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Nutzen ein Segen fiir das gesamte Volk wird. R. Clifford,
Deuteronomy, (OTM 4, Michael Glazier, Wilmington DE
1982) 177 weist darauf hin, daf der Segen darin besteht, daf}
der Bundesfiihrer des Volkes die Zukunft erzihlt.

15 Scharbert stellt dar, daff der Segen auch immer eine
Solidaritit zwischen dem Spender und dem Empfinger des
Segens beinhaltet: Scharbert, brk, aaO.
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Das menschliche Wort wahrt auch dann, wenn es
auf seine rein informativen und expressiven
Funktionen reduziert wird, die Kraft des Ap-
pells, des Anrufs. Sprechen ist nicht nur ein
Mitteilen und Berichterstatten, sondern auch das
Heraufbeschworen und Schaffen einer neuen
Situation. Wenn man in der modernen Kultur
dazu neigt, dem eigentlich informativen Moment
der Wissenschaften den Vorrang einzuriumen,
so fehlt es doch nicht - vor allem in den sozialen
Kommunikationsmitteln —an Sprechsituationen,
in denen man sich der expressiven und «perfor-
mativen» Funktion des Wortes bedient!. Die
Sprache der Werbung bedient sich oft nicht nur
oder doch nicht so sehr der iiberzeugenden Kraft
der Information als vielmehr der autoritativen
und suggestiven Wirkung, die das gesprochene
oder geschriebene Wort in einem bestimmten
Zusammenhang ausiibt.

In diesem Prozef der verbalen Kommunika-
tion kann man ein Echo jenes in der alten Welt
weitverbreiteten Phinomens wahrnehmen, wel-
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ches darin besteht, daff man eben dem Wort
unter besonderen Umstinden eine autonome
Wirkkraft zuschreibt. Im Wort kommt jene
Macht von Leben und Tod, von Gut und Bose
zum Ausdruck, welche in den Beziehungen zwi-
schen Menschen und Dingen unterschwellig
wirksam ist. Ein bezeichnendes Beispiel fiir diese
Vorstellung findet sich auf den ersten Seiten des
Buches Genesis, dort nimlich, wo die Beziehung
des ersten Menschen zur Tierwelt dadurch zum
Ausdruck gebracht wird, dafl der Mensch den
Tieren ihre Namen gibt (Gen 2,18-20). In der
Erzihlung des Jahwisten ist die Benennung der
Geschopfe durch Adam nicht nur ein Bewets fiir
dessen «Weisheit» — entsprechend dem orientali-
schen Modell solcher Namenslisten —, sondern
ein Zeichen der Unterschiedenheit des Menschen
von der Welt der Tiere und ein Zeichen der
«Herrschaft» iiber sie. Tatsichlich bringt der
Name nach altorientalischer Auffassung das We-
sen einer Sache zum Ausdruck. Sie beim Namen
zu nennen bedeutet, sie ins Dasein kommen zu
lassen?.

Auf diesem Hintergrund kann man die Wirk-
samkeit und Macht des Wortes in der biblischen
Tradition einordnen. Diese Wirkmacht des Wor-
tes, fiir die es einige vorgingige Situationen im
Ersten Bund gibt, setzt sich fort in der Weise, wie
die Evangelien Jesus darstellen, und in der Ge-
schichte der Urkirche, wie sie von den Texten des
christlichen Bibelkanons dokumentiert wird.
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1. Macht und Wirksamkeit des Wortes
im Alten Testament

Das wirksame Wort schlechthin ist das Wort
Gottes. In Gottes Wort kommt Gottes Macht
zum Ausdruck. Tatsichlich wirkt sein Wort
unmittelbar, was es besagt und ausdriickt. Sym-
ptomatisch auf den ersten Blick ist das Bild der
Erschaffung der Welt, wie es von der Priestertra-
dition rekonstruiert wird, wo jeweils auf das
befehlende Wort Gottes unmittelbar die Be-
schreibung seiner Wirkung folgt. «Gott sprach:
Es werde Licht. Und es ward Licht» (Gen 1,3;
vgl. 1,9. 11. 14-15. 24; Ps 33,9). Das wirksame
Wort Gottes ruft alle Dinge ins Dasein und gibt
dem Universum Bestand und Ordnung. Ein
Zeugnis fiir diese Wirkmacht des Wortes findet
sich in der Tradition des Jesaja. Zum Abschluff
des Trostbuches erinnert der Autor sich an das
Bild der «Freudenbotin», die dem Zuge der
Befreiten vorangeht, und er bekriftigt die Ver-
heiffung des Heilshandelns Gottes mit diesen
Worten: «Denn wie der Regen und der Schnee
vom Himmel fallen und nicht dorthin zuriick-
kehren, sondern die Erde trinken und sie zum
Keimen und Sprossen bringen, wie sie dem Sa-
mann Samen geben und Brot zum Essen, so ist es
auch mit dem Wort, das meinen Mund verlifit:
Es kehrt nicht leer zu mir zuriick, sondern
bewirkt, was ich will, und erreicht all das, wozu
ich es ausgesandt habe» (Jes 55,10-11).

Der Prophet, der berufen ist, Herold dieses
Gotteswortes zu sein, nimmt an Gottes Macht
und Wirksamkeit teil. Tatsichlich erfiillen sich
die Worte des wahren, von Gott gesandten Pro-
pheten durch das Heil oder den Untergang der
Adressaten seines Wortes. Dieses Bewufltsein
von der dynamischen Wirkmacht des Wortes
Gottes, dessen Stimme der Prophet ist, lauft wie
ein roter Faden durch die gesamte prophetische
Tradition, von den ersten Schriftpropheten bis
zu den letzten prophetischen Stimmen der Zeit
nach dem Exil.

Der Prophet des 7. Jahrhunderts, Jeremia,
kommentiert seine Vision vom Mandelzweig
(hebr. schagéd) mit diesem Spruch Jahwes: «Ich
wache (hebr. schogéd) und fithre es aus» (Jer
1,12). Zwei Jahrhunderte spiter kann der Pro-
phet Sacharja in der Einleitung zur Sammlung
seiner Spriiche im Licht der tragischen Ereignisse
des Exils sagen: «Meine Worte und Entschliisse,
die ich durch meine Knechte, die Propheten,
verkiinden lieff, haben sie sich nicht an euren

Vitern erfiille?» (Sach 1,6). Deshalb bezeichnet
die deuteronomistische Tradition als eines der
Kriterien zur Unterscheidung des wahren vom
falschen Propheten die Bewahrheitung dessen,
was er im Namen des Herrn verkiindigt (Dtn
18,22; vgl. Jer 28,9; Ez 33,33).

Dieses Bild des Propheten, dessen Wort wirk-
michtig ist, hat seine tiefsten Wurzeln in einem
kulturellen Zusammenhang, in dem sich zwei
Einfluf8stringe kreuzen: die Gestalt des «Charis-

" matikers» und die Situation des biblischen Bun-

89

des. Die Gestalt des Menschen, der unter charis-
matischem Impuls mit wirkender Kraft Gutes
oder Schlimmes redet, ist in der alttestamentli-
chen Tradition exemplarisch reprisentiert von
Bileam. Die Geschichte von Bileam ist uns -
fulend auf einer alten Tradition — erhalten im
Buch Numeri 22, 2—25. Bileam, ein «Seher» von
der Art der bari im Umkreis von Mesopota-
mien, wurde vom Moabiterkonig Balak in Dienst
genommen, um mittels eines Zaubers oder einer
Beschworung dem Eindringen und der Ansied-
lung der aus Agypten ausgewanderten Stimme
Israels in seinem Territorium entgegenzuwir-
ken®. Das Ansinnen, das Balak an den Seher
richtet, bringt gut die Vorstellung von der Wir-
kung des prophetischen Wortes zum Ausdruck:
«Aus Agypten ist ein Volk herangezogen, das das
ganze Land bedeckt und nun mir gegeniiber sich
niedergelassen hat. Darum komm her und ver-
fluche mir dieses Volk; denn es ist zu machtig fiir
mich. Vielleicht kann ich es dann schlagen und
aus dem Land vertreiben. Ich weifl: Wen du
segnest, der ist gesegnet; wen du verfluchst, der
ist verflucht» (Num 22,5-6).

Ehe Bileam den Boten des Konigs eine Ant-
wort gibt, will er den Rat des Herrn einholen. In
der Nacht lifit Gott den Bileam seinen Willen im
Blick auf Israels Geschick wissen. Er befiehlt
ihm, nicht mit den Mannern des Balak zu ziehen,
und zwar mit dieser Begriindung: «Verfluche das
Volk nicht; denn es ist gesegnet» (Num 22,12).
Aber der Moabiterkonig liflt nicht nach. Er
schickt einen zweiten, noch grofleren und ein-
fluffreicheren Trupp von Boten und verspricht
dem Bileam, thn mit Ehren und Geschenken zu
tiberhdufen. Bileam befragt noch einmal den
Herrn, der ihn nun mit den Miannern des Konigs
ziehen laflt, aber nur unter dieser einen Bedin-
gung: «Du darfst nur das tun, was ich dir sage»
(Num 22,20). Nach dem Intermezzo mit der
Eselin, die auch in dieses kleine Prophetendrama
verwickelt ist, folgt die Begegnung mit dem
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Moabiterkonig, bei welcher der Prophet seine
Haltung mit diesen Worten bekriftigt: «Jetzt bin
ich zwar bei dir. Aber kann ich jetzt etwas reden?
Ich kann nur sagen, was Gott mir in den Mund
legt» (Num 22,38).

Die biblische Erzihlung fihrt dann fort mit
der ein Crescendo bis zum Endpunkt darstellen-
den Wiedergabe der vier Wahrspriiche Bileams,
welcher von oben auf die Lagerplitze Israels
hinabschaut und dann — gemifl den «thm von
Gott in den Mund gelegten Worten» —den Segen
verkiindet: eine gliickliche und herrliche Zu-
kunft. Konig Balak ist verzweifelt angesichts
dieser Umkehrung der Lage und versucht den
Mechanismus, den er gegen sich selbst ausgelost
hat, noch zu blockieren, und so wendet er sich
vor dem dritten prophetischen Spruch mit diesen
Worten an den Seher: «Wenn du es schon nicht
verwiinschen willst, dann segne es doch wenig-
stens nicht!»> (Num 23,25). Bileam aber antwor-
tet auf die wiederholten Vorhaltungen des Ko-
nigs immer auf die gleiche Weise: «Habe ich es
dir nicht gesagt: Ich muf alles tun, was der Herr
mir befiehlt» (Num 23,26). Schliefflich schickt
Konig Balak den Propheten, der nur dem Herrn
gehorcht, zornentbrannt mit diesen Worten
weg: «Ich habe dich gerufen, damit du meine
Feinde verwiinschst, du aber hast sie schon drei-
mal gesegnet. Geh weg, dorthin, woher du ge-
kommen bist! Ich habe versprochen, dir einen
hohen Lohn zu geben, aber Jahwe hat dich daran
gehindert, ihn zu erhalten» (Num 24,10-11).

Diese Episode, die vom biblischen Autor in
die Geschichte der Wiistenwanderung des Got-
tesvolkes eingefligt wurde, illustriert die Wirk-
samkeit des Wortes des Charismatikers, der un-
ter dem Einfluff der unwiderstehlichen Macht
Gottes steht. In einer wohlorchestrierten Szeno-
graphie werden die vergeblichen Bemiihungen
des Moabiterkonigs unterstrichen, jene Macht
zunichst zu beherrschen und dann ihr wenig-
stens entgegenzuwirken, die unmittelbar von
Gott ausgeht und die wirksam ist in den Worten
«des Mannes mit geschlossenem Auge, der Got-
tesworte hort, der die Gedanken des Hochsten
kennt, der eine Vision des Allmichtigen sieht,
der daliegt mit geschlossenen Augen» (Num
24,15-16). Der Konig ist am Ende bestiirzt, weil
er weifs, daf die Worte Bileams von entscheiden-
der Bedeutung sind fiir das Verhiltnis Israels zu
Moab.

Das Denken in Alternativen und Gegensitzen,
wie es in den Worten «segnen/fluchen» (hebr.
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barak/’arar oder qabab) zum Ausdruck kommt,
findet in der Geschichte des Gottesvolkes seinen
lebendigen Kontext im Bundesschluf} mit Gott.
Nach dem Muster von altorientalischen Ver-
tragsformularen wird auch der Bund zwischen
Gott und seinem aus Agypten befreiten Volk mit
einer doppelten Reihe von Segensspriichen und
von Fliichen abgeschlossen. Die Wirkkraft dieses
Schemas liegt in der festen Uberzeugung von der
aktiven Wirksamkeit dessen, was die Segens-
oder Fluchworte zum Ausdruck bringen. Das
Buch Deuteronomium, das sich von den Bundes-
formularen inspirieren lifit, nennt in einer dem
Mose an der Schwelle zum verheiflenen Land in
den Mund gelegten idealtypischen Rede die Be-
dingungen, die erfiille sein miissen, damit der
Herr der Gott Israels und damit Israel sein Volk
sei: die Gebote befolgen, die ihre Mitte haben in
der Grundforderung der vollkommenen Liebe
zu Gott als dem einzigen Herrn. Die Segenssprii-
che oder Fluche sind nur die Folgewirkungen der
Treue oder Untreue gegeniiber diesem Auftrag
des Bundes (Dtn 28).

Aber die Wirksamkeit der Segens- oder Fluch-
worte wird nochmals geadelt und verstirkt in
dem Augenblick, in dem sie feierlich verkiindet
oder niedergeschrieben werden. Dies wird besta-
tigt durch die Szene, die der Text von Deutero-
nomium 27,1113, festgehalten hat: Die in zwei
Sechsergruppen aufgeteilten Stimme Israels, die
sich auf zwei aufeinander gegeniiberliegenden
Bergen Samarias versammelt haben, verkiinden
abwechselnd die Segensspriiche und die Fliiche,
namlich jene, die auf dem Berg Garizim sind, die
Segensspriiche, jene, die auf dem Berg Ebal sind,
die Fliiche. Es folgt dann eine andere Szene, in
der die Leviten den Inhalt des Bundesbuches
wieder in Kraft setzen, und zwar mit der Fluch-
formel, die zwolfmal wiederholt wird: «Ver-
flucht ist der Mann, der...», worauf das ganze
Volk antwortet: «Amen» (Dtn 27,14—26). Die
Durchfiihrung einer solchen Gesetzesverkiindi-
gung gemif den Vorschriften des Mose an das
ganze Volk, das wiederum in zwei Gruppen
unterteilt auf den zwei Bergen lagert, wird noch-
mals berichtet im Buch Josua (8,30-35).

Innerhalb dieses Bundesschemas gewinnt das
wirksame Wort des Propheten einen neuen
Klang. Der Prophet klagt die Untreue gegen die
Verpflichtungen des Bundes an und zieht die
Folgerungen daraus. Auf diejenigen, welche dem
Wort des Herrn, das von seinen Dienern, den
Propheten immer wieder in Erinnerung gerufen
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wurde, kein Gehor geschenkt haben, kommt der
Fluch herab. Daran wird auch Jeremia, einer der
Propheten, welche die deuteronomistische Re-
form betreiben, erinnern: «Wenn ihr nicht auf
mein Wort hort und meiner Weisung nicht folgt,
die ich euch gegeben habe, wenn ihr nicht auf die
Worte meiner Knechte, der Propheten, hort, die
ich immer wieder zu euch sende, obwohl ihr
nicht hért, dann verfahre ich mit diesem Haus
wie mit Schilo und mache diese Stadt zu einem
Fluch bei allen Volkern der Erde» (Jer 26,4—6;
Vgl. 7,12-14).

Dieses Wort findet seinen Nachhall in einem
Text des Propheten Maleachi, der den Priestern,
die den Bundesverpflichtungen in bezug auf den
Kult untreu geworden waren, androht: «Wenn
ihr nicht hért und nicht von Herzen darauf
bedacht seid, meinen Namen in Ehren zu halten
— spricht der Herr der Heere —, dann schleudere
ich meinen Fluch gegen euch und verfluche den
Segen, der auf euch ruht, ja ich verfluche ihn,
weil ihr nicht von Herzen darauf bedacht seid»
(Mal 2,2).

Ein Zeugnis fiir das Fortbestehen dieser Auf-
fassung von Segen und Fluch im Rahmen des
Bundes findet sich im Text der Regel der Ge-
meinschaft von Qumran, in dem fiir das alljihrli-
che Fest der Erneuerung des Bundes die Verkiin-
digung der Segensformel durch die Priester und
das Sprechen des doppelten Fluches vorgesehen
ist, worauf zum Schluf} «alle, die in den Bund
eintreten», «Amen, amen» sprechen (1 Q S
1,1-18).

Zum Abschlufl dieser ersten Untersuchung
von Texten des Alten Testaments beziiglich der
Wirksamkeit des Wortes konnen nun einige be-
sondere Ziige herausgestellt werden, die mit der
besonderen Art der alttestamentlichen religidsen
Erfahrung zusammenhingen. Wenn auch einer-
seits die Auffassung von der aktiven Wirksam-
keit des Wortes dem kulturellen Umfeld entlehnt
ist, welches eng verbunden ist mit einer magi-
schen Weltbetrachtung, so ist doch andererseits
zu beobachten, daff im biblischen Kontext die
Auffassung vom wirksamen Wort unmittelbar
mit dem Bild von Gott als dem Schépfer der Welt
und dem Herrn der Geschichte verbunden ist.
Die Wirksamkeit seines Wortes wurzelt darin,
daf es Ausdruck und Aktualisierung seiner
Macht ist. In diesem Rahmen ist auch die Wirk-
samkeit des Wortes menschlicher Vermittler, das
heiflt der Priester und Propheten, einzuord-
nen.
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Dieser allgemein religiose Zusammenhang
wird noch bekraftigt vom Bundesschluff, in des-
sen Umbkreis die Segens- und Fluchworte mit
ithrer Wirkkraft zum Leben oder zum Tod, zum
Gliick oder zum Untergang Ausdruck und Ak-
tualisierung der Macht Gottes, des Herrn der
Geschichte, sind. Es handelt sich hier aber um
eine Macht, deren Bedeutung zusitzlich aufgela-
den wird mit Inhalten aus dem Begriffsfeld
«Treue», und an der auch die Mitglieder des
Bundes beteiligt sind. In dieser Situation werden
die Segens- und Fluchworte als Folgewirkungen
aus der Treue oder Untreue zum Ausdruck des
duflersten Ernstes der Beziehung des Menschen
zu Gott.

II. Das wirksame Wort im Neuen Testament

Die Erfahrung, die in den Texten, die den christ-
lichen Bibelkanon bilden, dokumentiert ist, stellt
eine Art Edelreis dar, das aufgepropft ist auf die
Unterlage der schon genannten biblischen Erfah-
rung, wenn man hier auch der Tatsache der
jiidischen und griechisch-hellenistischen Ver-
mittlung dieser Erfahrung Rechnung tragen
mufl. Tatsichlich lasen ja die Christen, an welche
die Schriften des Neuen Testaments adressiert
sind, die Bibel in der griechischen Ubersetzung,
welche in der jiidischen Kolonie von Alexandria
angefertigt worden war. Das Neue aber an der
christlichen Bewegung im Vergleich zu den ver-
schiedenen reformerischen jidischen Gruppen
des 1. Jahrhunderts ist bestimmt durch die Bezie-
hung zu Jesus von Nazaret, der als der Christus—
d.h. als der Messias — und als der Kyrios, der
Herr, betrachtet und verkiindigt wird. In der
gemeinsamen Tradition der Evangelien wird er
dargestellt als eine prophetische Gestalt, die ihre
unterscheidende Besonderheit hat in ihrem
Wunderwirken und in der Wirkkraft ihres Wor-
tes, die beide in den Dienst der Ankiindigung der
Gottesherrschaft gestellt werden.

Auf dieser Linie sind auch einige seiner Jinger
einzuordnen, die als die historischen Haupter
und die Griinder der neu entstandenen Gemein-
den in Paldstina und in der jiidischen Diaspora zu
betrachten sind. Deswegen mufl die Forschung
dieser doppelten Ebene und diesem doppelten
Umbkreis Rechnung tragen, auch wenn die tat-
sichlich vorliegenden Texte die Lebensbedin-
gungen der christlichen Gemeinden, an die sie
sich wenden, reflektieren.
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1. Das wirksame Wort Jesu

In der gemeinsamen synoptischen Tradition
wird Jesus von Nazaret in seiner Rolle als 6ffent-
lich wirkender Charismatiker, Lehrer und Wun-
dertdter dargestellt.

Der Evangelist Markus bemerkt in seiner Be-
schreibung des ersten typischen Tages von Jesu
erstem offentlichen Auftreten in Kafarnaum:
«Und die Menschen waren sehr betroffen von
seiner Lehre; denn er lehrte sie wie einer, der
(gottliche) Vollmacht hat, nicht wie die Schrift-
gelehrten» (Mk 1,22). Und nachdem er — dem
traditionellen literarischen Schema folgend — die
in der Synagoge von Jesus vollzogenen Teufels-
austreibungen beschrieben hat, hebt der Autor
die Reaktion der Anwesenden mit folgenden
Worten hervor: «Da erschraken alle, und einer
fragte den anderen: Was hat das zu bedeuten?
Hier wird mit Vollmacht (griech. exousia) eine
ganz neue Lehre verkiindet. Sogar die unreinen
Geister gehorchen seinem Befehl» (Mk 1,27).

Matthius figt dem Schlufl der programmati-
schen Rede an die Jiinger und an die Volksscha-
ren auf dem Berg eine ihnliche Bemerkung bei
(Mt 7,28-29). Aber in diesem Falle findet sich
keine Bezugnahme auf die Macht des Wortes
Jesu, welches die konkurrierende Macht der
unreinen Geister meistert und besiegt. Statt des-
sen erweitert und prazisiert der erste Evangelist
eines der kleinen «Summarien» des Markusevan-
geliums, das in demselben Kontext des Tages-
ablaufs in Kafarnaum im Blick auf die von Jesus
vollbrachten Teufelsaustreibungen eingeordnet
ist: «xAm Abend brachte man viele Besessene zu
ihm. Er trieb mit seinem Wort die Geister aus
und heilte alle Kranken» (Mt 8,16; vgl. Mk
1,32-34).

Lukas, der dritte Evangelist, hilt sich in die-
sem Falle enger an die Fassung des Markusevan-

geliums, wihrend er zum Abschlufl der Episode

der Teufelsaustreibung in Kafarnaum die Bemer-
kung des Markusevangeliums auf folgende Weise
retuschiert und erliutert: «Da waren alle erstaunt
und erschrocken, und einer fragte den andern:
Was ist das fiir ein Wort? Mit Vollmacht (griech.
exousia) und Kraft (griech. djnamis) befiehlt er
den unreinen Geistern, und sie flichen» (Lk 4,36;
vgl. 4,32b).

Diese Unterstreichung der exouisia und dyna-
mis des Wortes Jesu iiber die Geister entspricht
der lukanischen Auffassung, welche eine ge-
meinsame Gegebenheit der synoptischen Tradi-
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tion sichtbar macht. In der Person Jesu offenbart
sich eine auflergewohnliche Macht, aufgrund
deren er — wenn auch auf auflerordentliche und
einzigartige Weise — in die Reihe der von Gott
gesandten Propheten einzuordnen ist. Die bei-
den Emmausjiinger fassen ihre Eindriicke von
der Gestalt Jesu mit diesen Worten zusammen:
«Jesus von Nazaret: Er war ein Prophet, michtig
in Wort und Tat vor Gott und dem ganzen Volk»
(Lk 24,19; vgl. Apg 7,22).

Die Macht des Wortes Jesu kommt auf ein-
drucksvolle Art zum Ausdruck in seinen Hei-
lungstaten, besonders in den Damonenaustrei-
bungen. Die doppelte Tradition des Lukas- und
des Matthiusevangeliums in den Berichten tiber
die Streitgespriche Jesu mit den Pharisdern und
Schriftgelehrten iiberliefert dieses Logion:
«Wenn ich die Dimonen durch den Finger Got-
tes austreibe, dann ist doch die Herrschaft Gottes
schon zu euch gekommen» (Lk 11, 20). Das
Matthiusevangelium hat das lukanische Bild
vom «Finger Gottes» retuschiert und dafiir die
Formulierung «durch den Geist Gottes» einge-
setzt. Aber in beiden Fillen kommt hier der
Gedanke zum Ausdruck, daf sich in den wirksa-
men Exorzismen Jesu schon jetzt die befreiende
Herrschaft Gottes offenbart und als wirksam
erweist. Dies wird deutlich in dem Gleichnis, das
unmittelbar folgt: Der gut geriistete Starke, der
seinen Hof bewacht, wird besiegt von einem
noch Stirkeren, der ihm seine Beute entwindet
(Lk 11, 21-22; Mt 12,29-30). In dieser Sicht
werden die aufsehenerregenden Taten Jesu im
Umkereis von Galilda in der synoptischen Tradi-
tion als Machttaten (griech. dyndmeis) gewertet
(Mt 11,21; Lk 10,13). :

Dies ist das Bild des in der Offentlichkeit
auftretenden Jesus, wie Mk und Mt es in ihrem
Bericht iiber sein erstes Auftreten in Nazaret
registrieren, wo jene, die ihm in der Synagoge
zuhoren, staunen und sich fragen: « Woher hat er
das alles? Was ist das fiir eine Weisheit, die ihm
gegeben ist! Und was sind das fir Wunder
(griech. dyndmeis), die durch ihn geschehen!»
(Mk 6,2 Parr; vgl. 6,14). Wenn die dynamis Jesu
sich in seinem heilenden Handeln offenbart, so
zeigt die Macht seines Wortes sich auf eindrucks-
volle Weise in den Diamonenaustreibungen. In
der synoptischen Tradition ist die Grenze zwi-
schen Heilung und Dimonenaustreibung nicht
immer sauber gezogen und eindeutig bestimmt.
Vielmehr bemerkt man die Tendenz, einige Fille
von Heilung als Dimonenaustreibung zu deuten
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und das Formular des Exorzismus zu einer Tat
der Befreiung umzudeuten wie z. B. im Falle des
Sturmes auf dem See (Mk 1,25; 4,39). Die Vorlie-
be fiir dieses literarische Schema ist wahrschein-
lich dem Bestreben des Markus zuzuschreiben,
die Macht und Wirkkraft des Wortes Jesu deut-
lich herauszustellen.

Dies wird in besonders offenkundiger und
beispielhafter Weise deutlich in der Erzihlung
iiber den Besessenen von Gerasa, die in der
dreifachen synoptischen Tradition iberliefert
ist. Aber in der Version des Markusevangeliums
wird innerhalb des Schemas des Exorzismus der
Kontrast zwischen — einerseits — der entmensch-
lichenden Macht des unreinen Geistes, der den
‘Menschen véllig beherrscht und ihn in die Zone
des Todes hinein verbannt, und — andererseits —
der Macht des Wortes Jesu aufs stirkste hervor-
gehoben.

Wenn die Erzihlung des Evangelisten sich
auch an das literarische Modell des Exorzismus
hilt, so lifit sie doch die befreiende Macht Jesu,
die in seinem Wort wirksam wird, in den Vorder-
grund treten*. Der dimonische Geist wird der
Gegenwart Jesu als einer Bedrohung gewahr und
versucht diese Kraft mit Hilfe der Einsicht in
seine geheimnisvolle Identitat in den Griff zu
bekommen: «Was habe ich mit dir zu tun, Jesus,
Sohn des hochsten Gottes? Ich beschwore dich
bei Gott, quile mich nicht!» (Mk 5,6). Aber dann
ist es Jesus, der mit seinem Wort die Initiative

" iibernimmt, indem er die Macht, die von dem
Menschen Besitz ergriffen hat, zwingt, sich zu
offenbaren: «Jesus fragte ihn: Wie heifit du? Er
antwortete: Mein Name ist Legion; denn wir
sind viele» (Mk 5,9). Wenn auch auf dem Umweg
tiber die Schweineherde, so wird die dimonische
Macht, die stark und wohlorganisiert ist, schlief3-
lich doch gezwungen, auszuziehen und sich in
die Tiefe des Sees zu stiirzen. Der lukanische
Text deutet die Symbolkraft dieser besonderen
Komponente, indem er vom «Abgrund», vom
«abyssos», spricht (Lk 8,31).

Die Wirkmacht des Wortes Jesu zeigt sich
auch noch in einem anderen Exorzismusbericht,
der in der gemeinsamen synoptischen Tradition
seinen Platz nach dem Bericht tiber die Verkla-
rung Jesu hat. Die Junger sind nicht fhig, einen
bedauernswerten Jungen zu heilen, der von ei-
nem «stummen Geist» besessen ist, der aber nach
der Beschreibung der Evangelientexte alle Sym-
ptome der Epilepsie darbietet. Der verzweifelte
Vater bittet instindig um die Hilfe Jesu. «Als
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dieser sah, daf} die Leute zusammenliefen, droh-
te er dem unreinen Geist und sagte: Ich befehle
dir, du stummer und tauber Geist: Verlaf} ihn
und kehre nicht mehr in ihn zuriick!» (Mk 9,25).
Das Wort Jesu iibt unmittelbare Wirkung aus.
Im personlichen Gesprich mit den Jiingern ant-
wortet er auf ihre Frage: «Warum konnten denn
wir den Dimon nicht austreiben?» Die Antwort
Jesu in den beiden Fassungen von Markus und
Matthius setzt den Akzent auf die Notwendig-
keit des Glaubens, welcher seinen Ausdruck
findet in wirkkriftigem Gebet (Mk 9,28-29
par.).

Eine analoge Anweisung findet sich in der
einzigen Evangeliumsepisode, in der die Wirk-
samkeit des Wortes Jesu sich als wirksamer Fluch
darstellt: in der Erzahlung vom unfruchtbaren
Feigenbaum. Diese Episode wird von Markus
und Matthius berichtet, wihrend der dritte
Evangelist nur noch das Echo dieser Tradition im
Gleichnis vom unfruchtbaren Feigenbaum (Lk
13,6—9) bewahrt hat. Besagte Erzihlung ist ein
Teil des Berichtes iiber die Titigkeit Jesu in
Jerusalem nach seinem messianischen Einzug,
der seinen Abschluf} im Tempel findet. Am Tag
danach sucht Jesus, der mit seinen Jiingern auf
dem Weg nach Bethanien ist, Friichte auf einem
Feigenbaum voller Blitter. Aber er findet keine.
Da sprach er: «In Ewigkeit soll niemand mehr
eine Frucht von dir essen» (Mk 11,11-14 par.).

Matthius liflt das Wirksamwerden dieses
Wortes unmittelbar darauf folgen, so daff die
Jiinger Jesus gegeniiber ihr Erstaunen duflern.
Markus dagegen fiigt zwischen die Fluchworte
und ihr Wirksamwerden die Episode der Tem-
pelsiuberung (Mk 11,15-19). Auf diese Weise
springt der Symbolgehalt der Wort-Handlung
Jesu unmittelbarer in die Augen: Sein propheti-
sches Wort deckt die Unfruchtbarkeit Israels auf
und verkiindet die daraus folgende — und dem
Bundesschema entsprechende — Verfluchung.

Im Evangelium des Markus wird erzihlt, dafl
am folgenden Tag, als sie an dem verdorrten
Feigenbaum voriiberkommen, Petrus Jesus dar-
auf aufmerksam gemacht habe. Daran kniipft die
Unterweisung der Junger iiber das wirksame
Gebet an (Mk 11,20-24; Mt 21,20-22). Diese
kirchliche Umdeutung der Wirksamkeit des
Wortes Jesu ist interessant. Das Bild Jesu, der im
Stil der Propheten die Untreue Israels geifielt,
bleibt im Hintergrund. Seine Bestitigung findet
dies in der Reihe der «Wehrufe», wie sie in
verschiedener Form immer wieder von der
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Evangelientradition wiedergegeben werden (Mt
23,13-32 par.; vgl. Lk 6,24-66).

2. Das wirksame Wort der Jiinger

Diese Deutung der Gestalt Jesu als eines in
Worten und Taten machtvollen Menschen durch
die Evangelien bietet uns Einblick in einige Inter-
essenschwerpunkte der ersten Gemeinden, wel-
che von diesen Traditionen aufbewahrt worden
sind. Eine unmittelbare Bestitigung kann aber
gewonnen werden durch die Gegeniiberstellung
mit dem Briefwerk des Paulus. Tatsichlich zeigt
Paulus — soweit sich aus seinen uns erhalten
gebliebenen Schriften ergibt — kein besonderes
Interesse an Gelstauﬁerungen, die irgendwie
Ahnlichkeit haben mit den wirksamen oder
machtvollen Worten mit positiver oder negativer
Auswirkung. Er verweist in seinen Briefen auf
die Wirksamlkeit seiner Mission, die sich vollzo-
gen habe «durch Wort und Tat..., in der Kraft
von Zeichen und Wundern, in der Kraft des
Geistes Gottes» (Rom 15,19; vgl. 1 Kor 2,4;
1 Thess 1,5). Gegeniiber jenen in Korinth, wel-
che seine Autoritit als Apostel bestreiten, kann
er sich auf die «Zeichen, Wunder und machtvol-
len Taten» berufen, welche sein missionarisches
Wirken begleitet haben (2 Kor 12,12).

Aber nach dem Urteil des Paulus sind nicht
dies die Erkennungs- und Beglaubigungszeichen
des wahren Apostels. Paulus zeigt sich vielmehr
mifitrauisch gegeniiber allen, welche diesen Phi-
nomenen einen Vorrang gegeniiber dem Wort als
eigenstindiger Kraft einrdiumen wollen, und er
stiitzt sich auf das Wort als eine Macht eigenen
Rechtes. Wenn er etliche Male auf eine Fluchfor-
mel zuriickgreift, tut er dies auf spontane Weise,
indem er eine Denk- und Ausdrucksweise der
judischen Umgebung kopiert, wenn auch in ei-
nem christlichen Kontext und aus christlichen
Motiven (Gal 1,8-9; 1 Kor 16,22). Die Wirk-
samkeit des Wortes ist bei Paulus wesentlich
gebunden an die djnamis des Evangeliums, wel-
ches das Heil derer wirkt, die glauben (Rém
1,16). Das Evangelium als 6ffentliche Verkiindi-
gung Christi ist fiir jene, die glauben, ein «Le-
bensduft, der Leben bringt, fiir diejenigen aber,
die verlorengehen, ein «Todesgeruch, der Tod
bringt» (2 Kor 2,15-16).

Im zweiten Buch des lukanischen Werkes da-
gegen, in der Apostelgeschichte, ist das Bild der
Jiinger Jesu festgehalten, die in ihrer Zeugenti-
tigkeit durch die Kraft (griech. dymamis) des
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Heiligen Geistes nicht nur wirksam das Wort
verkiinden, sondern dessen Kraft selbst in ihrer
Person irgendwie sichtbar machen. In der Ge-
meinde von Jerusalem, dem Modell und Proto-
typ der anderen Gemeinden, entlarvt Petrus die
Intrige des Hananias und der Saphira, die der
Versuchung des Satans nachgegeben haben und
einen Teil des fiir die Gemeindekasse bestimmten
Geldes zuriickbehalten haben. So haben sie, sagt
Petrus, den Heiligen Geist belogen. Das Wort
des Petrus, das diesen Anschlag auf die heilige
Gemeinschaft entlarvt, bewirkt im selben Au-
genblick die Verfluchung aller, die sich aufier-
halb der Ordnung dieser Gemeinschaft stellen
(Apg 5,1- 11)

Ahoich ist der Fall Simeons, des Magiers aus
Samaria, der, beeindruckt von den Zeichen und
Wundern, die mit Hilfe der Gabe des Heiligen
Geistes geschehen, den die Handauflegung
durch Petrus und Johannes vermittelt, diese
Macht (griech. exousia) kaufen mochte. Petrus
verurteilt mit prophetischen Worten sein Ansin-
nen und sagt ihm das Unheil voraus, das den
Frevlern zugedachtist. Schliefflich bittet Simeon:
«Betet ihr fiir mich zum Herrn, damit mich
nichts von dem treffe, was ihr gesagt habt» (Apg
8,18-24).

Als Parallele zu diesem Bild des Petrus, der in
Jerusalem und Palistina wirkt, entwirft der Au-
tor der Apostelgeschichte das Bild des Paulus,
des Missionars, der vom auferstandenen Jesus
dazu berufen und vom Heiligen Geist befihigt
worden ist, das Wort zu Koénigen und Vélkern
zu tragen. Auf seiner ersten Missionsreise aufier-
halb Paldstinas kommt Paulus zusammen mit
Barnabas und Markus nach Paphos auf der Insel
Zypern, wo er auf einen jiidischen Magier und
falschen Propheten namens Barjesus trifft, der
zum Gefolge des Prokonsuls Sergius Paulus ge-
hort. Dieser Magier versucht, sich dem Wirken
der beiden Missionare entgegenzustellen, die von
dem Prokonsul, der das Wort Gottes horen
wollte, eingeladen worden waren. Da «blickte
Paulus, voll des Heiligen Geistes», den falschen
Propheten — auch Elimas genannt — an, verurteil-
te sein boses Handeln und kiindigte ihm an:
«Jetzt kommt die Hand des Herrn iiber dich. Du
wirst blind sein und eine Zeitlang die Sonne nicht
mehr sehen» (Apg 13,11-12). «Im selben Au-
genblick», sagt die Apostelgeschichte, «fiel Fin-
sternis und Dunkelheit auf ihn»..

Diese Erzihlung will entsprechend der Strate-
gie des Autors der Apostelgeschichte die Kraft
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des von Paulus verkiindigten Wortes hervorhe-
ben, das einerseits die Intrigen der Magie treiben-
den und synkretistischen Gegner entlarvt und
andererseits eine Antwort auf die positiven Er-
wartungen der Adressaten darstellt. Auf dersel-
ben Linie liegt die Episode von Philippi, wo
Paulus mit seinem wirksamen Wort nach dem
Modell der Evangelienberichte ein junges Mid-
chen vom Geist der Wahrsagerei befreit (Apg
16,16-18).

Diese Episoden aus der Apostelgeschichte ent-
hiillen die lukanische Sicht von der Wirksamkeit
des Wortes, das nach biblisch-prophetischem
Muster eine Dynamik des Heils oder Unbheils in
sich trigt, an der auch die historischen Mittler,
die Apostel und anderen Missionare, Anteil ha-
ben. Aber auch in den anderen Texten der christ-
lichen Tradition, besonders in denen apokalypti-
schen Charakters, hilt sich die Auffassung durch
vom wirksamen Wort, in dem sich das Gericht
vollzieht durch die Verurteilung und Zunichte-
machung des Bosen. Dies gilt insbesondere fiir

1V, Manucci, Bibbia come parola di Dio (Brescia 1981)
15-18.

2 Die erste Tafel des babylonischen Gedichtes von der
Erschaffung der Welt, das den Namen der beiden ersten
Worte, En#ma elisch, trigt, beginnt so: «Als in der Hohe der
Himmel noch nicht genannt wurde / Als in der Tiefe das
Festland noch keinen Namen trug,... / Als es noch keinen von
den Géottern gab / Als sie noch nicht mit Namen genannt
wurden / Als die Schicksale noch nicht bestimmt waren / Da
wurden allen voraus geschaffen die Gotter zwischen diesen
beiden / Da kamen Lahmu und Lahamu ins Dasein / Da
wurden sie mit einem Namen gerufen»: I,1-10: J.B. Prit-
chard, Ancient Near East Texts (Princeton 1955) 60—61; Vgl.
Gen 2,4b-7.

3 Bileam wird im Text des Buches Numeri in Verbindung
gebracht mit dem Ort Petor am Fluf Euphrat, der in den
assyrischen Texten unter dem Namen Pitru bekannt ist und
im Text von Dtn 23,5 in das Gebiet von Aram-Naharaim
zwischen Syrien und Nordmesopotamien verlegt wird, Thre
Bestitigung findet diese Lokalisierung im zweiten geographi-
schen Hinweis des biblischen Textes: «Im Land der Sohne
Amaus», das ist ein Name, der auch in den Keilschrifttexten
erwahnt wird. Das Gebiet der S6hne Amaus liegt zwischen
Aleppo und Karkemisch.
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das Wort des Vollstreckers des Letzten Gerichtes
(vgl. 2 Thess 2,8; Offb 19,11-12).

Die wirksamen Worte Jesu und seiner ]unger
sind nach dem Zeugnis des Neuen Testaments in
den Rahmen ihrer Sendung oder ihrer Rolle im
Dienst der Gottesherrschaft oder des Evange-
liums einzuordnen. Dies ist das unterscheidende
Element gegeniiber den religiosen und kulturel-
len Modellen der Umwelt Jesu und seiner Jiinger,
wo das wirksame Wort in der Welt der Magie
beheimatet ist. Das Wort Jesu offenbart und
aktualisiert die schopferische Kraft Gottes, der
den Menschen befreit und ihn wieder in seine
volle Wiirde einsetzt. Sein Urteilswort in Form
des «Fluches» fithrt das Wort der Propheten
weiter und nimmt in seiner endgiltigen Be-
stimmtheit das Endgericht Gottes iiber das Bose
und den Tod vorweg. Die Jiinger als seine Ge-
sandten und Zeugen haben teil an dieser befreien-
den und richtenden Macht des Wortes, welches
das Bose verurteilt und die Giiter des Heils
vermittelt.

* J.M. Hull, Hellenistic Magic and the Synoptic Tradition:
StBT, Sec. Ser. 28 (London 1974) 61-72.
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