" Christen und Marxisten miteinander ins Gesprich;
 Gesprichsthema ist dabei die «absolute Zukunft».
~ Vorliegende Nummer gibt iiber diesen Dialog eine
 dokumentarische Ubersicht (G. Sauter).

, " Zum SchluB versucht D.Flanagan die christ-
~ lichen eschatologischen Erwartungen der Kirche
~in der Gestalt Mariens zu profilieren, der Mutter

Beitrige
Augustin George
Das Gericht Gottes

Interpretationsversuch zu einem
eschatologischen Thema

~ Vom Alten zum Neuen Testament ist das Volk
~ Gottes stindig der Zukunft zugewandt. Das ist
© einer der Ziige, die es von den Vélkern seiner Um-
 welt unterscheiden. Jene leben in einer geschlosse-
~ nen Welt, die dem immer wiederkehrenden Neu-
 beginn der Naturzyklen unterworfen ist; Israel da-
 gegen ist stindig auf das kommende Heil hin aus-
. gerichtet. Die Gewibhr fiir sein Kommen findet es
in Gottes Titigwerden in seiner Vergangenheit: in
~ der heiligen Geschichte.
~ Von Epoche zu Epoche verkiinden ihm seine
~ Propheten dieses Heil, das beim nahe bevorstehen-
den Ende der gegenwirtigen Epoche eintreten
- wird (daher kann man ihre Weissagungen auch als
- «eschatologisch» bezeichnen).! Sie stellen dieses
" Kommen des Heiles auf verschiedene Weise dar:
j einmal als Tag Jahwes oder Tag des Gerichtes,
¥ ein andermal als Ankunft des Messias, Reich Got-
j tes, neues Jerusalem, Auferstehung... Zur Be-
5 schreibung dieser Ereignisse, die stets iiber die
i gegenwirtige Situation hinausreichen, nehmen sie
;| ihre Bilder aus den géttlichen Wundertaten der
% Vergangenheit, der heiligen Geschichte, aus der
~ mythischen Kosmologie ihrer Umwelt und aus
“ ihrer Etfahrung der Gottesbegegnung.
? Um diese geheimnisvollen und verschieden-
. artigen Ausblicke zu deuten, mufl man die Her-
% kunft der in ihnen verwendeten Bilder erkennen.
~ Noch wichtiger ist es, von Anfang an die grund-
 legende Absicht des Propheten zu erkennen, det
 sie verwendet. Seine eigene Situation und der
Gesamtzusammenhang seiner Botschaft gestatten
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Jesu, in der wie in einem 7koon das christologische
Dogma vom Eschaton eine exemplarisch-kirch-
liche Form bekommt: Matia als Bild der kommen-
den Kirche.
EDWARD SCHILLEBEECKX
BONIFAC WILLEMS

Ubersetzt von Dr. Heintich A, Mertens

zu begreifen, wie er das eschatologische Ereignis
sieht, welches fiir ihn die konkreten Krifte, Fot-
derungen und VerheiBungen sind.

Der beschrinkte Rahmen dieses Artikels macht
den Versuch, alle eschatologischen Motive zu in-
terpretieren, von vornherein unmdglich. Wir be-
schrinken uns an dieser Stelle also auf die Frage
nach der Bedeutung, welche die Propheten und
nach ihnen Jesus ihren Ankiindigungen des Ge-
richtes Gottes gaben.

I. ALTES TESTAMENT

Das Thema vom Gericht Gottes tritt bei allen
Propheten unter den verschiedensten Formen auf.
Eine der klassischsten davon ist die des Tages
Jahwes. Wit werden im folgenden diese Ankiindi-
gungen untersuchen und anschlieBend die Dar-
stellung des Gerichtes Gottes in der Apolkalypse
Daniels, weil dieses Buch die letzte Endform der
Uberlegungen des Alten Testamentes tiber dieses
Thema bildet.

1. Die Ankiindignngen des Tages Jahwes?

Die ilteste biblische Weissagung iiber den Tag
Jahwes ist die aus Amos 5,18-20, im 8. Jahrhun-
dert, also in den letzten Tagen der Bliite des Nord-
reiches.

Sie zeigt, daB das Volk zur damaligen Zeit die-
sen Tag erwartet als einen Tag des « Lichtes», des
Gliickes und der Bliite — zweifellos nach dem Vot-
bild des «Midianstages», an dem Jahwe Gideon
den Sieg gegeben hatte (vgl. Is 9.3), oder «jenes
‘Tages, an dem Jahwe die Amoriter bei Gibeon in
die Hinde der Sohne Israels gegeben hatte» (Jos
10, 12-14). Diese volkstiimliche Form der Erwar-
tung zeigt eine Entstellung des Bundesbegtiffes:
eine schr irdische Konzeption, bei der der Buand
mit Gott zu einer zeitlich-weltlichen Sicherheit
ohne tiefere Glaubensverpflichtung wird.

Amos wendet sich gegen diese eigenniitzige
Religion. Er verkiindet den Tag Jahwes als einen
Tag der «Finsternis» und macht ihn damit zu einer
unerbittlichen Katastrophe. Das Bild ist nicht ganz
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deutlich, aber der Rest der Botschaft des Prophe-
ten hilft, seine Bedeutung zu erfassen. Durch alle
seine Weissagungen hindurch verkiindet er das
Gericht Gottes iiber die Siinden seines Volkes und
der Heiden seiner Umwelt (1—2), sowie die drohen-
de Bestrafung. Bestehen wird sie in einem Einfall
feindlicher Heere (3,11; 6,14), einem Zusammen-
bruch (2,14-16), Zerstorung (3,14-15), einem
Blutbad (5,16-17; 6,9-10; 7.17; 8,3,10; 9,1—4),
einer Verschleppung ins Exil (4,2-3; 5,5,11,26—
27; 6,7; 7,17); und bei all diesen Unheilsereignis-
sen wird nur ein verschwindend kleiner «Rest»
aufgespart (3,125 5,153 9,8). Amos denkt natiirlich
an einen Einfall der Streitkrifte Assurs (6,14; 5,
27), das zu dieser Zeit auf dem besten Wege ist,
sich zur Vormacht des ganzen Vorderen Orients
aufzuschwingen (6,2): Gottes Gericht vollzieht
sich in der Geschichte.

Der Prophet bleibt nicht bei einer Beschreibung
dieses Schreckenstages stehen, sondern verkiindet
vielmehr seinen Sinn und seine Bedeutung. Er
weist darauf hin, daB die Ursache dieser Katastro-
phe die vielfache Untreue zum Bund ist: die Un-
gerechtigkeit der GroBen, die in Luxus leben (3,
10-12, 15; 4,1—3; 6,1~7, 8—11) und die Armen un-
terdriicken (2,6-7; 4,1; §,I,10-13; 8,4~7), der
eigenniitzige und abergliubische Kult in den Hei-
ligtiimern (4,4—5; 5,5,21—25). Dem eigenniitzigen
Verstindnis des Bundes gegeniiber verkiindet er,
daB der Bund eine Forderung, eine Verpflichtung
bedeutet (3,1-2; 9,7-8).

Fiir ihn bedeutet das schreckliche Zukunftsge-
milde im wesentlichen einen Ruf zur Bekehrung;
zur Gerechtigkeit fiir den Armen; zu einem Kult,
welcher der GroBe Jahwes gerecht wird (5,4-6,
1415, 23,25). Seine Ankiindigung des Tages Jah-
wes zielt nicht so schr darauf ab, zukiinftige Ereig-
nisse zu beschreiben, sondern zum gegenwirtigen
Zeitpunkt die Bundestreue zu erneuern.

Die weiteren Ankiindigungen des Tages Jahwes
bei den spiteren Propheten haben eine ganz dhn-
liche Bedeutung. Nur kurze Zeit nach Amos be-
tont —im Reich Juda —Isaias (z,9-21) den transzen-
denten Charakter der Manifestation Jahwes; aber
seine iibrigen Weissagungen bezeichnen ganz
deutlich Assur als GeiBel des gottlichen Zornes
(7,18,20; 8,17; 10,5). Auch ihm kommt es sehr
darauf an, die Siinden zu geiBeln: gleich Amos
die Verschwendung der GroBen (2,7,12-16; 3,
16-24; 5,8,~14,22) und die Unterdriickung der
Armen (1,17,23; 3,1-15; §,7-23; 10,1-2 29,21);
vor allem aber die Oberflichlichkeit der religiosen
Auffassungen (29,13), den mangelnden Glauben

(5,18-19; 6,9-10; 7,13; 19,0-12; 28,011, 14,22;
30,8-10,15), der sich im Vertrauen der Politiker
auf ihre Ristung (2,7; 22,8-11; 30,15) und ihre
Biindnissysteme (z,22; 28,15; 30,1—7; 3I,1-3)
duBert. Im Unterschied zu Amos gibt Isaias der
Hoffnung einen groBeren Raum, indem er nach-
driicklich von dem «Rest» spricht (7,3; 8,18; 37,
31-32), dem er als charakteristische Attribute Hei-
ligkeit (4, 3), Glaubigkeit (10, 20—-21) und Gerech-
tigkeit (28, 5-6) beilegt, und indem er das Kommen
des Messias ankiindigt (1,1-9; 9,1-6). Doch auch
fiir ihn ist die Ankiindigung des Tages Jahwes zu-
nichst und zuerst ein Aufruf zur Bekehrung in
Glaube und Gerechtigkeit.

Im 7.Jahrhundert entwirft in Juda Sophonias
(1,14~18) ein eindrucksvolles Bild vom Tage Jah-
wes in der Form einer militdrischen Katastrophe
zur Strafe fiir den unter der Regierung Manasses
und Amons iiberhandnehmenden Goétzendienst.
Auch er hat die Hoffnung auf das Heil eines Restes,
den er als demiitiges und bescheidenes Volk cha-
rakterisiert (3, 11-13), und er fordert die Geringen
dieser Erde auf, nach Gerechtigkeit und Demut zu
streben, um am Tage des Zornes Jahwes verschont
zu werden (2, 3).

Zu Beginn des 6. Jahrhunderts verkiindet Eze-
chiel mehrmals den Tag Jahwes (7,103 13,5; 39,3).
Thm schwebt dabei eine babylonische Invasion vor.
Er stellt sie auf verschiedene Weise dar: auf der
einen Seite anschaulich realistisch (17,12-21; 21,
23—32), auf der anderen in symbolischen Ereig-
nissen (4; 5 ; 12), in der Form von Gleichnissen (16,
35—43; 22,18-22; 23,25—30, 32—34; 24,3—14) und
in Engelsvisionen (8-11). Als Priester, der leiden-
schaftlich fiir das Gesetz streitet, deutet er diese
Strafe als Vergeltung fiir den Gotzendienst (6; 8;
16; 20; 22; 23), die stindige Schindung des Sabbat
(20,13,16,21,24; 22,8,26; 23,38), fur die Gewalt-
titigkeit (7,23;8,17; 11,63 22,7,29; 33, 25), fiir den
Ehebruch (22,11; 33,26). Um der Gerechtigkeit
Gottes bei dieser Bestrafung keinen Abbruch zu
tun, legt er besonderen Nachdruck auf die indi-
viduelle Vergeltung und das Heil der Gerechten
(9,4-6; 14,12—20; 18;33,10-20) sowie auf die Be-
kehrung des tibrighleibenden Restes (6,8-10; 12,
16; 20,37); und fiir die Zeit nach der Prifung be-
schreibt er ausfithrlich die Wiederherstellung des
Kultes Israels (40—48).

Die Weissagung tiber den Tag Jahwes gegen
Babylon in Isaias 13 stammt zweifellos aus dem 6.
Jahrhundert. Der Prophet weissagt den Untergang
der tyrannischen Stadt unter dem Ansturm feind-
licher Heere (13,2-6,15,16), die er schlieBlich als



 die der Meder identifiziert (13, 17). Doch figt er in
 dieses Bild vom Gericht Gottes kosmische Ziige
*ein (13,10,13), die in den folgenden Weissagungen
" noch lange Zeit eine groBe Rolle spiclen werden
N (Is 34,4; Agg 2,6, 21; Joél 2,105 3,3-4; 4,15;1s 24,
" 21-23; Mk 13, 24-25). Diese bringen zweifellos den
- Zusammenhang zwischen dem Geschick des Men-
" schen und dem Zustand des Kosmos zum Aus-
~ druck, wie er im biblischen Denken immer wieder
¥ sichtbar wird (von Gen 3,17-18 bis Rém 8, 19-23);
doch hier haben diese Ziuge eine bestimmtere Be-
 deutung: Wenn der Prophet weissagt, die Sterne,
die Sonne und der Mond wiirden sich verfinstern,
' denkt er nicht an das Ende der gegenwiirtigen kos-
" mischen Ordnung, die weiterbestehen bleibt, auch
 wenn die Stadt verwiistet ist (13,19—22); er will
 vielmehr den Sieg Jahwes iiber die babylonischen
= Gestirnsgottheiten andeuten (wie in Ez 32,7-8 die
 Bestrafung Agyptens dargestellt ist durch die Ver-
dunkelung der in diesem Lande gottlich verehrten
* Sonne). Seine prophetische Aussage «meint» un-
- mittelbar den Triumph des Schopfer-Gottes iiber
die heidnischen Naturgottheiten.
k Das Buch des Propheten Joél, das man auf die
 Zeit um 400 vetlegen kann, ist von Anfang bis
,' Ende der Verkiindigung des Tages Jahwes gewid-
et (1,15; 2,1,11; 3,4; 4,14). Er unterscheidet
~ zwei Erscheinungsformen dieses Tages.? Die erste
' ist der Einbruch eines Heuschreckenschwarmes
" (1-2), der bereits stattgefunden hat und den er aus
~ eigener Anschauung beschreibt (1,4, 10-12, 16-20),
~ dabeimischteraber traditionelle Ziige militirischer
~ und kosmischer Vorginge in die Gerichtsdarstel-
~ lung ein (1,63 2,2-11). Aus der Darstellung dieses
 Unbheils leitet er einen Aufruf zur Bekehrung ab
(2,12-17) und verhei3t dem Volk, wenn es bereut,
 das Ende der Geilel (2, 18—27). Der zweite Teil des
 Buches (2—4) beschreibt unter den gleichen Bildern
~ (3,4; 4,15) das Gericht Jahwes iiber alle Volker,
- die sein Volk unterdriickt haben. Sie kiindigt die
~ AusgieBung des Geistes iiber seine Getreuen (3,
" 1-2), das Uberleben eines Restes in Jerusalem (3, 5)
 in einem paradiesihnlichen Rahmen an (4, 18). Der
 erste Tag Jahwes erscheint als Vorbereitung und
~ Unterpfand fiir den zweiten, der das Heil des Vol-
kes bringen wird.+
3 So erscheint in der ganzen prophetischen Tra-
 dition der Tag Jahwes als Eingreifen Gottes in die
- Geschichte zur Ausitbung seines Gerichtes iiber
 sein Volk und die anderen Vélker. Aufgrund seines
 Bundes, seiner VerheiBung und seiner Gerechtig-
* keit wird er das Recht wiederherstellen, indem er
 die Ungetreuen bestraft und den gerechten Rest
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rettet (der immer bei den Propheten des Tages
Jahwes erwiahnt ist).

In ihren Darstellungen, die sie von diesem Er-
eignis geben, lassen die Propheten hiufig durch-
blicken, daB sie seine Verwirklichung in einer
historischen Katastrophe sehen (Einbruch feind-
licher Heere, Natutkatastrophen). Bisweilen ver-
binden sie damit Bilder von kosmischen Ereig-
nissen (Finsternis, drohende Wolken, Erl6schen
der Sterne) und geben ihnen eine mehr literarische
als materielle Bedeutung. Sie werden am Ende die
konventionellen Ziige des Gerichtsthemas.

Das wesentliche aber ist fiir alle Propheten die
Verkiindung der Herrschaft Gottes tiber die Ge-
schichte, ihre bevorstehende Kundgebung, welche
die Bekehrung derer erfordert, die zu dem tiberle-
benden Rest gehoren und des Heiles, das Gott sei-
nen Getreuen verheiBt, teilhaftig werden mochten.

2. Das Gericht in der Apokalypse Daniels

Das Buch Daniel bildet die letzte und zugleich die
vollstindigste aller Gerichtsweissagungen im Al-
ten Testament. Wegen der Neuheit seiner Form
(es leitet in der Bibel das Genus der Apokalypsen
ein) und wegen seines Einflusses auf Jesus selbst,
verdient es, besonders untersucht zu werden.

Es bictet mehrere Darstellungen vom Ende der
Zeiten, zum Teil in Bildern (2: der Traum von der
Statue; 7: das Gesicht vom Menschensohn), zum
Teil ohne Bilder am Ende einer langen «histo-
rischen» Vision (10-12). ‘

Wenn wir seine Bilder interpretieren wollen, ist
es, methodisch gesehen, ratsam, mit einer Unter-
suchung der letztgenannten Vision zu beginnen,
da sie zeitgeschichtlich identifizierbare Fakten ent-
hilt. Sie berichtet zunichst in der Form einer Vor-
hersage die Geschichte der heidnischen Herren
Palistinas seit dem Exil: der Petser (11,2-4), der
Nachfolger Alexanders in den Reichen von Agyp-
ten und Sytien (11, 5—20), vor allem Antiochus’IV.,
der von 175—164 iiber Syrien herrschte (11,21-45).
Sein Krieg mit Ptolemius Philometor (11,25-29),
das Eingreifen der Rémer (11, 30), die Ubergriffe
des Antiochus gegen den Tempel und seine Ver-
folgung der Juden werden mit groBer Genauigkeit
berichtet (11, 31-39). Wo aber die Vision das Ende
des gottlosen Konigs beschreibt, weicht sie in ih-
rem Bericht von den historisch bekannten Tat-
sachen ab (11,40-45). Sie verkniipft es mit den
transzendenten Endereignissen: der groBen Triib-
sal und dem Eingreifen Michaels, des Fuhrers der
Himmelsheere (12,1), der Auferstehung vieler
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Toter zum ewigen Leben oder zum ewigen
Schrecken (12,2-3).

In dieser Weissagung erscheint zugleich zum
erstenmal in Israel eine sichere Aussage uber die
Auferstehung der Toten. (Is 26,19 ist zu kurz und
zu sehr bildlich, als dafl man es in zuverlissiger
Weise in diesem Sinne interpretieren konnte.) Sie
stellt diese Auferstehung als Einleitung des Ge-
richtes dar, das der Verfolgung des Antiochus ein
Ende macht: Die Vetfolger und Abtriinnigen
(11,32,39) werden der ewigen Strafe zugefiihrt, die
Gldubigen und vor allem die Martyrer, die Lehrer
der Gerechtigkeit (11,33, 35), werden auferweckt,
um das ewige Leben zu erhalten. So erscheint die
Auferstehung als das Mittel, Jahwes Gericht an
seinem Tag bis auf die Toten auszudehnen. Seine
kurze Ankiindigung liBt natiirlich viele Einzel-
punkte im ungewissen. So sagt sie zum Beispiel
nicht, ob diese Auferstehung alle Menschen betrifft.
Sie deutet nur mit einem Wort, ohne nihere Be-
schreibung, das Gericht, die Bestrafung und die
Belohnung an. Worauf es Daniel ankommt, ist die
Feststellung des Triumphes Gottes am Ende der
Verfolgung und die Transzendenz seines Gerichtes,
das die Menschen bis iiber den Tod hinaus erreicht.

Die Vision der vier Tiere und des Measchen-
sohnes (7) zeigt eine ganz dhnliche Darstellung,
jedoch in symbolischer Form; ihre Interpretation
wird durch auftretende Engel gegeben (11, 16-27).
Die vier Tiere sind heidnische Reiche (11,17, 24),
ganz offenbar die, deren Druck auf Israel lastet
seit Nabuchodonosor (vgl. die Parallelvision zu
der Vision von der Statue in 2,31—43). Das vierte
ist das syrische Reich, reprisentiert durch Antio-
chus IV., den Verfolger schlechthin (8,19-25;
vgl. 11,21-45). Wie in Dan 11,45 und 12,1 Wird
er niedergeworfen durch ein Eingreifen Gottes,
welches das Endgericht darstellt (8.9-11,22,26).
Das Heil wird beschrieben als Ubergabe der Macht
iiber alle Volker der Welt an den Menschensohn
(9,13-14). Der Titel dieser Personlichkeit zeigt,
daB er der Mensch schlechthin ist: die wahte
Menschheit, im Gegensatz zu den durch die viet
Ungeheuer dargestellten heidnischen Reichen.
Dreimal erklirt Daniel, daB er «das Volk der Hei-
ligen des Allerhéchsten» darstellt (7,18,22,27).
Nachdem es die Verfolgung etlitten hat, erhilt es
farimmer die Herrschaft iiber alle Volker der Erde.
Die Auferstehung wird nicht erwihnt, doch weil
die Heiligen zunichst von der Verfolgung befreit
worden sind, scheint es, als sei sie vorausgesetzt.

Die Gerichtsdarstellung bei Daniel verlingert
und ibertrifft alle Ankiindigungen des Tages Jah-

wes bei den fritheren Propheten. Wie bei ihnen, so
findet sie auch bei ihm in der Geschichte statt. Doch
bezeichnet sie zugleich ihr Ende durch den Aus-
blick auf ein Gericht, das die Toten mitbetrifft und
somit in einer neuen Welt seinen Ort hat. Hier
wird die Eschatologie transzendent.

3. Die Bedeutung des Gerichtes im Alten Testament

Selbst in dem engen Rahmen unserer vorausgehen-
den Untersuchung kann man deutlich die Ver-
schiedenheit der eschatologischen Vorstellungen
des Alten Testamentes erkennen. Diese Verschie-
denheit rithrt von der Personlichkeit der einzelnen
Propheten, der Verschiedenheit ihrer Themen-
stellung und ihrer literarischen Genera und dem
steten Fortschreiten der Offenbarung her (vom
historischen Gericht des Amos und des Isaias zum
transzendenten Gericht Daniels).

AuBerst interessant ist es, daB sich unter dieser
Verschiedenheit der Darstellungsformen eine gro-
Be Bestindigkeit des eigentlichen eschatologischen
Denkens greifen liBt:

— Die Niichternheit der Zukunftsbilder, die immer
in einigen kurzen symbolischen Strichen gemalt
sind, als sollte dadurch das Geheimnis des kom-
menden Eingreifens Gottes gewahrt werden.

— Die GewiBheit, dafi dieses Eingteifen zur Wie-
derherstellung der Gerechtigkeit und Gewahrung
des Heiles nah ist.

— Diese GewilBheit griindet sich auf die heilige
Geschichte Israels, auf die Auserwihlung, den
Bund und die VerheiBung, wie sie durch das wie-
derholte Eingreifen Gottes in der bisherigen Ge-
schichte seines Volkes bereits verbiirgt sind.

— Diese Ankiindigungen des Kommenden gehen
immer darauf hinaus, Glauben, Bekehrung und
Hoflnung zu wecken. Heute gilt es sich Gott zu-
zuwenden, und die eschatologischen Weissagun-
gen zielen zunichst darauf ab, die Dringlichkeit
dieses Entscheidungsschrittes klarzumachen. Das
unmittelbare Bevorstehen, das fiir alle die voraus-
gesagten Ereignisse charakteristisch ist, wird von
dieser Dringlichkeit bestimmt. Israel hat das sehr
wohl begriffen, denn obgleich das tatsichliche Ein-
treten dieses Tages immer wieder aufgeschoben
wurde, hat es seine Erwartungen und seine Hoff-
nung niemals in Frage gestellt.

II. DIE BOTSCHAFT JESU

Jesus hat die meisten dieser eschatologischen The-
men des Alten Testamentes und des Judentums
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" verwendet. Wenn wir sie nach unseren logischen
- Schemata ordnen, kénnen wir folgende Elemente
- aufzihlen: die groBe Bedringnis, die Auferste-
- hung, das Kommen des Menschensohnes, das
. Gericht, das ewige Feuer und das ewige Leben,
~ das Reich Gottes... In der Fortfithrung der bis-
. herigen Untersuchung beschrinken wir uns hier
~ auf eine Betrachtung der verschiedenen Gerichts-
 ankiindigungen und danach des groBen Gemildes

der eschatologischen Rede.

1. Die Gerichtsankiindigungen

Diese Ankiindigungen, die in der Predigt Jesu
einen betrichtlichen Raum einnehmen, zeigen
sich unter ganz verschiedenen Formen: der Form
einfacher Aussagen iiber das Utrteil an Einzelmen-

" schen (Mt 7,2,22-23;12,36; 23,33) oder an ganzen

Gemeinschaften (Mt 11,21-24; 12,39—42; 23,34~
36, 37-39; Lk 19,42—44), der Form von Ankiin-
digungen der Verurteilung (Mt 5,22; 10,15,33;
Mk 12,40) oder der Belohnung (Mt 6,4,6,18; 10,
32; Lk 14,14), von Gleichnissen, die ihre Bilder
verschiedenen menschlichen Verrichtungen ent-
lehnen: Gerichtsverhandlungen (Mt 5,25-26;
Lk 18,1-8), der Regelung von Rechnungen (Mt
18,22-35; 25,14-30; Lk 16,1—9), dert Lohnzah-
lung an Arbeiter (Mt 20,1-16), der Einbringung
der Ernte (Mt 13,24-30,36-43) und dem Einho-
len von Fischernetzen (Mt 13,47-50)...

Jesus gibt keine ins einzelne gehende Darstel-
lung von diesem Gericht, auBler in Mt 25,31—46.
Dieser Text hat jedoch in der literarischen Tradi-
tion eine Bearbeitung erfahren, wie mehrere An-
zeichen bestitigen: Die Zentralperson wird dort
einmal Menschensohn (25,31), ein andermal der
Konig genannt (25,34,40); das Gericht betrifft
alle Vélker der Welt (25, 32), das heiBit: die Heiden;
doch die Erwihnung der Pflichten den «gering-

- sten unter meinen Briiddern» gegeniiber (25, 40,45)
. legt den Gedanken nahe, daB dieser Text auf die

Darstellung eines Gerichtes tiber die Glieder der
Kirche angewandt worden ist (vgl. Mt 12,46-50;
28, 10). Eine Anzahl Autoren hat angenommen,

- Matthius habe die Szene unter Verwendung ver-

schiedener Herrenworte komponiert.s Das wire

zwar im Grunde nicht unméglich, doch diirfte es

~ recht gewagt sein, genau zwischen urspriinglichen
- Elementen und spiteren Beifiigungen unterschei-
~ den zu wollen. Immerhin finden die Hauptziige

dieser Szene, namentlich die eschatologischen

~ Elemente, Parallelen in den sichersten Logien Jesu
& und kénnen daher als authentische Ausdriicke sei-

nes Denkens betrachtet werden. So kénnen in der
Matthdusdarstellung sehr wohl in den Evangelien
verstreute Elemente neu zusammengefalit sein.

Am Ende 6ffnet sich die Szene zum Kommen des
Menschensohnes in Herrlichkeit (25,31). In den
Ankiindigungen des Endgerichtes hat Jesus sich
mehrfach diesen Zug aus Dan 7,13-14 beigelegt
(Mk 8,38; 13,26; 14,62 und Parallelstellen; Mt
10,233 16,28; 19,28; Lk 12,8; 17,22—30; 18,8).
An dieser Stelle stellt er sich als Richter vor, wih-
rend er in Mt 10, 32—33 und Mk 8, 39 eher als Zeuge
vor dem Richterstuhl Gottes auftritt. Doch auch
hier tut er nichts anderes, als den Richterspruch
seines Vaters auszufiihren (25,34,41). Die Engel,
die ithn umgeben, sind wie in mehreren Logia
(Mk 8,38; 13,27 und Parallelstellen; Mt 13,39,41,
49; Lk 12,8~9) und in Dan 7,10,16 Gehilfen und
Zuschauer des Gerichtes.

Die Versammlung aller Vélker zum Gericht
(25, 32) entspricht den universalistischen Perspek-
tiven Jesu (Mt 8,11-12; 10,18; 28,19; Mk 13,10).
Die Scheidung zwischen den Gesegneten und den
Verfluchten ist das Grundthema der eschatolo-
gischen Gerichtstradition. Jesus hat wiederholt
darauf zuriickgegriffen in den Gleichnissen vom
Unkraut zwischen dem Weizen und den Fischen im
Netz (Mt 13,24-30, 47-50), den Jungfrauen und
den Talenten (Mt 25,1-30), in der Ankiindigung
des Kommens der Heiden (Mt 8,11-12), in den
Anweisungen an seine Jiinger bei der ersten Aus-
sendung (Lk 10,9.11) und in seinen Ermahnungen,
fiir ihn Zeugnis zu geben (Mt 10, 32-33).

Der otiginellste Zug der Datstellung ist die Mo-
tivierung fiir die Scheidung der beiden Gruppen.
In seinen anderen Gerichtsankiindigungen be-
zieht Jesus das Utrteil auf den Glauben an seine
Sendung (Mt 10,15; 11,20-24; 12,4142} 23,37~
39), das Zeugnis, das man fir ihn gibt (Mt 10,32—
333 Mk 13,13); auch die briiderliche Liebe wird
erwihnt (Mt 5,21-22; 6,4,14-15; 7,1-2; 18,35;
Lk 14, 14). Das vollig Neue an dieser Stelle ist, daB3
die titige Liebe zu den «geringsten unter meinen
Briidern» als Liebe zu Jesus selbst interpretiert ist.
Soll diese Motivierung eine Rechtfertigung dutrch
die Werke besagen? Gegen eine solche Interpre-
tation ist zunichst einzuwenden, daB Jesu Lehr-
unterweisung niemals systematisch ist. Wenn er
hier auf die Bedeutung der schenkenden Liebe
hinweist, so nimmt er damit nicht das geringste von
seinem stindigen Aufruf fort, an das Evangelium
zu glauben. Festzustellen ist jedoch vor allem, da3
diese schenkende Liebe als Jesus selbst in der Per-
son seiner Briider erwiesener Dienst definiert ist:
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Sie ist vom Glauben erhelltes Handeln und keine
reine Menschenliebe.® Der auffallendste neue Zug
ist der Unterschied zu dem Utteilsmotiv im Alten
Testament: Dott wird der Mensch immer nach
seinem Verhalten Gott gegeniiber, nach seiner
Gerechtigkeit, nach seiner Treue zum Bund und
zum Gesetz, das seine Forderungen konkret for-
muliert, gerichtet; hier wird der Mensch aufgrund
seiner Haltung Jesus gegeniiber gerichtet. Dieser
ist der Priifstein fiir das Urteil, der Stein, an dem
der Ungliubige zerschellt und mit dem der Gliu-
bige sich in das Gebiude Gottes einfiigt (Lk 20, 17—
18;vgl. 2,34).

Die Folgen des Gerichtes sind in einigen dem
Judentum vertrauten und im Evangelium geliufi-
gen Wendungen ausgesprochen. Fir die Verfluch-
ten ist es die ewige Strafe (25,46; vgl. Dan 12,2),
das ewige Feuer (25,41; vgl. Mt 18,8; Mk 9,43,
48); fiir die Gesegneten ist es das Reich (25, 34...),
das ewige Leben (25,463 vgl. Dan 12,2; Mk 10,30).

“Als Ganzes betrachtet vollendet diese Darstel-
lung die alttestamentliche Offenbarung iiber das
Gericht. Sie greift ihre wesentlichen Themen auf:
Gottes Eingreifen, das seinen Plan der Gerechtig-
keit und Gnade verwirklicht; die endgiiltige Er-
richtung des Volkes, das Leben und Heil erlangt.
Schon das Alte Testament hatte etwas von dem
universalen Charakter des Gerichtes iiber die Vol-
ker am Tage Jahwes geahnt; und Daniel hatte die
Perspektive eines anderen, ewigen Lebens eroff-
net. Das spezifisch Neue bei Jesus ist, dali er sich
selbst in das Zentrum des Gerichtes stellt als den-
jenigen, den der Mensch annehmen muf3, um den
Willen Gottes zu erfillen. Dadurch gelangt das
traditionelle Thema zur héchsten und letzten Fiille.

2. Dig eschatologische Rede (ME 13, 5—27 and
Parallelstellen)

Diese Rede in ihrer heutigen Gestalt ist das Ergeb-
nis einer bedeutenden literarischen Beatrbeitung.
Das geht aus den Unterschieden zwischen den drei
Synoptikern hervor, sowie daraus, dal mehrere
ihrer Elemente in Mt 10,17—22 und Lk 17,22-37
wiederzufinden sind. Verschiedene Kritiker haben
sogat den Standpunkt vertreten, die Zugehorig-
keit dieser Rede zum apokalyptischen Genus ver-
biete, sie Jesus selbst zuzuschreiben; man miisse sie
auf irgendeine judische oder judenchristliche Apo-
kalypse zuriickfithren.” Wir halten diese Annahme
fur wenig wahrscheinlich: einmal weil Jesus gern
die literarischen Genera seiner Zeitgenossen ver-
wendet, zum anderen weil er in seinen Logia hiu-

fig auf eschatologische Themen der Apokalypsen
zuriickgreift, ferner weil der Gedankengang dieser
Rede sehr gut zu dem seiner Botschaft paBt und
schlieilich vor allem weil diese Rede die Gbliche
Perspektive det Apokalypsen mit einer Originali-
tit abwandelt, in der man das Gepriige seines Den-
kens herausfihlt.

Wir wollen hier die allen drei Synoptikern ge-
meinsamen Elemente untersuchen, weil sie még-
licherweise bis in das Stadium der dltesten Tradi-
tion zuriickreichen. Doch werden wir den Ab-
schnitt Mk 13,9-13 samt den Parallelstellen aus-
klammern, weil er sich in Mt 10, 17—22 wiederfindet
und dort vermutlich besser in den Zusammenhang
hineinpaft. Diese Stelle kénnte nachtriglich in die
eschatologische Rede eingefiigt sein, um den fol-
genden Abschnitt zu etldutern (Mk 13,1420 und
Parallelstellen).

Der erste Abschnitt (Mk-13,5-8 und Parallel-
stellen) entwickelt die Zeichen des Endes, wie man
siein allen jidischen Apokalypsen findet (vor allem
inden Versen 7-8): Kriege, Kriegsgeriichte, Erdbe-
ben, Hungersnot. .. Doch wihrend diese Apokalyp-
sen darin ein Mittel suchen, um den Zeitpunkt des
Endes zu bestimmen, lehnt Jesus es ab, daraus ei-
nen genauen Zeitpunkt abzuleiten: «Das ist noch
nicht das Ende... Das ist erst der Anfang der We-
hen» (13,7-8). Er lehnt jeden Versuch ab, den
Zeitpunkt, den allein der Vater kennt, genauer zu
bestimmen (Mk 13,32).

Fiir Jesus ist das wahre Zeichen des Endes die
grofle Priifung des Volkes Gottes (Mk 13,14—20
und Parallelstellen). Er beschreibt sie mit zwei
Motiven aus Daniel: den Greueln der Verwiistung
(Dan 9,27; 11,31; 12,11), einem geheimnisvollen
Motiv, das zumindest fiir Markus an die Gestalt
des Antichristen gemahnt (vgl. 2 Thess 2, 3—4), und
die grofie Bedringnis (Dan 12, 1). Das ist fiir Jesus
aber auch das wahre Zeichen fiir das Kommen des
Heiles: weder die Kriege noch die anderen Zeichen
der klassischen Apokalypsen, sondern die letzte
Prifung des Volkes Gottes. Das ist ein ihm beson-
ders naheliegender Gedanke: Wie er selbst, so
konnen auch seine Jiinger nur dann an der Herr-
lichkeit teilnehmen, wenn sie an dem Kelch seines
Leidens teilnehmen (Mk 10, 38), wenn sieihr Kreuz
aufnehmen und ithm folgen (Mk 8,34-35), wenn
sie dem Hal3 der Welt standhalten (Mt 10, 17-39).

Das Heil ist das Kommen des Menschensohnes
(Mk 13,2427 und Parallelstellen). Es wird erof-
net durch die traditionellen Zeichen am Himmel,
die wir aus den Gerichtsdarstellungen im Alten
Testament kennen (die Markusverse 24—25 greifen
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~ Is 13,10 und 34,4 auf). Die literarische Herkunft
- dieser Elemente zeigt, daB Jesus nicht die Absicht
hat, Unterweisungen {iber die kosmische Seite
* des Gerichtsgeschehens zu geben. Fiir ihn ist das
Wesentliche sein Kommen in Herrlichkeit (13, 26),
das er in den Worten und Begriffen aus Dan 7, 13—
14 (aramiischer Text) beschreibt. Wenn et so hiu-
fig diesen Text auf sich anwendet, wie wir oben
sahen, dann um seine Herrlichkeit anzukiindigen,
die auf die Niedrigkeit seiner gegenwirtigen Situa-
tion folgen wird; dann aber auch, um damit zu
sagen, daB et sich als der Reprisentant des «Volkes
der Heiligen», des ganzen Volkes Gottes, versteht,
dal er der ist, der das Heil aller Menschen gewihrt.

Er beschreibt seine Rolle am Jingsten Tag in
einem einzigen Zug: Er wird die Auserwihlten
sammeln (13,27). Esistauffallend, daB er hier nichts
iiber die Auferstehung, das Gericht, das Gliick der
Gerechten und die Bestrafung der Ubeltiter sagt,
also iiber Themen, die sonst in seiner Botschaft
ganz geliufig sind. Eine Apokalypse im klassischen
Sinne hitte es sicher nicht versiumt, auf diese
Themen einzugehen. Die Erklirung fiir dieses
Schweigen diirfte in Jesu eigener und eigentiim-
licher Perspektive zu suchen sein. Er beriihrt im
iibrigen diese Themen alle. Doch wenn er an sein
Kommen in Herrlichkeit am Jungsten Tag denkt,
kommt es ihm vor allem darauf an, die Seinen zu
sammeln, ihnen das Heil zu geben und endgiiltig
das Reich seines Vaters zu errichten. Das ist fir ithn
das Ziel seiner ganzen Sendung.?

3. Das Gericht in den Augen Jesu

Zur Darstellung des Gerichtes verwendet Jesus
die Motive, die ihm die Tradition des Alten Testa-
mentes und des Judentums zur Verfiigung stellt:
die Auferstehung; das Kommen des Menschen-
sohnes; die Scheidung der Gerechten von den
Ubeltitern; das Feuer der Holle; das ewige Leben
imReich Gottes. ZugleichschlieBter aber auch eini-
ge traditionelle Bilder aus: die Lokalisierung des
Heiles in Sion (Is 54; Go; 2,1-5; Za 14,16-21); die
politische Herrschaft Israels iiber die anderen Vél-
ker (Is 6o,10-16; Dan 7,14, 27); die irdische Bliite
der Heilszeit (Os 2,23; Is 29,17; 32,15; Is 6o, 16—
17; Agg 2,7-8). Damit stellt er deutlich den wesen-
 haft religisen Charakter des Heiles heraus.

Er lehnt es ebenso ab, die eschatologischen Er-
eignisse zu beschreiben, wie das Datum ihres Ein-
 trittes zu bestimmen (13, 32) oder die Zahl der Aus-
. erwihltenanzugeben (Lk 13, 23-24). Doch wie alle
Propheten stellt er das Gericht als nahe bevorste-

hend dar. Heute noch gilt es sich zu entscheiden
und seiner Sendung gegeniiber Stellung zu neh-
men. Johannes gibt seinen Gedanken sehr gut
wieder, wenn et ihn sagen liBt, das Gericht voll-
ziehe sich in der Glaubensentscheidung (vgl. Jo

3,18-19; 5,24).

Der neueste Zug in seiner Botschaft ist die Er-
klirung, daBl das Gericht sich in seiner Person als
Menschensohn vollzieht.

Vom Alten bis zum Neuen Testament verkiindet
die Bibel, daB die Geschichte einen Sinn hat und
daB3 sie sich auf eine Begegnung mit Gott hinbe-
wegt, dessen Gericht am Ende das Volk der Heili-
gen vollenden wird. Die Bilder, die dieses Gericht
darstellen, wollen es nicht so sehr beschreiben,
sondern vielmehr die Menschen aufrufen, sich
zum Glauben zu bekehten. Dann werden sie in
Jesus Christus das herrliche und geheimnisvolle
Heil empfangen, das ihnen angeboten ist.

I Wit verwenden den Begriff «eschatologisch» im weiteren Sinne,
wie ihn die meisten Darstellungen der Theologie des Alten Testamen-
tes verwenden (das heiBt im Sinne von: was sich auf das Ende der ge-
genwirtigen Periode bezieht). Manche wollen diesen Begriff, dieses
Adjektiv den Weissagungen vorbehalten, die den Ubergang der ge-
genwirtigen Welt in eine neue Welt ankiinden (in den Apokalypsen).

2 Zum Thema des Tages Jahwe seien folgende Artikel empfoh-
len: A.Gelin, Jours de Yahvé et Jour de Yahvé: Lumiére et Vie 11
(1953) 40-52, und M.Delcor, Jour de Yahvé: Catholicisme VI
(1965) 1054-1058.

3 Vgl.J. Bourke, Le Jour de Yahvé dans Joél: RB 66 (1959) 5-31,
191-212.

4 Die tibrigen Erwihnungen des Tages Jahwes bei den Propheten
sind: Is 34,8, Abd 15 (der Tag der Rache an Edom) und Mal 3,23 (das
Kommen des Elias, um Israel vorzubereiten),

5 Vor allem J. A. T. Robinson, The Parable of the Sheeps and the
Goats: NTS II (1956) 225-237, abgedruckt in Twel N.T.Studies
(London 1962) 76-93.

6 Der Text bringt keine nidheren Angaben dariiber, wie diese
theologale Liebe fiir die Heiden méglich ist, die nichts vom Evange-
lium wissen. Das ist eins von den Argumenten der Kritiker, die den
Standpunkt vertreten, Matthius habe diesen Text im Gedanken an
die Kirche verfaBt. Doch vielleicht hat Jesus in der briiderlichen
Grofimut ein Verhalten erblickt, das zur Annahme seines eigenen
Mystetiums fithrte.

7 Verschiedene Hypothesen tiber den Ursprung der eschatologi-
schen Rede finden sich G.R.Beasley-Murray, Jesus and the Future
(London 1954). Zum gegenwirtigen Stand der Diskussion siche
J. Lambrecht, Die Redaktion der Markus-Apokalypse (Rom 1967).

8 Dieser Punkt ist hervorgehoben worden von E. Lohmeyer, Das
Evangelium des Markus (Géttingen '31954) 279, 285-286, und G.R.
Beasley-Murray, A Commentary on Mark Thirteen (London 1957)
90. Ubersetzt von Karlhermann Bergner
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