Pietro Dacquino

Die menschliche Freude

und das Jenseits
in der Bibel

Beim Durchgehen des Alten Testaments fillt es auf,
wie oft datin von der Freude und Gliickseligkeit
des Menschen die Rede ist. Unsere heutige Auf-
fassung der Freude ist einer von den Begriffen, die
am meisten unter der Dichotomie (Seele als Gegen-
satz zum Leib) leiden, die fiir unsere westliche Zivi-
lisation charakteristisch ist, versteht man darunter
doch entweder eine rein geistige, abstrakte Freude
oder ein niedriges, verbotenes Vergniigen.
Darum hat man in den letzten Jahrhunderten
relativ wenig von der Freude und Gliickseligkeit
des Menschen gesprochen, als ob die Worte «Freu-
de» und «Wonne» verdichtig wiren und schon an
und fiir sich Ausgelassenheitund Siinde bedeuteten.
Infolgedessen verdringt der Mensch von heute
neurotisch sein ihm angeborenes Verlangen nach
Freude oder liBt selbst launenhaften und irratio-

nalen Wiinschen die ZiigelschieBen. Nur selten aber '

etlebt er die wahre Freude, jene Freude, die Aus-
druck eines zugleich physischen, psychischen und
geistigen Wohlbefindens ist, jene Freude, die aus
dem innern Gleichgewicht zwischen den ver-
schiedenen Strebungen entsteht, das heiBt Frucht
einer menschlichen Vollreife ist.

Ganz anders war die Einstellung der Menschen
der Antike und die geistige Haltung, wie wir sie
eben in den Schriften des Alten Testaments an-
treffen. Fiir diese ist der ganze Mensch, ohne Spal-
tungen und Spannungen, Gestalter seines Schick-
sals und infolgedessen seiner Freude und seines
Gliicks. Das Frohlocken der alten Hebrier hatte
ganzheitlichen Charakter und kannte keine Risse
und Spriinge. Aus den Blittern der Bibel weht uns
deutlich und echt das tiefe Sehnen nach Freude
und voller Gliickseligkeit entgegen, das ein We-
senszug der Menschen aller Zeiten ist.

Der Mensch des Alten Testaments und die Freude

Die Freude der Hebrier lieB somit den Leib nicht
auBer acht, sondern brachte ihn in eine enge Ver-
bindung mit dem Fest und der Frohlichkeit durch
ein gutes Mahl (Tob 2,1), das «Freundengewand»

(Jdt 10,3) und einen Schluck kriftigen Weins (vgl.
Jdto,13;Ps 104 (103), 15;Prd 8,15;9,7; Sir 31,27b).
Auch die Musik (vgl. Job 21,12; Is 24,8: Zither
und Pauken), der Gesang (Gn 31,27) und der Tanz
(2 Kg 6,14) dienten dazu, die Freude auszudriicken
und hervorzurufen.

AnlaB zu einem Freudenfest gaben die Geburt
von Kindern (1 Sam 2, 1ff; Ps 133 (152), gb), insbe-
sondere eines Knaben (Jr 20,15b), die Gegenwatt
der geliebten Braut (Spr 5,18b; Is 62,5; Prd 9,9;
Sir 26,2.13), ein hohes Alter (Sir 30,23), und vor
allem das Gedeihen und die Uberfiille von Friich-
ten (1 Cht 12,41 b) zur Zeit der Weinlese (Is 16,10)
und der Getreideernte (Is 9,2). Man stellte sich
dabei vor, selbst die ihn umgebende Natur nehme
an der Freude des Menschen teil (vgl. Ps 65 (64),
13). Die Befreiung von den Feinden oder der Sieg
iiber sie waren weitere Griinde zu einem Freuden-
fest (vgl. 1 Sam 18,6; Is 9,3; Jdt 16,26; Est 8,17;
9,17; 2 Chr 20,27; 1 Makk §,54; 2 Makk 15,27¢);
ebenso die Kronung des Konigs (3 Kg 1,40), das
Dasein gerechter Machthaber (Spr 29,2) und der
Friede der Nation (vgl. 1 Makk 14,11). Auch nur
schon ein wohlwollender Blick (Spr 15,302) oder
ein gutes Wort (Spr 12,25b) geniigten, Freude zu
spenden. Sie leuchtete aus dem strahlenden Antlitz
(Spr 15,3; Ps 104 (103), 15).

Dabei handelt es sich jedoch nicht um eine epiku-
riische Freude, wie man bei unserer modernen
Geisteshaltung annehmen konnte (vgl. Prd 2,24;
3,12; 9,15), sondern um eine unwillkiirliche, um-
fassende Freude, an der der ganze Mensch, Geist
und Kérper, das Innere und das AuBere, teilnimmt.
Darum wird diese Freude als Gottesgeschenk an-
gesehen (vgl. Prd 3,13) und sehr oft mit den religic-
sen Festen und dem liturgischen Kult in Verbin-
dung gebracht.! Sie hat irdische Motive; &fters
aber griindet sie auch in den Wohltaten Jahwes
(vgl. Ps 30 (29), 12—13). Sie ist ein «Frohlocken im
Herrn», d.h. er gibt dazu den AnlaB in seiner Giite
und Barmherzigkeit.2 Mit dem Menschen wird die
gesamte Schopfung aufgefordert, zu frohlocken
und Gott zu preisen (vgl. 1 Chr 16,31).

Mit dieser Anerkennung der Wohltaten Gottes
steht auch die Freude in Verbindung, welche die
Opfermahlzeiten der Hebrier anliBlich ihrer Wall-
fahrten zum Tempel und der Darbringung des
Zehnten charakterisiert.? Es war somit keine bloB
dullere, sondern auch und vor allem eine innere
Freude (vgl. Sir 30, 16b: die Herzensfreude); es
war das Frohlocken iiber das Gesetz des Herrn
(Ps 119 (118), 143 b) oder iiber sein Wort (vgl. Jr
15,16). Bs war die Freude des Gerechten (Spr 29,6;
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Ps 33 (32), 1), die Freude dessen, der Gutes tut (Spt
12,20; 21,15) oder seine Kinder «weise» heran-
wachsen sieht (Spr 10,1; 23,24). Diese Freude fo1-
dert auch die leibliche Gesundheit des Menschen
(Spr 15,135 17,22). Fiir den hingegen, der Boses
veriibt, gibt es keine oder eine blo8 kurzlebige,
enteilende Freude (Job zo,5).

Die Freude des Volkes Israel wurzelte somit in
seiner tiefen Religiositit (vgl. Sir 1,12) und in sei-
nem Kult der «Weisheit» (vgl. Weish 8,16); sie
stand also ganz im Gegensatz zu der falschen, ma-
terialistischen Freude gewisser Zeitgenossen (vgl.
Is 22,13; Weish 2,7—9) oder zu der orgiastischen
Freude der Nachbarvélker (vgl. Os 9,11). Sie war
ein Geschenk Gottes, und wenn dieser sein un-
treues Volk ziichtigen wollte, drohte er ihm eben
damit, daB er ihm alle Freude und allen Jubel rau-
ben werde.#

Der Mensch des Alten Testaments und das _Jenseits

Diese Freude deralten Hebrier istjedoch von einem
bangen Gedanken vergiftet: vom Gedanken an den
Tod (vgl. Sir 40, 2.4b; Prd 7,2-3; 12,5 ¢) oder viel-
mehran das, was aufihnim Jenseits folgt: die Trost-
losigkeit der Stitte der Toten. Der Mensch des
Alten Testaments scheint sich eben deshalb noch
meht an die irdischen Freuden zu klammern, weil
er sein Verlangen nach Freude und Glick nicht
iiber den Tod hinaus projizieren kann. Wenn dies
auch einerseits die Freuden dieser Welt noch um
so kostbarer macht (vgl. Prd 2,24-26; 3,12-13.22;
5,17-19; 8,15; 9,7—10; 11,7), so liBt es anderseits
ihre Grenze und Diirftigkeit noch deutlicher an
den Tag treten (vgl. Spr 14,13 ; Ps 9o (89), 10b; Sir
18,8-10).

Der Autot des Ekklesiastes hat diese « Eitelkeit»
(wortlich: Unbestindigkeit; Hauch, der sich in der
Luft auflost) des ganzen menschlichen Daseins mit
seinen Freuden und seinen Vergniigungen am
witksamsten zum Ausdruck gebracht (Prd 2,10).
Das dunkle Gemilde, das diese Schrift der Bibel
entwirft, wird (wie tibrigens das Leben jedes He-
briers) vom Abscheu vor der Scheol, der Woh-
nung der Toten, beherrscht (vgl. Prd 6,4; 9,5-6).
Schon die dltesten Schriften lassen mit ihrer lako-
nischen Sprache iiber das Schicksal nach dem Tod
indirekt eine traurige Sicht des Jenseits durch-
schimmern. Es sind jedoch namentlich die bibli-
schen Schriften aus den letzten Jahrhunderten vor
Christus, die offener von der Scheol und ihrer
ganzen Trostlosigkeit sprechen und uns so erfassen
lassen, was diese fiir den Menschen bedeutete.

Es handelt sich um eine Situation, die ganz im
Gegensatz zur Freude und Gliickseligkeit steht,
denn dort, in der Vergessenheit und in der vélligen
Untitigkeit, ist es mit jeder Frohlichkeit und jeder
Freude zu Ende, Das Buch Job (vgl. 7,4-10; 10,21
223 14,10-12.21.22; 16,22), der Prediger (die Texte
wurden schon verzeichnet) und selbst Jesus Sirach
(vgl. 6,6) und die Psalmen (88 (87), 11-13; 115
(113 B), 17; auch Is 38,18) bieten uns eine genaue,
packende Dokumentation hierfiir.

Doch neben dieser so bangen Schau des gegen-
wirtigen Lebens mit seinen N6ten und Schwierig-
keiten (vgl. Job 14,1ff; Sir 40,1) und des Jenseits
mit der Trostlosigkeit der Scheol kommt bei den
Hebriern zuweilen zaghaft eine Denkrichtung auf,
die das Bediirfnis nach Freude und Glickseligkeit,
die den Menschen von Wesen aus beseelt, gerade
in die entfernte Zukunft projiziert. Dies bestitigen
uns fast ausschlieBlich die Schriften der Propheten
und ihrer Schiiler, das heiBt die «eschatologische»
Botschaft, die sie verkiindigt haben. Sie betraf
eben die letzten (eschatos = letzter) Ereignisse det
Menschheitsgeschichte, die wirklich endgiiltigen
Ereignisse, im Hinblick auf die alle vorhergehen-
den Widerfahrnisse nur eine Vorbereitung dat-
stellen.

Die Freude in der eschatologischen Epoche

In den Schriften der Propheten ist oft von der
Freude die Rede und nicht selten gerade im Zu-
sammenhang mit den géttlichen Strafandrohun-
gen. Die hebriischen Propheten sehen an einem ge-
wissen Punkt der Geschichte eine entscheidende
Kcrise, eine Wende, die zwei menschliche Epochen
deutlich scheidet. Jenseits dieser Wende herrscht
cine ganz neue, viel bessere Situation, zu detren
Komponenten vor allem die Freude und Gliick-
seligkeit gehoren.

Schon im achten Jahrhundert v.Chr. spricht
Isaias (9,2a) davon; im siebten Jahrhundert et-
blicken Sophonias (3,14: eine Freude, an der Jahwe
selbst teilnimmt, «tanzend wie an Festtagen») und
Habakuk (3,18) diese Freude im Gefolge eines gro-
Ben Sieges iiber die Feinde Israels. Insbesondete
aber sprechen von ihr die Schriften aus der Zeit
des Exils: Deuterojeremias (31.7.122.13b; 33, 9b-
11) und Deuterojesaja (44,23; 49,133 51,3b.11;
52,0). Das Thema kehrt auch in Dt 32,43, Is 12,3
und 35, 10b wieder, die auf die gleiche Exilsperio-
de zuriickzugehen scheinen, und sie bilden vor
allem einen charakteristischen Zug des dritten Teils
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von Isaias (6o,15; 61,2¢.7.10; 62,5; 65,18-19;
66,10-14).

Von der Freude, die eines Tages die Nation
iiberfluten wird, sprechen auch Joel (2,21-23) im
finften Jahrhundert, Zacharias (9,9) im vierten
Jahrhundert und insbesondere Baruch (4,22-23.
29.36), der eine auffallende Affinitit zu gewissen
Stellen des dritten Teils von Isaias aufweist. Um
diese Vision von Jubel und Freude auszudriicken,
werden dem gewdhnlichen Leben entnommene
Bilder gebraucht, die jedoch in die eschatologische
Wirklichkeit projiziert werden: das Fest mit Freu-
denschreien und T4nzen (Soph 3,14.17), die Freude
der geliebten Braut (Is 62,5). In Is 25,6 (die soge-
nannte Isaias-Apokalypse, ein um das dritte Jahr-
hundett v.Chr. entstandenes Werk seiner spiitesten
Schiiler) haben wir das Bild vom Festmahl: «Und
rusten wird auf diesem Berge der Herr der Heer-
scharen allen Vélkern ein Mahl von fetten Speisen,
ein Mahl von alten Weinen, von fetten, markigen
Speisen, von alten, geliuterten Weinen.»s Es ist der
typische Ausdruck der Freude, der zur Bezeich-
nung des Frohlockens gebraucht wird, das die
letzten Zeiten charakterisieren wird.5

Gewil erscheinen die Motive dieser Freude noch
oft an konkrete geschichtliche Umstinde gebun-
den (Sieg iiber die Feinde, Riickkeht der Verbann-
ten, Wiedervereinigung der Zerstreuten), aber der
Zusammenhang ist oft weiter. Diese Freude hat
denn auch typisch eschatologische Ausmale; sie
wird insbesondere von Schriften von apokalypti-
schem Charakter als eine allumfassende, ewige und
endgiiltige Wirklichkeit hingestellt (vgl. Is 35,10b;
§1, 11b; 61,7). Vor allem ist sie nicht ein Ergebnis
des menschlichen Handelns, sondern eine Gabe
Gottes, die unmittelbar mit dem Geschenk des
Heils zusammenhingt (vgl. Is 12,3; 61,2.10; Bar
4,22), das er nicht nur fiir Israel, sondern fiir die
ganze Menschheit bereitet (vgl. Is 66,18 ff; 25,6).

Die Riickkehr zu der nrspringlichen
G lrickseligkeit

Um die eschatologische Botschaft der hebriischen
Propheten, vor allem ihre VerheiBung von Gliick-
seligkeit und Freude fiir den Menschen, von Grund
auf zu verstehen, miissen wir ihre weiter zuriick-
liegenden Grundlagen beachten.

Wenn auch die Propheten nie ausdriicklich die
Genesis zitieren, so haben doch insbesondere die
Exilspropheten stets die ersten Seiten dieser
Schrift vor Augen: die Kapitel, die berichten, wie
das Bése, der Schmerz und der Tod (Gn 2—3) in die

Welt des Menschen eingetreten sind, die aber zu-
gleich (gerade im Zusammenhang mit der Anfangs-
katastrophe) der Menschheit schon eine Wieder-
gutmachung verheiBen (Gn 3,15) und einen gott-
lichen Segen, der ebenso universal sein wird (vgl.
Gn 12,3 und Par.), wie es der Fluch war, dem der
Mensch zu Beginn seines Daseins verfiel.?

Das Heil, das die grofen hebriischen Propheten
fiir das Ende der Zeiten erwarten und dessen ge-
heimnisvolle Ausmalle sie schon zum voraus er-
kunden und verkiinden, entspricht ganz dem Ge-
malde, das die ersten Kapitel der Genesis entwer-
fen. Seiner vollen Ausdehnung nach wird es die
Wiedereinsetzung der Menschheit in das sein, was
sie eines Tages verloren hatte, das heil3t die Riick-
kehr der glicklichen Lage, die Gott schon von
Anfang an fiir sie bestimmt hatte. Wie selbst der
Kosmos in diesen Ruin hineingezogen wurde (vgl.
Gn 3,18), so soll auch er eines Tages erneuert und
umgestaltet werden im Rahmen dieses Heils (vgl.
das neue menschliche Universum von Is 65,17;
66,22). Infolgedessen sieht man im eschatologi-
schen Zusammenhang auch den Kosmos eng an
det Freude der Menschen teilhaben (vgl. Dt 32,43;
Is 44,235 49,135 35,1; Ps 96 (95), 11; 97 (96), 4.8).
Das eschatologische Heil besteht somit in einer
Riickkehr zu der Harmonie, deren sich zu Beginn
die aus den Hinden Gottes hervorgegangene, ut-
spriinglich gute Schopfung erfreute (vgl. Ga 1).8

Kein Wunder, dafBl in diesem Zusammenhang
das Thema der Freude dominiert — eine nunmehr
volle und endgiiltice Freude (vgl. Is 35,10a; 51,
11b). Sie wird eben deswegen voll und endgiltig
sein, weil dann die Ursachen weggefallen sein wer-
den, die heute sie beeintrichtigen: die Bosheit det
Menschen, der Krieg, die Gewalttaten, die Siinden
(vslils 11,05 60,185 65,255 32,17; 35,39; Bz 34, 25.
28; Zach 14,11) und vor allem die Krankheit (vgl. Is
32,24; 35, 5-6a), das Leiden, der Schmerz und der
Tod (vgl. Is 51,11b; 65,19b; 35,10cC; 25,8b).2

Dieser Zusammenhang ist es, aus dem sich folge-
richtig und unwiderstehlich dieser Zug vollkom-
mener, unaufhebbater Freude ergibt, der die ganze
eschatologische Botschaft der Propheten be-
herrscht, Es ist die Freude des « Eden» (vgl. Is 51,3;
Ez 36,35), das dem Menschen zuriickgegeben ist.
Das von den Schriften der Propheten verheiBene
Heil war somit kein Hirngespinst, sondern trat
Israel als ein ganz konkretes Heil vor Augen. Es
entspricht dem tiefsten Sehnen des Menschen, der
stets vor dem Schmerz, der Krankheit, dem Tod,
der Bosheit seiner Mitmenschen bangt und sich
nach Frieden, Wohlergehen und Gliick sehnt,
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Die eschatologische Frende und Christus

Wenn wir unsere bisherigen Einsichten uns vor
Augen halten, verstehen wir, warum die Evange-
lien, wenn sie vom Kommen Jesu sprechen (der
Messias, der als entscheidender Vorkidmpfer der
eschatologischen Zeiten erwartet wird), so nach-
driicklich die Freude hervorheben, die es begleitet
hat.

Insbesondere Lukas spricht wiederholt von
Freude: von der Freude, die die Geburt des Tau-
fers bringensoll (1,14); von der Freude, die der Vor-
liufer schon im MutterschoBe erlebte (1,41.44);
von der Freude, die der Engel Maria verhieB (1,28:
«Freue dich!») und von ihr selbst in ihrem Magni-
ficat hinausgejubelt wurde (1,47); von der Freude
endlich, die von den Engeln den Hirten von Bethle-
hem angekiindigt wurde (2,10). Auch Matthius
(2,10) berichtet von der Freude der Magier bei
ihrer Begegnung mit dem Jesuskinde.

Dementsprechend wurde das sich anbahnende
Heil von Christus selbst als ein groBes Fest darge-
stellt, als ein Hochzeitsmahl, das ein Kénig anliB3-
lich der Vermihlung seines Sohnes veranstaltet
(Mt 22,4; Vers 11 erinnert auch an das Festge-
wand)™® oder als ein groBes Abendmahl, zu dem
ein reicher Herr einlidt (Lk 14,16ff). Das schonvon
Is 25,6 in eschatologischem Zusammenhang ge-
brauchte Bild betont den freudigen, frohen Cha-
rakter, der in den Augen der hebriischen Prophe-
ten die letzten Zeiten auszeichnen soll.xt

Auch im Johannesevangelium ist oft von der
Freude die Rede. Schon zu Beginn (3,39) wird die
Freude betont, die der Téufer iiber das Kommen
des «Briutigams» empfindet. Jesus selbst spricht
von der Freude, die iiber Abraham kam, als er an
die eschatologische Zeit dachte (8,35). Am meisten
aber kommt unser Thema in der Rede beim letzten
Abendmahl dem Erloser auf die Lippen. Er
spricht von einer Freude, die «sein» ist und auch
in den «Seinigen» wohnen soll (15,11; 17,13); sie
wird vermehrt durch seine Auferstehung (16,20b)
und niemand wird sie ihnen nehmen kénnen (16,
22). Es handelt sich um eine volle (15,11b; 16,24;
17,13; 1 Jo 1,4; 2 Jo 12), d.h. typisch eschatolo-
gische Freude. Sie wird auch ausgedriickt durch
die Gestalt der Gebirenden (16,21) und ihre groBe
Freude dariiber, daB3 sie der Welt einen Menschen
geschenkt hat.

Der Christ und die Frende

Als der Kimmerer der Konigin von Athiopien von
Philippus getauft worden wat, kehrte er voller

Freude (vgl. Apg 8,39¢; vgl. auch Lk 19,6 iiber
Zachius) nach Hause zuriick. Er war erfiillt von
der Freude iiber das etlangte Heil, von der Jesus
in den Gleichnissen vom Schatz und der kostbaren
Perle (Mt 13,44—46) gesprochen hatte, und die
Apostelgeschichte spricht noch ein weiteres Mal
von der Freude der Neubekehrten (13,52). Auch
Paulus, der Zeuge war, wie der Kerkermeister von
Philippi nach seiner Taufe frohlockte (vgl. Apg
16,34), ruft die Christen von Kolossi (Kol 1,11b)
auf, sich zu freuen und Gott dankbar zu sein fiir
ihre Bekehrung (1,12).

Von der Freude ist auch die Rede anliBlich det
Wunder, die Philippus in Samaria wirkte (Apg
8,6-8), anliflich der Verkiindigung des Evange-
liums (vgl. Apg 11,23; 13,14; 15,3; Phil 1,18); im
Hinblick auf die Tugenden und die Ausdauer der
Gliubigen (1 Thess 3,7-9; Rém 16,19; Kol 2,5b),
ihren Fortschritt (Phil 1,25) und ihr gutes Einver-
nehmen (Phil 2,2). Freude charakterisiert auch die
Begegnungen zwischen den Gliedern der verschie-
denen Christengemeinden (vgl. Apg 15,3; Phil
2,28; 2 Jo 4; 3 Jo 3). Auffallend oft kehren insbe-
sondere in einigen apostolischen Schriften die Auf-
munterungen zu Frohlichkeit und Freude wieder.’

Die Motive zu diesem christlichen Frohlocken
sind nicht irdischer Natur. Wer die Freuden von
hienieden erlebt, muB sich verhalten, wie wenn er
keine solchen hitte (1 Kot 7,30). Die Griinde fiir
die christliche Freude sind von ganz anderer Att.
Schon Jesus hatte sie genannt: «... freut euch und
frohlockt, denn grof3 ist euer Lohn im Himmel»
(Mt 5,12; auch Lk 6,13); «... freut euch vielmehr,
weil eute Namen im Himmel eingeschrieben sind»
(Lk 10,20b). Zum Unterschied von dem, was die
Menschen des Alten Testaments dachten, er-
scheint nun den Christen das Jenseits als die be-
seligende Begegnung mit Christus und mit Gott;
das Sterben ist zu einem « Gewinn» (Phil 1,21b) ge-
worden.

Der Christ schopft die Freude aus der Erwartung
des vollen Heils, das die Gemeinde noch in der
Zukunft erwartet, wenn Christus zuriickkehren
wird, um seine Erlosung zu vollenden. «Noch
einmal sage ich euch: Freuet euch... Der Hert
(Jesus) ist nahe!» (Phil 4,4 b. 5b). Hier, in der Hoff-
nung (vgl. Rém 12,12a: «Seid frohlich in der Hoff-
nung!») wurzelt die Freude des Christen. Darum
kann sie auch in Bedringnissen (vgl. 2 Kot 7,4), j2
selbst unter der Verfolgung bestehen;!s die Leiden
erhéhen sie in gewissem Sinn, weil sie ihre schlief3-
liche Erfiillung noch gewisser machen (vgl Mt
55025 Lk 6,13).
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Gerade der Philipperbrief, det von Paulus im
Gefdngnis und in ernster Gefahr, hingerichtet zu
werden, geschrieben wurde, enthilt die meisten
Anspielungen und Aufmunterungen zur Freude
(1,4.7.18; 3,1; 4,6). Was konnen die Leiden von
hienieden noch bedeuten angesichts der Hertlich-
keit, die die Christen iiber das irdische Leben hin-
aus erwarten? (vgl. Rom 8,18.35; 2 Kor 4,17) Es
geht somit um eine Freude von geheimnisvoller
Natur, die von den falschen Freuden dieser Welt
(vgl. Jak 4,9) ganz verschieden ist, da sie aus dem
Wirken des Heiligen Geistes hervorgeht.’+ Es ist
die Freude, die Christus selbst schon etlebt hat
(Lk 10,21) und ein Geschenk Gottes ist, von dem
sie unmittelbar stammt (vgl. Rom 15,132). Sie be-
steht darin, daB man «sich im Herrn Jesus freut»
(Phil 4,4a. 10), d. h. daB man gliicklich ist iiber seine
Gegenwart, seine Hilfe und seinen Trost (vgl.
Phil 4,13; Apg 18,9-10).

Wenn die Apostelgeschichte — sehr wahrschein-
lich im Zusammenhang mit der Bucharistiefeier
(vgl. 2,42.46: das Brot brechen) — von den ersten
gottesdienstlichen Zusammenkiinften der Christen
spricht, berichtet sie von einer freudigen Atmosphi-
re, die unwillkiitlich an die Frohlichkeit gemahnt,
die bei den jiidischen Opfermahlzeiten herrschte.
Sie war darin begriindet, daB3 die Christen, wie ihre
Vorfahren, zum Tisch Gottes zugelassen waren,
vor allem aber im BewuBtsein, den verhertlichten
Herrn, den Grund ihrer Hoffnung, immer noch
unter sich zu haben. Als Christus angetraute Braut
(vgl. 2 Kor 11,2) erwartete die christliche Gemein-
de mit Sehnsucht (vgl. Apk 22,172) die Ankunft
des Briutigams (vgl. Mt 25,1b.6b), der sie fiir
immer zu Gott fithren sollte.s

Die volle und endgiiltige Freude

Der Tod und die Auferstehung Jesu haben das
eschatologische Heil inauguriert. Die Freude der
Christen ist darum schon eine eschatologische
Freude, da sie bereits in den letzten Zeiten leben
(vgl. 1 Kor 10,11b; Hebr 1,2). Dieses Heil ist je-
doch noch nicht voll und vollstindig.

Die von den hebriischen Propheten verheiBene
eschatologische Wirklichkeit ist nicht mit einem
Schlag eingetreten. Sie ist noch «in Ausdehnung
begriffen», da sie im Lauf der Jahrhunderte die
einzelnen Menschen in sich einholt, vor allem aber
auch deshalb, weil sie langsam ihrem Gipfelpunkt
zuschreitet. Sie wird ihn am Ende der Mensch-
heitsgeschichte erreichen, wenn die geretteten
Menschen durch die Kraft Christi in der Aufer-

stehung ihren umgewandelten, verherrlichten Leib
erhalten werden (vgl. 1 Kor 15,10ff), womit ihr
vollmenschliches Leben in einem neuen Univer-
sum anhebt, das dann der Kinder Gottes wiirdig
sein wird.

Das Endschicksal des Christen ist somit nichtin-
dividueller, sondern wesentlich gemeinschaftlicher
Art. Es besteht nicht darin, dall man personlich
in den Himmel kommt, sondern darin, daB man
am Endschicksal teilnehmen kann, das Gott dem
neuen Volk zugewiesen hat (vgl. Mt 25,1 ff und die
Sicht der ganzen Apokalypse). Und dann, wenn
auch unsere eschatologische Freude ihren Gipfel-
punkt und das von den hebriischen Propheten
verheiBene Heil erreicht, wird es zu seinem Voll-
mal gelangen in der Wiedereinsetzung der Mensch-
heit in die ideale, harmonische Situation, die ihr
urspriinglich zugedacht war.

Schon in den Evangelien wird das himmlische
Heil von Jesus als «ein Eintritt in die Freude dei-
nes Herrn» (vgl. Mt 25,21.23) dargestellt; auch die
Briefe des Petrus (1,6.8; 4,13b) und des Judas
(Vers 24b) erinnern an diese ewige, unvergiangliche
Endfreude. In der Apokalypse schildert Johannes,
wie das schon Christus getan hatte (vgl. Mt 8,11;
Lk 12,37), die Wirklichkeit des Himmels als ein
geheimnisvolles Mahl, das anliBlich der Hochzeit
des Lammes, Christus (vgl. Apk 19,7.9), stattfindet,
und betont dessen freudigen Charakter (Vers 7a).

Im Zusammenhang mit dem Himmel nimmt die
Apokalypse (21, 4) auch die Worte der Isaias-Apo-
kalypse (25,8) wieder auf: « Und er wird alle Tri-
nen abwischen von ihren Augen, und der Tod
wird nicht mehr sein, und kein Leid noch Ge-
schrei noch Schmerz wird mehr sein; denn das
Erste ist vergangen...» Kurz vorher (21,1) hatte
sie auch an das neue Universum des Isaias (65,17;
66,22) erinnert, das sodann der neuen himmlischen
Menschheit wiirdig sein wird. Auch det zweite
Petrusbrief (3,13) spricht von diesem neuen Uni-
versum, «worin die Gerechtigkeit wohnen wird»
fir immer.

Dann wird der Heilsplan zu seiner Etfiillung ge-
langen (der #z/os im griechischen Sinn in 1 Kor 15,
23b), d. h. zu seiner Vollendung, zu seinem Voll-
maf. Das gliickliche Schicksal, das Gott fiir den
Menschen urspriinglich vorgesehen hatte und
durch eigene Schuld des Menschen verlorenge-
gangen war, wird an diesem Tage der Menschheit
ginzlich zuriickgegeben werden.

Dieses Endheil mit der vollen Freude, die des-
sen dominierende Komponente bilden wird, ist
schon heute Gegenstand unserer Erwartung und
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unserer Hoffnung. Unser Leib altert und braucht
sich hienieden auf; eines Tages aber wird er als ein
Leib auferstehen, der dem wverherrlichten Leib
Christi gleichen (vgl. Phil 3,21) und dessen ge-
heimnisvolle Ziige aufweisen wird (der « pneuma-
tische» Leib von 1 Kor 15,44b). In den Augen des
Paulus scheint selbst die Schopfung mit ihren
«Wehen» in einem gewissen Sinn gegen die unge-
horige Lage, in die sie durch die Siinde des ersten
Menschen gebracht worden ist, zu rebellieren (vgl.
Rom 8,19-21). Sie wird von der Apokalypse ein-
geladen (12,12; 18,20), sich der Endfreude der
Menschen beizugesellen. Die ganze Menschheits-
geschichte strebt so nach dieser «Vollendung» (die
synteleia von Mt 28, 20), nach dieser allumfassenden
«Wiederherstellung» (die apokatastasis von Apg
251

Die Heilungen und tibrigen Wunder, die vom
Erloser auf Erden gewirkt wurden, hatten {ibri-
gens eben den Sinn (vgl. die Antwort Jesu an den
Thufer, Mt 11,2-6 und Par.), erahnen zu lassen,
welche AusmaBe dieses endgiiltige, vollstindige
Heil annehmen werde. Wir verstehen von daher
die Freude der Jiinger (vgl. Lk 10,17), die von Je-
sus ausgesandt worden waren mit der Macht,
Wunder zu vollbringen (womit er auch durch ihr
Handeln die Ankunft des Heils ankiindigte), und
die Freude, die im Gedanken an seine Machttaten
(vgl. Lk 19,37) die Gruppe empfand, die Jesus
zum letzten Mal nach Jerusalem begleitete. Vor
allem seine leibliche Auferstehung stellte das ent-
scheidendste Zeichen des Heils dar, das nun den
ganzen Menschen mit Einschluf selbst seines Kor-
pers erwartet. Auch von diesem Gesichtspunkt
aus ist die Freude verstindlich, welche die Jiinger
angesichts des auferstandenen Christus (Mt 28,8;
Lk 24,41; Jo 20,20) oder des in den Himmel er-
hohten Herrn (Lk 24, 52) tiberkam.

Die Ausmafie unseres Heils

Was denkt unser christliches Volk heute von die-
sem vollen Heil und der groBen Freude, die Gott
der Menschheit bereitet?

Es 148t sich nicht lengnen, daB infolge der im-
mer stirkeren Losung von der Bibel trotz der
dunkeln, angsterrregenden Pinselstriche, die die
letzten Jahrhunderte oft daran angebracht haben,
das Gemilde det Eschatologie in den Augen un-
serer Zeitgenossen verblaBt ist. So ist die Heilsbot-
schaft selbst ziemlich verkiimmert und kommt
nicht meht in ihren vollen AusmaBien zur Geltung.

Dies alles hatte zur Folge, dal die Freude fiir die

modernen Menschen ein immer profanerer Begriff
geworden ist wie die Liebe, die Arbeit, der Fort-
schritt und so viele andere menschliche Wirklich-
keiten.

Das Heil, das fiir die alten hebriischen Prophe-
ten und fiir die ersten christlichen Generationen so
konkret war, wurde zu etwas Abstraktem und rein
Geistigem reduziert. Es ist nicht mehr ein Heil, das
den ganzen Menschen, Seele und Leib, Indivi-
duum und Gemeinschaft, angeht. Viele Christen
betrachten heute die Auferstehung des Leibes als
etwas ginzlich Nebensichliches oder Belangloses
und verkennen ginzlich, daB das Heil sogar auch
unsere materielle Welt irgendwie erfassen wird.
Und doch rezitieren sie weiterhin jeden Sonntag
unentwegt die letzten Sitze des Glaubensbekennt-
nisses, die ebenfalls, ja vor allem Gegenstand un-
seres Glaubens und unserer Hoffnung sind: «Ich
erwatte die Auferstehung der Toten und das Le-
ben der zukiinftigen Welt. Amen.»

Zudem ist das Heil zu einer ginzlich individuel-
len Angelegenheit geworden (jeder soll seine Seele
retten; jeder soll in den Himmel kommen); es
wird nicht mehr als das verspiirt, was es ist: als ein
gemeinsames Schicksal, als die Erlaubnis, eines
Tages am herrlichen Los der neuen Gemeinschaft
teilzunehmen, die von Gott zu einer ungeahnten
und unerhorten Gliickseligkeit (vgl. 1Kot 2,9) in
seinem Himmel berufen ist. Ein so verkiimmertes,
geschmalertes Heil kann dem Menschen von heute
sicherlich nicht mehr viel sagen, auch wenn dieser,
sogar stirker und wie wild, das Sehnen nach
Freude, nach Gliick, nach Wohlergehen und nach
vollem, unverginglichem Frieden in sich ver-
spiirt.

Wenn ihm jedoch das Heil in seinen wahren,
vollen Ausmalen dargestellt wiirde, miifite es
auch auf ihn Eindruck machen, ist er doch viel-
leicht noch veringstigter als der Mensch der An-
tike angesichts des Todes, der Krankheit, des
Schmerzes, der Wildheit seiner Mitmenschen, ja
selbst angesichts seines wissenschaftlichen Fort-
schritts. Dann wiirde auch die menschliche Freude
unwillkiirlich neuerstehen, nicht mehr als ein pro-
fanes und von Gott gleichsam verwehrtes Gut,
sondern als ein wesentlich religiéses Gut, da es un-
mittelbar mit Gott und seiner unendlichen Giite
zusammenhingt, wie sie insbesondere in Christus
zutagegetreten ist. Dann wiirde die Menschheits-
geschichte ihr wahtes Gesicht enthiillen und die
gesamte Menschheit ein ihr angemessenes Ziel
wiederfinden; ihr Schicksal wiirde, trotz allem, als
ein Weg zu einem vollen, endgiiltigen Gliick er-
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scheinen, zu einem Gliick, nach dem sich heute ein
jeder von uns mit aller Kraft unaufhorlich sehnt.

Der Christ hat auch nicht passiv auf dieses volle
Heil zu warten, sondern kann und mul3 es schon
in dieser Welt mit seinen Kriften, seinem Fort-
schritt, seinen Errungenschaften vorwegnehmen.
Alles wird so zu einer Andeutung dieses Heils: die
Liebe zwischen Mann und Frau, der Frohsinn der
Kinder, der Friede zwischen den Einzelpersonen
und den Vélkern, die Siege der Technik und der

I Das Alte Testament spricht von Freude im Zusammenhang mit
dem Osterfest (vgl. Is 30,29; 2Chr 30,21-25; Esr 6, 22), dem Pfingst-
fest (Dt 16, 10) und dem Laubbhiittenfest (Ps 81 [80] 2—4; Neh 8,17).
Das Frohlocken bei der Ubertragung der Bundeslade wird von 2
Sam 6,12 erwihnt; der freudige Charakter der Opfer von 1Chr 29,
22; 2Chr 23,18; 29, 30. Viele weitere Texte sprechen von det Freude
anliBlich des Gottesdienstes — vgl. Ps 42—43 (41—42), 5b; 47 (46),1;
63 (62), 5—6; 100 (99), 2; 107 (106), 22; 118 (117), 15.24; 1Chr 1,
16-27; 29,17; 2Makk 3,30 usw.

Die Verben agafliomai und eufrainomai erhalten in der griechi-
schen Bibeliibersetzung einen neuen Sinn, den sie im klassischen
Griechisch nicht haben: den Sinn von «sich freuen am Gottes-
dienst», beim Lobpreis der Taten Jahwes; d. h. die beiden Verben
tibernehmen den religitsen Sinn der entsprechenden hebriischen
Wérter (vgl. R. Bultmann: Th. Wb.NT. I, 19,9fF; II, 771, 20).

2 Der Formel «im Herrn frohlocken» begegnen wit in 1Sam 2,13
Ps 9,2.65 31 (30), 85 32 (31), 1; 35 (34), 9.27; 63 (62), 8; 70 (69), 4;
81 (80),1; 84 (83),2; 89 (88), 13.17 usw. In der Tat kommt vor allem
in den Psalmen diese eminent geistliche und religiose Freude zur
Entfaltung. Motive dazu sind die gottlichen Wohltaten, die Israel
empfangen hat (Ps 74 (73),13-21; 93 (92),3-12); seine Erwihlung
(149,2 4); die Atribute Gottes: seine Weisheit und schépferische
Giite, sein Erbarmen und Verzeihen usw. Nach dem Durchzug
durch das Rote Meer hiipften die Hebrier vor Freude wie « Lim-
mery (Weish 19,9b) und an ihrem Frohlocken nahmen auch die sie
umgebenden Berge und Hiigel durch ihr Hiipfen teil (vgl. Ps 114
[113 A], 4.6).

3 Vgl. Dt 12,7.18; 14,23; 26,11 usw.

4 Vgl. Os 2,11; Jr 7,34; 16,9; 25,10; Bz 24,25; Joel 1,2; Bar 2,
23; Is 24,7ff; Dt 28,47 usw.

5 Das gleiche Bild kommt auch in der jiidischen Apokalyptik vor
(vgl. 2. B. aethHen 6z,14; slavHen 42,5), welche die Grundlinien
der eschatologischen Botschaft der groBen Propheten weiterfiihrt
und niher prazisiert.

6 Die Verben agalliomai und eufraiy /, die uns schon oben (Anm.
1) begegnet sind, werden in diesem Zusammenhang zu typisch escha-
tologischen Ausdriicken und bezeichnen die Freude der letzten Zei-
ten, die als religiose und kultische Freude gesehen wird (vgl. R. Bult-
mann, in: Th.Wb.N.T. I, 19,25; II, 771,24). Auch fiir die jiidische
Apokalyptik (vgl. TestXII, 18,14; 25, 5) und fiir die rabbinische Li-
teratur (vgl. P. Billerbeck, Kommentar zum N. T. aus Talmud und
Midrasch (Miinchen 1928) IV, 852) sind die volle Freude und Gliick-
seligkeit Kennzeichen des kiinftigen «Aons».

7 Zu diesem Thema vgl. unsere Untersuchung: Il messaggio esca-
tologico dei Profeti ebrei ¢ i primi capi della Genesi: Messianismo.
Atti della 18ma Sett, bibl. Ital, (Brescia 1966) 21-34.

Medizin, kurz der ganze menschliche Fortschritt.
Wir Christen haben irgendwie vergessen, dal} un-
sere Geschichte auf dieses herrliche Endziel zugeht
und daB die Menschheit als solche in der himm-
lischen Wirklichkeit etwas wirklich Besseres errei-
chen wird. Nach dem weisen Plan Gottes soll der
atheistische Kommunismus, dieses typische christ-
liche Fehlprodukt (ein wahnsinnig gewordenes
Christentum!), dazu dienen, uns dies von neuem
griindlich begreiflich zu machen.

Anspielungen an die Gn finden wir in Jr 4,2; Is 48,19; 51,2b;
61,9b; 65,23ff. Von Eden ist die Rede in Is 51,3; Ez 36,35; die
Schlange, die weiterhin Staub fressen wird (vgl. Gn 3,14), wird er-
wihnt in Is 65,25b.

8 Diese Riickkehr zu der urspriinglichen Harmonie wird durch
verschiedene Bilder angedeutet: die wunderbare Fruchtbarkeit des
Bodens in den letzten Zeiten (vgl. Os 2,23-74; Am 9,13; Is 41,17
bis 195 58,11; 63, 10; 30,13—25; 35,1-2; Joel 4,18); das Einverneh-
men zwischen dem Menschen und den wilden Tieren (vgl. Os 2,203
Is 11,6; 65,25a); der Friede unter den Menschen, ohne Kriege und
Wildheit (vel. Os 2,20; Mich 4,3-4; Zach 9, 10).

9 Zum endgiiltigen Charakter und den allumfassenden Ausmafien
der eschatologischen Wirklichkeit vgl., meinen schon angefiihrten
Aufsatz: Il messaggio escatologico dei Profeti e i primi capi della
Genesi, 31—33.

10 Das Hochzeitsfest war fiir die alten Hebrier der Inbegtiff eines
Festes; es dauerte sieben, ja vierzehn Tage (vgl. Tob 8,205 10,7; Ri
14,12.17; Billerbeck I,879).

It Auch noch fiir die Zeitgenossen Jesu kam die Freude im Fest
und in Festgelagen zum Ausdruck. Vgl. Lk 15,23.32 (die Riickkehr
des verlorenen Sohnes).

12 Vgl. z.B. 1 Thess 5,16; Phil 2,18; 3,1; 4,4; 2Kor 13,11; Kol
3,15; I Jo 1,4b usw.

13 Vgl. Apg 5,4; 1 Thess 5,16; Kol 1,24; 2Kor 8,2; Hebr 10,34
(«Wohl wissend, daB iht Besseres und Bleibendes besitzt»); 12,2;
1Petr 4,13; Jak 1,2,

4 Vgl. 1 Thess 1,6; Gal 5,22; R6m 14,17; 2 Kot 13,11; Apg
13,52b (Hendiadyoin: «Freude im Heiligen Geiste»).

5 Von dieser Freude, die fiir die eschatologische Gemeinde schon
hier auf Erden charakteristisch ist, ist auch in den Schriften der Apo-
stolischen Viter die Rede: Ignatius (zu Beginn des Phild; Eph o,2;
Magn 1,1); 1Clem 63,2; MartPol 19,2; Barn 1,6; 7,1; Justin (Apol
L, 42,5) usw.
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