Thema: Die
Ambivalenz
des Opfers

«Wenn ihr verstanden hattet, was
das heiBBt: Barmherzigkeit will ich,
nicht Opfer”

Enzo Bianchi

»Das von Kult und Opfer her bestimmte Verstindnis des Todes Jesu ist nur eine
Deutung unter anderen. Es ist nicht allgemeingiiltig und zweifellos auch nicht das
urspriinglichste von allen [...] Wie kommt es dann, dass die vom Opfer her bestimmte
Deutung des Todes Jesu, die im Neuen Testament nur wenig bezeugt ist, sich in der
Folgezeit auf massive Weise durchgesetzt hat, und zwar so sehr, dass diese Deutung
schlieflich die anderen verdringt hat?“!

Diese provozierende, in eine Frage gekleidete Uberlegung von Louis-Marie Chau-
vet ldsst uns den ganzen Umfang und auch die Vieldeutigkeit des Themas Opfer
ermessen. Es handelt sich tatséchlich um ein Thema von unerschépflicher Tiefe
und bestdndiger Aktualitdt: Sich mit dem Thema der Spiritualitit des Opfers in
der Geschichte des Christentums von seinen Wurzeln im Opfer Jesu Christi her
auch nur in grofen Ziigen zu befassen wiirde iiber den begrenzten Umfang eines
Artikels weit hinausgehen.2

Infolgedessen mochte ich dieses Thema nur aus einem besonderen Blickwinkel
und auf eine bewusst nicht erschopfende Weise behandeln. Wenn ich auch weif,
dass der neue Bund gestiftet ist durch das Opfer Jesu, des Osterlammes (vgl. Joh
1,29.36; 19,36; 1 Petr 1,19; Apg passim) und des Gottesknechtes (vgl. Mt
12,18-21;Jes 42,1-4), ,der gekommen ist, um zu dienen und sein Leben hinzuge-
ben fiir viele“ (Mk 10,45; Mt 20,28; vgl. Jes 53,10-12)3, méchte ich untersuchen,
wie die Lehrweise und das praktische Handeln Jesu selbst uns eine ,andersarti-
ge" Sicht des Opfers erméglichen konnen.

|. .Barmherzigkeit will ich, nicht Opfer”

Nach dem Alten Testament stellt das Opfer in seinen verschiedenen Formen den
religiosen Akt schlechthin dar, was darauf hinausliuft, dass es nicht unangemes-
sen wire, zu behaupten, dass der Gottesdienst des Alten Israel Opferkult ist.
Parallel zu dieser faktischen Gegebenheit taucht allerdings bei den Propheten
schon bald eine lebhafte Kritik an einer méglichen formalistischen Verfdlschung
der wahren Opfer auf. Die Propheten prangern die Gefahr an, dass das ethische
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Verhalten des Volkes nicht iibereinstimmt mit der wahren Bedeutung der rituel-
len Geste: Anstatt die Opfer als Symbolhandlungen zu verstehen, die auf die
Notwendigkeit verweisen, konkret nach der Regel der Gerechtigkeit (sedakah) zu
leben, sind die Glaubigen oft versucht, sie als eine rituelle Garantie misszuverste-
hen, die es ihnen ersparen konne, den Forderungen des Bundes mit Gott Folge zu
leisten.4

Darum schilt Samuel den K6nig Saul mit den Worten:

LHat der Herr an Brandopfern und Schlachtopfern das gleiche Gefallen wie am
Gehorsam gegeniiber der Stimme des Herrn? Wahrhaftig, Gehorsam ist besser als
Opfer, Hinhdren besser als das Fett von Widdern.“ (1 Sam 15,22)

Jeremia geht in einer kithnen neuen Sichtung der Geschichte Israels so weit, zu
sagen:

»90 spricht der Herr der Heere, der Gott Israels: Hauft nur Brandopfer auf Schlachtop-
fer und esst Opferfleisch. Ich aber habe euren Vitern, als ich sie aus Agypten
herausfiihrte, nichts gesagt und nichts befohlen, was Brandopfer und Schlachtopfer
betrifft. Vielmehr gab ich ihnen folgendes Gebot: Hirt auf meine Stimme, dann will ich
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euer Gott sein, und ihr sollt mein Volk
sein. “ (Jer 7,21-23)

Wir konnen diese prophetische
Stromung zusammenfassen mit dem
berithmten Ausspruch des Propheten
Hosea: ,Liebe [chesed] will ich, nicht
Schlachtopfer, Gotteserkenntnis statt
Brandopfer.” (Hos 6,6)

Nun, im Evangelium nach Matthius,
horen wir den Widerhall des ersten
Teils dieses Ausspruchs gleich zwei-
mal aus dem Munde Jesu.S Im ersten
Fall, bei der Berufung des Zollners
Matthdus und dem nachfolgenden
Mahl mit den Siindern, weist Jesus die
Pharisier, die an seinem Verhalten
iirgernis nehmen, zurecht: ,Nicht die
Gesunden brauchen den Arzt, son-
dern die Kranken. Darum lernt, was es
heift: ,Barmherzigkeit will ich, nicht
Opfer* (Hos, 6,6). Denn ich bin gekom-
men, um die Siinder zu rufen, nicht die
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Gerechten.” (Mt 9,12-13) Die zweite Episode geschieht an einem Sabbat, als die
Jiinger Jesu auf dem Gang iiber die Erntefelder Korndhren auflesen und sie essen,
um ihren Hunger zu stillen. Auf die wieder von Pharisdern gestellte Frage, wie er
dieses Verhalten seiner Jiinger beurteile, antwortet Jesus unter anderem: , Wenn
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ihr verstanden héttet, was das heif’t: ,Barmherzigkeit will ich, nicht Opfer‘, dann
héttet ihr Menschen ohne Schuld nicht verurteilt [...]“ (Mt 12,7). Abgesehen von
der Weise, wie Jesus das Prophetenwort in diesem besonderen Zusammenhang
deutet: Was mich hier interessiert und was ich unterstreichen méchte, ist die in
dieser seiner Aussage enthaltene, auch fiir uns immer noch giiltige Frage: Haben
wir verstanden, was der Vorrang der Barmherzigkeit vor dem Opfer bedeutet?
Haben wir begriffen - um es mit einem andern Gespréachspartner Jesu zu sagen -,
dass ,Gott zu lieben und seinen Nichsten zu lieben wie sich selbst, weit mehr ist
als alle Brandopfer und anderen Opfer” (Mk 12,33)?

Wahrend seines ganzen Lebens hat Jesus die gute Nachricht des Evangeliums im
Wesentlichen durch Wort und Tat als eine Botschaft von Barmherzigkeit und
Liebe iiberbracht, die mehr gelten als jedes Opfer. Er hat die gesamte Tora im
Gebot der Liebe zu Gott (vgl. Dtn 6,5) und zum Nichsten (vgl. Lev 19,18)
zusammengefasst und beide auf gleiche Stufe gestellt (vgl. Mk 12,28-31 par).
Schon die Entscheidung, diese beiden Forderungen des Gottesgesetzes miteinan-
der zu verbinden, ist eine bedeutsame Neuerung, die in der alten jiidischen
Literatur keine Parallelen hat. Und im vierten Evangelium, wo berichtet wird, wie
Jesus das letzte und endgiiltige Gebot verkiindet, das er deswegen ,neues Gebot*
nennt, schafft er eine weitere, entscheidende Synthese: ,Liebet einander! Wie ich
euch geliebt habe, so sollt auch ihr einander lieben.“ (Joh 13,34; 15,12) Hier ist
einfach die ganze Summe des Christseins in einen einzigen Satz gefasst: In der
Nachfolge Jesu die Menschen wie Briider und Schwestern zu lieben, sich zu ihrem
Néchsten zu machen (vgl. Lk 10,36f) und Gott zu lieben. Man beachte, dass Jesus
in diesem Falle die Forderung, Gott zu lieben, nicht einmal ausdriicklich erwihnt
hat, weil er eben wusste, dass die Menschen, wenn sie einander wahrhaft so
lieben, wie er sie geliebt hat, in eben diesem Handeln schon die Liebe zu Gott
leben. Man kénnte auch sagen, das mandatum novum sei Ausdruck eines der von
Jesus gegeniiber dem Judentum vollzogenen ,Briiche“, einer der Punkte, in
denen er die Logik der Religion der Viter hinter sich gelassen hat, um eine neue
Dimension zu erdffnen, den ﬂbergang von der Tora zur Liebe, oder besser: Es
zeige die Jesus eigene Fihigkeit, die Liebe zum Schliissel fiir das echte Ver-
stindnis des ererbten Gottesgesetzes, also auch des Opferwesens, zu machen.
Einer der faszinierendsten Ziige der Gestalt Jesu ist seine von allen erkannte
~Bevollmdchtigung durch Gott* (Mk 1,22 par), dass vollkommene Einheit zwi-
schen seinen Worten und seinem Handeln bestand (vgl. Mk 1,27; Lk 4,36): Er
lehrte, was er selbst lebte. Vor allem durch die von ihm praktizierte Menschlich-
keit bezeugte Jesus, dass die Liebe und das barmherzige Mitleid gegeniiber jedem
Menschen den absoluten Vorrang vor jeder Form von Opfer hat. Durch seine
seinladende Heiligkeit“6, dadurch dass er sich allen Mannern und Frauen in Not
auf eine berithrbare Weise zum Nichsten machte, hat er erzéhlt, was es bedeutet,
die Liebe und nicht das Opfer zu leben. Dariiber noch mehr zu sagen, wiirde zu
weit fithren, und dazu bediirfte es einer anfmerksamen Untersuchung des Lebens-
stils Jesu.” Kurz gesagt erlaube ich mir, auf unsere Verantwortung als Leser des
Evangeliums zu verweisen. Die Hauptsache ist, dass wir die Evangelien mit neuen



Augen lesen, dass wir in ihnen die Spuren der vollkommenen Menschlichkeit
Jesu erkennen, seiner Fahigkeit, mit seiner ganzen Person jene Liebe zu bezeu-
gen, die heil macht und jedes Opfer in sich ,verbrennt”. Und durch dieses neue
Lesen der Evangelien werden wir begreifen konnen, wie Jesus ,alles Neue ge-
bracht hat, indem er sich selbst eingebracht hat“®, und dann werden wir uns
seine dringlichen Mahnungen zu Herzen nehmen kénnen: , Wer es fassen kann,
der fasse es!” (Mt 19,12); ,Wer Ohren hat, um zu héren, der hére!“ (Mk 4,9,
Lk 14,35).

Il. .Bringet eure Leiber als lebendiges und heiliges
Opfer dar, das Gott gefillt"

Der Apostel Paulus ist es, der die Konsequenzen des von Christus gebrachten
Neuen, hinter das es kein Zuriick gibt, auch was das alttestamentliche Opferwe-
sen betrifft, gut begriffen hat. In dieser Beziehung ist einer seiner Texte beson-
ders bezeichnend. Am Anfang des zweiten, der Paridnese gewidmeten Teils seines
Briefes an die Rémer schreibt Paulus:

JAngesichts des Erbarmens Gottes ermahne ich euch, meine Briider, eure Leiber als
lebendiges, heiliges Opfer [thysia] darzubringen, das Gott gefdllt; das ist euer geistli-
cher Gottesdienst [logike latreia].“ (Rom 12,1)

Was meint der Apostel mit der Formulierung ,eure Leiber darzubringen“? Im
Denken des Paulus bedeutet dies nicht, irgendeinen Teil des Menschen zu opfern,
etwa den Leib im Gegensatz zur Seele oder zum Geist, sondern den ganzen
Menschen in seiner Beziehung zu anderen Menschen. Fiir Paulus hat der Mensch
nicht ein séma, einen Leib, sondern er ist sein Leib: Er 1ddt also jeden Christen
ein, seine ganze Existenz als Opfer darzubringen. Die Existenz, die der Mensch
hat, ist nicht einfach sein privater Eigenbesitz, sie gehort ihm nicht selbst,
sondern sie ist Gabe Gottes: Darum ist der Glaubende aufgerufen anzuerkennen,
dass er Gott gehort. Und diese Anerkennung soll er mittels seiner alltdglichen
Beziehungen leben, bis er Gott zu gegebener Zeit im Akt des Todes sein Leben
zuriickgibt, nachdem er ihm dafiir gedankt hat, dass er von ihm geschaffen
worden ist. .

Mit anderen Worten: Im Christentum finden die Opfer von Tieren oder anderen
dem Menschen duferlichen Dingen ihr Ende.? In der Nachfolge Christi ibergibt
der Christ Gott seine ganze Existenz, sein Denken, sein Reden und Handeln als
,Opfer” fiir seinen Herrn. Schon die Schriften des Alten Testaments haben den
Neuen Bund vorausgesagt, in dem keine Opfertiere mehr dargebracht wiirden.
Vielmehr werde der Mensch, der von Gott seinen Leib erhalten hat, Gott das
vollkommene und ihm wohlgefillige Opfer darbringen, indem er sein Wort auf-
nimmt und seinen Willen zu erfiillen trachtet: ,Einen Leib hast du mir bereitet.”
(Ps 40,7 LXX; vgl. Hebr 10,5) Mit groferem Recht muss das Leben des Christen
in der Nachfolge Christi ein ¢sterliches und eucharistisches Opfer sein. Da gibt es
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also keinen Gottesdienst mehr, der auf einen heiligen Ort beschrankt ist, keinen
Gottesdienst mehr, der in einem geschlossenen heiligen Zeitraum stattfindet,
keinen Gottesdienst, der Mittlerinstanzen braucht, sondern nur noch einen Got-
tesdienst in stidndigem Vollzug, eine gelebte Anerkennung Gottes, eine Anbe-
tung, die im Vollzug des menschlichen Lebens geschieht: keine Opfertiere mehr,
die Gott dargebracht werden, sondern die eigene Existenz, die ihm zum Opfer
gebracht wird. Der Mensch kann entweder seine Existenz Gott zum Opfer bringen
oder er kann sie eifersfichtig in den eigenen Hinden festhalten: Welche Alternati-
ve der Mensch wahlt, entscheidet sich in der praktischen Gestaltung seines
alltdglichen Lebens, je nach der Beziehung, die er zum Willen Gottes hat, zur
Verwirklichung dieses Willens, der von ihm fordert, die Menschen so zu lieben,
wie Gott sie liebt.

Dieses verschwenderische Einsetzen des eigenen Lebens fiir Gott und die Briider
und Schwestern ist das wahre Wesen der logiké latreia. Diesen Begriff zu
iibersetzen, ist sehr schwierig. Das Substantiv lafreia bedeutet , Gottesdienst, Akt
des Dienstes, der Verehrung, der Anbetung®, wihrend das Adjektiv logikés eine
Mehrzahl von Bedeutungen abdeckt. Es bedeutet vor allem ,,dem Logos entspre-
chend", d.h. dem Wort Gottes gemdfR. Es bezieht sich auRerdem auf einen ,ver-
nunftgeméifien” Gottesdienst, wie auch Hieronymus logikds in seiner Vulgata mit
rationabilis iibersetzt; und auch der rémische Kanon formuliert es in seinem
Ersten Hochgebet so: oblatio rationabilis. Schlieflich spielt dieses Adjektiv auch
auf ein ,geistliches”, also im Heiligen Geist vollbrachtes Handeln an. Diese
vieldeutige Formulierung der Paulusbriefe wird auch von Jesus in seiner an die
samaritische Frau gerichteten Rede beleuchtet:

., Glaube mir, Frau, die Stunde kommt, zu der ihr weder auf diesem Berg noch in
Jerusalem den Vater anbeten werdet [...] Aber die Stunde kommt, und sie ist schon da,
zu der die wahren Beter den Vater anbeten werden im Geist und in der Wahrheit [...]“
(Joh 4 ,21;23)

Oder anders gesagt: im Heiligen Geist und in Jesus, der der ldgos (vgl. Joh 1,1)
und die Wahrheit (vgl. Joh 4,21.23) ist. Der christliche Gottesdienst lehnt die
dem lebendigen Gott gefeierte Liturgie nicht ab, aber sie ist Gottesdienst der
ganzen Existenz, der in der Liturgie seine Quelle und seinen héchsten Ausdruck
findet.10 Der christliche Gottesdienst als Opfer des eigenen Leibes geschieht im
Lebensvollzug, in der Verwirklichung des Willens Gottes in der Gemeinschaft der
Menschen, in der Geschichte, in der polis, deren Bewohner die Christen zwar
sind, in der sie aber immer , Fremde und Gaste“ bleiben (Hebr 11,13; 1 Petr 2,11).
Wenn es in den Paulusbriefen in dieser Hinsicht nur wenige Stellen gibt, die sich
auf den eigentlich liturgischen Gottesdienst beziehen, so werden dagegen diesem
Bereich entnommene Begriffe dufierst hdufig auf das t4gliche Leben der Christen
angewandt, an die die Briefe gerichtet sind. An die Christen von Philippi zum
Beispiel schreibt Paulus, die von ihnen empfangenen Liebesgaben seien ,ein
schénes Opfer, eine angenehme Opfergabe, die Gott gefdllt” (Phil 4,18). Und kurz
davor heifst es: ,Wenn auch mein Leben als Trankopfer dargebracht wird zusam-



men mit dem Opfer und Gottesdienst eures Glaubens [thysia kai leitourgia tés
pisteds hyman], freue ich mich dennoch, und ich frene mich mit euch allen.” (Phil
2,17) Er beschreibt den moglichen Ausgang seines Lebens und greift dabei
zuriick auf Bilder, die der Sprache des Opferwesens entnommen sind, die Bilder
von Wein und Ol, die, wenn sie iiber dem Opfertier ausgegossen werden, zum
Ausdruck bringen, dass es sich hier um eine ganz vorziigliche Gabe handelt (vgl.
Ex 29,40-41; Num 28,5-6). Und man beachte: Paulus bringt deutlich zum Aus-
druck, dass sein Blut - hier wird der Ausblick auf seinen Martyrertod erdffnet -
nur das auf die Opfergabe ausgegossene Trankopfer ist; die eigentliche Opfergabe
aber, die eigentliche und wahre leitourgia, ist der im Leben der Gemeinde von
Philippi aufleuchtende Glaube. Das Lebensopfer des Apostels und der Glaube der
Christen werden zusammen eine einzige Opferliturgie, ein einziges Gott wohl-
gefilliges Opfer. Im christlichen Gottesdienst handelt es sich tatsdchlich nicht
darum, Gott materielle Gaben darzubringen - wie es bei den Heiden geschah -,
sondern ihm den Glauben, den Lobpreis, die Anbetung oder - ich wiederhole
mich - sein ganzes eigenes Leben darzubringen: Das ist euer ,geistgewirk-
ter Gottesdienst”, das wahre ,geistliche, vom Geist gewirkte Opfer* (pneumatiké
thysia: 1 Petr 2,5).

lll. ,Lasst uns Gott das Opfer des Lobes
darbringen”

Mit dem bisher Gesagten wollen wir selbstverstdndlich nicht die wichtige Bedeu-
tung der Teilnahme an der Liturgie der Kirche und vor allem an der Feier der
Eucharistie verneinen: Es ist jedoch wichtig, zu begreifen, dass ein wahrhaft
christliches Leben Vorrang hat. Im Vergleich damit sind die Sakramente blofse
Mittel. Deswegen ist es bei der Teilnahme an der Eucharistiefeier grundlegend
wichtig, die Wirklichkeit, die in diesem Zeichen enthalten ist, zu begreifen: Wie
Jesus sein Leben fiir die Menschen hingegeben und wie Brot gebrochen hat, so
muss auch jeder Christ sein Leben fiir die Briider und Schwestern geben. Nur die
Einsicht in den letzten Sinn des Sakramentes kann die liturgischen Gesten mit
Sinn und Inhalt fiillen und verhindern, dass sie in eine leere Wiederholung von
Formeln und Riten verkehrt werden. _

Auf diese Wahrheit spielt auch der Brief an die Hebréer in seiner abschlieffenden
Parénese an, die auf einer christologischen Grundlage aufbaut:

JJesus hat, um durch sein eigenes Blut das Volk zu heiligen, auferhalb des Tores
gelitten. Lasst uns also zu ihm vor das Lager hinausziehen und seine Schmach auf uns
nehmen [...] Durch ihn also lasst uns Gott allzeit das Opfer des Lobes [thysian
ainéseds] darbringen, ndmlich die Frucht der Lippen, die seinen Namen preisen.
(Hebr 13,12-13.15)
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Die Formulierung , Opfer des Lobes” (abgeleitet vom hebriischen zevach todah !,
die man auch mit ,Lob zum Opfer” wiedergeben konnte) hat eine lange Geschich-
te hinter sich, die wir hier nur in grofien Ziigen resiimieren wollen. Mit der ersten
Zerstorung des Tempels von Jerusalem in den Jahren 587-586 vor Christi Geburt,
der dann die endgiiltige Zerstérung im Jahre 70 nach Christi Geburt folgte,
unternahm Israel das Werk der Spiritualisierung der Opfer.12 So konnte sich der
Gldubige im Synagogengottesdienst mit den Worten des Psalmisten an den Herrn
wenden: ,Wie ein Rauchopfer steige mein Gebet vor dir auf; als Abendopfer gelte
vor dir, wenn ich meine Hande erhebe” (Ps 141,2); und die blutigen Opfer wurden
immer mehr ersetzt durch das ,Opfer der Lippen® (vgl. Hos 14,3; Ps 51,17-18);
vom ,Opfer des Lobes” (Ps 50,14.23; 116,17; vgl. Ps 107,22). Das liturgische
Gebet wurde also immer mehr zum Ausdruck des Gott wohlgefélligen Opfers, der
Hingabe des eigenen Lebens an Gott, wobei man von einer echten Bemithung um
innere Bekehrung des Herzens ausging: ,Das Opfer, das Gott gefillt, ist ein
zerknirschter Geist; ein zerbrochenes und zerschlagenes Herz wirst du, Gott,
nicht verschméhen.” (Ps 51,19)

Der Autor des Briefes an die Hebréer bekriftigt diese Wahrheit nur noch zusétz-
lich aus einem christlichen Blickwinkel. ,Durch ihn“, das heit ,durch Jesus
Christus® opfern die Christen Gott ihr Lob. Sie bringen ihm gewiss das Lob ihrer
Lippen dar, dies aber als verbale Bekundung eines Lebens, das {ibereinstimmt mit
dem, was ihre Lippen zum Ausdruck bringen; eines wirklich christlichen Lebens,
das heifst eines Lebens in Gemeinschaft mit dem Leben Jesu Christi. Es geht
dabei nicht nur darum, sich in der Gestaltung seines Lebens vom Verhalten
Christi inspirieren zu lassen, sondern vor allem darum zu bejahen, dass es
Christus in der Kraft seiner Auferstehung selbst ist, der im Christenmenschen
lebt und wirkt (vgl. Joh 2,20).

Dies ist auch der tiefste Sinn der einzigartigen Verwandlung, die in der Eucharis-
tiefeier geschieht: Indem der Christ sich vom Leib und Blut Christi nihren lisst,
macht er mit seinen geistlichen Sinnesorganen die Erfahrung des gottlichen
Lebens, das in ihn einstrémt und ihn selbst zusammen mit den anderen Teilneh-
mern der liturgischen Versammlung verwandelt in den Leib und das Blut des
Herrn. Nun ist es kein Zufall, dass in der grofsen christlichen Tradition ,Opfer des
Lobes“13 keine der erstrangigen Bezeichnungen fiir das Sakrament der Eucharis-
tie ist. Eine Spur davon aber gibt es auch im Kanon der rémischen Messe:
»Gedenke, Herr, aller Umstehenden [...] Fiir sie bringen wir dieses Lobopfer [hoc
sacrificium laudis] dar, und sie selbst opfern es dir fiir sich und alle die Thrigen.“ In
der Eucharistiefeier ldsst die Kirche durch das Gedenken an die Geste, mit der
Jesus Christus in seinem Leib und Blut den endgiiltigen Neuen Bund gestiftet hat,
ihren Lobpreis, ihre Danksagung fiir das ganze Leben des Gottessohnes zu Gott
aufsteigen. Sie muss allerdings den tiefsten Sinn der von Jesus in der Eucharistie
vollzogenen Handlung begreifen: Im letzten Abendmahl hat er nur in vollkomme-
ner Freiheit mit einem Akt, der wie ein deutlich sprechendes Resiimee der von
ihm sein ganzes Leben lang gelebten Liebe wirkt, jene Liebe zum Ausdruck
gebracht, dank der er sich auch bereit gefunden hat, sich einem ihm gewalttitig



zugefiigten Leiden zu unterwerfen und sich zu einem ungerechten und schmach-
vollen Tode verurteilen zu lassen. Um seinen Jiingern dies alles verstidndlich zu
machen, beauftragte er sie, ein letztes Abendmahl vorzubereiten, so wie die
Synoptiker es beschreiben, einen Pessach-Seder (vgl. Mk 14,12-31 par), nach dem
vierten Evangelium ein Mahl als Vermichtnis (Joh 13,17-26), in beiden Fallen
ein letztes Abendmahl, bei dem er mit Brot und Wein einen Ritus vollzogen hat,
bei dem er Worte sprach, die darauf zielten, den Sinn dieser Geste zu beleuchten.
Was dann in den ndchsten Stunden wirklich geschehen wiirde, die Verurteilung
Jesu zu Leiden und Tod, wird in einer prophetischen Symbolhandlung vorwegge-
nommen: Dieser Tod wird der letzte Akt eines Lebens sein, das hingegeben und
wie Brot gebrochen werden wird, das Blut sein wird, vergossen wie der Wein des
Trankopfers - als Gipfelpunkt eines von der Liebe zu Gott und den Menschen
gezeichneten Lebens ,bis zur Vollendung* (eis télos: Joh 13,1).

Dieses von Jesus dem Vater dargebrachte Lobopfer macht die Eucharistiefeier fiir
die Christen zum Lehrstiick, das ihnen zeigt, dass sie berufen sind aus ihrem
ganzen Leben einen Lobgesang fiir Gott zu machen. So geschieht, nach einem
anderen Mahnwort des Apostels, Nachfolge Christi: ,,Wandelt in der Liebe - wie
auch Christus euch geliebt und sich als Weihegabe [prosphordjund Opfer [thysia/
fiir uns hingegeben hat - Gott zum késtlichen Wohlgeruch.” (Eph 5,2)

Schlussbemerkungen

In seinen weit ausladenden Uberlegungen iiber das Neue des christlichen Opfer-
gedankens legt der Hebrderbrief Christus die folgenden Worte aus Psalm 40 in
den Mund (der hier zitiert wird nach der griechischen Ubersetzung der Septua-
ginta):

,Bei seinem Eintritt in die Welt spricht Christus: ,Schlacht- und Speiseopfer hast du
nicht gefordert, doch einen Leib hast du mir geschaffen; an Brand- und Siindopfern
hast du kein Gefallen. Da sagte ich: Ja, ich komme - so steht es iiber mich in der
Schriftrolle -, um deinen Willen, Gott, zu tun‘ [Ps 40,7-9 GJ. “ (Hebr 10,5-7)

Dann folgt der Kommentar:

JZundchst sagt er: ,Schlacht- und Speiseopfer, Brand- und Sihnopfer forderst du
nicht’, obgleich sie doch nach dem Gesetz dargebracht werden. Dann aber hat er
gesagt: ,Ja, ich komme, deinen Willen zu tun.’ So hebt Christus das erste [das
alttestamentliche Opfer] auf, um das zweite, neue in Kraft zu setzen. “(Hebr, 10,8-9)

Mit grofSer Kiihnheit, die er mit einem bemerkenswert tiefen Glaubensverstind-
nis verbindet, bemiiht sich der Autor dieses Textes, sich geradewegs hineinzu-
denken in das Denken Christi im Augenblick seiner Inkarnation. Und so begreift
er das wesentlich Neue des christlichen Opfers: als das freie Anerbieten des
eigenen, von Gott als Geschenk empfangenen Leibes, das heift seiner ganzen
Person. Dies bedeutet, Gottes Willen zu tun: Gott will keine anderen Opfer, und
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Thema: Die
Ambivalenz
des Opfers

Jesus hat uns dies mit seiner ganzen in Liebe dahingegebenen Existenz ein fiir
allemal lehren wollen. Dank des Lebens, des Todes und der Auferstehung Jesu
also ,sind wir durch die Opfergabe [prosphora] des Leibes Jesu Christi ein fiir
allemal geheiligt* (Hebr 10,10).
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