »bessere-und bleibende Besitz«, das Heil, dem vergénglichen
Besitz gegeniiber, den die Christen im Blick auf die Verheilung (etwa Lk 12,33) gerne
verlorengegeben haben.

E Selter

HERMENEUTISCHE UBERLEGUNGEN

1) Ausgangspunkt einer Besinnung iiber die biblische Botschaft zu Armut und Reich-
tum mufd heute die Not von Milliarden Menschen, die ungerechte Verteilung der
Giiter dieser Welt und die jahrhundertelange Ausbeutung eines grofien Teils der
Menschheit dutch eine relativ kleine Herrschaftsschicht sein. Da diese iiber Technik,
Organisation; wirtschaftliche; politische und militirische Macht verfiigt, hat sie auch
die Medien in ihrér Hand und kann damit Nachrichten und Informationen iiber die
Weltlage manipulieren. Diese Zusammenballung von Macht entstand seit dem Ende
des Mittelalters in der nordlichen Hemisphire der Welt, zunichst in Europa, dann in
den USA und in letzter Zeit auch in Ostasien. In diesen sog. reichen Lindern wurde
die. Armut scheinbar iiberwunden. Der technologische Fortschritt hat den Menschen
das Leben und die Arbeit ungeheuer erleichtert. Es wurde ein allgemeines Wohl-
standsniveau erreicht, von dem die drmeren Kontinente, Linder und Menschen nicht
einmal zu traumen wagen.

Andererseits konzentrierte sich die Armut bis hin zur bitteren Not zunehmend in
den meisten ehemaligen Kolonien der europiischen Michte in Lateinamerika, Afrika,
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Asien und der Karibik. Diese Regionen und ihre Lénder wurden zunichst als »unter-
entwickelt« eingestuft und dann euphemistisch »Entwicklungslinder« genannt, zeit-
weise auch unter dem Begriff »Dritte Welt« zusammengefafSt, um sie von der »Ersten
Welt« (den reichen Lindern) und der »Zweiten Welt« (den Lindern des ehemalig kom-=
munistischen Ostblocks) zu unterscheiden. Daf3 zu dieser »Dritten Welt« zwei Drittel
der Menschheit gehoren, zeigt die Ironie der sprachlichen Verschleierung. Die Entwick-
lungsideologie iibersieht bewuf3t, daf3 der wirtschaftliche Aufstieg der reichen Léander
iberhaupt erst durch die Kolonialwirtschaft erméglicht wurde.

Die Armut hat sich iiber urspr. nachbarschaftliche Erfahrungen hinaus somit zu
einem Problem der Vélkergemeinschaft verwandelt, auf Weltebene in ein Nord-Siid-
Problem. Die Einbeziehung Lateinamerikas ab 1492 in die von Europa gelenkte Welt-
wirtschaft brachte fiir diesen Subkontinent den grofiten Holocaust. und die grofite
okologische Katastrophe der Menschheitsgeschichte mit sich. Habgier, Profitdenken,
Ausbeutung, Versklavung und Ungerechtigkeit hinterlieBen bittere Armut und vieler-
orts eine zerstorte Natur. Fir Afrika kam dazu die Versklavung vieler Millionen
Schwarzafrikaner.

Nach den Jahrzehnten des »Wirtschaftswunders« ist aber auch in Europa und
den USA wieder eine zunehmende Armut und ein Auseinanderklaffen der sozialen
Schichten zu beobachten, und nach dem Zusammenbruch des Kommunismus bre-
chen in den Lindern der ehemaligen Zweiten. Welt verstarkt soziale und politische
Probleme auf. Das Problem der Armut und der gerechteren Verteilung der lebens-
wichtigen Giiter dieser Welt stellt somit eine Herausforderung fiir die gesamte
Menschheit dar.

2) Die Frage nach dem Woher der Armut bzw. des Reichtums wurde schon seit
biblischen Zeiten von der herrschenden Schicht oft mit einer — spiter auch von Macht-
habern in armen Lindern iibernommienen — Ideologie beantwortet, die im Reichtum
einen Segenserweis Gottes sah. Dies fiihrte:zu Selbstgerechtigkeit und Uberheblichkeit,
oft zu einer herablassenden Haltung gegeniiber den Armen als faulen, dummen, von
der »Natur« benachteiligten Menschen. Eine besondere Verschleierung des Problems
stellt dabei die Vergeistigung der Armut und die Forderung auf freiwilligen Verzicht
und auf Askese dar: die Umpragung des biblischen Sprachgebrauchs verwandelte die
Almosen in ein Ruhekissen fiir das schlechte Gewissen der Wohlhabenden und mifi-
brauchte diese durchaus berechtigte Institution.

Das Zeugnis der Bibel.ist demgegeniiber eindeutig: Gott steht auf der Seite der Ar-
men, Notleidenden, AusgestofSenen, Verachteten und Hilfsbediirftigen. Wer sich an ih-
nen vergeht, indem ¢r durch’ Ungerechtigkeit und Ausbeutung ihre Not herbeifiihrt
oder sie darin beldf3t, hat.den lebendigen Gott gegen sich. In Christus hat Gott freiwil-
lig die Armut seiner Kinder auf sich genommen. Dieses grofite Zeugnis seiner Liebe zu
seinen Geringsten ist die Kronung einer langen Offenbarungslinie, die seit den Anfén-
gen des Volkes Gottes die Option Gottes fiir die Armen, Gequilten und Verachteten
betont. Denn /Armut hat ihre strukturelle Ursache in Unrecht, Versagen der Ge-
meinschaft und Ungehorsam vor Gott. Enterbung, Ausbeutung, unrechtmifige Beein-
trachtigung zeigen als Gegensatz der Armut nicht Reichtum, sondern Gewalttitigkeit.
Deshalb schiitzt Gott als Richter die Armen. Die Bestimmungen des Bundesbuches (Ex
20,22-23,19) iiber das Sabbatjahr und das soziale Reformprogramm des Dtn zeugen
von. den Bemiihungen, diese Einsichten auf Volksebene in die Tat umzusetzen. Die Pro-
pheten erhoben ihre Stimme gegen die Ungerechtigkeit und Unterdriickung und stell-
ten sich schiitzend vor die Armen. In den Psalmen findet sich eine Selbstidentifikation
des demiitigen Beters mit dem unrechtleidenden Armen. Daraus entwickelte sich der
Gebrauch des Wortes »arm« als Selbstbezeichnung derer, die sich in ihrer Not hilfesu-
chend an Gott wenden.
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Die Betonung der Verkiindigung des Evangeliums an die Armen, die Seligpreisungen
der Armen und die Weherufe iiber die Reichen, die Polemik gegen den Mammon und
gegen die Vormachtstellung der Reichen in Gesellschaft und Gemeinde; die Erwéhlung
der Armen durch Gott, die Rede vom Gegensatz zwischen den himmlischen und den
irdischen Schitzen, die Warnung vor Lebenssicherung durch Reichtum und vor Hab-
gier, die Aufforderung, in Gott reich zu sein, die Entlarvung der Geldgier als Wurzel
alles Ubels, dies alles schafft eine Umkehrung derjenigen Werte, die von Geld, Gut,
Reichtum und Armut geprigt sind. Die Barmherzigkeit und das Teilen' mit den Notlei-
denden ist nun der Mafistab fiir die Nachfolge Jesu. In_den darbenden Mitmenschen
gibt uns der erhohte Herr die unermefSliche Chance,/ihm selbst in seiner Niedrigkeit
zu begegnen. Darum sind die Néte der Armen nicht nur soziale und politische Fragen,
sondern an unserer Bewihrung in der Begegnung mit ihnen fallen auch endzeitliche
und letztgiiltige Entscheidungen. Dabei begriindet die titige Liebe zu den Armen kei-
neswegs ein Verdienst, das Christus zu wiirdigen hitte; weil alles, was wir tun, nur als
dankende Antwort auf Jesu vorherige grundlegende und stets neue gnidige Zuwen-
dung zu uns geschieht: Solidaritdt, Barmherzigkeit, Liebeswerke sind bestenfalls gerade
das, was wir schuldig sind. Und umgekehrt ist Armut vor Gott nicht in sich positiv
qualifiziert oder als »besserer« Stand angesehen.

3) Die biblische Botschaft begriindet kein perfektes soziales Programm zur endgiilti-
gen Beseitigung menschlichen Elends auf Erden. Aber sie halt doch fiir alle Erdenzeit
den Impuls wach, die Armen dieser Welt wahrzunehmen, ihnen helfend nahe zu sein,
von ihnen zu lernen und das Leben und alle Gaben und Giiter dieser Welt mit ihnen
zu teilen. Diese Orientierung leitet sich von.dem biblischen Grundgedanken ab, daf3 die
Welt mit allem, was sie enthilt und trigt, Gott gehort und von ihm in die verantwort-
liche Verfiigung des Menschen gestellt ist. Wenn aber ein Mensch oder eine bestimmte
Gruppe sich nicht mehr als Verwaltér anvertrauten Gutes, sondern als absoluter Herr
betrachtet, dann wird die Gabe vom Geber. gelost. Der Mensch verfillt dann der dop-
pelten Illusion, seine Existenz und den Sinn seines Lebens einerseits auf Besitz stiitzen
und andererseits dartiber véllig freiwverfiigen zu kénnen. Besitz aber gewinnt durch die
falsche Einschitzung als Lebensgrundlage und -sinn leicht eine eigene Macht, deren
Sog den Menschen in Habsticht, Geiz, Unfreiheit, Vergehen am Mitmenschen durch
Ausbeutung und Unterdriickung zieht.

Auf dem Hintergrund dieser biblischén Einsichten miissen auch die heutigen Pro-
bleme der Beziehung zwischen Arm und Reich und der Verantwortung der Chri-
stenheit gesehen werden: Uberbevélkerung, Nord-Siid-Konflikt, Umweltzerstsrung,
»Totaler Markt«, MifSbrauch des Postulates wirtschaftlicher Freiheit zu unkontrollier-
barer Ausbeutung, die di¢ benachteiligten Menschen und die Umwelt zerstort. Die
Erde beherbergt mehrere Milliarden Menschen; aber eine nur relativ kleine Gruppe
der Menschheit hat iiber Generationen und Jahrtausende hinweg die Masse des bebau-
baren Landes, der Bodenschitze und der Giiter in ihre Verfiigbarkeit gebracht und ihr
Recht daran mit der »unantastbaren Heiligkeit« des Privateigentums begriindet, wenn
notig auch mit Gewalt verteidigt. Aber auch der von anderen Gruppen und Machtha-
bern vertretene alleinige’ Eigentumsanspruch der Gesellschaft erwies sich als Trug-
schlufi, da die wirtschaftliche und politische Macht wieder in den Hinden einiger we-
niger lag und die allgemeine Unzufriedenheit der Bevolkerung den Zusammenbruch
der entsprechenden:Systeme einleitete.

Die Bibel nun’ setzt demgegeniiber wichtige Orientierungspunkte und
Grenzpfahle, jenseits derer die Gefdhrdung des einzelnen und der Gemeinschaft durch
Ausbeutung und Habgier lauert. So bleibt im AT das Land JHWHs Eigentum und wird
dem Familienverband nur als Lehen anvertraut, worin sich die Vorldufigkeit und sozia-
le Bindung allen Besitzes ausdriickt (vgl. die Halljahrsbestimmungen Lev 25). Die neu
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entstehende Armut in der modernen Industriegesellschaft und das Nord-Siid-Problem
konnten durchaus auf diesem Hintergrund zu durchdenken sein. Weitere-Orientie-
rungsmarken der biblischen Botschaft sind der Hinweis auf die Vorldufigkeit allen
menschlichen Tuns, die Verginglichkeit des Reichtums und aller Giiter, die Betonung
der Liebe als hochstes Kriterium und die Bereitschaft zum Teilhabenlassen find Teilen.
In der Welt Gottes, in der er sich selbst sein Volk, ja — seit dem Neuen Bund —diese
Menschenwelt zum Eigentum erworben hat, kann nichts erworben oder besessen wer-
den, das nicht zunichst Gottes Eigentum ist. Indem er es denMenschen anvertraut,
will er Leben erméglichen, seine Kinder erfreuen, sie zur Dankbarkeit anleiten und
zum verantwortlichen Dienst am Néchsten und der /Gemeinschaft ausriisten. Besitz
aber kann nur dann die Freiheit, das Leben und das Zusammenleben der Menschen
fordern, wenn er in der Freiheit zum Verzicht und in der Bereitschaft. zum Teilhaben-
lassen der Notleidenden verwaltet wird (vgl. = Barmherzigkeit; = Freiheit; > Gemein-
schaft). Wo das Streben nach Besitz zur Existenzgefdhrdiung anderer fithrt und der Le-
henscharakter des anvertrauten Gutes egoistisch verleugnet wird, sind die Grenzpfihle
ebenso tiberschritten wie da, wo die Moglichkeit fiir den einzelnen, verantwortlich le-
ben, arbeiten und verfiigen zu konnen, zugunsten einer angeblich wohltatigen und fiir-
sorgerischen Gesellschaft eingeschrankt wird. Weder kann.eine Gleichstellung aller
ohne Riicksicht auf ihre Gaben und Fihigkeiten gefordert werden, noch kann dem frei-
en Spiel der Krifte unbegrenzter Raum gegeben werden, bei dem unter die Réder
kommt, wer zu schwach ist.

Die Diakonie der christlichen Kirche steht vor der doppelten Herausforderung, die
konkrete Not der leidenden Mitmenschen zu lindern, gleichzeitig aber — im vollen Be-
wufStsein der Vorlaufigkeit alles menschlichen Tuns, auch der Werke der Liebe und der
bestgemeinten Programme — die Veranderung armutsproduzierender Strukturen anzu-
visieren. Der offentliche Liebesdienst: der Gemeinde, soll er gezielt und durchdacht
sein, kommt einerseits im technisierten Zeitalter nicht ohne ein hohes Maf$ an Organi-
sation und konkreter Planung aus, mufs aber andererseits mit spontaner Anpassungsfa-
higkeit verbunden sein, da er ja.immer mit Menschen als Subjekten zu tun hat, und
nicht mit Objekten der Wohltitigkeit. Die, dienende Bereitwilligkeit, durch das Leben
mit den Notleidenden auch ihre Armut zu teilen und zu iibernehmen, und die Bereit-
schaft, Armut anderer zu lindern 4ind zu/beheben, kurz: auf der Seite der Armen zu
stehen, bleibt um Christi willen auch ein stindiger Maf3stab fiir die Glaubwiirdigkeit
der christlichen Kirche vor der Welt (vgl. &> Demut; — herrschen/dienen). Dabei muf3
solche Diakonie Sache der ganzen Gemeinde sein bzw. werden und darf nicht auf Spe-
zialisten abgeschoben/werden: Nicht Kirche fiir die Armen, sondern Kirche mit Ar-
men. Die Botschaft von der' Liebe Gottes fiihrt notwendig zu einem Umdenken/-lernen
der Reichen, einer Bekehrung der Wohlhabenden und zur Einbeziehung der Armen als
Lehrmeister der Menschen in.den Fachern Liebe, einfaches Leben (auch 6kologisch
sinnvoll!) und Uberlebenskunst.

R. Kriiger

Lit.: H. Bornhdiuser, Der Christ und seine Habe nach dem NT, 1936, 30ff — H. Bolkestein, Wohl-
titigkeit und Armenpflege im vorchristl. Altertum, 1939 — J. Biickers, Die biblische Lehre vom
Eigentum, 1947 — H. Frl:g’. v. Campenhausen, Die Askese im Urchristentum, 1949 — E. Preisker,
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5,3 et les mwj ruah de Qumran, in: Neutestamentlicﬁe Aufsitze. FS J. Schmid, 1963, 53-64 —
L.E. Keck, The Poor among the Saints in the NT, ZNW 56, 1963, 100-129 — A. Hermann/S.
Richter (Hgg.), Arm und Reich in der Urkirche, 1964 — L.E. Keck, The Poor among the-Saints in
Jewish Christianity and Qumran, ZNW 57, 1964, 54-78 — B. Noack, Jakobus wider die Reichen,
StTh 18, 1964, 10-25 — P. Gauthier, Die Armen, Jesus und die Kirche, 1965 — L.E. Keck, The Poor
among the Saints in the NT, ZNW 56, 1965, 100-129 — W.G. Kiimmel, Der Begriff des Eigen-
tums im NT, in: ders., Heilsgeschehen und Geschichte I, 1965, 271-277 — E.P. Groenewald, God
and Mammon, Neotestamentica 1, 1967, 59-65 — H.G. Schmalenberg, Der Begriff >armc¢ als
Selbstbezeichnung des Beters in den Qumranschriften, 1970 — K. Berger, Die Gesetzesauslegung
Jesu, 1972, 396-460 — S.P. Colella, Zu Lk 16,9, ZNW 64, 1973, 124-126 — M. Hengel, Eigentum
und Reichtum in der frithen Kirche, 1973 — H.P. Riiger, Mauwvag, ZNW 64, 1973, 127-131 — W.
Schmithals, Lukas — Evangelist der Armen, ThViat 12, 1973/74, 153-164 — M. Schwantes, Das
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— H. Giesen, Eigentum im Urteil Jesu und der Jegustradition, Communio 27, 1998, 1-14 —
A. Merz, Mammon als schirfster Konkurrent Gottes — Jesu Vision vom Reich Gottes und das
Geld, in: S.J. Lederhilger (Hg.), Gott oder Mammofi: Christliche Ethik und die Religion des Gel-
des, 2001, 34-90. Neuere Literatur s. S. 2107.

Art — Gestalt; > Natur

Auferstehung

Wo das NT von Auferstehung bzw. Auferweckung spricht, gebraucht es zwei unter-
schiedliche Wortgruppen; die ¢ine hdngt mit dem Verbum d&viotnu [anhistemi], die
andere mit dem Verbum é¢yeigw [egeiro] zusammen. Beide Wortgruppen werden inhalt-
lich weitgehend synonym gebraucht; formal gibt es aber unterschiedliche Akzentset-
zungen. Es ist jedoch nicht méglich, die mit der biblischen Auferstehungsbotschaft
verbundenen religionsgeschichtlichen; traditionsgeschichtlichen, historischen und theo-
logischen Fragen nach Wortgruppen getrennt zu behandeln. Wir stellen daher zunéchst
den sprachlichen Befund fiir-beide Wortgruppen dar und behandeln dann die beiden
gemeinsamen inhaltlichen Fragen. Wegen ihrer Verwendung im Zshg. der Entriik-
kungsvorstellung sind hier GondCw [harpazo], wegreifien, entriicken und petatidnu
[metatithemi], umstellen, entriicken, in diesem Wortfeld mitbehandelt.

A. DER SPRAGHLICHE BEFUND

dvaotaolg |

dvdotaowg [anastasis] Aufstehen, Auferstehung - éEavdotaocwg [exanastasis| Auferste-
hung - dviomw [anhistémi] hinstellen, aufrichten - ¢Eaviomw [exanhistémi] auferwek-
ken, aufstehen lassen

I  Das Verb dviomu [anhistéemi] hat im Griech. (seit Homer) sowohl in trans. als auch in in-
trans. (dann meist medialer) Verwendung ein breites Bedeutungsspektrum. Trans. bedeutet es:
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aufrichten, aufwecken oder aufstehen lassen von (liegenden oder schlafenden) Personen, aber
auch aufstellen oder herrichten von Gegenstinden (Denkmiler, Mauern). Intrans. finden wir es
in der Bedeutung von aufstehen, sich erheben, auferstehen, auftreten (als),<aufbrechen (zu
einer Reise) u.d. Das Komp. &aviotnu [exanhistemi] (seit Sophocles belegt) tinterscheidet sich
in seiner Bedeutung kaum von der einfachen Form. Gleiches gilt von den beiden dayon abgelei-
teten Subst.en &vdotaow [anastasis] (seit Aeschylus und Herodot) und &Eavdotaois [exandsta-
sis] (seit Hippocrates, allerdings relativ selten und oft mit speziell medizinischer Bedeutung).
Auch hier finden wir den trans. Gebrauch: Aufstellen, Errichten, Auferwecken; und den intran-
sitiven: Aufstehen, Aufbruch, Auferstehung.

Wo Verbum oder Substantiv in der Bedeutung vom Tod muf(er)stehen oder auf(er)wecken
vorkommen, lehnt sich das an den bildhaften Sprachgebrauch an, dafl ein im Kampf oder durch
Krankheit zu Boden Gestreckter wieder aufsteht; es wird aber der Sache nach in der dlteren Lit.
als Moglichkeit durchweg verneint. So bei Homer: 1l 15,287 steht der totgeglaubte Hector wie-
der auf; 21,56 scheinen die schon erschlagenen Troer wieder aufzustehen; 24,550f und 756 dage-
gen konstatiert, dafl auch Trauerbriuche oder Racheakte Tote nicht- wieder zum Leben erwecken
konnen. In gleicher Weise wird bei Hdt I11,62 (4), bei Aeschylus (Eum 648; Ag 569; 1361) oder
Sophocles (El 139) der Fall, daf3 Tote wieder auferstehen oder (durch Trauerriten) wieder er-
weckt werden konnen, als unmogliche Moglichkeit abgelehnt (ironisch nennt Aristoph Eccl
1073 eine héfliche Frau eine »auferweckte Alte«). Mag es bei Euripides (HercFur 719) Rhetorik
sein, wenn der Feststellung, ein Toter kehre niemals wieder, die Bemerkung zugeftigt wird, »so-
fern ihn eine Gottheit nicht erweckt«, so wird von spateren Autoren insbes. Asclepius die Macht
zugeschrieben, Tote aufzuerwecken (vgl. Xenoph Cyrop 1,6; Paus I, 26,5; 27,4; Luc Salt 45; allg.
von den Gottern: Aelius Aristides 32,25 K; 45,29 K). Dabei handelt es sich immer um die Wie-
derbelebung eines Toten, dessen Seele noch einmal in den Leib zuriickkehrt (Aristot An I, 3 =
406b; vgl. Plat Symp 179c¢). Insgesamt aber bleibt Ablehnung und Skepsis gegeniiber den Ge-
danken der Auferweckung (vgl. auch Herondas 1,43; Inscr. Rom [V, 743,25f).

II  In der LXX kommt &viotnu [anhisténmi] ca. 530mal vor, fast durchweg (377mal) als Ubers.
von qum (gelegentlich auch amad); ¢Eaviomui[exanhistemi] etwa 40mal (22mal fiir gum); das
Subst. findet sich nur 5mal (bzw. émal, wenn die/Uberschrift von Ps 65[66] mitgerechnet
wird).

Gegeniiber dem auferbiblischen‘Sprachgebrauch ergeben sich beim Vb. durch die Ubers. aus
dem Hebr. einige Eigentiimlichkeiten, die dann.auch die Verwendung im NT mitbestimmen
(vgl. ThRWNT [, 369). Ansonsten aber gibt es kaum Bedeutungsunterschiede, und der Gedanke
der Auferstehung von Toten wird ebenso selten durch die Wortgruppe ausgedriickt wie im hebr.
Text (Kessler, 53-68). Sie fehlt z.B. in den Erzihlungen von Totenauferweckungen Elijas und Eli-
sas (2Kon 13,21 bedeutet dwéot [aneste]: er trat auf seine Fiiffe). Hos 14,12 heiflt es von dem
Verstorbenen: »Er wird nicht aufstehen«. Dagegen wird das Verb in der fiir das NT so bedeutsa-
men Stelle in Hos 6,2 gebraucht, wo es im Volksklagelied heifdt: »Er [JHWH] wird uns nach
zwei Tagen neu beleben, am dritten Tag uns aufrichten, dafl wir vor seinem Angesicht leben.«
In der im hebr. Text sehr schwierigen Stelle [job 19,25f heifit es in der LXX: »Denn ich weif3,
daf3 der ewig ist, der mich erlésen wird, um meine Haut, die dies erduldet, wieder aufzurichten
auf Erden.« Eindeutig werden die Belege erst dort, wo von der eschatologischen Totenauferwek-
kung gesprochen wird: Jes 26,19 »Die Toten werden auferstehen [anasthésontai] und die in den
Grébern werden erwachen [egerthésontai]l« und Dan 12,2 LXX »Und viele von denen, die im
Staub der Erde schlafen, werden aufstehen (anasthésontai)« (Theodotion: »werden aufwachen
[exegerthesontai]«):

Diese Linie setzt sich in den spit-atl. Schriften fort. 2Makk 7,9.14; 12,43f sprechen von der
zukiinftigen Auferstehung der Gerechten, und hier wird erstmals das Subst. &vdotaows [anasta-
sis] im Sinne von Auferstehung verwendet (7,14: Auferstehung zum Leben; 12,43). Diese Ter-
minologie findet sich atich in PsSal 3,12; TestSim 6,7; TestJud 25,1.4; TestSeb 10,2; TestBenj
10,7; Testlob 4,9; VitAd 10, nicht jedoch bei Philo oder Josephus.

I 1a) éviotnu [anhistémi] findet sich 108mal im NT (45mal in der Apg; 27mal bei Lk;
17mal Mk; 8mal bei Joh, aber nur 5mal in den paulinischen Schriften). Hauptsichlich
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wird das (intransitive) Verb also verwendet im hebraisierenden Erzihlstil des Lukas,
der an LXX und die iltere synopt. Tradition ankniipft (vgl. Mk 1,35; 2,14 u:6.), und es
zu einem wichtigen Charakteristikum seiner biblisch gefirbten Sprache' macht (vgl. Lk
1,39; 4,16.29.38f u.6.). Der Ubergang zwischen formelhaftem Gebrauch (»sich aufma=
chen, sich erheben«) und der Schilderung des » Auftretens« von Personen/ist oft flie-
Bend, vgl. Apg 5,34; 6,9 mit 5,36f. LXX-Einfluf3 liegt auch beim transitiven Gebtauch
des Verbs in Mt 22,24 (= &Eaviotu [exanhistémi] in Mk 12,19; Lk 20,28 vgl. Dtn 25,5
LXX), »jemandem Nachkommen erwecken« und in Apg 3,22.26; 7,37 (vgl. Dtn 18,15),
»einen Propheten erwecken« (= berufen) vor. Bei den.Erzihlungen von Totenerwek-
kungen ergibt sich der Gebrauch des Begriffs (teilweise. im Wechsel mit &yeiow
[egeiro]) zunidchst ganz aus der erzihlten Situation, in der auf das befehlende Wort
Jesu hin die tote Person aufsteht (vgl. Mk 5,41f Par. Lk 8,54f und Apg 9,40f mit der in
gleichen Worten erzihlten Schlufiphase der Heilung eines besessenen Knaben in
Mk 9,27).

b) Davon ist terminologisch klar unterscheidbar die Verwendung fiir die Auferste-
hung der Toten und die Auferweckung Jesu. Von der endzeitlichen Auferstehung spre-
chen (intransitiv: auferstehen) Mt 12,41; Mk 12,23.25 Par. (V. 42 in gleicher Bedeu-
tung: éyeodmoetar [egerthésetai]); Joh 11,23f; 1Thess 4,16 (vgl: Eph 5,14) und (trans.:
auferwecken) Joh 6,39f.44.54. Die Vorstellung von einer Auferstehung aus den Toten
als Riickkehr eines Verstorbenen ins Leben steht hinter Lk 9,8.19; 16,31. Daf3 Gott Je-
sus (von den Toten) auferweckt hat, wird in Apg.2,24.32; 13,33f 17,31 mit dvictnu
[anhistémi] ausgedriickt; der intrans. Gebrauch des Verbs fiir Jesu Auferste-
hung hat seinen Sitz dagegen offensichtlich in seiner konsequenten Verwendung in
den markinischen Leidensweissagungen Mk 8,31;:9,31; 10,34 (verbunden mit der eben-
falls fiir Markus spezifischen Formel snach drei Tagen«; vgl. auch Mk 9,9f). Wihrend
Matthius sowohl Verb yeiow [egeird] als auch Zeitbestimmung (am dritten Tag) ver-
andert, behalt Lukas in 18,33 das Verb bei (vgl. 24,7.46; Joh 20,9; Apg 17,3; vgl. 10,41).
In den paulinischen Briefen ist die Formulierung von 1Thess 4,14, daf8 »Jesus starb
und auferstand (&véotn [anesté])«rsinguldr; Paulus formuliert sonst anders (s.u.) und
nimmt hier entweder ein geprégtes Bekenntnis auf (Holtz z.St.) oder pafit sich an den
Wortlaut von 4,16 an.

2) &vdotaolg [anastasis] wird im NT 42mal verwendet: am hiufigsten (11mal) in der
Apg; 6mal bei Lk; 8mal in'den paulinischen Briefen und je 4mal bei Mt und Joh;
¢Eavdortaolg [exanastasis].ohne Bedeutungsunterschied nur Phil 3,11.

Mit einer Ausnahme (Lk 2,34, wo vom »Aufstehen vieler in Israel« zum Heil ge-
sprochen wird) gebraucht das NT das Subst. nur in der Bedeutung »Auferstehung«
(der Toten bzw. Jesu Christi). Entweder wird absolut von »der Auferstehung« (Mk
12,18.23 Par; Joh 11,24f; Apg 17,18; 23,8; 24,15; 2Tim 2,18; Hebr 11,35) gesprochen
oder mit den erginzenden Wendungen »der Toten« (Mt 22,31; Apg 17,32; 23,6; 24,21;
26,23; Rém 1,4; 1Kor 15,12£21.42; Hebr 6,2), »von den Toten« (Lk 20,35; Apg 4,2;
1Petr 1,3), »der Gerechten« (Lk 14,14), »zum Leben/Gericht« (Joh 5,29) oder in unter-
schiedlichen Formen von der Auferstehung Jesu Christi (Apg 1,22; 2,31; 4,33; R6m 6,5;
Phil 3,10; 1Petr 1,3; 3,21): Singular ist Offb 20,5f: »erste Auferstehungx«.

Zur theol. Bedeutung s. B.
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| £yelow |

¢yelow [egeira] (auf-)wecken - éEeyeiow [exegeiro] (auf-)wecken - Eysoow [egersis] Auf-
erweckung

I Das Verbum éyeipw [egeird] findet sich in der auBSerbiblischen Lit. seit. Homer und wird wie
aviomnu [anhistémi], mit dem es fast synonym ist, trans. und intrans. gebraucht; trans. bedeutet
es: aufwecken, aufrichten, errichten (Gebdude); intrans.: sichterheben, (im Passiv): aufwachen,
aufstehen. Das Kompos. ist selten und hat die gleiche Bedeutung.

Das Subst. findet sich seit den Vorsokratikern und meint trans. das.Aufwecken, die Errich-
tung; intrans.: das Erwachen, Aufstehen.

Diese Wortgruppe wird in der aufSerbiblischen Literatur kaum fiir die Auferweckung von To-
ten benutzt: rhetorisch bei Aesch Choeph 495 (Orest ruft am-Grabe Agamemnons: »Wirst du
nicht wach, Vater, iiber solche Schmach?«); ablehnend Epigrammata Graeca Praefatio 646 a 5:
»Aus dem Grab steht keiner, der gestorben ist, wieder auf«.

Doch wird von Asklepius gesagt, dafl er Verstorbene erweckt hat (Apollodor [2. JTh v.Chr]:
244, Frgm. 138a, 25 in: E Jacoby, FgHist); Menander von Ephesus berichtet nach Josephus Ant
8,146 (= Ap 1,119) von einem Fest der Auferweckung/des Heracles in Tyros, und in einem Zau-
berpapyrus findet sich eine Beschwirung zur Auferweckung eines Leichnams (PGM 13,277ff =
P. Leid.B VIL.14; PGM 4,195 handelt dagegen nicht.von einer Totenerweckung; vgl. ThRWNT II,
333 gegen WB s.v.).

II  2yelow [egeird] erscheint in der LXX 85mal (23mal als' Wiedergabe von qum und 12mal fiir
ur); 8Eeyelow [exegeiro] 91mal (43mal fiir *u#; 6mal fiit gum); &yeooig [egersis] 3mal.

Die Verwendung der Wortgruppe bleibt im Rahmen des allg. griech. Sprachgebrauches. Auf-
fillig ist die analog zu éviotu [anhistémi] gebildete Verwendung von #ysiow [egeird] im Sinne
von erstehen lassen, erwecken (vgl. Ri2,18; 1Kon 11,14; 1Esra 2,1 mit Dtn 18,15; 1Sam 2,35;
2Sam 7,12). Im Blick auf Totenerweckung erscheint.das Verb zunichst in der negativen Feststel-
lung von 2Kén 4,31 (»der Junge ist nicht aufgewacht«) und dann positiv in Sir 48,5 in der Be-
schreibung des Wirkens Elijas: »Der'du einen Verstorbenen.vom Tode erwecktest«. In Jes 26,19
und Dan 12,2 Theod. wird (3€)eysfow [(ex)egeira] parallel zu éviownw [anhistemi] gebraucht (fiir
hebr. gis).

I 1) Im NT kommt éyelpw [egeira] 144mal vor (Mt 36; Mk 19; Lk 18; Joh 13; Apg 13;
Paulus 41; bes. Rém u. 1Kor, &Eeyeiow [exegeiro], ovveyelpm [synegeiro] und &yegoig
[egersis] je einmal in 1Kor 6,14; Eph 2,6; Mt 27,53. Das Verb wird also in den Evv. und
bei Paulus hédufig benutzt, béi einer klaren Priferenz durch Mt und Paulus. Bei Mt
spielt das Verb im Erzahlstil die gleiche Rolle wie bei Lk &viotnw [anhistemi] (vgl. Mt
1,24; 2,13£.20f; 8,26; 9,19; aber auch Lk 11,8; Joh 14,11). Parallel zu é&viotmm [anhiste-
mi] und bei allen Synopt.n zu finden ist auch die Verwendung im Sinne von erwecken
(Mt 3,9 Par.) bzw. (intrans.) auftreten (Mk 13,22 Par; Mt 11,11; Lk 7,16; Joh 7,52) oder
sich erheben (Mk 13,8 Par.). »(Vom Schlaf) aufwecken« bedeutet das Wort in Mk 4,38
Par. (vgl. Rém 13,11; Eph' 5,14). Im Imp. dient es als aufrichtendes Befehlswort an
Kranke (Mk 2,9.11f Par; 3,3 Par; Joh 5,8) oder an Tote (Mk 5,41 Par; Lk 7,14; vgl. Eph
5,14), und im gleichen Sinne beschreibt es das aufrichtende Handeln Jesu an ihnen
(Mk 1,31; 9,27).

2) Auf der Grundlage dieses allg. Sprachgebrauchs wird &yeipw [egeiro] in vielfalti-
ger Weise von der/Auferweckung Toter gebraucht. Es wird verwendet, wo Tote wieder
ins Leben zuriickgerufen werden (Mt 10,8 [trans.]; Mt 11,5 Par; Mk 6,14.16 Par; Joh
12,1.9.17), von der allg. Totenauferstechung (Mk 12,26 Par; Mt 12,42; 1Kor 15,15.29.
32.35.52) und bes. dort, wo von Gottes Macht, Tote zu erwecken, gesprochen wird (Joh
5,21; Apg 26,8; 2Kor 1,9; 4,14; Hebr 11,19).
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a) Hier kniipft die Botschaft von der Auferweckung Jesu sprachlich an. Der Befund
wird weithin durch geprigte Redewendungen bestimmt. Zentral ist die-»Auferwek-
kungsformel« (Wengst, Formeln, 27) oder »Pistisformel« — so genannt/weil sie oft zur
Beschreibung des grundlegenden Glaubensbekenntnisses genutzt wird, z.B. in Rém
10,9: »Wer glaubt, da8 Gott ihn [den Herrn Jesus] von den Toten auferweckt hatg, so
auch in 1Kor 6,14; 15,15; 1Thess 1,10 und auch in den zentralen Abschnitten des Ke-
rygmas der Missionsreden der Apg (3,15; 4,10; 5,30; 10,40; 13,30.37; hier allerdings im
Wechsel mit &viotnw [anhistemi]: 2,24.32; 3,26; 13,33f; 17,32). Bei Paulus erscheint
diese Formel gerne in Partizipialwendungen, die den Gott, an den Christen glauben, als
den benennen, »der Jesus, unseren Herrn, von den Toten auferweckt hat« (Ro6m 4,24;
vgl. 8,11; 2Kor 4,14; Gal 1,4; Eph 1,20; Kol 2,12; 1Petr 1,21). Daraus entwickelt sich
eine Formel, die das Geschick Jesu mit dem der Seinen verkntipft: Rém 8,11; 1Kor 6,14;
2Kor 4,14 (hier mit {womoléw [zdopoied]), vgl. dazu Rém 4,17; 1Kor 15,22; 1Petr 3,18;
Joh 5,21.

b) Wo von der Auferweckung Jesu im Zusammenhang mit seinem Tod und seiner
Erscheinung vor den Auferstehungszeugen berichtet wird, findet sich die »Auferste-
hungsformel« (Wengst, Formeln, 46, aber mit anderer Definition). &ysiow [egeird] im
Pass. Aor., gelegentlich (1Kor 15,4.12ff; 2Tim 2,8) auch im Pf;ist hier wohl intrans. zu
verstehen: »er ist auferstanden«, obwohl nicht auszuschliefen ist, daf3 der griech. Leser
auf dem Hintergrund der Auferweckungsformel auch den passiven Sinn mithérte: »er
ist [von Gott] auferweckt worden« (Hoffmann, TRE IV, 481; gegen Kremer, EWNT I,
906). Die Auferstehungsformel findet sich am ausfiihrlichsten in der katechetischen
Zusammenfassung des Evangeliums in 1Kor 15,3-5, in mehr oder weniger geraffter
Form auch in 2Kor 5,15; Rom 4,25; 6,4.9; 7,4; 8,34. Sie steht auch im Mittelpunkt des
synopt. Osterkerygmas: Mk 16,6 Par.: »Er ist auferstanden!« und Lk 24,34: »Der Herr
ist wahrhaftig auferstanden und dem Petrus erschienen!«. Matthdus hat konsequent
seine Fassung der Leidensweissagunigen an.diese’ Formel angeglichen, nicht nur in der
Verwendung des Verbs, sondern auch mit dér Zeitbestimmung »am dritten Tag«
(16,21; 17,23; 20,19).

3) Zusammenfassender Vergleich der beiden Wortgruppen:

Unser Uberblick hat ergeben, daf3 die beiden Wortgruppen nicht nur in ihrer profanen
Verwendung, sondern auch im theol. Sprachgebrauch weitgehend synonym sind. Es gibt
keine Aussage, die nur mit Hilfe des-éinen der beiden Wortstimme gemacht werden
konnte. Dennoch lassensich-klar Schwerpunkte unterscheiden. Sofern in der auSerbibli-
schen griech. Lit.,, in der LXX-und in den griech. abgefafsten friihjiid. Schriften tiber-
haupt von einer Auferstehung der Toten die Rede ist, dominiert die Wort-
gruppe &viowui [anhistemi]. Dies findet im NT dadurch seinen Niederschlag, daf3 der
Begriff dvdotaowg [anastasis] zum t.t. fiir »Auferstehung« geworden ist und fast aus-
schliefllich in dieser Bedeutung verwendet wird.

Wo im NT aber von der,Auferweckung Jesu gesprochen wird, tritt eindeutig
¢velow [egeiro] in dén Vordergrund. Offensichtlich schien dieses Verb aus semantischen
Griinden geeigneter, das aktive Handeln Gottes in der Auferweckung Jesu zu beschrei-
ben. Darum tberwiegtdie theol. Verwendung des Verbs gegeniiber der allgemeinen
(nur 59 von 144 Belegen, dagegen bei &viotnu [anhistémi] 73 von 108; fiir die Aufer-
stehung bzw. Auferweckung Jesu steht &velpow [egeird] 52mal, dviotw [anhistemi] 24
mal; fiir die allg. Auferstehung wird #ysipw [egeird] 20mal verwendet, dviotnu [an-
histemi] nur 11mal! Zahlen nach Kremer, EWNT 1, 900).

Zur theol. Bedeutung s. B.



gyelpw 94

B. GEscHICHTE UND GEHALT BIBLISCHEN AUFERSTEHUNGSGLAUBENS

I Wie schon der sprachliche Befund zeigte, liegt die Vorstellung von einer (allgemeinen) Toten-
auferstehung jenseits des Horizonts der klassischen Antike und deg Hellenismus. Im
Alcestis-Mythos wird die Frage nach der Moglichkeit einer Riickkehr aus dem Totenreich ange-
sprochen, und der Heracles-Mythos spricht von der Erhéhung eines Sterblichen zur gottlichen
Unsterblichkeit. Wo eine fiir alle giiltige Hoffnung formuliert wird, ist dies der Glaube an die
Unsterblichkeit der — Seele (so vor allem bei Plato, vgl. Phaed 107). Doch-gibt es auch einfluf3-
reiche Philosophen wie Epicur, die ein Leben tiber den Tod hinaus strikt leugnen.

Gerade umgekehrt gilt im alten Agypten das Leben auf'der Erde nur als Vorbereitung fiir
das wahre Leben im Jenseits. Einbalsamierung und Mumifizierung.der Leichen, Grabbeigaben
und vor allem die »Mundéffnungszeremonie« sollen die Voraussetzungen fiir ein seliges Leben
im Jenseits schaffen.

In Mesopotamien teilt man die Vorstellung von einem Reich der Toten als dem Schat-
tenreich, aus dem es keine Wiederkehr gibt, die sich auch in weiten Teilen des AT findet; in der
Religion Ugarits wird im Geschick des Gottes Baal das Sterben und Wiederaufleben der Vegeta-
tion dargestellt, ohne dafy erkennbar wird, dafy dadurch Hoffnung fiir eine Auferstehung des
einzelnen hergeleitet wird.

Dagegen findet sich im Zoroastrismus des Iran der Achdmenidenzeit eine ausgebildete
eschatologische Auferstehungshoffnung, die mit dem Gerichtsgedanken verbunden ist und auch
terminologisch die Aquivalente fiir auferstehen und Auferweckung beniitzt. Doch entwickelt
sich diese Vorstellung aus anderen Voraussetzungetials der biblische Auferstehungsglaube und
diirfte keinen unmittelbaren Einfluf$ auf dessen Entstehung gehabt haben.

II 1) Die Einstellung des Alten Testaments. zum Tod (> Leben/Tod) erscheint ambiva-
lent. Einerseits wird er als natiirliches Ende‘des Lebens gesehen. Abraham starb »in einem gu-
ten Alter, als er alt und lebenssatt war, und wurde zu seinen Vitern versammelt« (d.h. zu den
Verstorbenen gezihlt, so Westermann, BK'I/2 zu Gen 25,8; vgl. 35,29; Tjob 42,17; 1Kén 2,10).
Andererseits erlebt der Mensch seinen/Tod als vernichtendes Ende, als Folge seiner Trennung
von Gott durch die Siinde (vgl. Gen 3,19; Ps 90,3-10; 104,29). Insbesondere ein friihzeitiger Tod
wird als Strafe Gottes angesehen (Ps 102,24f). Im Ringen mit Gott angesichts des drohenden
Sterbens wird in den Klagepsalmen Schwerkranker die Unwiderruflichkeit des Todes (Ijob 7,9;
10,21; 14,10-14) und der Abbruch jeder Beziehung — gerade auch zu Gott — im »Lande des Ver-
gessens« (Ps 88,11-13) beklagt. Weder gedenkt Gott der Toten (Ps 88,6), noch konnen sie seiner
gedenken, ihm danken oder ihn/loben (Ps 6,6; 30,10; 88,11; 115,17; Jes 38,18; Koh 9,5£.10b).

Sah sich der Schwerkranke in seiner Klage schon vom Tod umfangen, so erlebt er in seiner
Heilung (— Krankheit/Heilung) die Rettung aus dem Tod, fiir die er Gott mit entspre-
chenden Worten dankt: »Herr, du hast mich von den Toten heraufgeholt; du hast mich am Le-
ben erhalten« (Ps 30,4; wvgl. 9,14;16,10; 18,5f; 40,3; 71,20; 86,13; 116,8; Jona 2,7). Die Grenze
zwischen der Heilung eines Schwerkranken und der Wiederbelebung eines Verstorbenen wird
also nicht scharf gezogen (vgl. Ps 71,20), und darum wird auch Gottes Macht (— Kraft/Macht),
nicht von ihr begrenzt: »Der Herr totet und macht lebendig, fiihrt hinab zu den Toten und wie-
der herauf« (1Sam-2;6;vgl. Dtn.32,39; 2Kén 5,7). Die Welt der Toten liegt nicht jenseits der
Reichweite seinef Macht; Gott erreicht die Menschen iiberall (Am 9,2; Ps 139,7-12; Hos 13,14).

2) Sind alle diese Aulerungen noch im iibertr. Sinne zu verstehen, so veranschaulichen die
Erzihlungen von den’ Totenerweckungen Elijas und Elisas (1Kén 17,17-24; 2Kén 4,31-
37; vgl. 13,21) Gottés Macht, wieder lebendig zu machen, und bezeugen, daf die Scheol nicht
»unwiderruflich das Land ohne Wiederkehr« ist (Kessler, 52). Geht es hier um die Riickkehr ins
irdische Leben, so relativieren die Erzihlungen von der Entriickung Henochs und Elijas zu
Gott (Gen 5,24; 2Kén 2,11) die Unausweichlichkeit des Todes in anderer Weise. Auch wenn das,
was an_ihnen geschieht) véllig exzeptionell ist, wird doch deutlich, dal Gottes Herrschaft und
seine Gemeinschaft/mit denen, die sich ganz auf seine Seite gestellt haben, keine Begrenzung
und Einengung.dutrch den Tod finden.

Das wird — unter Verwendung der Entriickungsterminologie — als Glaubensgewifheit dessen,
der sich auch im Tode an Gott hilt, in Ps 49,16; 73,24 ausgesprochen. Es besteht bei den Ausle-
gern keine vollige Einigkeit dariiber, ob und in welcher Form hier schon an ein Leben bei Gott
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nach dem Tode gedacht ist; aber der Grundgedanke ist klar: »die von Jahwe selbst ermdglichte
Verbundenheit mit ihm (hat) Bestand — auch tiber den Tod hinaus« (Kessler, 61; vgl..auch Ps 63,4
»Deine Giite ist besser als Leben«). So sagt im strikten Gegensatz zur sonstigen Behauptung, daf3
die Toten Gott nicht loben, Ps 22,30 »Ihn allein werden anbeten alle, die in der'Erde schlafen; vor
ihm werden die Knie beugen alle, die zum Staub hinabfuhren«. So verheif3t auch Jes 25,8, daf3 die
Aufrichtung von Gottes heilsamer Herrschaft auch am Tod keine Grenze mehr finden wird:

3) Noch eine weitere Linie fithrt aus der atl. Prophetie hin zum Glauben an die’Auf-
erstehung. Hos 6,1-3 zitiert der Prophet (in kritischer Absicht) ein Volksklagelied, das in
seinem Vertrauensmotiv von der Wiederherstellung des Volkes spricht: »Er macht uns lebendig
nach zwei Tagen, er wird uns am dritten Tag aufrichten« (V..2). Bildhintergrund ist die Kran-
kenheilung (vgl. V. 1), doch ist die Grenze zum Bild der/Totenauferstehung auch hier nicht
scharf zu ziehen, zumal V. 3 den Einflufs des kanaaniischen, am Wiederaufleben der Vegetation
orientierten Auferweckungsglaubens verrdt. Wirkungsgeschichtlich ist der Text/von grofer Be-
deutung, da ihn nicht nur das NT, sondern auch LXX und Targum im Sinne der Auferstehung
der Toten auslegen (Kessler, 50).

Auch in Ez 37,1-14 spricht der Prophet in bildhafter Weise von der Wiederherstellung des in
der Situation des Exils »toten« Volkes. Aber die Wahl des Bildes bereitet ein wortl. Verstindnis
vor und trigt den Glauben an die Wiederherstellung der Toten gewissermaflen keimhaft in sich
(Stemberger, TRE IV, 444). Der Prophet »verkiindigt den Gott, dessen Lebensmacht auch dort
nicht am Ende ist, wo die Lage von Menschen aus gesehen véllig hoffnungslos ist« (Kessler, 51).

Ein letzter Text an der Schwelle zum Auferweckungsglauben ist zu nennen: Jes 52,13; 53,10-
13. Die »Erhéhung« des Knechtes wird geschildertials Gottes Handeln an ihm »nach dessen Tod
und jenseits von dessen Tod« (Westermann, ATD 19, Jes 40-66, 215). Erhéhung aus gewaltsa-
mem Tod bedeutet hier Rechtfertigung, Rehabilitation des Gerechten (vgl. die Neuinterpretation
in Weish 2,12-20; 5,1-7); sie greift gleichzeitig die Hoffnung auf, die auch in Ps 49 und 73 aus-
gesprochen ist, daf3 Gott auch jenseits des Todes retten kann. Umstritten bleibt aber in der Aus-
legung, welche konkrete Vorstellung damit verbunden ist. Handelt es sich (falls der »Knecht«
eine Einzelperson ist) um die Erwartung, seiner Auferweckung oder seiner Erhéhung als Person
in die himmlische Gemeinschaft mit Gott (vgl. 53,11), oder geht es um eine »innerirdische« Re-
habilitation des Knechtes durch das Wiedererstarken/in seinen Nachkommen in einem wieder
aufgerichteten Volk (vgl. 53,10b; Kessler, 54)?

4) Mit Jes 26,19 wird die Schwelle des.Glaubens an eine tatsichliche Wiederbelebung
nach dem Tode iberschritten (vgl. Stemberger, Problem 279; TRE 1V, 444,21ff; Kessler, 62f;
Wengst, 24; Wildberger, BK X/2, 996, formuliert zuriickhaltender: Israel »steht ... an der
Schwelle ...«). Die Wiederherstellung'des Volkes wird als Auferstehung der Toten beschrieben,
wobei offensichtlich an eine wirkliche Auferweckung der Verstorbenen zu einem Leben mit dem
Rest des Volkes in dem neu_erweiterten Land gedacht ist (vgl. 26,15).

Noch eindeutiger als dieser Text aus dem 4. Jh. spricht Dan 12,2, ein Text, der um das Jahr
165 v.Chr. zu datieren ist, von einérindividuellen Auferstehung der Toten. Zwar ist noch nicht
von einer allgemeinen Auferstehung die Rede; die »Vielen« sind die Mitglieder des jiid. Volkes,
und zwar die, die sich durch ihre Treue als wahres — Israel erwiesen haben und zum ewigen Le-
ben erwachen, und die, die abgefallen sind und die darum das Gericht Gottes trifft.

Der Glaube an_die-individuelle Auferstehung wird in der bedrangten Zeit der Verfolgung
zum Ausdruck des Festhaltens an der gottlichen — Gerechtigkeit, die durch das Martyrium der
Gerechten aufSer Kraft gesetzt scheint. In diesem Sinne findet sich die Hoffnung auf die Aufer-
stehung zum Leben,/an der die teilhaben, die dem Gesetz Gottes treu geblieben sind, auch in
2Makk 7,9.14 (vgl. 12,44; PsSal 3,12).

In grofler Einmiitigkeit haben die neueren Ausleger festgestellt, daf3 die Entstehung des
Auferweckungsglaubens im AT nicht durch Einfliisse von auflen verursacht wurde, sondern
»Explikat des Jahweglaubens« (Kessler, 66) ist: »Gottes Macht kennt keine Grenzen« (Stember-
ger, Problem, 290). Die verschiedenen Linien, die diese Entwicklung bestimmen, machen klar,
»daf die eigentlich/alttestamentliche Wurzel des Auferstehungsglaubens im Bekenntnis zur un-
umschrinkten Herrschaft Jahwes liegt, wenn auch auferisraelitische Anregungen (iranische Re-
ligion) dabei Hebammendienste geleistet haben mogen« (Wildberger, BK X/2, 967 zu Jes 25,8).

5) Die Vorstellung von der Auferweckung der Toten findet sich dann in der gesamten
apok. Lit., angefangen von den &ltesten Schichten dthHen (in 90,30 vorausgesetzt; 91,10;
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92,3; weiter 22,9-13; 51,1-5) bis hin zu 4Esr 7,31-38, dem iltesten jiid. Text, in dem eindeutig
von einer allgemeinen Auferstehung aller zum Gericht und zur Scheidung zwischen Gerechten
und Ungerechten gesprochen wird (vgl. weiter syrApkBar 21,23f; 42,8; 50,2-4). Dagegen sind
die Belege in den TestXII noch an der Vorstellung der Auferstehung der Gerechten zum Leben
orientiert (vgl. TestJud 25,4; TestSeb 10,1-3; TestSim 6,6f).

Umstritten ist die Frage, inwieweit die Schriften von Qumran eine Auferstehung der To-
ten kennen. Sie konnte im Hintergrund der Aussagen von 1QH 6,34f; 11,10-12 (»um.aus dem
Staub zu erhéhen den Wurm der Toten zu [ewigem] Rat«) stehen und in 10S4,6£.12-14 vor-
ausgesetzt sein.

Wohl schon im 2. Jh. v.Chr. wird durch pharisdische Kreise in der zweiten Benedikti-
on des Achtzehn-Gebetes das Bekenntnis zu JHWH, »der di¢ Toten lebendig macht«, verankert,
und am Ende des 2. Jh n.Chr. stellt die Mischna fest (Sanh 10,1b): Keinen Anteil an der kom-
menden Welt hat, »wer da sagt, es gibt keine Wiederbelebung der Toten von.der Tora aus!«. Da-
mit diirfte die Position der Sadduzier getroffen sein, von denen Josephus sagt, dafd sie die Fort-
dauer der — Seele und die jenseitige Vergeltung leugnen (Bell-2,165). Von den — Pharisdern
berichtet Josephus, dafi sie glauben, »jede Seele sei zwar unsterblich, es gehen aber nur die der
Guten in einen anderen Leib iiber, die der Schlechten jedoch werden durch ewige Bestrafung
geziichtigt« (Bell 2,163; vgl. Ant 18,14). Diese Formulierung ist keineswegs nur Anpassung des
Josephus an seine hell. Leserschaft, wie oft behauptet. Wie jiid. Grabinschriften, das Kaddisch-
Gebet und bildhafte Darstellungen von Ez 37 in der Synagoge won Dura-Europos belegen,
durchdringen sich im Judentum Auferstehungsglaube und die Vorstellung von einer unsterbli-
chen Seele oder existieren nebeneinander.

III 1) Die ntl. Schriften setzen die Entwicklung des Auferstehungsglaubens im Friihju-
dentum voraus. Dies zeigt die Verkiindigung Jesu, in der in Mt 12,41f die Auferstehung
aller zum Gericht ausdriicklich genannt wird; diese Vorstellung von einer Auferstehung
aller diirfte auch bei vielen anderen Aussagen iiber die kiinftige Gottesherrschaft im
Hintergrund stehen (vgl. Mt 8,11 Pat; Mk 9,43ff), sie gewinnt »in der Verkiindigung
Jesu jedoch keine eigenstindige Bedéutung« (Hoffmann, TRE IV, 451).

In Mk 12,18-27 Par. wird der Streit zwischen Pharisiern und Sadduziern iiber dieses
Thema aufgegriffen. Sadduziische Fragesteller werfen das Problem auf, zu welchem
Mann eine Frau, die mehrmals verheiratet war, nach der Auferweckung gehoren wird.
Jesus weist darauthin die zugrundeliegende Vorstellung einer simplen Weiterfiihrung
der irdischen Existenz nach der Auferweckung zuriick (vgl. 1Kor 15,35-49) und be-
griindet dann die Auferstehungshoffnung aus einer Stelle der Torah (weil die Sadduzi-
er nur diese als HI. Schrift.anerkannten): Die Selbstvorstellung Gottes in Ex 3,6 als des
Gottes Abrahams, Isaaks und Jakobs wird verbunden mit der Feststellung, dal Gott ein
Gott der Lebenden und nicht'der Toten ist. Das bedeutet, auch bei den schon Verstor-
benen ist Gott, und zwar als Gott der Lebenden, der ihnen Leben schenkt. Diese Be-
griindung orientiert sich am atl: Ursprung der Auferstehungshoffnung, der Verhei-
Bung der Treue Gottes, die atich durch den Tod nicht begrenzt wird. Der Streit
zwischen Pharisdern und Sadduziern wird auch in den Erzihlungen der Apostelge-
schichte thematisiert, wo Paulus durch sein Bekenntnis zur Auferstehungshoffnung
(24,15.21) die Zustimmung der Pharisder im Synhedrion gewinnt (23,6). In den pauli-
nischen Briefen wird dagegen die Hoffnung auf die Auferstehung der Toten durch den
Verweis auf die Auferweckung Jesu neu begriindet (s.u. 6d, doch vgl. auch Hebr 6,2;
Offb 20,5f).

2) Die Urchristenheit teilt die Uberzeugung der atl. Uberlieferung, daf8 durch
Gottes rettende Macht soeben Verstorbene ins Leben zuriickgerufen werden konnen.
Den historischen/Kern der entsprechenden ntl. Uberlieferung zeigt Mk 5,21-43, eine
Erzihlung, die berichtet, wie Jesus einen Menschen von der Schwelle des Todes zu-
riickholt (vgl. Haenchen, Der Weg Jesu z.St.). In der Weiteriiberlieferung (vgl. bes. Mt
9,18-26) und in vergleichbaren Erzihlungen (Lk 7,11-17 und bes. Joh 11) wird unter
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dem Einflufl der Elija/Elisa-Geschichten und der &sterlichen Auferstehungsbotschaft
Jesus immer deutlicher als Herr auch iiber den Tod herausgestellt. Aber-schon ein
iiberlieferungsgeschichtlich so frither Text wie das wohl auf Jesus selbst'zuriickgehende
Logion Mt 11,5 Par. nennt die Auferweckung von Toten als Zeichén gegenwirtiger
Heilszeit. Nach Mt 10,8 schliefft der Heilungsauftrag der Jiinger auch di¢ Vollmacht
zur Totenerweckung ein; die Apg bringt in 9,36-43 und vielleicht '20,9f (vgl.<1Kén
17,21) zwei Beispiele fiir die Ausiibung dieser Vollmacht. Alle diese Erzdhlungen spre-
chen von der Riickkehr (eben) Verstorbener in das irdische Leben und sind darum von
der Uberlieferung der Auferweckung Jesu streng zu unterscheiden.

3) Ob Jesus vorausschauend nicht nur von seinem Sterben, sondern auch von sei-
ner Auferstehung sprach, wie das die drei Leidensweissagungen (Mk 8,31; 9,31; 10,32-34
und Par) iiberliefern, ist in der Forschung duflerst umstritten. Fast allg/ anerkannt ist,
daf3 ihre jetzige Gestalt vom Riickblick auf die Ereignisse iiberformt ist. Wenn aber Jesus
seinen Tod geahnt und ihn vorausblickend mit dem Motiv des »leidenden Gerechten«
bzw. »leidenden Propheten« gedeutet hat, wie das von einer Reihe von Auslegern ange-
nommen wird, dann wire nicht auszuschlieflen, daf3’er auch seine »Rehabilitation«, wie
sie Weish 5,1-15 in Weiterfiithrung von Jes 53 verheifst, in den Blick genommen hat.
Man konnte fiir diese » Vollendungsgewif$heit« Jesusworte wie Lk 12,8 Par. oder das Rét-
selwort von Lk 13,32 anfiihren (vgl. Ruppert, 70f.74) und darauf hinweisen, daf3 die
Form der »Auferstehungsansage« in den markinischen Leidensweissagungen terminolo-
gisch selbstindig gegeniiber der sonstigen nachdsterlichen Uberlieferung ist. J. Jeremias
hat deshalb dafiir pladiert, darin nicht die Ankiindigung der Auferstehung Jesu nach drei
Tagen, sondern die Gewifsheit seiner Erhéhung und Vollendung in der »von Gott be-
stimmten Frist bis zur Weltvollendung«zu sehen (Jeremias, 229). Doch bleiben hier vie-
le Annahmen hypothetisch, und man wird durch solche Uberlegungen nicht den radika-
len Bruch iiberdecken diirfen, der duich die Kreuzigung Jesu fiir die Erwartung seiner
Jiinger entstand. Dies gilt auch fiiriden Versuch von R. Pesch, den Glauben an die Auf-
erstehung Jesu nicht durch die (historisch nicht fafSbaren) Erscheinungen des Auferstan-
denen begriindet zu sehen, sondernrdurch den Glatben, den Jesus selbst an sich als den
eschatologischen Propheten gestiftet habe.

4) Es gibt keine direkten /Augenzeugen der Auferstehung Jesu. Der Oster-
glaube beruht auf dem Zeugnis/derer, denen der Auferstandene »erschien« (dgdn
[ophthe]). Diese Erscheinungen waren so geartet, dafl sie offensichtlich unmittelbar zu
dem Bekenntnis fiihrten: »Gott hat Jesus von den Toten auferweckt« (Rém 10,9) bzw.
»Der Herr ist auferstanden« (Lk 24,34; vgl. 1Kor 15,5ff). Historisch gesehen war die
Erscheinung vor Petrus das Ereignis, das den Osterglauben begriindete (1Kor 15,5; Lk
24,34; vgl. auch Mt 16,18). Erscheinungen vor anderen (nach 1Kor 15,5f den »Zwdl-
fen«, dem Herrenbruder Jakobus, vor fiinfhundert Briidern auf einmal) bestitigen die-
se Botschaft. Paulus stellt sich.mit seiner eigenen Christusbegegnung als letzten in die
Reihe der Zeugen (1Kor15,8f). Er spricht ausdriicklich von seinem »Sehen« des Herrn
Jesus (1Kor 9,1) als Begriindung seiner Berufung zum Apostel (vgl. auch Gal 1,16).
Warum undin welchem Sinne haben die Zeugen der Erscheinung Jesu formuliert, daf3
er von den Toten erstanden ist? Grammatikalisch erscheint die Aussage in zwei For-
men: im Aor. (Lk 24,34 u.6.), um die Einmaligkeit des Auferstehungs-Ereignisses
zu betonen, im Pf. (1Kor 15,5 u.6.), um sein Auferweckt-Sein herauszustellen. Damit
interpretieren sich die Aussagen »er ist auferstanden« und »er erschien« gegenseitig.
Die Deutung des/Geschehens durch das Bekenntnis »er ist auferstanden« bzw. »Gott
hat ihn auferweckt« weist die Erscheinung Jesu als Begegnung mit ihm als »leibhaf-
ter«, erkennbarer und identifizierbarer Person aus und unterscheidet das Ereignis von
anderen maoglichen Aussagen iiber das Handeln Gottes an ihm iiber den Tod hinaus,
die nach den atl. oder auch allgemein antiken Vorgaben nahegelegen hitten (z.B. Gott
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hat ihn entriickt; dazu G. Friedrich, Auferweckung). Umgekehrt zeigt die Beschreibung
des Vorgangs der Begegnung mit »er erschien«, einem Ausdruck, der in der LXX fast
ausschliellich fiir das Erscheinen Gottes und seiner Boten verwendet wird, daf3 es sich
bei der Auferweckung Jesu nicht um die Wiederbelebung eines ebén Verstorbenen
(oder nur Scheintoten) handelt, sondern um den Anbruch des eschatologischen Heils-
handelns Gottes in der endzeitlichen Totenerweckung (vgl. Kessler, 150f).

5) Der Ablauf der Osterereignisse ist schwer zu rekonstruieren. Das al-
teste Zeugnis ist 1Kor 15,4-7, wo Paulus die Zeugen aufzihlt, derien der-Auferstandene
erschienen ist. Vermutlich hat die katechetische Tradition, die' Paulus zitiert, nur Ke-
phas und die Zwélf genannt, und Paulus hat die iibrigen Angaben hinzugefiigt. Warum
die Evv. weder die grundlegende Erscheinung vor Petrus direkt erzihlen (vgl. aber die
Erwihnung in Lk 24,34), noch die Erscheinung vor Jakobus und den/»fiinfhundert
Briidern«, gehort zu den Rétseln der Osteriiberlieferung. Umgekehrt ist in 1Kor 15 die
Begegnung des Auferstandenen mit den Emmaus-Jiingérn so wenig erwihnt wie die
mit Maria Magdalena und anderen Frauen (vgl. Mt 28,9f; Joh 20,11-18). Nur fiir die
Erscheinung vor den Zwélfen und allen Aposteln gibt es mehrere Berichte in den Evv.
Der literarisch ilteste Bericht in den Evv. ist Mk 16,1-8, der Bericht von der Auffin-
dung des leeren Grabes durch Frauen am ersten.Tag der Woche, die auf Jesu Kreuzi-
gung folgte, d.h. am dritten Tag nach seinem Tod. Ob diese Erzihlung einen histori-
schen Kern hat, ist in der Auslegung duflerst umstritten. Ein positives Argument dafiir
konnte sein, daf3 die Auferstehungsbotschaft in Jerusalem ohne Wissen um das leere
Grab Jesu kaum hitte verkiindigt werden konnen. Doch zeigt diese Erzihlung gerade
in ihrer jetzigen Gestalt, dafS die Nachricht.vom leeren Grab den Auferstehungsglau-
ben nicht begriindet. Sie ist also wohl kaum als Atiologie des Osterglaubens erfunden
worden (vgl. Stuhlmacher, Auferweckung, 74-77).

Der Markusschlufl Mk 16,9-20 fehlt in den &ltesten Hss., ist also ein spiterer
Zusatz, der eine kurze Zusammenfassung von Uberlieferungen der anderen Evv. und
der Apg sowie eine eigene Fassung des Missionsbefehles bietet und zusammengestellt
wurde, um den Schlufl des Mk.anrden der anderen Evv. anzugleichen. Ob es einen
urspr. Schlu8 des Mk gab, der/von der Erscheinung in Galilda berichtet, auf die 14,28;
16,7 hinzuweisen scheinen, ist eine offene Frage, die von den meisten Auslegern ver-
neint wird. Ein solcher Schluf lag'Mt und Lk jedenfalls nicht vor, denn sie gehen in
ihren Ostererzihlungen an dieser Stelle €igene Wege, nachdem sie noch Mk 16,1-8 mit
einer Reihe eigenstindiger Erweiterungen tibernommen haben.

Matthdus nimmtiin knapper Form die Linie auf, die nach Galilda weist, und be-
richtet von der ErscheinungJesu vor den elf Jiingern und ihrer Aussendung in alle
Welt (28,16-20). Er setzt sich daneben ausdiicklich mit dem Vorwurf auseinander, die
Jiinger hitten Jesu Leichnam aus/dem Grab entfernt (27,62-66; 28,11-15). Lukas er-
zahlt sehr ausfiihrlich von zwei Begebenheiten in Jerusalem und Umgebung: die Er-
scheinung des Auferstandenéen vor zwei Jiingern auf dem Weg nach Emmaus (24,13-
35) verweist auf die Begegnung mit ihm in seinem Mahl und beschreibt erzihlerisch,
wie sich der Gemeinde die Schrift als Hinweis auf Jesu Geschick aufgeschlossen hat.
Eine zweite Erzahlung (24,36-43) schildert auf recht massive Weise die Leiblichkeit der
Seinsweise des Auferstandenen und enthilt ein Sendewort. Charakteristisch ist fiir den
Lk-Bericht die Unterscheidung zwischen Auferweckung und Erhéhung (bzw. Entriik-
king) mit Hilfe des. Himmelfahrtsmotive, wihrend bei Mt Auferweckung und Erho-
hung in eins gesetzt sind (vgl. 28,18b).

Johannes geht auch in der Ostergeschichte eigene Wege. Die Auffindung des lee-
ren Grabes weist eigenstindige Ziige auf, die allerdings Beriihrungen mit dem Lk-Son-
dergut haben; dann folgen in Kap. 20 Erscheinungen vor Maria Magdalena, den Jiin-
gern und vor Thomas, Erzdhlungen, die in Jerusalem spielen und die ihre Wirkung
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einerseits durch eine sehr anschauliche Erzihlweise und andererseits durch eine deut-
lich intendierte theol. Symbolik ausiiben. In einer Art Nachtrag (vgl. 20,30f).fiigt Joh
in Kap. 21 Begegnungen mit dem Auferstandenen am See Tiberias in Galilda hinzu.

Man kann versuchen, den historischen Ablauf der hier berichteten [Ereignisse zu re=
konstruieren (vgl. v. Campenhausen, G. Lohfink), darf dabei aber nicht in‘den Fehler
verfallen, die theol. Aussagekraft dieser Geschichten auf einen kritisch erhobenen hi-
storischen Kern zu reduzieren. Die Auferweckung Jesu ist ein eschatologisches Ereignis
mit einem schmalen historischen Rand. Zu diesem historisch faSbaren »Rand« gehort
das Zeugnis derer, denen Jesus erschienen ist, und der Glaube, den es begriindet hat —
wohl auch die Nachricht von der Entdeckung des léeren Grabes. Die Wahrheit der
Auferweckung Jesu selber erschlof8 sich den ersten Zeugen in der Begegnung mit dem
Auferstandenen selbst. Es kann daher keine »neutralen« Zeugen der Erscheinungen
des Auferstandenen geben; wo er dem Verfolger erschien, wird dieser durch diese Be-
gegnung zum Apostel (vgl. Apg 9)! Das bedeutet, daf3<die Wahrheit der Botschaft der
Osterzeugen nicht durch einen historischen Tatsachénbeweis weitervermittelt werden
kann, sondern durch die Kraft der Verkiindigung des Auferstandenen aufgedeckt wird.
Am ehesten neigt Lk dazu, die Auferstehungszeugen als Tatsachenzeugen darzustellen
(vgl. Lk 24,39-42; Apg 1,22 u.0.), weswegen er Paulus nicht-als Apostel und unmittel-
baren Osterzeugen betrachtet (vgl. 13,31!), wihrend in Joh 20,24-29 unter Beniitzung
einer vergleichbaren Erzihltradition diese Problematik schon theol. reflektiert darge-
stellt wird. Obwohl die Erzihlungen von Joh 20 gerade durch das Stichwort »sehen«
verbunden scheinen und mit der Identifizierung des Auferstandenen an den Wundma-
len des Gekreuzigten zum Bekenntnis_des. Thomas »Mein Herr und mein Gott«
(20,28) hinfiihren, schliefit die Sequenz mit der Aussage des Auferstandenen: »Selig
sind, die nicht sehen und doch glauben« (V. 29). Damit wird das Sehen der Osterzeu-
gen nicht relativiert oder gar kritisiert; es wird gerade in seinem Zeugnis- und Zei-
chencharakter bestitigt, durch den és zum Anstof8 fiir eine eigene Begegnung mit Jesus
Christus im Glauben wird.

Gemeinsam sind den Ostergeschichten folgende Motive:

a) Der Auferstandene erschéint in der Autoritit des erhohten Herrn. Das Motiv der
Erhshung ist kein Konkurrenzmotiv zu dem der Auferweckung, sondern ist von vorne
herein mit ihm verbunden (z.B. Rém 1,3f; vgl. Friedrich, Bartsch, Hengel gegen Thii-
sing).

b) Der Auferstandene.ist als der Gekreuzigte identifizierbar, vgl. in der erzihlenden
Veranschaulichung Joh20,25f; Lk 24,39f; aber auch die entsprechenden theol. Implika-
tionen, die fiir Paulug die Begegnung mit dem Auferstandenen geradezu zum Schliissel
seiner Kreuzestheologie machen (s.u.).

¢) Der Auferstandene beauftragt und sendet die, denen er sich zeigt (Mt 28,16-20;
Mk 16,15; Joh 20,21f und 1Kor 9,1; 15,8-10; Gal 1,15f: Die Begegnung des Paulus mit
dem Auferstandenen ist seine Berufung; von einer Bekehrung als willentlicher Ent-
scheidung kann hier kaum geredet werden; vgl. auch Apg 9,15; 22,14; 26,16ff).

6) Diese gemeinsamen Merkmale der ntl. Osterbotschaft werden vor allem bei
Paulus und seiner Schule entfaltet und vertieft.

a) Verkiindigung und Theologie des Paulus sind zutiefst vom Osterereignis geprigt.
Es war die Erscheinung des auferstandenen Christus, die Paulus vom Verfolger der Ge-
meinde zum Verkiindiger des Evangeliums machte. Er hat diese Erscheinung bewuf3t
den Erscheinungen des Auferstandenen vor Petrus und den anderen Aposten gleichge-
stellt (1Kor.15,5410) und in seinem »Sehen des Herrn Jesus« seine Beauftragung zum
Apostel und Heidenmissionar erfahren (1Kor 9,1; Gal 1,15f). Paulus hatte die Gemein-
de u.a. deswegen verfolgt, weil sie in Jesus einen Gekreuzigten, d.h. einen vom Gesetz
Verfluchten (Gal 3,13), als Messias Gottes verkiindigte. Indem Gott ihm diesen Jesus
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als seinen Sohn (Gal 1,16) offenbarte, erdffnete er ihm zugleich, daf Jesu Tod der stell-
vertretende Tod des Gerechten fiir die Siinder war, der den Fluch des Gesetzes-auf sich
nahm, damit aber den Anspruch des Gesetzes auf das Leben der Menschen abgelst
hat. Theol. hat Paulus diese Gedanken wohl erst nach und nach entfaltet, sachlich aber
ist gerade seine theologia crucis in seiner Begegnung mit dem Auferstandenén begriin-
det (Dietzfelbinger, 29ff; 64ff; 129). So wird die »Offenbarung des Sohnes« als des Auf-
erstandenen zugleich zur Offenbarung Gottes selbst, und die analog zu entsprechenden
jiid. Formeln gebildete partizipiale Gottesbezeichnung »der Jesus'von den Toten aufer-
weckt hat« wird zur zentralen Formulierung paulinischen Gottesglaubens (R6m 4,24;
8,11; 2Kor 4,14; Gal 1,4; vgl. Eph 1,20; Kol 2,12; vgl. 1Petr 1,21). Es ist der Glaube an
den Gott, der in Leben, Tod und Auferweckung Jesu zum Heil der. Menschen gehandelt
hat und ihnen Gegenwart und Wirklichkeit seiner Liebe in Leben und Sterben gewifs
macht (R6m 8,31-39).

b) Das Zusammengehéren von Tod und Auferweckung Jesu im Heilshandeln Gottes
ist fiir Paulus konstitutiv. Auch wo, wie in Romer 4,25, formelhaft zwischen der Heils-
wirkung von Tod und Auferweckung unterschieden wird, hebt die logische Unterschei-
dung die sachliche Einheit nicht auf (vgl. 4,25 »um unserer Siinden willen dahingege-
ben und um unserer Rechtfertigung willen auferweckt« mit 5,9 »durch sein Blut
gerecht geworden«). Wichtig ist aber, daf3 Jesu Auferweckung hier nicht nur als Recht-
fertigung des Gekreuzigten gesehen wird (vgls1Tim 3,16; weiter Rom 1,4; 1Thess 1,10
u.6.), sondern daf8 die in der AuferweckungJesu sich offenbarende Heilsmacht Gottes
auch die, die zu Christus gehéren, in seine Gemeinschaft aufnimmt, d.h. sie rechtfer-
tigt und ihnen Leben aus Gott schenkt (vgl. Wilckens, Romer, 279). So wird die tradi-
tionelle Aussage, »dal Christus gestorbén ist fiir unsere Stinden« (1Kor 15,3), in 2Kor
5,15 ausdriicklich erweitert um die Aussage, daf3 die Christen »hinfort nicht sich selbst
leben, sondern dem, der fiir sie gestorben und auferstanden ist« (vgl. Rom 14,9).

Die Neubestimmung des Lebens' der Christen durch Tod und Auferweckung Jesu
wird bes. eindriicklich in Rém 6,1-11 im Taufgeschehen verankert: »So sind wir ja mit
ihm begraben durch die Taufe in-den Tod, damit, wie Christus auferweckt ist von den
Toten durch die Herrlichkeit .des Vaters, auch wir in einem neuen Leben wandeln«
(6,4). In der > Taufe wird deér Taufling hineingenommen in das Sterben Jesu und ist
damit selbst fiir die Siinde gestorben; zugleich aber verbindet die Taufe auch mit der in
der Auferweckung Jesu wirksam gewordenen lebenschaffenden Macht Gottes, die uns
Kraft zu einem neuen Leben schenkt und die Hoffnung auf die kiinftige Auferweckung
eroffnet (vgl. 6,411 mit den futurischen Aussagen in 6,5.8). Gottes Auferwek-
kungsmacht ist sein lebenschaffender — Geist, der zu einem Leben mit Gott und fiir
Gott motiviert und beféhigt, wo das Gesetz (— Gebot/Gesetz) versagt (vgl. Rom 7,4-6
mit 8,11ff und Gal 5,16-25).

¢) Unterscheidet Paulus in Rém 6 sorgfiltig zwischen der zukiinftigen Auferwek-
kung mit Christus und demjetzigen Leben in der Kraft seiner Auferstehung, so spre-
chen Kol 2,12f und Eph 2,5f ohne diese Differenzierung davon, daf3 Christen (in der
Taufe) mit Christus begraben, auferweckt und lebendig gemacht worden sind (und
nach Eph 2,6'sogar »mit ¢ingesetzt im Himmel in Christus Jesus«). Doch ist auch dies
keine enthusiastische Aussage, sondern unterstreicht die Méglichkeit und die Wirklich-
keit eines neuen Lebens aus der Kraft Gottes und in der Verantwortung vor ihm in
dieser Welt (vgl. Eph 4,17ff; Kol 3,1ff). Sie ist daher zu unterscheiden von der dhnlich
klingenden Parole/der Gnostiker in 2Tim 2,18: »Die Auferstehung ist schon gesche-
heng, die wahrscheinlich eine Vorstufe in der »Leugnung« der Auferstehung durch
Leute in Korinth (1Kor 15) hat. Diese glaubten, dafl bei der Taufe der im Menschen
wohnende gottliche Geist in den Himmel versetzt werde (vgl. 1Kor 4,8), und hielten
daher die Taten des Leibes nicht mehr fiir wesentlich (vgl. 1Kor 6,12-20). Genau dies
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aber ist einer der Griinde, warum Paulus so konsequent an der Auferstehung des
— Leibes festhilt (vgl. 1Kor 15,29ff; 2Kor 5,10).

d) Die Gewifsheit der eigenen Auferstehung liegt fiir Paulus daher létztlich nicht so
sehr im Glauben an die allgemeine Auferstehung der Toten, sondern darin, daf/die
Christen durch Glaube und Taufe mit dem Geschick Christi verbunden sind und daher
hoffen diirfen, da3 Gott auch an ihnen das Werk seines lebenschaffenden Geistés tut
(so schon 1Thess 4,14 und dann vor allem 1Kor 6,14; 2Kor 4,14; Rém 8,11; vgl. Rom
6,4f). So ist auch in 1Kor 15 der unlgsbare Zusammenhang zwischen der Auferwek-
kung Christi und der endzeitlichen Auferstehung der Toten der Angelpunkt der ganzen
Argumentation: Jesu Auferweckung ist der Anfang der eschatologischen Neuschopfung
Gottes, in der das Todesverhingnis, das seit Adam tber allen Menschen liegt, durch
Gottes lebenschaffendes Handeln an ihnen aufgehoben werden wird (vgl. 1Kor
15,20ff). Der Glaube an die Auferstehung Jesu und die Auferstehung der Toten bedin-
gen sich also gegenseitig (15,12-29). Obwohl Paulus damit im Horizont der allgemei-
nen Totenauferstehung argumentiert, zielen seine Gedanken de facto immer auf die
Auferstehung der Christen, weil nur fiir sie wirklich gilt, daf3 sie »in Christus« Teil an
seinem Geschick haben (vgl. Chr. Wolff, 1Kor II, 180). Dabei hilt Paulus am Gedanken
der Auferstehung des Leibes fest, weil es ihm um Gottes Werk am ganzen Menschen
geht, der als ganzer zu Gott gehort und fiir ‘all sein Tun verantwortlich ist. Doch
grenzt Paulus diese theol. Aussage von der Vorstellung ab, die neue Auferstehungs-
wirklichkeit bestehe einfach in der Wiedérherstellung des irdischen Leibes (1Kor
15,50); Gott wird dem Menschen eine neue Leiblichkeit schenken, die dem Leben in
der Gemeinschaft mit ihm entspricht (1Kor.15,35-49). Patilus steht damit in Einklang
mit der Argumentation in Mk 12,25.

7a) Eine Weiterfithrung der paulinischen Einheit von theologia crucis und Theologie
der Auferstehung finden wir im 14 Petrusbrief: Durch die Auferstehung Jesu
Christi von den Toten sind die Christen »wiedergeboren zu einer lebendigen Hoff-
nung, die sich auf das Ziel einer vollendeten Gemeinschaft mit Gott richtet, aber ge-
rade dadurch Kraft schenkt, das-Eeben in Anfechtung und Bedringnis zu bestehen
(1Petr 1,3-9.23). Christus starb fiir uns und wurde zum Leben erweckt, »damit wir, der
Siinde abgestorben, der Gerechtigkeit leben« (2,24; 3,18.21; vgl. Rém 6,4-11).

b) Vorstellungen, wie sie Paulus'in 1Kor 15,23f anzudeuten scheint, sind in der O f -
fenbarung (20,4-6) systematisiert: die Auferstehung derer, die »Christus angeho-
ren«, wird als »erste« Auferstehung derer, die Christus die Treue gehalten haben, zur
(tausendjahrigen) Herfschaft mit Christus bezeichnet. Eine »zweite« Auferstehung
wird expressis verbis nicht genannt (so ja auch nicht in 1Kor 15,24, wo téhog [telos]
Ende und nicht »Rest« heifft und deshalb offensichtlich nicht an ein messianisches
»Zwischenreich« gedacht ist), diirfte sachlich aber in 20,11-15 als Auferstehung zum
Gericht beschrieben sein (Roloff, Offenbarung, 193). Ob iiber die Schar derer hinaus,
die in 20,4 genannt sind, sich im Gericht Menschen finden, die dem »zweiten Tod«
entrinnen, wird nicht gesagt:Aber die Schilderung der neuen Welt Gottes in 21,1-8 hat
(trotz V. 8) einen universalen Horizont (vgl. Roloff, 199) und beschreibt in klassischer
Weise das ewige Leben als ungetriibte Gemeinschaft mit Gott (vgl. auch 1Joh 3,2).

8) Die Auferstehungstheologie des Johannesevangeliums hat,
wie viele Aspekte dieser Schrift, ihre ganz eigentiimliche Gestalt. Fiir das Erkennen
und das Glauben der Jiinger bedeutet das Ostergeschehen — wie auch in der sonstigen
urchristl. Tradition — den entscheidenden Durchbruch (vgl. schon Joh 2,22). Fir Chri-
stus selber aber/ist Auferweckung und Erhohung die sinnenfillige Darstellung der
Vollendung, dié er schon im Leben und Sterben erlangt hat (vgl. 19,30), und die Besti-
tigung der Wahrheit und Wirklichkeit seiner Selbstaussage von Joh 11,25 »Ich bin die
Auferstehung und das Leben«. Darum darf das spannungsvolle Nebeneinander unter-
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schiedlicher Motive in den johanneischen Ostererzihlungen nicht durch literarkriti-
sche Operationen — auch wenn sie die Vorgeschichte des Textes erhellen mégen — be-
seitigt, sondern muf$ auf die intendierte Sachdialektik hin ausgelegt werden (s.0.).

Dies gilt auch fiir das Neben- und Ineinander der Rede von der gegenwirtigen und
zukiinftigen Auferstehung. In Joh 5,24-27 ist die Uberzeugung, daf3 die Glaubenden
schon jetzt in der Gemeinschaft mit Christus ewiges Leben haben (vgl. 3,16), mit Hilfe
des Motivs der Auferstehung der Toten ausgesprochen. Wer die Stimme des Gottes-
sohnes hort und an den glaubt, der ihn gesandt hat, der wird aus dem. Todeszustand
eines Lebens ohne Gott erweckt zum Leben mit ihm, tritt aus dem Bereich des Todes
hinein in den des Lebens. 5,28f wird daneben futurisch von.der kiinftigen Auferwek-
kung derer »in den Gribern« zum Leben oder zum verurteilenden Gericht gesprochen
(vgl. Mt 25,46; Apg 24,15) — entweder in dem Sinne, daf8 dies der leibliche Vollzug des-
sen ist, was im Glauben schon geschah, oder daf$ es hier um Leben oder Verurteilung
fiir die ganze iibrige Menschheit geht (so Barrett, Joh,Zz.St.). Seit Bultmann versucht
man diese Spannung zu vermeiden, indem man diesé Stelle (wie auch Joh 6,39b.40b.
44b.54b) einer nachjohanneischen kirchlichen Redaktion zuschreibt, die antidoketische
Glossen eingefiigt habe (anders Barrett u.v.a.). Aber gleich, wie wir den Wachstum-
sprozefS des Evangeliumstextes beurteilen, in seiner jetzigen Form mochte er seinen
Lesern sagen, daf3 die Vollmachtsaussage Jesu: »Ich bin die Auferstehung und das Le-
ben« fiir Gegenwart und Zukunft, Zeit und Ewigkeit gilt. Die Auferweckung des Laza-
rus ist die sinnenfillige Demonstration diesér Wahrheit, deren eigentliche Tiefe aber
darin liegt, daf Jesus in die Gemeinschaft mit Gott stellt, dem Schopfer und Vollender
allen Lebens.

W. Klaiber

GQTAL™ |

GondCo [harpazo] rauben, wegfiihren, entriicken - Gomoyudg [harpagmos] das Rauben,
das Geraubte, die Beute - pgratidn [metatithémi] an einen anderen Platz bringen,
entriicken, wandeln - petddeqis [metathesis] Umwandlung, Entriickung, Versetzung an
einen anderen Ort

[ GondCw [harpazd], seit Homer: an sich reiffien, rauben, wegfiihren; insbes. im Pass.: entriickt
werden. Altester griech. Begriff fiir Entriickung im Sinne einer wunderhaften Versetzung an
einen anderen Ort bzw. in die himmlische Welt (z.B. von Ganymed): Hom Od 15,250f; Quint
Smyrn 11,291; Herodian Hist 1,11,2; Luc Dial deorum 8 (5), 1f; 10 (4),1 (weitere Belege bei
Lohfink, 42; Friedtich, 54).

Gomayuos [hdrpagmos], selten.in der Profangrazitit: das Rauben.

weratidnw [metatithemi], seit Homer umstellen, an einen anderen Platz bringen (aber aufSer-
biblisch nicht: entriicken); petadeows [metathesis| seit Thucydides: Umwandlung, Versetzung an
einen anderen Ort (Diod Sic 1,23,3).

I . éondto [harpazd] steht in LXX 41mal, meist fiir hebr. gazal, mit Gewalt wegnehmen, berau-
ben: Lev 6,4 LXX (= 5,23, MT); 19,13; Ri 21,23; Jes 10,2 u.6.) und taraf, reiffen [von Raubtieren],
zerreiffens Gen 37,33; Ps 22,14; 104,21 (vgl. Hos 5,14; 6,1, wo JHWH selbst dem abtriinnigen
Volk gegeniiber mit einem reifienden Léwen verglichen wird; vgl. auch Ps 50,22). In der Bedeu-
tung entriicken nur in Weish 4,11 (Par. zu petatidnw [metatithémi]): der Gott Wohlgefillige
(d.h. Henoch) wurde entriickt, um nicht der Siinde anheim zu fallen, und so ist auch der friihe
Tod des Gerechten Tor zur himmlischen Ruhe. Im Hintergrund steht die Notiz von Henochs
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Entriickung Gen 5,24 (hebr. Igh/LXX: petatidnw [metatithémi]), die sehr stark auf die spitere
jiid. Lit. eingewirkt hat (vgl. auch Sir 44,16; 49,14; Jub 4,23 und vor allem die gesamte Henoch-
literatur, in der der Vorgang ausgemalt und zum Rahmen apok. Belehrung verwendet wird). Die
kurze Notiz in Gen 5,24 hat Parallelen in der altorientalischen Literatur (vgl. A. Schmitt). Die
priesterschriftliche Nachricht deutet nur an, daf$ im »Verschwinden« Henochs Gott die Gemein-
schaft, die Henoch im Leben bewahrte, in eine Dimension gehoben hat, iiber die der Tod keine
Macht mehr hat.

Bildhafter dargestellt ist ein dhnlicher Vorgang in 2Kén 2,1-13 (Igh in V. 3.5; LXX Aapfdve
[lamband]). Wiahrend hier die Gewif$heit, daf3 ein Gottesmann wie Elija nicht-dem Totenreich
verfillt, durch die Schilderung seiner Himmelfahrt ausgedriickt wird, meint die sprachlich par-
allele Wendung in Ps 49,16; 73,24 (Igh/LXX moochauBdvér [proslambanei]) wohl nicht eine
Entriickung, die den Tod umgeht, sondern die Aufnahme von Gott durch den Tod hindurch.

Von einer Entriickung an einen anderen Ort durch Gottes Geist sprechen /1Kon 18,12; Ez
3,12.14 (n$> LXX aipew [girein] bzw. dvaroufdvew [analambanein]).

weratidnw [metatithemi], 18 Belege in der LXX, bedeutet sonst-werdndern (insbes. von Gren-
zen: Dtn 27,17; Spr 23,10; Hos 5,10).

I Im NT findet sich GordCw [harpazo] 14mal und bedeutet:

a) wie im profanen Griech. und LXX etwas lan sich reiflen, rauben (Mt 12,29; Joh
10,12);

b) mit Gewalt wegfiihren Joh 6,15; Apg/23,10; ausreiffen Mt 13,19; aus der Hand
reiflen Joh 10,28f; (dem Feuer) entreiffen Jud 23;

¢) entriicken Apg 8,39; 2Kor 12,2.4; 1Thess 4,17; Offb 12,5; (in gleicher Bedeutung
uetatidnw [metatithemi] Hebr 11,5; uerddieowg [metathesis], Entriickung, Hebr 11,5).

»Entriickung ist eine Ortsverianderung, die den Menschen durch eine tibermenschli-
che Kraft zuteil wird« (Strecker, 461). Es ist zu unterscheiden zwischen einem Ent-
riicktwerden von einem Ort der Efde zu einem anderen und dem Entriicktwerden in
eine iiberirdische Welt — entweder fiir eine kutze Zeit (2Kor 12,2.4) oder fiir immer
(1Thess 4,17; Hebr 11,5). Die Vorstellung einer rdumlich-realen Entriickung durch den
Geist Gottes (Apg 8,39) ist sowohl im AT (1Kon 18,12; Ez 3,12.14; 8,3 u.6.) als auch in
der griech. Antike geldufig (Apoll Rhod 3,1114); vgl. auch Offb 17,3.

Von einem ekstatischen Erlebnis eines »Entriicktwerdens« in den dritten Himmel
bzw. das Paradies spricht Paulus in 2Kor 12,2-4. Dabei lafst er bewuf3t offen, ob es sich
um eine visionidre »Himmelsreise der Seele« oder um ein Versetzt-werden des ganzen
Menschen in die himmlische Welt handelt. Die gleiche Terminologie und Vorstellung
findet sich in der griech. Esraapokalypse (4Esr V,7). Doch anders als der Seher der
Apokalypse hat Paulus keinen Auftrag, iiber das Erlebte zu berichten; im Vorgriff auf
das »Schauen« in der Ewigkeit schon jetzt in Gottes Welt hineingenommen zu werden
tragt den Charakter. des »Unsagbaren« in sich und kann darum auch nicht Gegenstand
personlichen Ruhms werden.

1Thess 4,17 dagegen handelt von endgiiltigem Entriicktwerden in die Gemeinschaft
der Erlosten'am Ende der/ Tage. Die Entriickung der bei der Ankunft des Herrn noch
Lebenden geschieht parallel zur Auferweckung der Toten »in Christus«. Das eigentli-
che Anliegen des Paulus ist aber keine moglichst differenzierte Information tiber den
Ablauf der Endereignisse, sondern die Vergewisserung fiir die, die im Glauben an Chri-
stus verstorben sind, und die, die bei seiner Wiederkunft noch leben: »Wir werden im-
mer mit dem Herfn zusammen sein.« Der Tod ist letztlich fiir alle, die zu Christus ge-
horen, iiberwunden und ausgeschaltet (vgl. auch 1Kor 15,51ff). Hebr 11,5 nimmt die
Henochtradition auf (Gen 5,24); Henochs »Wandel mit Gott« wird als der Glaube ge-
deutet, dessen Heilsmacht verantwortlich dafiir ist, »daf8 Henoch das Zeugnis empfing,
Gottes Wohlgefallen erlangt zu haben, und dafs ihm das einzigartige Geschick zuteil
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wurde, entriickt zu werden und so dem allgemeinen Todesgeschick zu entgehen« (He-
germann, ThHK NT, 228).

Nach Offb 12,5 wird das von der Feindschaft des Drachen bedrohté messianische
Kind an den Ort Gottes entriickt (Pass. divinum umschreibt, dafl Gott/selbst handelt!):
In duflerster Konzentration werden hier mit Geburt und Entriickung »Eckdaten /der
Geschichte Jesu von Nazareth« zusammengestellt unter dem Gesichtspunkt der' Ge-
fahrdung des Kindes und seiner Erhshung zu dem »ihm bestimmten Herrscherstatus«
(Roloff, ZB, 128).

Unabhingig von der verwendeten Terminologie hat das Motiv der Entriickung auch
die lukanische Darstellung der Himmelfahrt Jesu (vgl. Apg 1,9 und auch 1,2.22), die jo-
hanneischen Abschiedsreden (Joh 13,1; 14,1; 16,10) und Formeln wie 1Tim 3,16
beeinflufst. Doch darf daraus keine von der Auferstehungsbotschaft’ unabhingige
»Entriickungschristologie« rekonstruiert werden.

d) Schwierig zu kldren ist die Bedeutung von dond&® [harpazo] in Mt 11,12. Die
Zusammenstellung mit BidCopar [bigzomai], das meist Gewalt anwenden (pass. erlei-
den) im feindlichen Sinne bedeutet, lifit die Mehrzahl der Ausleger annehmen, daf8 der
Spruch Jesu einen negativen Vorgang beschreibt. Seit den Tagen des Johannes erleidet
das — Reich Gottes (und zwar im Geschick seiner bevollmichtigten Boten) Gewalt,
und Gewalttiter nehmen es in Besitz (oder als Pras. de conatu: versuchen, es an sich zu
reiflen). Letztere Aussage wird oft auf die Zeloten bezogen; doch liegt das Problem die-
ser Auslegung gerade in der Frage, in welchem Sinne das Reich Gottes an sich gerissen
oder geraubt werden kann. Darum wird immer wieder-auch fiir eine positive Bedeu-
tung pladiert (zuletzt Héfner): »Die Gottesherrschaft bricht sich mit Gewalt Bahn [vgl.
W. Bauer s.v. 2¢], und Menschen, die zu allem entschlossen sind (die sich mit Gewalt
der nahenden Basileia entgegenstrecken), reifsen sie an sich« (Merklein, 83).

2) domayudg [harpagmos] hat in der profanen Grizitit die Bedeutung das Rauben,
was aber in Phil 2,6 keinen Sinn gibt. In der christl. Lit. wird es wie domayua [harpag-
ma] verwendet, das entweder (negativ) die Beute (im Sinne von geraubtem oder zu
raubendem Gut) bedeutet (so LXX).oder (positiv).das Geschenk (des Zufalls), der
Gliicksfund, der Gewinn (Heliodor 7,11,7; 7,20,2; 8,7,1). Im Zshg. von Phil 2,6 scheidet
die Deutung aus, Christus habe es/micht fiit) eine zu raubende Beute gehalten, Gott
gleich zu sein, da V. 7 davon spricht, er habe sich selbst entbl688t und beraubt, indem er
die Sklavengestalt des Menschen annahm. So ist sinnvoll nur die Interpretation: Gott
gleich zu sein hielt er nicht fiir eine Beute (die man unter allen Umstinden festhilt),
bzw. nicht fiir einen Gliicksfund (den man nicht mehr losldfit). Der priexistente Got-
tessohn, der Gott gleich ist, hilt an seiner Wiirde nicht fest, wie man an einem Raub
festhilt; weil er ganz zu Gott gehort, hat er die Freiheit, seine Géttlichkeit aufzugeben,
und wird als Mensch zum erlosenden Gegenbild Adams, der um den Preis des Unge-
horsams versuchte, Gott gleich zu sein (vgl. Gen 3,5).

3) peratiOnwy [metatithenii] heiflt in anderen Zusammenhingen im NT iiberfiihren
(von einer Leiche Apg 7,16),dndern, verwandeln (Jud 4, Hebr 7,12) und im Med. sich
abwenden, abfallen/von (Gal 1,6) oder: die Seiten wechseln (vgl. Thuc 5,29); uetddeoig
[metathesis] stehtim Sinne von Anderung, Umwandlung Hebr 7,12; 12,27.

W. Klaiber

HerMENEUTISCHE UBERLEGUNGEN
Das Thema »Auferstehung« hat fiir die ntl. Christologie zentrale Bedeutung und war

durch Jahrhunderte hindurch Grundlage und Ziel christl. Verkiindigung. Die Bedeutung
des Osterfestes in den Orthodoxen Kirchen mag daran erinnern, daf8 die Botschaft von
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der Auferstehung in ihrem Ursprung nicht ein schwierig zu bewiltigendes credendum
(zu Glaubendes) darstellt, sondern die freudige Nachricht von Gottes befreiendem und
Hoffnung begriindendem Handeln in Jesu Auferweckung. Im Protestantismus war
Ostern frommigkeitsgeschichtlich schon in den Schatten von Karfreitag geraten, bevor
die neuzeitliche Infragestellung der Auferstehungsbotschaft ihre grundlegende Bedeu-
tung fiir die christl. Verkiindigung zu unterhéhlen begann. Heute ist sie nicht nut dort
in Gefahr, wo sie von historischem Zweifel destruiert wird, sondern auch dort, wo sie in
apologetischem Eifer als Glaubensgesetz restauriert werden soll. Wie gewinnen wir ihre
urspriingliche Bedeutung fiir unsere Verkiindigung zuriick?

1) In der deutschen Sprache haben sich »auferstehen« und »auferwecken« als christl.
Begriffe von dem profanen »aufstehen, aufwecken« differenziert. Der biblische Text
unterscheidet begrifflich noch nicht zwischen profanem und theol.. Sprachgebrauch.
(Manche Wundergeschichten scheinen mit dieser Ambivalenz zu arbeiten, vgl. Mk
5,42bp; 9,27.) Auf diesem Hintergrund steckt in der theol. Verwendung der Begriffe
zugleich ein realistisches und ein metaphorisches Elément. Metaphorisch ist der Aus-
druck »Auferweckung der Toten«, da die Toten ja nicht nur schlafen (vgl. Pannenberg,
II, 387). Wahrend bei einigen atl. Texten gefragt werden kann, ob das bildhafte Element
nicht tiberwiegt (z.B. Jes 26,19), wird im friihen Judentum-und im NT deutlich, wie
sich »realistische« und »metaphorische« Elemente durchdringen und gegenseitig inter-
pretieren: Auferstehung und Auferweckung beschreiben, wie die Existenz von Men-
schen personhaft, ja leibhaftig vor Gott gestellt wird, und verweisen zugleich darauf,
daf8 dies in einer Dimension geschieht, fiir die die Bilder vom Aufstehen und Aufwek-
ken nur gleichnishafte Analogien benennen konnen. Eine biblisch orientierte Auferste-
hungsverkiindigung wird versuchen, sowohl den.in diesen Bildern steckenden Reali-
tatsanspruch als auch ihren Charakter als andeutende Metaphern herauszuarbeiten
(vgl. 1Kor 15,35-45).

2) Die Botschaft von der Auferstehung der Toten, wie sie erstmals in der Spitzeit
des AT formuliert wurde, und die Botschaft vor der Auferweckung Jesu, die jeden Ur-
sprung christl. Evangeliumsverkiindigung darstellt; sind »theologische« Aussagen im
strengen Sinne des Wortes, dth. Aussagen iiber Gott und sein Handeln. Obwohl die
entsprechenden atl. Aussagen historisch gesehen spit sind, sind sie keineswegs rand-
stindig oder als Ubernahme nichtisraelitischer Motive dem biblischen Glauben eigent-
lich fremd. Sie sind vielmehr der konsequente Zielpunkt des Ringens um die Frage, ob
fir den Gott Israels und-die Beziehung zu ihm der Tod eine letzte Grenze darstellen
konne. Der Glaube an‘die Auferstehung der Toten ist die letzte Konkretisierung der
Gewifsheit, daf3 Gott/ > Leben ist und neues Leben auch im Zerbruch und durch den
Tod hindurch schaffen kann (vgl. Gese).

Das urchristliche Bekenntnis;' »Der Herr ist wahrhaftig auferstanden« (Lk 24,34)
griindet in dem Glauben: »Gott hat Jesus von den Toten auferweckt« (Rém 10,9). Pau-
lus beschreibt den christl. Glauben grundsitzlich als Glauben »an den, der Jesus, unse-
ren Herrn, von den Toten auferweckt hat« (Rom 4,24), und stellt diese Gottespradikati-
on neben die parallelen Wendungen von Abrahams Glauben an »Gott, der die Toten
lebendig macht und das,/was nicht ist, ins Dasein ruft« (Rom 4,17), und »an den, der
den Gottlosen rechtfertigt« (Rom 4,5). Protologie und Eschatologie, Christologie und
Soteriologie treffen sich hier in ihrer theol. Grundaussage. Jesu Auferweckung ist Of-
fenbarungsgeschehen, durch das Gott sein Wesen erschlieSt: Er schafft Leben, wo alle
menschlichen Voraussetzungen dafiir fehlen. Die Verkiindigung der Auferstehung
wurzelt also. in der biblischen Gotteserfahrung als ganzer; zugleich steht mit dem Be-
kenntnis zur Auferweckung unser Bekenntnis zum Gott der Bibel auf dem Spiel.

3) Die biblische Auferstehungsbotschaft geht von der volligen Diskontinuitit
menschlicher Moglichkeiten aus und begriindet doch von Gott her eine neue, auch an-
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thropologisch zu beschreibende Kontinuitit. Die Aussage von der Auferstehung der
Toten setzt voraus, daf3 das Faktum des Todes radikal ernstgenommen wird: Im Men-
schen ist nichts Unsterbliches; Hoffnung begriindet allein Gottes Schéopferkraft. Zu-
gleich machen die Metaphern des Aufweckens und Wiederaufstehens deutlich, dafd
sich Gottes Neuschopfung auf das konkrete, leibhaftige Geschopf bezieht. Sie ist weder
Reparatur des Alten, noch véllig andere Schopfung, »sie ist die Schopfung aus dem Al-
ten, Toten heraus, so daf sie nicht neben der alten Schépfung steht, sondern durch sie
hindurch, aus ihr heraustritt, so daf3 nichts verloren ist« (Gese, 50).

In gleicher Weise ist Jesu Auferweckung Neubeginn jenseits/beschreibbarer mensch-
licher Kontinuitit. Osterverkiindigung, die das Motiv/der Auferstehung ernst nimmt,
verweist zugleich auf die Realitit des Todes Jesu, ist Wort vom > Kreuz. Nur wo Jesu
Auslieferung in die Nacht der Gottverlassenheit ernstgenommen wird, ist auch die
Kraft der Auferstehungsbotschaft wirksam, die auf den Zerbruch aller menschlichen
Hoffnung auf Jesus antwortet. Auch hier setzt Gott nede Kontinuitit. Jesu Werk und
Person werden »gerechtfertigt« (1Tim 3,16). Aber dies geschieht nicht in bruchloser
Ankniipfung an seine Worte und Taten. Kreuz und/Auferstehung haben in letztgiilti-
ger Weise offenbart, wie es um die Menschen steht und wie Gott in Christus fiir sie
eintritt. Darauf sind nicht nur die paulinische Verkiindigung; sondern auch die Berich-
te der Evv. ausgerichtet.

4) Jesu Auferweckung ist ein Ereignis in der Geschichte. Ob es als historisches Er-
eignis bezeichnet werden kann, ist umstritter. Es hingt u.a. davon ab, wie »historisch«
definiert wird: Ob jedes historische Geschehen sich anhand der Kategorien von Analo-
gie und Kausalitdt (Troeltsch) ausweisen mufs oder ob schon in der »Behauptung der
Tatséchlichkeit« der » Anspruch auf Historizitdt« liegt (so Pannenberg 11, 403).

Im strengen Sinne historisch fafSbar ist das Zeugnis, daf8 Jesus kurz nach seinem Tod
dem Petrus und einem Kreis seiner Jiinger erschienen ist. Es gibt auch gute Griinde,
die fiir die Historizitit der Auffindung des leeren Grabes sprechen. Welche Ursachen
hinter diesen Fakten stehen, kann der Historiker nur vermuten. Fiir die Jiinger war die
Gewif3heit, daf3 Gott Jesus von den-Toten auferweckt hat, die unausweichliche Schluf3-
folgerung — was bemerkenswert ist, weil es keineswegs die nichstliegende religi-
onsgeschichtliche Kategorie war, um die Annahme von Person und Werk Jesu durch
Gott zu beschreiben. Aber als analogieloses Geschehen ist diese Aussage historisch
nicht faflbar. Die Visionen der Jiinger auf die Wirkung des durch die Begegnung mit
dem irdischen Jesus in siesgelegten Glaubens zuriickzufithren (R. Pesch, G. Liildemann),
mag innergeschichtlich’ eine einleuchtende Erklirung sein, widerspricht aber dem
Zeugnis der Quellen,/die ein¢ solche Kontinuitdt nicht kennen (s.0.), ist also ebenfalls
nicht historisch. Der Versuch, beide Linien als »objektive Visionshypothese« (H. Grafs)
zusammenzufassen, stellt eher eine Problemanzeige als eine befriedigende Losung dar.
Bleibt also nur die Alternative,Jesu Auferstehung als zu glaubendes Heilsereignis zu
deklarieren oderihre Grundaussage historisch preiszugeben?

M. Buber hat in diesem' Zusammenhang das »Fiirwahrhalten des bisher nicht fiir
wahr, ja absurd Gehaltenen« als christliche »Glaubensweise« gekennzeichnet, dem er
das »Beharren im Vertrauen« auf Gott als Glaubensweise Israels gegeniiberstellt (Zwei
Glaubensweisen, 8f). Aber auch wenn Paulus in Rém 10,9 sagt: »Wenn du ... in dei-
nem Herzen glaubst, dafS Gott ihn [Jesus] von den Toten auferweckt hat«, nennt er
keine von Menschen.zu leistende Bedingung, sondern beschreibt damit die Art, wie wir
auf die Botschaft reagieren, in der uns der Gott begegnet, der Jesus von den Toten auf-
erweckt hat. In dieser Begegnung erschliefit sich der Kern des Geschehens: Gott und
Christus, seine Person und sein Werk, gehéren zusammen (Ebeling II, 309). Das be-
stimmt die Zukunft (er ist »eingesetzt als Sohn in Kraft«, Rém 1,4), das qualifiziert die
Vergangenheit: Sein Weg in den Tod war »Hingabe des eigenen Sohnes« (Rém 8,32)
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und damit Eingehen von Gott selbst in die Todverfallenheit des Menschen; sein Wort
und sein Werk sind als Anbruch der Herrschaft Gottes ausgewiesen. Das ist-die theolo-
gische Bedeutung der Osterbotschaft, die aber unléslich mit der Bezeugung des Oster-
geschehens verbunden ist, weil sie dadurch in der Wirklichkeit menschlichen Lebens
verankert bleibt. Das geschichtliche Geschehen erschliefSt sich aber als »Faktumc, /d.h.
als Tat Gottes, aus der Uberzeugung durch ihre theologische Wahrheit und nicht um-
gekehrt. Das ist der Weg, den »garstigen Graben« zwischen »zufilligen Geschichtstat-
sachen« (Lessing) und gegenwirtiger Begriindung des Heils zu iiberwinden.

5) Die Auferweckung der Toten steht noch aus. Als;Ausdruck christl. > Hoffnung
hat sie seit der ersten Anfrage der Korinther offensichtlich-irritiert — einerseits durch
ihre Verhaftung an eine allzu korperliche Veranschaulichung zukiinftiger Existenz (die,
unter den Bedingungen der Ewigkeit konsequent zu Ende gedacht, wieder ins Unan-
schauliche umschligt), andererseits durch die Verweigerung einer anthropologisch fest-
zumachenden Kontinuitdt. Die Kontinuitdt liegt bei Gott und.seinem schopferischen
Handeln. Die Vorstellung von der Unsterblichkeit der —> Seele ist darum Jahrhunderte
hindurch die tragende Begriindung der Zukunftshoffnung der Christen geworden, und
auch heute finden eher Reinkarnationsspekulationenen  fruchtbaren Boden im Herzen
der Zeitgenossen als die biblische Auferstehungshoffnung. Auch im NT fehlen Andeu-
tungen dariiber nicht ganz, dafy das Leben der Christen nach dem Tod »bei Christus«
aufgehoben ist (Phil 1,23). Daf$ der Nachdrugck aber bei der Ansage der Auferstehung
der Toten liegt, hat mehrere Griinde: Sie hilt fest, daf8 die Hoffnung sich allein in Got-
tes Handeln griindet. Sie bezieht sich auf die leibliche Existenz, d.h. auf die ganze Per-
son; das schliefit die Verantwortung fiir das.ein, was »durch den Leib« (2Kor 5,10) ge-
tan wurde, ist zugleich aber auch ein grundsitzliches Ja zur geschopflichen Leiblichkeit.
Und endlich ist »Auferstehung der Toten« nicht nur individualistisch an meiner per-
sonlichen Fortexistenz orientiert, sondern an der neuen — Schopfung Gottes, in der er
alles neu macht.

6) Christen leben zwischen der Auferweckurg Jesu und der Auferweckung der To-
ten. Das bedeutet aber nicht, daf3-sie.zwischen dem Glauben an ein Ereignis der Ver-
gangenheit und der Hoffnung/auf ein Geschehen in der Zukunft in einer heillosen Ge-
genwart existieren. Nach Rom 8,11 wohnt in ihnen »der Geist dessen, der Jesus von
den Toten auferweckt hat«. Dies schenkt/die gegenwirtige Gewifsheit, dal Gott, »der
Christus von den Toten auferweckt hat/auch eure sterblichen Leiber lebendig machen
wird durch seinen Geisty.der in euch wohnt«. Christliche Hoffnung beschrinkt sich
nicht auf ein »Fiirwahrscheinlich-Halten« eines noch ausstehenden Ereignisses; sie
griindet sich auf die Gegenwart des Leben schaffenden Gottes in seinem Geist. Umge-
kehrt erdffnet sich im Glauben an Gottes Handeln in Jesus Christus schon die Mog-
lichkeit, ein neues Leben aus der Kraft der Auferstehung zu fithren (vgl. Rom 6,4-11).
In diesem Sinne kionnen Kol 2/12; 3,1 (vgl. Eph 2,5f) davon reden, daf8 Christen schon
mit Christus atferweckt sirid. Nicht die Entriickung aus Leid oder Verantwortung in
dieser Welt ist Ziel dieser Aussage, sondern der Zuspruch, dafy im Leben der Christen
schon jetzt die Kraft der Auferstehung wirksam werden kann zu einem Leben aus Lie-
be und in Hoffnung.

W. Klaiber
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