J. Willemse

Gottes erstes und letztes Wort: Jesus

(Mk 1, 1-13 und Jo 1, 1-18)

Ein und dasselbe witd von verschiedenen Men-
schen auch stets verschieden gesehen und gehort.
Jeder einzelne hért und sieht von seinem eigenen
Standpunkt aus und vor einem bestimmten, ihm
eigenen Hintergrund: vor dem Hintergrund eige-
ner persdnlicher Etfahrung und Erwartung und
eines gemeinschaftlichen Erlebnisses von Vergan-
genheit und Zukunftshoffnung, die er sich auf sehr
petsonliche Weise zu eigen gemacht hat. « Omne
quod recipitur, recipitur secundum modum reci-
pientis», sagten die Scholastiker. Die vier Evange-
lien geben dafiir ein erschiitterndes Beispiel: Nicht
alle, die Jesus gesehen und gehért haben, sahenund
horten dasselbe. Hohepriester, Pharisier und
Schriftgelehrte sahen und hérten «Beelzebul, den
Obersten der Teufel.» Sehende sahen nicht, son-
dern wurden verblendet. Blinden und Tauben abet
wurden Augen und Ohten aufgetan: Zollner und
Siinder sahen und horten den Sohn Gottes. Die
Kinder der Finsternis, die das Licht nicht aufnah-
men, sahen in Jesus die Krifte der Finsternis am
Werke. Die Kinder des Lichtes haben Jesu Hert-
lichkeit gesehen, eine Herrlichkeit wie die des ein-
geborenen Sohns des lebendigen Gottes. Sie haben
ihnaufgenommen, sie habenihn gesehenund gehdrt
als das Licht der Welt und das Wort des Lebens.

Aber auch fiir die Gliubigen bleibt dies wahr:
«Omne quod recipitur, recipitur secundum mo-
dum recipientis.» Die Evangelisten waren Men-
schen des ersten Jahrhunderts; sie lebten im Osten
des rdmischen Reiches. Hitten sie ihre Evangelien
aus demselben Glauben an denselben Jesus im
zwanzigsten Jahrhundert und in Nordwesteuropa
zu schreiben gehabt, hitten sie sicherlich anders ge-
schrieben; dann hitten sie dasselbe anders gesehen
und gehért, als sie es nun tatsichlich gesehen und
gehort haben — wie sich ja schon die vier Evange-
lien in vielen Stiicken unterscheiden, obwohl sie
doch fast zur selben Zeit und in derselben Welt ge-
schrieben wurden. Dennoch ist dasselbe Evange-
lium in diesen vier Evangelienschriften oft auf ganz

verschiedene Art und Weise Wort geworden. Zum
Beispiel ist es sicher derselbe Jesus, den uns das
Evangelium nach Markus in seiner Einfiihrungs-
petikope von der Taufe Jesu am Jordan zeigt und
den uns das Evangelium nach Johannes im Prolog
vorstellt. Aber welch ein Unterschied! Und doch
stellt sich bei niherem Zusehen heraus, daB} beide
Darstellungen letzlich eigentlich genau dasselbe
meinen.

Diese Einheit bei groBer, oft sehr groBer Vet-
schiedenartigkeit — Verschiedenartigkeit in Horen
und Sehen, im Denken und Schreiben (literarische
Gattungen!), Verschiedenartigkeit auch in den
konkreten Situationen, von denen her geschrieben
wird («Sitz im Leben»)—finden wir in der Heiligen
Schrift immer wieder. « Aus seiner Fiille haben wir
alle empfangeny, jeder auf eigene Weise, jeder auch
nachseiner eigenenVorstellungs- und Darstellungs-
weise. Als Ganzes ist die Heilige Schrift der schrift-
liche Niederschlag vom Zeugnis vieler, schr vieler,
aus vielen, sehr vielen Zeiten von dem, was die vie-
len empfangen haben, jeder auf seine Weise, zu sei-
ner Zeit und unter seinen Umstinden, innerhalb
des Rahmens seiner ihm eigenen (Sicht auf die)
Welt: ein vielgestaltiges Zeugnis, in dem das Emp-
fangene verarbeitet, durchdacht, dargestellt und
Wort geworden ist unter Perspektivenund in einem
Rahmen, die sich oft sehr voneinander unterschie-
den.

In diesem Beitrag soll (im Rahmen des Gesamt-
themas «Das Wort Gottes») iiber das Evangelium
geschrieben werden: iiber Jesus. Die Menge von
Tatsachen, Zusammenhingen und Problemen, die
eine solche Studie heraufbeschwort, zwingt al-
lerdings zu einer sehr begrenzten Behandlung: zu
einer Orientierung. Wir miissen versuchen, einer-
seits einige der wichtigsten biblischen Perspekti-
ven unseres Themas in ihrem Zusammenhang zu
skizzieren, und andererseits unter diesen Perspek-
tiven die zwel bereits genannten Einfithrungspeti-
kopen des Evangeliums nach Markus uad Johan-
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nes — als Beispiele — etwas niher zu erldutern. Hof-
fentlich wird dabei sowohl etwas von der Einheit
der grofien Linien wie von der reichen Verschie-
denartigkeit der Einzelheiten deutlich, sowohl et-
was von der Einheitin der Vielfalt wie von der Viel-
falt in der Einheit — auch dozt, wo es geht um den
biblischen Hintergrund unseres Sprechens tber
«das Wort Gottes» im Zusammenhang mit « Jesus,
dem Sohn des Joseph aus Nazareth» (Jo 1,45).

L.

Gottes Wort: Das Gesety und die Propheten. Das
Neue Testament wurde vor dem Hintergrund des
Alten Testaments geschrieben. Der hohe Rang des
Redens Gottes, des Wortes Gottes im Alten Testa-
ment entspricht der Bedeutung des prophetischen
Einflusses auf die Geschichte und Geschichts-
schreibung des Volkes Gottes. Der entscheidende
EinfluB des Prophetenwortes auf die Geschichte
Israels war zweifellos von gleich entscheidender
Bedeutung fiir die Sicht Israels auf seinen Gott wie
der Prophet als Sprecher zu seinem Volk seine Be-
deutung hatte fiir die Sicht Israels auf Gottes Wort.

In der Geschichte Istaels und im Leben der from-
men Israeliten spielten neben den Propheten aber
auch andere «Sprecher» eine Rolle: die Priester
(und Leviten) und die Weisen. Der Priester, der
Weise und der Prophet sprachen Israel an, jeder aus
seiner eigenen Welt heraus, jeder auf eigene Art
und Weise, jeder auf det Linie seiner eigenen Ubet-
lieferung. Ungeachtet gegenseitiger Beeinflussung
findet man den Niederschlag ihrer unterschiedli-
chen Sprechweise in den Biichern des Alten Testa-
ments. Typisch fiir die priesterlich-levitische Uber-
lieferung sind die Gesetzesbiicher, besonders das
Buch Leviticus; fiir die Weisheitsiibetlieferung
sind «die Weisheitsbiicher» und fiir die propheti-
sche Uberlieferung die « Prophetenbiicher» typisch.
Man braucht nur einmal nacheinander Lev 1, Pred
1 und Is 1 oder Jr 1 zu lesen, um den Unterschied
unmittelbar zu spiiren.

Den Unterschied zwischen der Redeweise des
Priesters und der eines Propheten kannte man
schon in Israel selbst, und sie wurde ausdriicklich
formuliert in den Worten: «Noch ist die Weisung
nicht vom Priester gewichen, noch der Rat vom
Weisen, noch das Wort vom Propheten» (Jer 18,18),
nach der Septuaginta: ouk apoleitai némos apo
hieréoos, kai boulé apd sunetofl, kai Mgos apé pro-
phéton. Wie das Gesetz fiir den Priester bezeich-
nend ist und der Rat fiir den Weisen, so ist das Wort

bezeichnend fiir den Propheten. «Das Wort» ist
schlechthin das Wort des Propheten. Wenn wir
vom «Wort Gottes» sprechen, stehen wir in einer
Ubetlieferung, die vom Wort der Propheten be-
herrscht wird.

Das Wort witrd dabei im Alten Testament nicht
lediglich als Ausdruck eines Denkens und/oder
eines Willens gedacht. Getragen vom Atem, vom
Geist des Sprechers ist es sozusagen geladen mit
dessen Macht und Kraft und gehtals eine sehr selb-
stindig wirkende Realitit in die Welt hinaus.

Wahtscheinlich spielt bei diesem Denken nicht
so sehr die urtiimliche Magie des Wortes (verglei-
che die magische Formulierung) eine Rolle als viel-
mehr die Erfahrung mit der Kraft und Macht des
prophetischen Wortes. Das Wort, das die Prophe-
ten iiber das Geschehen um sich her sprachen, war
nicht so sehr ein (passiver) Bericht iiber dieses Ge-
schehen, sondern ein (aktives) Utrteil dariiber, das
sich unmittelbar an die richtete, die in dieses Ge-
schehen verwickelt waren—ein Wort, das mit méich-
tiger Gewalt in das Geschehen selber einschlug
und es auf entscheidende Weise beeinfluBte, Als das
gliubige Volk Gottes an der Schwelle des Neuen
Testaments stand, wurde seine Geschichte, sowohl
was (die Erinnerung an) seine Vergangenheit wie
auch was (die Erwartung auf) die Zukunft betraf,
auf entscheidende Weise durch das Wort des Pro-
pheten mitbestimmt.

Das gliubige Israel hat im michtigen und kraft-
vollen Wort der Propheten das Wort seines Gottes,
das Wort Gottes an sein Volk, erkannt und anet-
kannt: das Wort Gottes als Richterspruch (iiber die
Vergangenheit) und als VerheiBung (fir die Zu-
kunft). Dieser Erkenntnis und Anetkennung ent-
spricht, da die Ausdriicke «das Wort» und «die
Worte» wie auch die Formeln « Wort Jahwes» und
«Worte Jahwes» im Alten Testament sehr oft vor-
kommen und fiir gewdhnlich bedeuten: Wort, das
Gott an die Propheten richtete und das er durch die
Propheten an Israel verkiindigen lieB. (Man zihlt
zwolf solcher Formeln in den Samuelbiichern, fiinf-
zig in den K6nigsbiichern, zweiundfiinfzig im Buch
Jeremias und sechzig im Buch Ezechiel?). Dem
entsprechen auch die vielen Stellen, in denen im
Alten Testament erzihlt wird: « Und das Wort Jah-
wes kam zu...» (3Kg 6,115 13,20; Jr 1,4,1,11; 1,
L3521 g BT me 16, 1 s raRiinaslizy o uEr b6
6,1;7,1; 12,1). Dem entspricht ferner, daB die pro-
phetischen Biicher manchmal mit verwandten For-
meln eingeleitet werden: «Die Wotte des Amos
bezw. des Jeremias» (Am 1,1; Jt 1,1; vergleiche
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Is 1,1; Nah 1, 1), aber auch — und sogar mit Vorlie-
be — durch «das Wort Jahwes, das zu Osee kamy,
bzw. «zu Michaeas» usw. (Os 1,1; Mich 1,1; Soph
1,1; vergleiche Mal 1,1). Der Eingang des Buches
Jetemias lautet nach dem Hebriischen: « Die Worte
des Jeremias», nach dem Griechischen der Septua-
ginta: «Das Wort Gottes, das zu Jeremias kam.»
Und dem entspricht schlieBlich auch, daf bis ins
Neue Testament das prophetische Wort (bzw. das
als prophetisch verstandene Wort) einmal als Aus-
sptuch des Propheten zitiert wird (z. B. Apg 7,48),
dann wieder als Wort Gottes (z. B. Hebr 8,8-12),
dann wieder als Wort Gottes, das er durch die Pro-
pheten gesprochen hat (z. B. Mt 1,22; 2,15).

Wie man einen menschlichen Herrn an der Macht
seines Wortes erkennt — «Ich sage zu dem einen
[meiner mir untergebenen Soldaten]: Geh, und da
gehter; und zu demanderen: komm, und da kommt
er; und zu meinem Sklaven: Tu das, und da tut er
es» (Mt 8,9) —, so erkannte und anerkannte Israelin
der Macht und Kraft des prophetischen Wortes die
Macht und Gewalt seines Herrn: Jahwes, Israels
Gott. Durch sein Wort, das er zu den Propheten
sprach und durch die Propheten verkiindigte, be-
herrscht und lenkt Jahwe, Israels Gott und Herr,
die Geschichte seines Volkes. Denn das Wort des
Propheten ist nicht nur Mitteilung und/oder An-
rede, nicht nur Botschaft, sondern es verwirklicht
auch, was es zu verstehen gibt (man denke an Os
6, 5 : «Darum schlug ich durch die Propheten drein,
durchbohrte sie mit dem Wort meines Mundes»).
Das Wort des wirklichen Herrn geschieht! Daran
erkennt und damit anerkennt Israel im propheti-
schen Wort das Wort seines Herrn und seines Got-
tes: « Mein Wort, das aus meinem Munde hervor-
geht, kehrt nicht erfolglos zu mir zuriick, sondern
es vollbringt, was ich will, und etfiillt, wozu ich es
aussende» (Is 55,11).

Nicht zuletzt unter dem EinfluB der propheti-
schen Verkiindigung hat das gliubige Israel Jah-
we, Israels Gott und den Herrn seiner Geschichte,
sehen gelernt. Durch sie hat Israel gelernt, Jahwe
anzuerkennen: nicht nur als den einzigen und wah-
ren Gott und Herrn Israels und fiir Israel, sondern
als den einzigen und wahren Gott schlechthin, als
den Herrn des Himmels und der Erde. Dementspre-
chend witd nicht nur die Geschichte Israels, son-
dern das ganze Weltall (von der Schopfung bis zur
Vollendung) als be-berr-scht durch Gottes Wort ge-
sehen. Alles Gewordene und alles Geschehende
und alles, was noch werden soll, ist ein Werk von
Gottes Wort. Durch sein Wort schuf Gott die Welt:

«Durch das Wort Jahwes sind die Himmel geschaf-
fen, durch den Atem seines Mundes all ihr Heer...
denn Er sprach, und es ward; Er gebot, und es
stand» (Ps 33,6,9; vergleiche: Gen 1; Ps 148, 5£.).
Durch sein Wort regiett und beherrscht Jahwe die
ganze Natur: « Er schickt sein Gebot zur Erde—sein
Wort liuft sehr schnell: Er gibt Schnee wie Woll-
flocken, er streut den Reif aus wie Asche; seinen
Hagel sit er wie Brocken aus. Wer kann vor seiner
Kilte bestehen? Er schickt sein Wort und bringt
sie zum Schmelzen, er lifit seinen Wind wehen, da
tieseln die Wasser» (Ps 147, 15—18; vergleiche Job
37,5—13). Durch sein Wort ist Jahwe Hetr iiber die
Geschichte: « Volker tobten, Reiche wankten. Exr
ethob seine Stimme, die Erde zagte» (Ps 46,7).
Auch gerade durch seine Herrschaft tiber die Natur
beherrscht das Wort Jahwes den Lauf der Ge-
schichte: « Auf sein Wort hin stand das Wasser [des
Roten Meeres und des Jordan] aufrecht wie eine
Mauer» (Sir 39,17). Der Mensch ist in seinem gan-
zen Leben und mit all seinen Lebensbediitfaissen
vollig von Jahwes Wort abhingig: «Er sandte sein
Wort, er heilte sie und rettete sie vor dem Grabe»
(Ps 107, 20); «Nicht die mannigfaltigen Friichte er-
nihren den Menschen, sondern Dein Wort erhilt
den, der auf Dich vertraut» (Weish 6,26). Schop-
fung und Heilsgeschichte erscheinen so unter einer
einzigen Perspektive: unter der Perspektive des
Wortes des Propheten, des Wortes Gottes — von Got-
tes Wort, das gleichzeitig offenbart und (neu) er-
schafft.

Auch die (urspriinglich priesterliche) Gesetzes-
tradition wurde im Laufe der Geschichte Istaels
durch das Wort der Propheten und die propheti-
sche Uberlieferung tiefgehend beeinflut. Das Buch
Deuteronomium ist sozusagen eine prophetische
Neuinterpretation der Gesetzestibetlieferung. Dem
entspricht, daB im Deuteronomium das Gesetz als
die Worte des Moses erscheinen, des Propheten : « Dies
sind die Worte, die Moses zu ganz Israel gesprochen
hat» (Dt 1,1). «Einen Propheten wie mich wird der
Herr, euer Gott, aus eurer Mitte, aus euren Brii-
detn, erstehen lasseny» (Dt 18,15ff.). Dazu gehort
auch die Art; in der zum Beispiel in Psalm 119 das
Gesetz als «Gottes Wort» besungen wird (Ps 119,
25.49.107) und in der die Zehn Gebote als «die
Zehn Worte» angesprochen werden (Ex 34,28, Dt
4,13; 10,4): «die Zehn Wortey, die das Grundge-
setz von Jahwes Bund mit seinem Volk datstellen
und die das Leben Israels und jedes gliubigen Israe-
liten ebenso sehr beherrschen wie die Worte der
Propheten die Geschichte Israels behetrschen.
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Abgesehen von der historischen Entwicklung in
TIsraels Schau auf Gottes Wort, kann man diese
Schau mit Bultmann schlieBlich zusammenfassen:
«Im AT ist Gottes Wort sein Machtwortt, das, in-
dem es gesprochen wird, als Ereignis wirkt, Gottes
Wort ist Gottes Tat, und seine Tat ist sein Wort,
d.h. er handelt durch sein Wort, und er redet in sei-
nem Tun, und zwar er redet den Menschen an. Sein
Wortist 1. sein gebietendes Herrscherwalten in Na-
tur und Geschichte, sofern es dem Menschen vet-
nehmlich ist, ihm etwas «sagt», d. h. etwas vonihm
vetlangt; und zwar verlangt es zuerst dieses, dafl
der Mensch seiner Menschlichkeit vor Gott dem
Schopfer innewerde und auf Gott als den Schépfer
sein Vertrauen setze und ihn preise. Gottes Wort
in Natur und Geschichte ist also nicht der Inbegriff
einer kosmischen Gesetzlichkeit — wie der stoische
Logos —, die in ihrem Sinn verstindlich wire und
als Prinzip diente, aus dem die Einheit des Weltge-
schehens fir das Denken verstindlich wiirde. —
Gottes Wortist z. Gottes gebietender Befehl, durch
Menschen (Priester und Propheten) an Menschen
gesprochen, der dem Menschen sagt, was er tun
soll. Und auch hier ist Gottes Wort nicht der Inbe-
griff det ethischen Forderungen, die von einem
Prinzip aus als einheitliches Sittengesetz rational
verstindlich wiren. — In beiden Fillen ist Gottes
Wort nicht der Inbegriff eines zeitlosen Sinnge-
halts, sondern Anrede, die geschieht, zeitliches Ex-
eignis, und als solches Offenbarung Gottes als des
Schopfers und Herrnz.»

Das so verstandene Wort Gottes las das gliubige
Israel im Wort des Moses und der Propheten. Im
Lichte vom so gelesenen «Gesetz und den Prophe-
ten» oder—allgemeiner— «der Schriften» haben die
Autoren des Neuen Testaments das Christusge-
schehen verstanden und beschrieben.

Die « Erfillung» von Gottes Wort. Das Wort Gottes
vetlangt sowohl als Gesetz wie auch als Prophetie
nach Erfiillung. Die Autoren des Neuen Testa-
ments erkennen und anerkennen in Jesus die «Er-
filllung» des Wottes Gottes, des Wortes «des Mo-
ses und der Propheten», des Wortes «der Schrif-
ten». Mit Recht hat Dodd diese Erkenntnis und
Anerkennung, wie sie von den etsten Christen
konkret dargestellt und im einzelnen ausgefiihrt
wurde in dem «gemiB der Schrifty, in dem «auf
daB die Schrift erfiillt werde» usw., als die Sub-
struktur der ganzen neutestamentlichen Theologie
gekennzeichnets.

«Hier geht in Erfilllung das Wort des Frophe-

ten» (Apg 2, 16), lautet der Bingang der ersten und
progammatischen Predigt des Petrus am Pfingst-
fest, bei der et auch im weiteren Verlauf immer wie-
der auf Texte des Alten Testaments zuriickgreift.
«So hat Gott zur Erfullung gebracht, was er durch
den Mund aller Propheten vorherverkiindet hat»
(Apg 3,18) ist ebenfalls die Grundtendenz der Ver-
kiindigung des Petrus vor dem Synedrium.

Dasselbe gilt von der Predigt des Paulus: «Wir
verkiindigen euch die VerheiBung, die den Vitern
gegeben wurde. Gott hat sie an uns, den Kindern,
erfillt» (Apg 13, 32), «ohne etwas anderes zu sagen,
als was die Propheten und Moses von kommenden
Dingen gesagt haben» (Apg 26, 22).

Was der Diakon Philippus dem Athiopier ver-
kiindigt, ist die Erfiillung jener « Schriftstelle, die er
gerade las» (Apg 8, 32) in Jesus.

Nicht nur die Predigt der ersten Jiinger, sondern
auch die erste Predigt Jesu selbst beschreibt Lukas
in denselben Ausdriicken: Nach seiner Taufe im
Jotdan und nach seiner Versuchung in der Wiiste
«kehrte Jesus in der Kraft des Geistes nach Galilia
zuriick... Und er kam nach Nazareth, wo er aufge-
wachsen war. Nach seiner Gewohnheit ging er am
Sabbat in die Synagoge. Er erhob sich, um vorzu-
lesen. Man reichte ihm das Buch des Propheten Isa-
jas. Er rollte das Buch auf und stieB auf die Stelle,
wo geschrieben steht: Det Geist des Herrn ruht auf
mit. Er hat mich gesalbt, den Armen die Frohe Bot-
schaft zu bringen. Er hat mich gesandt, den Ge-
fangenen die Befreiung und den Blinden das Au-
genlicht anzukiindigen, Bedriickte in Freiheit zu
setzen, das Gnadenjahr des Herrn auszurufen.
Dann rollte er das Buch zusammen, gab es dem Die-
ner zuriick und setzte sich. Aller Augen in der Syn-
agoge waren auf ihn gerichtet. Da begann er zu ih-
nen zu sprechen: «Das Schriftwors, das ibr soeben ge-
birt babt, ist in dieser Zeit in Brfiillung gegangen>.» (Lk
4514.16—21.)

Das ganze Neue Testament ist auf die verschie-
densten Weisen ein durchgehender Aufruf, damit
wir mit Philippus erkennen: « Wit haben den ge-
funden, von dem Moses im Gesetz und die Prophe-
ten geschrieben haben: Jesus, den Sohn des Joseph
aus Nazareth» (Jo 1,45).

Jesus ist gekommen, um das Gesetz und die Pro-
pheten zu erfiillen. «Glaubt nicht, ich sei gekom-
men, um das Gesetz oder die Propheten aufzuhe-
ben. Ich bin nicht gekommen, um sie aufzuheben,
sondern um sie zu etfiillen» (Mk 5,17).

Aus diesem letzten Text, der Einleitung zur
Bergpredigt— dem « Gesetz» des Neuen Bundes —,
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witd gleichzeitig deutlich, dafl der Ausdruck «et-
fillen» mehr meint als lediglich «verwirklicheny.
Das Verhiltnis zum «Gesetz und den Propheteny
ist nicht nur das Verhiltnis von « Wirklichkeitsof-
fenbarung» zu «Wortoffenbarung», sondern auch
die « Wortoffenbarung » selbst wird «erfiillt». Auch
die «Radikalisierung» des Gesetzes (was «zu den
Alten gesagt wurde») in dem «Ich aber sage euch»
Jesu wird im Einleitungstext von Mt 5,17—20 in
den Rahmen der «Erfillung» gestellt. Ahnliches
gilt auch fiir die Zuriickfithrung des Gesetzes auf
das eine Liebesgebot Jesu (Mt 22, 36—40; Jo 15,12):
die «Radikalisierung» der «Zehn Worte» auf das
«eine Worty. « Wer den Nichsten liebt, erfiillt das
Gesetz. Denn die Gebote: Du sollst nicht ehebre-
chen, du sollst nicht téten, du sollst nicht stehlen,
du sollst nicht begehtren sowie alle anderen Gebote
sind in dem einen Wort zusammengefaBit: Du sollst
deinen Nichsten lieben wie dich selbst. Die Liebe
fiiet dem Nichsten nichts Boses zu, Darum ist in
der Liebe das ganze Gesetz erfiillt» (Rém 13,8—10).
«Denn das ganze Gesetz wird in dem einen Wort
etfiillt: Du sollst deinen Nichsten lieben wie dich
selbst» (Gal 5,14).

Und dieses also «erfillte Gesetz» hat Jesus
gleichzeitig bis zum Ende vollbracht, und zugleich
auch in diesem Sinn «erfiillt»: in seiner Liebe fiir
die Seinen «bis zum Ende», «bis zum letzten» (Jo
13,1). Denn eine groBere Liebe hat niemand, als
wer sein Leben hingibt fiir seine Freunde» (Jo
I5,13).

DaB in Jesus «das Gesetz und die Propheten» so-
wohl vollendet wie auch vollbracht wurden, daf3
die Ankunft Jesu die Erfiillung des Wortes Gottes
an sein Volk bedeutete, bildet den Hintergrund des
ganzen neutestamentlichen Denkens und wird in
vielen Perikopen des Neuen Testaments auf vieler-
lei Art und Weise ausgefithrt. Wir werden uns im
folgenden auf zwei Beispiele aus den Evangelien
beschrinken. Das erste Beispiel ist dem Evange-
liumn nach Markus entnommen, jenem Evangelium,

das der Ubetlieferungsquelle, woraus die drei syn-

optischen Evangelien geschopft sind, am nich-
sten steht. Das zweite Beispiel stehtim Evangelium
nach Johannes, jenem Evangelium, in dem die
Theologie des Wortes seine Kronung findet. Fiir
den Vergleich haben wit in beiden Fillen die erste
Jesus-Perikope gewihlt, die Perikopen, durch wel-
che die Evangelisten Jesus beim Leser einfithren.
Da wir uns innerhalb des (engen) Rahmens des The-
mas «Gottes Worty halten wollen, werden wir zu
zeigen versuchen, wie in der Markus-Perikope von

Jesu Taufeim Jordan Jesus als der Prophet bezeich-
net wird, als detjenige, der Gottes Wort spricht— (in
ganzer Fiille); und wie ferner im Prolog des Evan-
geliums nach Johannes Jesus als derjenige vorge-
stellt wird, der Gottes Wort ist — (in ganzer Fiille).
Wir werden dabei gleichzeitig zu zeigen suchen,
wie diese zwei Darstellungsweisen beide dem Jesus
entsprechen, der die « Exfiillung » von Gottes Wort
ist: dem Wort, das im Anfang bei Gott war und das
Gott im Gesetz und in den Propheten zu seinem
Volk gesprochen hat.

1l

Jesus der Prophet. Die Markus-Perikope von der
Taufe Jesu im Jordan (Mk 1,9—11) ist die Mittel-
tafel eines Triptychons, dessen Seitentafeln die Pe-
rikopen vom Auftreten des Tdufers Johannes (Mk
1,2—8) und von der Versuchung Jesu in der Wiiste
(Mk 1,12—13) darstellen und das als Ganzes dem
Beginn der Erzihlung vom Auftreten Jesu (Mk 1,
14fL.) vorangeht: ein Triptychon, das als die ur-
springliche «vorangehende Einfuthrung» zum
Evangelium nach synoptischer Uberlieferung auch
in den Evangelien nach Matthius und Lukas noch
deutlich erkennbar ist. Die erste Halfte der Tauf-
petikope — die Taufe Jesu selbst (Mk 1,9) — bildet
aber zugleich eine Einheit mit der ersten Tafel des
Triptychons (unter anderem durch das Auftreten
Johannes des Tiufers, das dies Ganze gemeinsam
hat); von der anderen Hilfte (Mk 1, 10—11) gilt das-
selbe mit Bezug auf die dritte Tafel (unter anderem
durch das Auftreten des Geistes, das diese zweite
Hiilfte des Triptychons gemeinsam hat).

Die Vetkniipfung des Evangeliumsbeginns in
der ersten Hilfte des Er6flnungstriptychons mit
dem Auftreten des Taufers entspricht nach Kapitel
1 der Apostelgeschichte dem urspriinglichen Be-
ginn des offiziellen Zeugnisses vom Christusge-
schehen: Der Nachfolger fiir Judas im Kollegium
der zwolf offiziellen Zeugen muB sein «einer von
den Minnern, die zu unserer Gesellschaft gehorten
all die Zeit, da der Herr Jesus unter uns aus- und
einging, angefangen von der Taufe des Jobannes» (Apg
Ty2al22),

Die Bedeutung dieser Verbindung mit dem Auf-
treten Johannes des Téufers ist im Evangelium
nach Matthius offensichtlich die unmittelbare Ver-
bindung mit «dem Gesetz und den Propheten»:
«Denn alle Propheten und das Gesetz bis auf Jo-
hannes haben davon prophetisch gesprochen» (Mt
11,13). Johannes ist «ein Prophet» (Mt 11,9), aber
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als unmittelbarer Wegbereiter Jesu ist er gleichzei-
tig «mehr als ein Prophet» (Mt 11,9); denn dadurch
gehort er gleichzeitig auch schon selber zur Fiille
der Zeit, zur Zeit der Exfiillung : « Er istes, von dem
geschrieben steht: Siehe, ich sende meinen Boten
vor dir her, auf dalB er deinen Weg vor dir bereite»
(Mt 11,10).

Mit diesem Hinweis auf die Etfiilllung des Wor-
tes des Propheten Malachias (Mal 3,1) beginnt
eigentlich auch das Evangelium nach Markus —
wenn det Evangelist dabei auch irrtiimlich auf den
Propheten Isajas verweist (Mk 1, 2). Indem er sich
taufen laBt, indem er sich dem prophetischen Auf-
treten des Téufers Johannes unterwitft, nimmt Je-
sus auf konkrete Weise (die Etfiillung von) «Ge-
setz und Propheten bis auf Johannesy auf sich, um
«alle Gerechtigkeit zu erfiillen», wie Mt 3,15 er-
klirt. « Und sogleich, als er [Jesus] aus dem Wasser
gestiegen, sah er, wie der Himmel sich 6ffnete»
(Mk 1,710). Wihrend Jesus das Wasser des Jordan
verlaBt, verliBt der Evangelist fiir die zweite Hilfte
des Einfithrungstriptychons die literarische Gat-
tung, die er in dessen erster Hilfte angewandt hat.

Zunichst dndert sich die Art und Weise des Auf-
weises, dal} es hier um die Erfiillung von «Gesetz
und Propheten» geht; es dndert sich die Anwen-
dung des «gemil der Schrift».

In der ersten Hilfte des Einfiihrungstryptichons
— in Mk 1,29 — ist die erzidhlende Beschreibung
der Tatsachen (Verse 4—9) verschieden von der
kommentierenden Beschreibung der Bedeutung
dieser Tatsachen als Erfullung der Schrift (Verse
2—3), und der Hinweis auf die Schrift ist ausdriick-
lich. In der zweiten Hilfte des Einfiihrungstripty-
chons — in Mk 1,10-13 — ist die Beschreibung der
erzihlten Tatsachen selber aus indirekten Hinwei-
sen auf die (Erfullung der) Texte des Alten Testa-
ments aufgebaut. Der Text ist da sozusagen aus alt-
testamentlichen Reminiszenzen komponiert:

Mk 1,10: das AufreiBen der Himmel
vegl. Is 63,19; 64,1; Bz 1,1
das Herabsteigen aus dem gedfineten Himmel
vgl. Is 64,1
das Herabsteigen des Geistes auf Jesus
vgl. Is 11,2; 42,1; 44,3; 61,1
der Geist gleich einer Taube
vgl. Ben Zoma* itbet Gn 1,2
die Taube iiber dem Wasser
vgl. Gn 8,8—12
Mk 1,11: du bist mein Sohn
vgl. Ps 2,7 (Septuaginta)
der Vielgeliebte
vgl. Gn 22,2;Ts 44, 2 (Septuaginta)

an dir habe ich Wohlgefallen
vgl. Is 62, 4 (Septuaginta)
Mk 1,12: dutrch den Geist getrieben nach...
velsBy s ira oy
Mk 1,13: vierzig Tage in der Wiiste
vgl. Istael (Dt 2,7f.)
vgl. Moses (Ex 34,28)
vgl. Elias (3Kg 19, 8)
vierzig (Tage) Versuchung in der Wiiste
vgl. Israel (Ps 95,9-10; Hebt 3,8.9)
Satan und die wilden Tiete
vel. Ps 22,12—22; Ez 34,5.8.25
(zahme?) wilde Tiere
vgl. Is 11,6—9
wilde Tiere und dienende Engel
vgl. Ps 91, 11-13 (zitiert bei Mk und Lk)

Der Ubergang von Mk 1,29 zu Mk 1,10-13 als
Ubergang zu einer anderen literarischen Gattung
wird auch noch auf andere Weise deutlich. Wih-
rend Jesus das Wasser des Jordan verliBBt (Mk
1,10), verliBt der Text des Evangeliums in seiner
Beschreibung das uns vertraute geographisch-
historische Szenenbild des Johannes, der in der
Wiiste tauft und predigt, der Menschen von Judia
und Jerusalem, die zu ihm hinauspilgerten, ein-
schlieBlich des Jesus, der das Wasser des Jordan
verliit. Danach, vom sich éffnenden Himmel an
(Mk 1, 10) bis zu den dienenden Engeln einschlieB-
lich (Mk 1, 13) sind wir in einer anderen als der uns
bekannten und vertrauten Welt. Es ist eine Welt,
die sich unseren (modernen) naturwissenschaft-
lichen und geschichtswissenschaftlichen Fragen
entzieht, wie aus den Angaben iiber diese Welt klar
wird: den gedfineten Himmeln, dem Geist gleich
einer Taube, der Stimme aus den Himmeln; dem
Geist, der Jesus in die Wiiste hinaustreibt; dem
personhaft auftretenden Satan und den dienenden
Engeln. Bezeichnend fiir diese Welt ist, dal man
sich mit Matthdus und Lukas wohl sehr gut den
Berg vorstellen kann, von dem aus man alle Kénig-
reiche der Welt mit all ihrer Herrlichkeit tiber-
schauen kann (Mt 4,8), iiberschauen nicht nach
langem Spihen, sondetn in einemAugenblick (Lk
5, 5)—deraber ein Berg ist, der sich auf einer moder-
nen Atlaskarte nicht lokalisieren 14Bt, auch nicht
auf einer modernen historischen Atlaskatte, ja
nicht einmal im « Bibelatlas».

Den verschiedenen Welten der ersten und der
zweiten Hilfte von Mk 1,2-13 entsprechen zwei
verschiedene Konfrontationen: In Mk 1,29 ste-
hen sich Johannes der T#4ufer und Jesus in einet
«historischen » Konfrontation gegeniiber inmitten
des geschichtlichen («historischen») Publikums
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von Einwohnern Jerusalems und ganz Judias; in
Mk 1,10-13 steht Jesus ganz allein in einer iiber-
geschichtlichen («transhistorischen») Konfronta-
tion Gott (Vers 10 und 11) und dem Satan (Vers
13) gegeniiber, den zwei Polen, die die Erfullung
seiner Sendung bestimmen werden, wie sie im un-
mittelbar darauf Folgenden beschrieben ist: die
Aufrichtung des Reiches Gottes und der Sieg iiber
das Reich des Widersachers.

Die Art und Weise, wie Mk 1, 10. 11 aus alttesta-
mentlichen Textelementen sozusagen zusammen-
gesetzt wurde, und zwar in der Szenerie einer visio-
niren Welt, wird bei niherer Betrachtung der lite-
rarischen Gattung dieser Verse—in concreto: beim
Vergleich mit anderen gleichartigen Texten des Al-
ten und Neuen Testaments — verstindlich. Das lite-
rarische Genus von Mk 1, 10. 11 wird dann erkannt
a) als Vision, b) als Sendungsvision, c) als prophe-
tische Sendungsvision.

a: «Und sogleich, als er [Jesus] aus dem Wasser
gestiegen, sah er» (Mk 1,10). Dieses efden («sah
er») ist in einer Beschreibung von Ereignissen
einigermaBen seltsam. Denn wir kénnen das Sehen
eines anderen eigentlich nicht sehen. Und doch fin-
den wir in den Evangelien diese Art der Gesche-
hensbeschreibung auf dem Weg iiber das Sehen
Jesu sehr oft: eiden — «er sah» (Mk 1,16.19; 2,14
u.a.), idén— «als et sah» (Mk 2, 5; 8,33 u.a.). In die-
sen Fillen wird das «(als) er sah» aber stets refativisch
gebraucht, in Bezichung zu einer Reaktion Jesu anf
jemanden oder auf etwas, der oder was zu sehen
war; eine Reaktion, die dann natiirlich voraussetzt,
daB «er sah». Der Gebrauch von «(als) er sah» ist
dann eine (iibrigens auch von uns im tiglichen
Leben oft gebrauchte) Redeweise, um zwischen
einem Geschehnis, einer Situation usw. und jeman-
des Auftreten oder Reden eine Verbindung herzu-
stellen: Als er dies oder das sah, sagte oder tat et
dies oder jenes.

EZECHIEL (1 und 2)

jEsus (Mk 1,9-11)

In Mk 1,10 witd jedoch das eiden absolut ge-
braucht. Es wird nichts gesagt von einer Reaktion
Jesu auf etwas, was et sah. Und doch finden wir
diesen eigentlich hochst merkwiirdigen absoluten
Gebrauch von eiden — dem oft ein kai idodi (siehe
Mk 3,16) folgt — im Neuen und Alten Testament
ziemlich oft. Das absolut gebrauchte «er sah» ist
nimlich eine klassische Einleitungsformel fiir Vi-
sionen; es gehort zu den literarischen Kennzeichen,
an denen man die literatische Gattung «Vision»

_etrkennen kann. Es kommt denn auch besonders

hiufig vor bei den (apokalyptischen) Propheten des
Alten Testaments (besonders bei Ezechiel) und bei
det (prophetischen) Apokalypse des Neuen Testa-
ments.

DaB wir es hier wirklich mit einem typisch lite-
rarischen Element der Gattung Vision zu tun ha-
ben, wird erhirtet durch die Tatsache, daB in allen
drei Teilen dessen, was Jesus «sah», Elemente vor-
kommen, die fiir Visionen typisch sind: det gedf-
nete Himmel (vergleiche Offb 19,11; Apg 7,56;
10,115 Jo 1,51); das Herabsteigen — aus dem Him-
mel — (vergleiche Offb 20,1; Apg 10,11; Jo 1,51);
eine Stimme — aus dem Himmel, rufend — (ver-
gleiche Offb 1,10; Apg 10,13 u.4a.).

b: Am auffalligsten — wegen ihres Ritselcha-
rakters—ist die Funktion der Vision im Zusammen-
hang mit apokalyptischen Prophetien. Nicht weni-
ger wichtig — und wahrscheinlich sogar dlter — ist
ihre Funktion im Zusammenhang mit jemandes Sen-
dung durch Gott. In dieser Funktion finden wir die
Vision zum Beispiel im Alten Testament bei Elias,
Isajas, Jeremias und Ezechiel, im Zusammenhang
mit ihrer Sendung an Israel; im Neuen Testament
bei Petrus und Paulus im Zusammenhang mit ihrer
Sendung zu den Heiden.

Mk 1, 10. 11 entspricht der literarischen Gattung
der Sendungsvisionen, Die Stelle folgt dem Struk-
turschema derartiger Visionen und geht deshalb

PETRUS (Apg 10,11-13)

1,1 kai egéneto... epi tou potamot
keai Eénoichthésan hoi ouranoi kai
eidon

1,3 kai egéneto logos Kyriou

1,4 kai idén, ksi idot pnetima

2,1 kai kousa phonén hyié anthrd-
pou

2,2 kai élthen ep’eme pnetima

kai egéneto... eis ton Tordanén
kai... eiden schizoménous tous
ouranous

kai to pnetima hos (peristerin) kata-
bainon eis autén

kai phone egéneto... sy ei ho hyiés
mou
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auch dem Auftreten Jesu «im Namen dessen, der
mich [Jesus] gesandt hat» (Mk g,37) unmittelbar
voraus. Fiir die Parallelitit von Mk 1,10.11 Vor
allem mit den Sendungsvisionen des Ezechiel (im
Alten Testament) und des Petrus (im Neuen Te-
stament) vergleiche man die Texte des Schemas:

‘Was eine solche Sendungsvision bedeutet, wenn
sie einer Brzihlung oder einem Bericht vom Auf-
treten einer Person vorangestellt wird, ist eindeu-
tig: ihr Wirken und Reden wird dadurch von An-
fang an als prophetisches Auftreten gekennzeich-
net und legitimiert: als Taten und Worte eines
Propheten, den Gott gesandt hat, um Sein Wort in
der Kraft Seines Geistes zu verkiinden. Durch die
Kraft Seines Geistes, «denn niemals ist eine Pro-
phetie aus menschlichem Willen hervorgegangen.
Vielmehr haben Menschen, durch den Heiligen
Geist getrieben, von Gottes wegen gesprochen»
(2 Petr 1,21; vergleiche 2z Sam 23,2: «Der Geist
Jahwes spricht durch mich, sein Wort ist auf meiner
Zungew).

c: «Nachdem Gott vor Zeiten vielfach und auf
mannigfaltige Weise durch die Propheten zu den
Vitern gesprochen, hat er jetzt, in dieser Endzeit,
zu uns durch den Sohn gesprochen» (Hebr 1, 1).
Dieser Auftakt des Briefes an die Hebrier entspricht
der Einfiihrung Jesu im Evangelium nach Markus,
in der Sendungsvision Mk 1,10.11: Nach all den
Propheten sendet Gott schlieSlich seinen Sohn
(«Du bist mein Sohn, der vielgeliebte», Mk 1,113
vergleiche das Gleichnis bei Lk 20;9-19, in dem
nach all den Dienern schlieBlich «der vielgeliebte
Sohn» zu den Pichtern gesandt wird). Gottes Sohn
witd gesandt, um schlieBlich, nach all dea Prophe-
ten, das Wort Gottes der Zeitenfiille zu sprechen,
Gottes letztes Wort, die Fiille des Gotteswortes:
«Und Jesus ging nach Galilda, um die Frohe Bot-
schaft Gottes zu verkiindigen: Die Zeit ist erfiillt
und das Reich Gottes ist (jetzt) (nahe herbei) ge-
kommen» (Mk 1,14.15).

Die Unterscheidung zwischen «den Propheten»
und «dem Schn» im Hebrietbrief (1,1) und zwi-
schen der Sendung und den Sendungsvisionen der
Propheten des Alten Testaments einerseits und der
Sendung und Sendungsvision des Sohnes im Evan-
gelium nach Markus (1,10.11) andererseits hei3t
nicht, dall Jesus kein Prophet ist. Im Gegenteil.
Jesus bezeichnet sich selbst als Prophet (Mk 6,4;
Lk 13,33); er witd vom Volk als «einer der Pro-
pheten» (Mk 8, 28), als «ein groBer Prophet» (Lk
7,16) erkannt und anerkannt, und auch von seinen
Jingern (Lk 24,19); Jesus spricht prophetisch

iiber «das Ende» (Mk 13,22—23), wie die Prophe-
ten, und das Endgeschehen seines T'odes und sei-
ner Auferstehung wird durch die Jinger im Glau-
ben anerkannt als die Erfiillung der Schrift und
«des Wortes, das Jesus gesprochen hattex (Jo 2, 22).

Mit der Unterscheidung zwischen «den Prophe-
ten» und «dem Sohn» ist es wie mit der Unter-
scheidung zwischen der prophetischen Rede von
«Propheten und Gesetz bis auf Johannes» und de-
ren Erfiillung in Jesus. Als Erfiillung der Prophe-
ten und det Gesetze bis auf Johannes wird Jesus
getade auch anerkannt und verkiindet als der in Dt
18,15 ff. verheiene Prophes: «Moses hat gesagt:
Einen Propheten wie mich witd der Herr, euer
Gott, aus euren Briidern erstehen lassen. Auf ihn
sollt ihr héren» (Apg 7,37). Gerade als Erfiillung
von « Moses und den Propheten» ist Jesus a#ch mit
der Fiille des Prophetentums bekleidet, ist auch er
«mehr als ein Prophet» (Mt 11,9), ist er «der Pro-
phet, der in die Welt kommen soll» (Jo 6, 14).

Gerade auch als «der Sohn» ist Jesus «mehr als
ein Prophety, das heilt: Jesus ist mehr Prophet als
alle Propheten bis auf Johannes. Denn «der Vater
liebt den Sohn und hat ihm a//es in die Hand gege-
ben» (Jo 3,35; vergleiche Mk 1, 11). Die « Prophe-
teny sind in gewissem Sinne nur Teilpropheten.
Wenn der Sohn das Wort seines Vaters spricht, ist
es die Fiille von Gottes Wort, ist es Gottes letztes
Wort.

SchlieBlich sei noch darauf hingewiesen, daB3
auch andere Perikopen dem prophetischen Charak-
ter der Sendungsvision des Sohnes in Mk 1,10.11
entsprechen: Die Vision selbst erinnert uns an die
Verklirungsvision (Mk 9,2-8), wo Jesus im Ge-
sprich mit den Propheten Moses und Elias er-
scheint; und auch die «vierzig Tage» unmittelbar
nach der Vision (Mk 1,12.13) erinnern uns an
Moses (Ex 34, 28) und Elias (3 Kg 19,48 ; auch hier
das Dienen eines Engels!).

III.

Jesus, das Wort. «Im Anfang war das Wort, und das
Wott war bei Gott... und das Wort ist Fleisch ge-
worden... Jesus Christus... der Eingeborene (des
Vaters, selbst) Gott» (Jo 1,1.14.17.18).

Die zweite Hilfte des einleitenden Kapitels des
Evangeliums nach Johannes (Jo 1,19—51) gehort
groBtenteils zum selben Gebiet. Sie ist hauptsich-
lich in denselben Kategorien der Erfiillung ge-
dacht und geschrieben: der Exfiillung in Jesus von
dem, was « Moses im Gesetz und die Propheten ge-
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schrieben haben» (Jo 1,45) — wie das Einleitungs-
triptychon des Evangeliums nach Markus. In der
ersten Hilfte des ersten Johanneskapitels aber, im
Prolog, werden die traditionellen Kategorien so-
zusagen radikalisiert, und zwat in Formulierungen,
die wir nach diesem Auftakt in der Fortsetzung des
Evangeliums nicht noch einmal in derselben extre-
men Form wiederfinden. Der Prolog stellt sozu-
sagen die duBerste Grenze dar, den Hotizont des
vierten Evangelisten; er formuliert das Glaubens-
zeugnis des vierten Evangelisten von Jesus «bis
zum letzten» (vergleiche Jo 13,1).

a: Die traditionelle Einfithrung Jesu als Sohn
Gottes (vergleiche Mk 1,11) witd im Prolog mit
letzter Méglichkeit formuliert: «der Eingeborene
(des Vaters, selber) Gott».

b: Der Glaube an Jesus als die Erfillung von
«Gesetz und Propheten», die ja Gottes Wort sind,
und damit zugleich der Glaube an Jesus als Gottes
letztes Wort, an Jesus als denjenigen, in dem sich
Gott schlieBlich vollkommen ausgesprochen hat,
wird im Prolog auf die radikalste Art und Weise
formuliert: In Jesus ist das Wort Fleisch geworden,
in Jesus wurde Gottes Wort endgiiltig und erschop-
fend ausgesprochen und verwirklicht.

c: Der Ursprung des Christusgeschehens, von
Jesu Worten und Werken, von Jesu Tod und Auf-
erstehung, und zwar als Erfullung des Wortes Got-
tes, wird im Prolog auf den allerersten Ursprung
zuriickgefithrt: bis auf das Wort, das im Anfang
bei Gott war. Jesus ist Gottes urspriingliches Wort.
Im fleischgewordenen Wort hat sich Gottes ur-
spriingliche Absicht mit den Menschen schlieBlich
realisiert. Jesus ist nicht nur Gottes letztes, son-
dern auch Gottes erstes Wort.

d: Der Glaube an Jesus als Propheten, als an
den, der Gottes Wort spricht —an Jesus als den Pro-
pheten, als an den, der die Fiille des Gotteswortes
spricht, erreicht im Prolog des Evangeliums nach
Johannes seine duflerste Grenze: Jesus spricht nicht
nur Gottes Wort, er 757 das Wort Gottes.

Gottes Wort: das Evangelinm. Im Alten Testament
ist die charakteristischste und vorherrschende Be-
deutung der Ausdriicke «das Wort» und «das
Gottesworty»: das Wort der Propheten. Im Neuen
Testament dagegen ist die charakteristischste und
vorherrschende Bedeutung dieser Ausdriicke: die
Verkiindigung des Evangeliums (zum Beispiel
2 Tim 2,8.9), das Wort derer, «die Christus ver-
kiindigen» (zum Beispiel Phil 1, 14-16).

Die christliche Verkiindigung, die Verkiindi-

gung des Evangeliums, scheint auch der rechte An-
kntipfungspunkt zu sein sowohl fiir das Thema
« Jesus, das Wort» wie auch fiir das Thema « Jesus,
das Lichty, jene zwei Themen, die den Prolog des
vierten Evangeliums beherrschen.

In der Apostelgeschichte wird die Verkiindi-
gung, wird das Evangelium oft einfach mit «das
Wort» bezeichnet (zum Beispiel Apg 4,4): «Das
Wort des Herrn» (zum Beispiel Apg 8,25), «das
Wort Gottes» (zum Beispiel Apg 4,29.31). Pre-
digen heifit demnach «Dienst am Wort» (Apg
6,4); und die Glaubensantwort darauf ist «das An-
nehmen des Worttes Gottes» (Apg 8—14).

Dieses Verkiindigungswort ist ein Licht, das die
Glaubigen etleuchtet, das in ihre Herzen scheint
(z Kot 4,6). Die Prediger sind von Gott bestellt
zum « Licht der Heiden» (Apg 13,47); sie sind ge-
sandt, um den Heiden «die Augen zu 6ffnen zur
Bekehrung aus der Finsternis zum Licht» (Apg
26,18). Glaube und Unglaube verhalten sich dem-
gemil zueinander wie Licht und Finsternis (2 Kot
6,14; Eph 5,8; 1 Thess 5,4.5; 1 Petr 2,9). Und das
Wort det Propheten ist dabei « wie eine Lampe, die
auf einen finsteren Platz scheint, bis der Tag an-
bricht und der Morgenstern [wortlich: der Licht-
triger, der Lichtbringer] in euren Herzen aufgeht»
(2 Petr 1,19). Dann werden die Glaubigen auch
«wie lenchtende Sterne in der Welt scheinen, fest-
haltend am Worf des Lebens» (Phil 2,15.16). Dean
«schon vor ewigen Zeiten wurde uns Gnade ver-
lichen in Christus Jesus, jetzt aber ist sic uns offen-
bar geworden durch die Erscheinung unseres Hei-
lands Jesus Christus, der den Tod vernichtet und
unvergingliches Leben ans Licht brachte durch das
Epangelinm [das ist: das Wort]» (2 Tim 1,9, 10).

Dieser Sprechweise fiigt der Prolog des vierten
Evangeliums den Ubergang von der Verkiindi-
gung zum Verkiindigten hinzu: Jesus selber ist das
Wort, das Leben und das Licht. Ein Ubergang, der
nicht schwierig ist; denn die Verkiindigung «des
Wortes»ist dieVerkiindigung Jesu,und der Glaube
an das Evangelium ist der Glaube an Jesus. Das
Wort des Evangeliums, das fiir den Gldubigen
Licht und Leben ist, ist auch anders auszudriicken
mit den Worten: Jesus, fir uns gestorben und auf-
erstanden. Wie Barrett schreibt: «Dies durch-
schaute Johannes mit viel groBerer Klarheit als je
einer seiner Vorginger: Jesus /isz das Evange-
lium, und das Evangelium ist Jesus... Als das
Evangelium den Menschen angeboten wurde,
wurde ihnen Jesus selbst angeboten und ihn emp-
fingen sies.» In der Verkiindigung begegnen die
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Gliubigen Jesus als dem Wort, das Licht und
Leben ist.

«Das Wort Gottes nnd das Zengnis Jesu»s. Auch bei
genaueter Sicht auf die Theologie der Verkiindi-
gung im ganzen vierten Evangelium wird sichtbar,
wie das Sprechen von Jesus als Wort und Licht bei
der Theologie der Verkindignng ankniipft, der Ver-
kiindigung, die in den johanneischen Schriften als
Zeugnis verstanden wird, und zwar von Ohren-
und Augenzeugen: «Was wir gehort haben, was
wit gesehen haben ...das Wort des Lebens... Wit
haben es gesehen und bezeugen es ...was wir ge-
sehen und gehort haben, verkiindigen wit euch»
(1Jo 1,1-3). Das vierte Evangelium meldet sich
denn auch an als ein Zewugnis (Jo 21,24) dessen, der
gesehen hat (Jo 19,35; 20, 8) fiir jene, die nicht ge-
sehen haben (Jo 20,29), damit auch sie glauben
(Jo 2z0,39-31).

Dem entspricht auch, daB unmittelbar nach dem
Zengnis des Taufers Johannes (Jo 1,7.8.15.19.32.
34) von dem, was er gesechen und gehort hat (Jo
1,32-34), die ersten Jiinger berufen werden, um
zu sehen (Jo 1,39.47. 50. 51)—noch vor Beginn des
Auftretens Jesu (Jo 2,1; vergleiche Jo 2, 11). Denn
sie sollen spiter von Jesus ausgesandt werden, um
« Zengnis zu geben, weil ihr von Anfang an bei mir
seid» (Jo 15,27; vergleiche Apg 1,21), um zu be-
zeugen, was sie von Jesus gesehen und gehort ha-
ben, also zu vermitteln zwischen Jesus und uns,
die Jesus nicht gesehen und gehért haben (Jo 2o,
29—31).

Im vierten Evangelium geht es aber nicht nur um
Jesus, es geht um Jesus und i _fesus um Gott. Dabei
entspricht die Vermittlung der Jinger bzw. der
Evangelisten zwischen uns — den Lesern — und
Jesus der Vermittlung Jesu zwischen den Jiingern
und Gott. Zum Vater spricht Jesus: «Die Worte,
die Du mir gegeben hast, habe ich thnen gegeben»
(Jo 17,8) und «die Herrlichkeit, die Du mir gege-
ben hast, habe ich ihnen gegeben (Jo 17,22) und
«wie Du mich in die Welt gesandt hast, so habe ich
sie in die Welt gesandt» (Jo 17,18). Zu den Jiin-
gern sagt Jesus: «Wie der Vater mich gesandt hat,
so sende ich euch» (Jo 20,21). Und zu uns sagt
Jesus: «Wahrlich, wahrlich, ich sage euch: Wer
jemanden aufnimmt, den ich sende, der nimmt
mich auf; und wer mich aufnimmt, der nimmt den
auf, der mich gesandt hat» (Jo 13, 20).

Die Parallelitit der Mittlerstellung Jesu zwischen
Gott und den Jiingern und der Mittlerstellung der
Jiinger zwischen Jesus und uns, gilt auch fiir das

i

Zeugnis. Der zuletzt zitierte Text fahrt fort: «Nach
diesen Worten ... bezeugte Jesus und sprach...»
(Jo 13,21). Wie die Jiinger zum Zeugnis gesandt
sind (Jo 15,27), so ist auch Jesus zum Zeugnis ge-
sandt: «Dazu bin ich geboren und dazu bin ich in
die Welt gekommen, daB ich Zeugnis gebe...» (Jo
18,37). Das vierte Evangelium spricht denn auch
oft vom «Zeugnis» Jesu (Jo 3,11.32.33; 5,31;
8,14; vetgleiche Offb 1,2.9; 12,17; 19,10; 20,4);
Jiesus s «bezeustyiilois rrise s md i s T 7S
8,14,18; 13,21); Jesus ist es, «der Zeugnis ablegt»
(Jo 8,18; vergleiche den «treuen Zeugen» in Offb
1,553, 14)8

So wie von uns (den Lesern, fiir die das vierte
Evangelium bestimmt ist) gilt, daB wir Jesus nie
gesehen und gehort haben (Jo 20,29—31), so gilt
nicht allein von den «Juden»: «Ihr habt niemals
Gottes Stimme gehort oder sein Antlitz gesehen»
(Jo 5,37), sondern es gilt von jedem: «Niemand
hat Gott je gesehen» (Jo 1,18). Wie also die Junger
Zeugen dessen waren, was sie bei Jesus gesehen
und gehort haben, den wir nicht gesehen und ge-
hort haben, so bezeugt Jesus das, was et bei Gott
gesehen und gehort hat, den niemand gesehen hat:
«Niemand hat den Vater gesehen als der, der vom
Vater kommt; der hat den Vater gesehen» (Jo
6,46); «der von oben kommt, der aus dem Himmel
kommt, bezeugt das, was er gesehen und gehort
hat» (Jo 3,31.32). Die Beschreibung der Herkunft
Jesu aus Gott im Prolog des vierten Evangeliums
scheint gerade im Dienst der einzigartigen Funk-
tion Jesu als Zeuge Gottes zu stehen: weil er — er
allein — bei Gott war, hat er — er allein — Gott ge-
sehen und gehort. Und darum kann er — er allein —
von Gott Zeugnis ablegen.

Der Prolog geht dann aber auch noch einen
Schritt weiter. Letzten Endes ist der Glaube an
Jesus nicht nur ein Glaube an ihn, der Gott selber
gesehen und gehort hat, letzten Endes ist es ein
Glaube an ihn, der isf, was er gesehen hat: «das
Licht» (vergleiche 1Jo 1,5), und der 75z was er
gehort hat: «das Wort». Der einzigartige Charakter
des Zeugnisses Jesu von Gott iibersteigt im Glau-
bensbekenntnis des Prologs die Kategorien des
Zeugnisses, wie der einzigartice Charakter seiner
Gottessohnschaft die Kategorien der Sohaschaft
tibersteigt: Jesus 457 «das Wort», er és£ «das Licht»,
er isz Gott.

SchlieBlich noch ein kurzes Wortt iiber den kon-
kreten «Sitz im Leben», wo der Prolog entstanden
ist. Wahrscheinlich ist der Prolog utspriinglich ein
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Hymnus der ersten Christen auf Jesus als das Wort
und das Licht, ein Hymnus, der fiir die kirchliche
Sonntagsfeier bestimmt war. Denn «der etste Tag
der Woche» ist nicht nur der erste Schopfungstag,
der Tag, an dem «Gott sprach: es werde Licht»
(vergleiche Jo 1,1-5), et ist auch der Tag des Be-
ginns der Neuschopfung, der Auferstehung des
Herrn, und gerade deshalb auch der Tag, an dem
die ersten Christen zusammenkamen, um das Brot
zu brechen und auf «das Wort» zu horen (vergleiche
Apg 20,7-12), auf das Wort, das «schon das Licht
ausstrahlt» (1]Jo 2,8), auf das Wort von Jesus, det
gestorben war und i Herrlichkeit anferstanden ist.
Det «Tag des Herrn» (Offb 1,10) ist der Tag, an
dem die ersten Christen in der Versammlung der
Gliubigen aus dem Munde der Prediger das Wort
iiber den auferstandenen Herrn hérten, welcher ist
«der erste und letzte» (OfDb 1, 17), welcher ist das
erste und das letzte Wort Gottes, «das Alpha und
das Omega» (Offb 1,8).
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