Michael Schneider

Die Mysterien des Lebens Jesu V:
Die Passion Jesu

(Radio Horeb: Palmsonntag 2010)

Auf vielfédltige Weise erweist sich die Liturgie der Heiligen Tage als eine Schule des Gebets und des
tieferen Eindringens in das Leben aus dem Glauben. Die Liturgie weist uns diesen Weg - wie immer
- nicht durch eine theoretische Unterweisung, sondern indem sie uns in den kommenden Tagen
Zeugen des Glaubens vor Augen stellt, damit wir von ihnen lernen, uns in das Mysterium des
Glaubens hineinzubegeben.

Die liturgischen Feste lassen uns namlich an den Geschehnissen des irdischen Lebens Christi in
groRerer Tiefe teilnehmen als nach Art rein historischer Ereignisse, denn wir sind nicht nur Zu-
schauer, sondern werden zu geisterfiillten Zeugen. Die liturgische Zeit (wie auch der liturgische
Raum) »wiederholt« die ganze gottliche Heilsokonomie und stellt sie in einem Augenblick (bzw. an
einem Ort) sakramental dar. Vom Ostertag aus nimmt die neue Auferstehungszeit das ganze Jahr
in Beschlag. Dieser Tag zieht unser zyklisches Jahr aus dem Todeskreis mit sich fort, wo die Wie-
derholung ein Gestandnis der Machtlosigkeit ist. Indem der Tag der Auferstehung der alten Zeit
begegnet, schenkt er der Zeit ihren sakramentalen Charakter. Fiir jene, die mit Christus auferstan-
den sind, wird das Jahr selbst »liturgisch«, vorausgesetzt, man versteht darunter nicht blo3 einen
Festkalender, sondern die Entfaltung des unermeRlichen Mysteriums Gottes, das sich den Rhyth-
men der Zeit einschwingt.

So sollen am Anfang der Heiligen Woche einige Mysterien aus der Passion unseres Herrn und
Erlésers vorgestellt werden, um an ihnen darzulegen, wie wir uns auf rechte Weise fiir die Feier der
Heiligen Tage bereiten konnen. Dabei wollen wir uns diesen Heiligen Tagen ndahern, wie wir es
schon in den vergangenen Radiosendungen getan haben, ndmlich auf dem Hintergrund jener Myste-
rien des Lebens Jesu, in denen das Mysterium Gottes aufleuchtet. In seinem Leben, das alle
Mysterien Gottes in sich birgt, wird konkret ausbuchstabiert, was Menschwerdung, Leiden, Ster-
ben und Auferstehung letztlich heiBen. Denn die kurze Zeit des Lebens Jesu ist die endgiiltige Of-
fenbarung Gottes und seine definitive Aussage liber das Heil des Menschen. Durch die Auferste-
hung Jesu erhalten die Geschehnisse seines Lebens eine bleibende, ja ewige Bedeutung, so daR
nichts an seinem irdischen Leben bedeutungslos bleibt, wie uniiberbietbar am Kreuz offenbar wird,
denn in ihm ereignet sich die Zusammenfassung aller Heilsgeschichte.

Zur Stunde der Kreuzigung wird offenkundig: Der Mensch, nach Gottes Bild geschaffen, ist jenes
Wesen, das mit seiner Existenz Gott den Tod gebracht hat. So 1aRt sich der absolute Gott die Welt
und den Menschen zum Schicksal werden. Das heif3t aber auch, daB in all dem, was Gott in die
Geschopflichkeit von sich aussagt, offenbar wird, was er selbst immer schon in sich ist. So sind
Leiden und Sterben Christi kein Zufall oder Unfall der Geschichte, sie geh6ren zur Eigentiimlichkeit



der gottlichen Wahrheit. Im Leben Jesu gibt es keine Zufélligkeiten, in ihm waltet eine gottliche
Logik der Liebe. Dies l1dRt uns heute neu liber die newige Bedeutung des Kreuzes« nachdenken.
In diesen Tagen gehen wir auf die Heiligen Tage in einer recht turbulenten Zeit zu, mit zahlreichen
Anfragen an die Kirche, so daR sie sich dem Sturm der Medienkampagnen ausgesetzt sieht. Ohne
eine apokalyptische Stimmung verbreiten zu wollen, erinnert mich so manches an ein biblisches
Motiv, das ebenfalls zu unserem Glauben gehort, namlich die Rede vom Antichrist. So wollen wir
heute einiges von unserer Zeit auf dem Hintergrund des Passionsberichtes betrachten, indem wir
uns zundchst diesem biblischen Motiv zuwenden.

I. Das Gegenbild des »Antichrist«’

Im Versuchungsbericht wie auch in der Begebenheit des Olgartens zeigt sich die Dramatik des
Lebens in aller Deutlichkeit, denn es handelt sich um einen Kampf mit den Machten und Gewalten.
Dieser Kampf ist von der friihen Kirche seit ihren Anfangen aufgenommen worden.

Ein treffliches Beispiel ist das Lebenszeugnis der Martyrer, aber ebenso das der friihen Ménchs-
véater, welche wir in unserer letzten Sendung betrachtet haben. »Wie werde ich gerettet?« Diese
Frage veranlaRt die Vater der Wiiste, sich aus der »Welt« zuriickzuziehen, um den Kampf mit dem
Bosen und den nMachten« und »Gewalten« auf sich zu nehmen. Der Kampf, um den es den
Wiistenvatern geht, ist ein geistiger Kampf, aber hinter ihm steht eine sehr konkrete Wirklichkeit,
die zu erfahren als Grundlage jedes geistlichen Lebens und Tuns zu gelten hat. So ringen die alten
Moénchsvater um den Weg des Heiles und die Rettung ihres Lebens und legen Zeugnis ab von der
Kraft des Glaubens. Die Wiiste gilt den Ménchsvatern nicht so sehr als ein Ort stiller und beschau-
licher Zuriickgezogenheit, sondern als ein Ort des Glaubens und seiner Bezeugung. Deshalb
schreibt Gerhard Ebeling, ein Protestant: »Es ist z. B. sehr die Frage, ob die billige protestantische
Kritik des Ménchtums als Weltflucht im Recht ist. Selbst die extremste Gestalt asketischer Welt-
flucht, das Anachoretentum, wahlte ja die Wiiste als Ort des Glaubens, eben weil hier in der Ein-
samkeit die Welt in ihrer ddamonischen Macht am unheimlichsten anwese. Und eben da, so ist die
Meinung, muB der Glaube im Kampf sein Wesen haben.«?

Es gibt heute eine Flut von Erbauungsbiichern und geistlichen Schriften; Exerzitien und Besinnungs-
tage werden in Hiille und Fiille angeboten, Vortrage und Anregungen uber Internet, Funk und
Fernsehen sind so zahlreich wie noch nie. Aber bei all dem 1aRt sich die Frage nicht verdrangen, ob
dariiber nicht eine wesentliche Erfahrung verloren gegangen ist, die fiir die Wiistenvater und ihre
eigene Spiritualitdat entscheidend gewesen ist. GewiR, die frihen Monche bieten keine wis-

' Vgl. zu den folgenden Ausfiihrungen: M. Seitz, Der Antichrist kommt! Aber wo ist er jetzt? Und wer ist es?, in: Informationsbrief
257/XIl (2009) 18-20; K.-H. Michael, Die Wehen der Endzeit. Von der Aktualitat der biblischen Apokalyptik, GieRen 2004; F.
Oberkofler, Der Antichrist. Der Mythos des Abschieds vom Teufel, Aachen 2009; U. Biihimann, Aufruhr gegen Gott mit der
Zivilreligion. Der Leibhaftige wirft einen langen Schatten voraus: Wie der Antichrist wurde, was er ist, in: DT 6 (16.1.2010) 13.

> G. Ebeling, Das Wesen des christlichen Glaubens. Tiibingen 1959, 201.
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senschaftliche Aszetik, sie geben keine Erbauungsliteratur mit Weisheitsspriichen und frommen
Meditationen, aber sie {iben sich konkret und praktisch in den neuen Weg des Glaubens ein, um die
nReinheit des Herzens« zu gewinnen. Diese Einiibung nennen die Véter der Wiiste »Askese«.

Sie fliehen die Welt nicht, um in Einsamkeit und Ruhe ein Leben der Vertrautheit mit Gott zu fiih-
ren, vielmehr stellen die Anachoreten ihr Leben in einen groBen theologischen Zusammenhang:
nDenn wir haben nicht gegen Menschen aus Fleisch und Blut zu kampfen, sondern gegen die Fiir-
sten und Gewalten, gegen die Beherrscher dieser finsteren Welt, gegen die bésen Geister des
himmlischen Bereichs« (Eph 6,12). Christus hat durch sein Erlosungswerk den »Fiirsten dieser
Welt« iiberwunden, doch dieser Sieg wird erst endgiiltig sichtbar in der Parusie. Bis dahin miissen
die Jiinger mit den Angriffen des Satans rechnen und die nMachte und Gewalten« bekampfen. Von
daher ist die Wiiste in der Sicht der Vater nicht so sehr ein geographischer, sondern ein theo-
logischer und heilsgeschichtlicher Ort; er wird nicht aufgesucht als Ort der Ruhe und Beschau-
lichkeit, sondern damit der Kampf ausgetragen werden kann, der das Glaubensleben eines jeden
Christen ausmacht und bestimmt. Indem es den Wiistenvatern um den Weg geht, den jeder Christ
zu betreten hat, legen die Viter keine spezifische Ménchsspiritualitat vor, sondern erinnern an eine
Grundgestalt der Nachfolge des Herrn, dem die Monchsviater konsequent und in Entschiedenheit
gehorcht haben.

Mit ihrem geistlichen Kampf stehen die Ménchsvéter in der biblischen Tradition. Denn nach Aus-
sage der Heiligen Schrift haben wir nicht nur mit »Méachten und Gewalten« zu kampfen, sondern
auch mit dem Erscheinen und der Macht des »Antichrist« zu rechnen. Es ist eine Macht, die nicht
gleich zu entdecken ist, nur von den »erleuchteten Augen« des Glaubens wird sie erkannt (vgl. Eph
1,18). Es handelt sich bei dieser Ausage um einen spezifisch neutestamentlichen Inhalt, auch wenn
schon im Alten Testament seine ersten Andeutungen enthalten sind; so ist beispielsweise davon
die Rede, daR der Tempel entweiht (Dan 9,27) und fiir den Gottesdienst unbrauchbar wird. Doch
Jesus setzt grundséatzlicher an: »Viele werden unter meinem Namen auftreten und sagen: Ich bin
es! Und sie werden viele irrefilhren« (Mk 13,6). Es werden sich Propheten und selbst ernannte
Heilandsgestalten zu Wort melden und alle méglichen Inhalte den anderen verkiinden - vielleicht
sogar nim Namen Gottes«, indem sie andere in ihre Gefolgschaft bringen wollen; und »wehe,
wenn sich welche weigern, sie werden verfolgt und gehaRt werden...!

Bei Paulus finden wir dhnliche Aussagen, wenn auch teils verscharft. Er weiR darum, dal dem
Kommen Christi am Ende der Zeiten die Apostasie vieler vorausgeht und »nder Mensch der Ge-
setzwidrigkeit erscheinen wird, der Sohn des Verderbens« (2 Thess 2,3). Wer hiermit genau ge-
meint ist, ist nicht ausgefiihrt, denn es kann ein einzelner oder gar eine ganze Masse von Men-
schen sein, welche ihr Unwesen treibt. Im ersten Johannesbrief wird dem Phdnomen ein Name
gegeben und genau beschrieben, worin sein Tun besteht, denn es ist nder Liigner, der leugnet, da
Jesus der Christus ist. Das ist der Antichrist: wer den Vater und den Sohn leugnet. Wer leugnet,
daR Jesus der Sohn ist, hat auch den Vater nicht; wer bekennt, daR er der Sohn ist, hat auch den
Vater« (1 Joh 2,22f.). Das Unwesen besteht darin, daB Jesus nicht mehr in seiner Gottheit
gesehen und verkiindet wird, er wird nur noch als »nJesus«, nicht aber als »Christus« ausgegeben.



Vielleicht wird Jesus noch als ein groRes moralisches Vorbild ausgegeben, aber nicht mehr in
seinem wahren Anspruch. Noch krasser heiRt es im 13. Kapitel der Apokalypse, wo ein »Tier aus
dem Meer« genannt wird, das glédnzt, dessen Namen aber reine Gotteslasterungen sind: »Und die
ganze Erde sah dem Tier staunend nach. [...] Und sie beteten das Tier an« (Apk 13,3f.). Das »Tier«
hat viele nHérner« und »Gestalten«, bis seine letzte wahre Gestalt deutlich wird, néamlich der
nAntichrist«. Es ist eine Gestalt, die immer schon ihr Unwesen getreiben hat, aber nun offenkundig
und sichtbar wird.

Dabei scheint es so zu sein, daB dieser Antichrist die Schar der Glaubenden nicht von auBen be-
dréngt, sondern unmittelbar aus der Kirche selber hervorgeht und dort sein Unwesen treibt durch
Parolen und goétzendienerische Handlungen, die Manfred Seitz wie folgt betitelt: »Und zwar als
gotteslasterliche Gefdhrdung durch neue Riten, die keinen Schriftgrund haben, und durch eine Ent-
widmung von Gottesdiensten; als iiberhandnehmende Gesetzlosigkeit (Mt 24,12), weil die kirch-
liche Gewissenspragung nicht mehr greift und weitgehend der Vergangenheit angehért; in Form
von Totalitatsanspriichen, die es auch in Geschichte und Gegenwart der Kirche gibt; z. B. die
maRlose Uberdehnung von Verantwortung, die sie beansprucht (Verdnderung der Gesellschaft,
Verantwortung fiir die Welt); in theologischen Tendenzen, die das Christusbekenntnis gegeniiber
anderen Glaubensgemeinschaften verschweigen, verleugnen, verbieten; und in Gestalt der Verbin-
dung von Religion und Politik«®. Das wahre Unwesen des Antichrist ist nicht der pure Unglaube,
sondern daB3 er Abstriche vom vollen Umfang des Glaubens macht und ihn zu »billigen Preisen aus-
verkauft«, bis sich schlieBlich eine »nstillschweigende Ubereinkunft« eingestellt hat, wo »man« sich
einig ist, daB gewisse Dinge nicht mehr gesagt oder geglaubt werden kénnen, selbst wenn nicht
genau klar und ausgemacht wird, wer das liberhaupt angeordnet und behauptet hat bzw. warum
nman« eigentlich darauf besteht.

Der Antichrist ist eine Art »negativer Vorlaufer des kommenden Christus«, ohne daR man ihn mit
einer konkreten Person - der Geschichte oder Gegenwart - genauer identifizieren kann bzw. miite.
Es kdonnen antichristliche Erscheinungen und Trends sein, aber auch stillschweigende »Abma-
chungen« und Konsensbildungen, die sich langsam einschleichen und »wie von selbst« ergeben.
Der Antichrist muR demnach keine konkrete Person sein, es geniigt, daR er in sich die Verkor-
perung des Bdsen darstellt, ohne daR er nach auBRen hin als solcher schon gleich erkannt werden
kann.

Als »Anti-Christ« tritt er an die Stelle Christi und vertritt angeblich die nSache Jesu«, das scheinbar
Gute und das anscheinend von Jesus immer schon Gelehrte und Gewollte, und zwar wie es nun
den Menschen geféllt, zumal es dem von Jesus Gemeinten wie zum Verwechseln dhnlich sieht.
Aber von der Botschaft Jesu bleibt nur noch das Humane, gleichsam die entscharfte christliche
Botschaft, die Liebe ohne das »Skandalon«, den Widerspruch des Kreuzes. Hinter allem steht viel-
leicht der Anspruch, endlich das nwahre Anliegen« Christi erkannt zu haben, das sich nun ganz un-
ter der Maske des Guten versteckt hat.

M. Seitz, Der Antichrist kommt, 19.



Die Zeit, die dem Ende vorausgeht, ist die Endzeit, und sie gehért dem Wirken des Antichrist. Er ist
ein Helfer des Satans, aber nicht dieser selbst. Sobald der Antichrist kommt, wird sich der
Machtkampf gegen Christus und seine Kirche entfesseln, vom Satan angefiihrt und mit seiner Kraft
ausgeriistet. Vieles ist seinem Kampf wird biophil und menschenfreundlich aussehen, wie eine
groRBe Befreiung, die die Menschen schon seit langem erwartet und ersehnt haben. Mit ihm laBRt
sich eine zivile und humane Menschheitsreligion aufbauen, gleich dem Ubermenschen Nietzsches,
der gegen Christus selbst auftritt. »Im Kern kann sein Wirken an vier Merkmalen erkannt werden:
Die Ablehnung der Menschwerdung Christi und seiner gottlichen Sendung, verbunden mit einer
Imitation des messianischen Auftrages Christi. Sodann die Gotteslasterung und Leugnung, die da-
mit endet, daR sich der falsche Menschensohn an die Stelle Gottes setzt (vgl. 2 Thess 2.4). Es
folgt die Einflihrung einer weltlichen »Zivilreligion«, die den Zustand irdischer Vollkommenheit und
einer Selbstanbetung des Menschen anstrebt. SchlieBlich die gewaltsame Durchsetzung dieser neu-
en Religion und des Kultes um die Person des Antichrist. Wer sich dem widersetzt, wird vernichtet
(Apk 13.1ff)«*, denn er verstéRt ngegen die Zivilreligion, die in diesem Land gilt«.®

Es gehort also zur »Maske« des Antichrist, daR er keinen Weltenuntergang deklariert, sondern
umgekehrt endlich ersehnte Zeiten heraufzubeschworen scheint. Der nun entfesselte Kampf spielt
sich nicht nur auBerhalb der Kirche ab, sondern mitten in ihr. Es scheint eine Kirche zu sein, die
eine »Kirche von Heiden« und nicht mehr wie frither zu apostolischen Zeiten eine »Kirche aus
Heiden« ist, also von Christen, die selbst zu Heiden geworden sind. Vermutlich trifft dieser Vorwurf
nicht allein das Volk der Glaubigen, sondern zunachst die Zunft der Theologen, wie Papst Benedikt
XVIL. in seinem Jesusbuch ausfiihrt. Er verweist auf W/adimir Solowjews »Kurze Erzahlung vom
Antichrist«, wo dargestellt wird, wie der Antichrist von der Universitdt Tibingen fiir seine
Verdienste in der Bibelwissenschaft den Ehrendoktor der Theologie erhédlt. Nach Papst Benedikt
hort jede Bibelauslegung auf, authentisch zu sein und dem Anspruch des Wortes Gottes gerecht zu
werden, sobald sie einzig am »modernen Weltbild« gemessen wird, denn nach diesem kann es kein
Handeln Gottes in der Geschichte geben, so daR der Glaube nur noch in den Bereich des rein Sub-
jektiven abgedringt wird: »Dann spricht die Bibel nicht mehr von Gott, dem lebendigen Gott,
sondern dann sprechen nur noch wir selber und bestimmen, was Gott tun kann und was wir tun
wollen oder sollen. Und der Antichrist sagt uns dann mit der Gebarde hoher Wissenschaftlichkeit,
daR eine Exegese, die die Bibel im Glauben an den lebendigen Gott liest und ihm selbst dabei
zuhort, Fundamentalismus sei; nur seine Exegese, die angeblich rein wissenschaftliche, in der Gott
selbst nichts sagt und nichts zu sagen hat, sei auf der Héhe der Zeit.«°

Beim Antichristen bleibt es nicht bei einer duReren Erscheinung: »Aber es hat wie alles rein Geistige
das Bestreben, sich zu 'inkarnieren’, einzukdrpern. Es will Fleisch, Person werden und nistet sich
in die Gedanken der Menschen ein. Weil es (oder er?) jedoch verdeckt, die Dinge raffiniert
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U. Bihlmann, Aufruhr gegen Gott mit der Zivilreligion, 13.
> So ein Wort in der »Siiddeutschen«, zit. nach ebd.

®  Papst Benedikt XVI., Jesus von Nazareth. Freiburg-Basel-Wien 2007, 64f.
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verdrehend und verkappt gegen Christus, Bibel, Bekenntnis, Glauben und Kirche arbeitet, erkennen
es die wenigsten.«’ So wundert es nicht, daR so viele diesem Anti-Christen anhingen und ihm
ihren ganzen Glauben schenken. Dennoch, nicht die Menschen werden diesen Antichristen
tiberwinden, nur Christus selbst wird ihm gewachsen sein und ihn Giberwinden; dann aber werden
ihn die Gerechten empfangen mit ihrem groRen Gotteslob, das sie immer schon in der Liturgie auf
Erden angestimmt und in dem sie sich mit dem Lob im Himmel eins wul3ten. Er verrichtet sein
Werk in den Tagen der Endzeit. Es ist ihm nicht unlieb, wenn sein Werk bestritten oder er selbst
miRdeutet wird. So wird er zuweilen nur ndas Bése« genannt, aber nicht mehr »der Bose«.

Aber alles, was die Kirche tun wird bzw. im Namen Christi erreicht werden kann, steht unter dem
eschatologischen Vorbehalt des Wiederkommens Christi. Das »Wohlsein« in dieser Welt ist nicht
das letzte Wort und der einzige MaRstab, unter dem menschliches Leben steht, denn es ist in Ver-
antwortung genommen. So macht es auch gerade das Wesen der neutestamentlichen Botschaft
aus, nicht in erster Linie ein Bericht aus vergangenen Zeiten zu sein, sondern eine Botschaft der
Hoffnung und und der Zukunft, die der wahre Anfang von allem sein wird.

Il. Die Tranen der Reue am Beginn der Passion

Liest man auf dem soeben dargestellten Szenario des Antichrist den Passionsbericht Christi, dann
leuchtet das wahre Urbild des christlichen Glaubens auf. Aber es handelt sich um ein Gegenbild
zum Antichrist, denn hier ist alles todernst und nichts gleichgiiltig, gibt es doch keine groRere Liebe
als die, sein Leben hinzugegeben fiir seine Freunde. Das Bild des wahren Christus wird gezeichnet
mit den Tranen der Reue und der Umkehr, in denen etwas von der Schonheit Gottes aufleuchtet.
Diese Schonheit Gottes, welche die Jiinger auf dem verklarten Angesicht des Herrn schauten, zeigt
sich auch im zerschundenen und leidvollen Antlitz des Menschensohnes. Es ist jenes Antlitz, das
selbst in seiner vollkommenen Opferhingabe »schon« ist. Fern von jeder rein dsthetischen Voll-
kommenheit behalt Gottes Schénheit am Kreuz eine nSpur wie Wunde« (Konrad WeiR), sonst lieRBe
sie sich in der Liturgie nicht so festlich feiern. Deshalb ist zu fragen, was mit dem Begriff der
Schonheit Gottes genauer gemeint ist, denn offenbar mu mit ihm etwas anderes gemeint sein, als
was wir fiir gewohnlich als »Schoénheit« bezeichnen.

Das gottliche UbermaR

7 M. Seitz, Der Antichrist kommt, 19.



Die Antwort wird im Markusevangelium (14,3-11) dargelegt®: »Und als Jesus in Bethanien im Hau-
se Simons des Aussatzigen war, als er zu Tisch lag, kam eine Frau, die eine Alabasterflasche
Salbdls von echter, sehr kostbarer Narde hatte. Sie zerbrach die Alabasterflasche und goR sie aus
tiber sein Haupt. Es waren einige, die ihren Unwillen zueinander auRerten: Wozu ist diese Vergeu-
dung des Salbéls geschehen? Es hitte ja dieses Salbél um mehr als dreihundert Denare vekauft und
den Armen gegeben werden kénnen. Und sie fuhren sie an. Aber Jesus sagte: Lal3t sie. Warum be-
reitet ihr ihr Verlegenheiten? Eine schdne Tat hat sie an mir getan. Denn die Armen habt ihr allezeit
bei euch. Und wenn ihr wollt, kénnt ihr ihnen wohltun. Mich aber habt ihr nicht allezeit. Was sie
konnte, hat sie getan. Sie hat vorweggenommen, meinen Leib fiir das Begréabnis zu salben. Und
wabhrlich, ich sage euch: Wo die Frohe Botschaft verkiindet wird in der ganzen Welt, wird auch,
was diese getan hat, erzahlt werden zur Erinnerung an sie. Und Judas Iskariot, einer der Zwélf,
ging hin zu den Hohenpriestern, damit er ihn an sie verrate. Sie aber, als sie das horten, freuten
sich und versprachen, ihm Geld zu geben. Und er suchte, wie er ihn bei giinstiger Gelegenheit ver-
rate.«

Die Berichte der Evangelien weisen hinsichtlich der Umsténde, aber auch hinsichtlich der salbenden
Frau erhebliche Unterschiede auf. Nach Markus, dem Matthéus folgt, war es eine nicht nédher
bezeichnete Frau, nach Lukas hingegen, der Jesus gern als Freund der Siinder charakterisiert,
handelt es sich um eine stadtbekannte Dirne, die im Haus eines Phariséders irgendwo in Galilaa Jesu
FiiBe mit ihren Tranen benetzt, mit ihren Haaren abtrocknet, sie kiiRt und salbt. Nach Johannes
wiederum, der das Geschehen sechs Tage vor dem Paschafest ansetzt, ist die die FiiRe salbende
Frau Maria, die Schwester der Martha und des Lazarus, der ebenfalls Gast bei dem Mahl war. Nach
Markus und Matthdus fand die Salbung in der Karwoche statt, nach Lukas und Johannes vor dem
Sonntag der Palmen.

Jesus hat Maria aus Magdala von sieben Damonen befreit (Lk 8,2); ihre groBe Anhanglichkeit und
Dankbarkeit bewies sie bis liber Jesu Tod hinaus. Daraus entstand das Bild der biiBenden Magda-
lena unter dem Kreuz, die zur ersten Zeugin der Auferstehung wird. Das Zerbrechen des Alaba-
stergefaRes und das AusgieRRen der aus Indien stammenden Narde tiber das Haupt (nach Lukas und
Johannes liber die FiiBe) Jesu bekunden die liberschwengliche Verehrung der Frau fiir Christus.
War es im Orient Brauch, dem Gast vor der Mahlzeit eine Salbung (vor allem der FiiRe) anzubieten,
so geschieht diese hier - auf ungewohnliche Weise - wahrend der Mahlzeit. Ein paar Tropfen héatten
genligt, doch diese Frau schiittet den ganzen Inhalt des NardengefaRes auf das Haupt Jesu. Ein
Wert von 300 Denaren, was dem Jahresverdienst eines Arbeiters entspricht. Was die Frau an ihm
tut, ist eine nschone« Tat, wie es im griechischen Text hei3t, denn in ihr strahlt jene Schoénheit auf,
die Gott selber eigen ist.

Gott offenbart sich mit seiner Schénheit im Leben Jesu. Er ist der »ngute Hirt« (Joh 10,11), wie-
derum wortlich libersetzt der »schéne Hirt«, der sein Leben hingibt fiir die Seinen. Aufgrund seiner

8 Vgl. zum Folgenden auch den Vortrag von Paul Deselaers, Wenn nicht »niitzlich« - dann nicht gefragt? Erwégungen zum Priester-

sein/Diakonsein als notwendendem Zeugnis von der »Schodnheit Gottes«, herausgegeben vom Ordinariat Osnabriick 1997.
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Schénheit empfangt der Herr ein Pfund Nardendl, dessen Duft das ganze Haus erfiillt (Joh 12,3).
Gegeniiber dem Vorwand der Not der Armen antwortet Jesus: »LaR sie gewdhren!« (Joh 12,7).
nWas in den Augen der Menschen als Verschwendung erscheinen mag, ist fiir den in seinem inner-
sten Herzen von der Schénheit und der Giite des Herrn angezogenen Menschen eine klare Antwort
der Liebe und eine liberschwengliche Dankbarkeit dafiir, auf ganz besondere Weise zum Kennenler-
nen des Sohnes und zur Teilhabe an seiner géttlichen Sendung in der Welt zugelassen worden zu
sein.«® Nicht anders soll es auch bei denen sein, die ihm nachfolgen und dienen. Deshalb weist der
Apostel darauf hin: »Ein schoner Diakon Christi Jesu wirst du sein, dich nahrend mit den Worten
des Glaubens und der schonen Lehre, der du nachgefolgt bist« (1 Tim 4,6); ebenfalls heil’t es in 1
Petr 4,10: »Dient als schone Haushalter der bunten Gnade Gottes.« Ein Text aus der by-
zantinischen Liturgie lautet: »So salbt die Frau den Brautigam ihres Herzens und bekennt darin: Du,
mein Geliebter, bist ganz schon.«

An die Stelle der »nZweckdienlichkeit« setzt Jesus das »UbermaR an Unentgeltlichkeit«'®. GewiR,
Gott will Barmherzigkeit, nicht Opfer, doch gilt auch hier der Primat des Logos vor dem Ethos, der
nAsthetik« vor der Ethik. Wer um die Schénheit des Schopfers weiB, ist in die Schénheit seiner Ge-
schopfe eingeweiht und laRt sich in ihren Dienst nehmen: »Die Armen habt ihr allezeit bei euch.
Und wenn ihr wollt, konnt ihr ihnen wohltun.« Nicht Judas Iskariot, sondern jene Frau, die einfach
im UbermaR schenkt und verschwendet, erweist sich als die wahre Jiingerin des Herrn, dem Gebot
der Stunde gehorchend. In ihrer Verschwendung bezeugt sie, daR Gott »alleine groR und schén ist,
unmoéglich auszuloben«'': Gott handelt gut, recht und billig, doch immer aus dem UbermaR seiner
Liebe und Menschenfreundlichkeit. So vollzieht die Frau nach, was Gott den Menschen zuteil
werden 1aBt: Ohne zu rechnen, kommt er in seiner verschwenderischen Liebe und Schoénheit der
Welt zuvor. Von der unbegrenzten Liebe Gottes, mit der er dem Menschen immer schon zuvorge-
kommen ist, heiRt es in der frithchristlichen Deutung des Psalmes 45, der zum Leitwort der Qua-
dragesima wurde: »VergiR deine Heimat und deinen Schmutz, denn dein Kénig verlangt nach deiner
Schonheit.«

In einer Predigt des Johannes Chrysostomos wird der weltweite Ruhm der groBherzigen Siinderin
zum Ausdruck gebracht, indem er ihre BuRfertigkeit rihmt, die in den Trdnen der Reue zum
Ausdruck kommt. Vermutlich ist es so, daR kein Tier gefiihlsbetonte Tranen produziert, vielmehr
scheinen diese ein spezifischer Ausdruck menschlichen Daseins zu sein: Tranen sind Ausdruck der
GroRe wie auch der Verwundbarkeit des Menschen: Im Leben des Glaubens spricht man sogar von
einer nGabe der Tranen«, denn diese setzt eine geistliche Grundhaltung des Menschen vor Gott
voraus. Wer weint, verdandert sich und behalt in seinem Herzen eine innere Geschmeidigkeit. In den
geistlichen Trinen verleiblicht sich der Ubergang vom alten zum neuen Leben, denn sie sind ein
Ausdruck der Erldsung, die den Glaubenden bis in seine Leiblichkeit hinein erfaRt. Eigentlich weint

°  Papst Johannes Paul Il, Vita consecrata (25. Mérz 1996), Art. 104.
1 Ebd.
' Vgl. Paul Gerhardt, Geistliche Lieder (= Reclam 1741). Stuttgart 1991, 45.
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der Mensch »Gottes Tréanen« liber den Menschen, dessen Herz er zum Schmelzen bringt. Es han-
delt sich aber um ein hoffnungsvolles Weinen des Menschen, denn er wei3, da® es allen Grund
zum Weinen gibt, ist ihm doch schon alles vergeben, so daR er bei Gott im Heil steht. Tranen im
Leben des Glaubens sind ein Weg der Liebe, der mit der Reue beginnt und in der Freude des
Erléstseins endet.'? In den Trénen ereignet sich eine Auferstehung vor dem Tod, denn der Weinen-
de ist wahrhaft ein in Christus erloster Mensch.

Ostern bleibt auf dem Weg der Reue und BulB3e nicht nur ein »factum«, sondern wird zu einem
»fieri« im Ubergang in das neue Leben: In den Trinen geschieht Ostern im und am Glaubenden, der
alle »Hartherzigkeit« (Akedia) hinter sich 1aBt und sich von den VerheiBungen Gottes und den
Gnadengaben des Glaubens anriihren 1aBt. Weil der Glaubende um seine Verséhnung in Christus
weill, wagt er es, seine Lebensgeschichte im Lichte Gottes zu deuten und zu bereuen, was ihn von
Gott entfernt hat. So konnen gerade die BuRtrdanen zu einer normativen Krise in der Lebens-
geschichte des einzelnen werden. Dann wandelt sich die Reue in den »Trost der Tréanen«, denn es
handelt sich in ihr um »Geburtswehen« (vgl. Rom 8,18) der seufzenden Schopfung (V. 22), die
ihrer letzten Vollendung entgegenharrt.

Das Ostern der Tranen

In der Kirche des Ostens und Westens wird in der Karwoche der Salbung Jesu gedacht. Im Orthros
(Stichera) heiRt es am Mittwoch der Karwoche in der byzantinischen Stundenliturgie:

Das kostbare Myron-Ol

hat die Dirne mit Tranen gemischt

und ausgegossen liber deine makellosen Fiil3e,
die mit Kiissen sie bedeckte.

Sie hast du sogleich gerecht gemacht;

auch uns gewahre Verzeihung,

da du fiir uns gelitten hast,

und rette uns!

Noch ein weiteres wird in der Begegnung Jesu mit der Siinderin deutlich, ndmlich das wahre Antlitz
Gottes in der Schonheit des Gekreuzigten. Cyrill von Alexandrien fiihrt hierzu aus: »Die unver-
gleichliche Schonheit der Gottheit 1aRt die Menschheit Christi geradezu als dauBerste Unschénheit
erscheinen [...] Der Gekreuzigte ist 'das Bild des unsichtbaren Gottes' (Kol 1,15).«'® Darin wird er-
kennbar, daR nicht das Herrliche und GroRartige, wie es der Antichrist inszeniert, das wahre Bildnis

2 Vgl. hierzu C. Benke, Die Gabe der Tridnen. Zur Tradition und Theologie eines vergessenen Kapitels der Glaubensgeschichte,

Wiirzburg 2002 (Lit.).
13 Chr. Schénborn, Die Christus-lkone. Schaffhausen 1984, 96.
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Gottes zeichnet. Er geht den Weg des Kreuzes. Seither gilt, daR auch das Gescheiterte, Schmerz-
volle und dem Tod Geweihte ein nSymbol« Gottes ist, offenbart sich Gott in Christus doch nicht
nur als Deus semper maior, sondern als Deus semper minor. Seit dem Kommen Christi laRt sich
sagen, daR alles Geschaffene Ausdruck und Symbol gottlicher »Liebe« sein kann, selbst das duRer-
ste Dunkel der Nacht.

Das MaR des Schonen und des Unentgeltlichen ist das Erkennungszeichen einer authentischen
Spiritualitat. Nachfolge, Diakonia, Liturgie und Gebet lassen das MaR dessen, was »notwendig« ist,
hinter sich und suchen das UbermaR der Liebe und des Schénen. Das (Uber-)MaR des Unent-
geltlichen befreit und IaRt im eigenen Leben nach dem Glanz der verheiRenen gottlichen Schénheit
suchen. Die VerheiBungen des Glaubens I6sen von der bangen Frage, ob alles richtig und recht
gemacht ist, und stellen das bruchstiickhafte Tun des Menschen unter das iiberreiche MaR der
Verklarung. Das Giberbordende MaR Gottes, das jenseits alles MeRbaren liegt, gilt in gleicher Weise
fir den Menschen und sein Leben, insbesondere fiir die konkrete Ausgestaltung des geistlichen
Lebens und der evangelischen Réte.'* Nicht anders die Zeichen des Gebets und des Gottesdienstes,
sie wollen nicht bloR einer duBeren, Gott gebiihrenden Pflicht (»cultus debitus«) entsprechen,
sondern Ausdruck dessen sein, daR der Mensch im Gebet, in der Liturgie und in seinem alltaglichen
Leben die Uberfiille der géttlichen Schonheit, an der er selbst Anteil erhielt, »im unentgeltlichen
UbermaR« darstellen darf.

lll. Die Stunde des Lammes

Bei Mt wird die Frage nach dem wahren Konig Israels schon zuvor angesprochen: Die Magier
suchen den neugeborenen Konig der Juden (Mt 2,2), und Mt 21,1-9 komponiert einen inneren Zu-
sammenhang zwischen Einzug und Tempelreinigung, wie auch Johannes den Einzug verbindet mit
der anderen Begebenheit in Bethanien (Joh 12,12-19), so daR der Einzug nach Jerusalem in einen
theologischen Kontext gesetzt wird, denn nun geht Jesus in seine »Stunde«, in der sich der Wille
seines Vaters erfiillen wird, namlich die Menschen von der Knechtschaft des Todes zu befreien und
ihnen das neue Leben zu eréffnen.

4 Vgl. hierzu vom Verf.: Leben aus der Fiille des Heiligen Geistes. Standortbestimmung Spiritualitit heute, St. Ottilien 1997, 26-
33.
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Der wahre Friedenskénig

Man weiB nicht, wie oft Jesus wahrend seines Lebens in Jerusalem war. Aber Johannes laRt ihn
immer wieder, als glaubigen Juden, zu den Festen nach Jerusalem hinaufsteigen; die Synoptiker
berichten eher davon, daR Jesus bei seinem feierlichen Einzug erstmals in seinem &6ffentlichen
Wirken nach Jerusalem kam. Der Einzug wird von den Synoptikern als Manifestation des Mes-
siaskénigs nach dem Ritual eines Konigseinzugs gestaltet (1 Kén 1,38-40; Mk 11,10; Lk 19,38;
Joh 2,13), wenn auch auf einem sehr einfachen und armseligen Reittier, also in friedfertiger Gesin-
nung. DaR Jesus vom Olberg kommt, ist ein eschatologisches Zeichen, das mit der Ankiindigung
des Untergangs Jerusalems (Lk 19,41-44) und des Tempels (Mt 24,1-3) verbunden ist. Nach einer
Prophetie von Sach 9,9f. kommt der verheiBene messianische Kénig »arm« und »helfend«, sitzend
auf einem Esel, um ein universales Friedensreich aufzurichten.

Der Passionsbericht des Johannes miRt dem Thema der »Stunde« eine besondere Bedeutung zu.
Die typisch johanneische Thematik findet sich, wenn auch mit endzeitlicher Ausrichtung, an
anderen Stellen der Heiligen Schrift. Im Buch Daniel (11,40-45) wird berichtet, wie Kénig Antio-
chus Epiphanes (um 160 v. Chr.) das jidische Volk vollig ausrotten méchte, doch der Prophet kiin-
det das Ende der Herrschaft dieses Konigs an mit der VerheiBung einer »Stunde der Erfillung«. Bei
den Synoptikern wird ebenfalls eine solche Stunde angekiindigt, ndmlich im Passionsbericht. So
heiBt es im Olgarten: »Die Stunde ist da, der Menschensohn ist den Handen der Siinder
ausgeliefert« (Mk 14,41), oder: nDas ist die Stunde (sagt Jesus zu der Rotte, die ihn festnimmt)
und die Macht der Finsternis« (Lk 22,53).

Im Johannesevangelium ist jedoch von Anfang an die Rede von der »Stunde«, auf die das Leben
Jesu als seinem »Hohepunkt« zugeht. Es ist keine Stunde der »Finsternis«, wie bei den Synop-
tikern, sondern eine Stunde der Verherrlichung und Erh6hung. Nicht anders verhélt es sich in Phil
2,9: nDarum hat Gott ihn herrschaftlich erh6ht und ihm einen Namen verliehen, der iiber jedem
Namen ist.« Bei seiner Verherrlichung in der Glorie des Vaters erhélt Jesus den Namen »nHerr« (Ky-
rios). Doch nach Johannes wird Jesus am Kreuz »nerhdht«, was unter Bezug zum Nikodemusge-
sprach zu verstehen ist: »Wie Mose die Schlange in der Wiiste erhoht hat, so mu3 der Men-
schensohn erh6ht werden, damit jeder, der glaubt, in ihm das ewige Leben habe« (Joh 3,14f.; Num
21,4-9). Wie Mose die Schlange erhéht und damit ein Symbol des Heils setzt, wird auch Jesus am
Kreuz erh6ht zum Heil aller Menschen.

Und schlieBlich heit es: »Wenn ich liber die Erde erhéht bin, werde ich alle zu mir ziehen« (Joh
12,32). Vermutlich in Anlehnung an den Gottesknecht (Jes 52,13) wird hier ein antikes Motiv der
koniglichen Macht und des Triumphes aufgegriffen (1 Mkk 8,13; 11,16) und zugleich in einem
neuen Sinn verwendet: »Bei Ausiibung seiner Macht fand sich der Kénig iiber sein Volk erhéht.
Dieses Bild schwebt dem Autor vor, er verwendet es, um die Ausiibung koéniglicher Macht durch
den Gekreuzigten aus zudriicken. Hier kann der Vergleich mit dem Weizenkorn erhellend sein
(12,24-32). Jesus wird am Kreuz erhoht - im Gegensatz zum Weizenkorn, das in die Erde fallt und
stirbt -, er wird aber auch iiber den Boden erhoben, um zu sterben. Der Tod des Weizenkorns
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erweckt auf der natiirlichen Ebene neues Leben, derjenige Jesu dasselbe auf der iibernatiirlichen.
Die Parallele darf offensichtlich nicht buchstéblich verstanden werden. Die Kreuzerh6hung hat
symbolischen Sinn, wie auch die Erhéhung der Schlange in der Wiiste. Sie wird auf einer Stange
so weit liber die Erde erh6éht, daR alle sie sehen und mit Glauben betrachten kénnen. Es ist keine
Rede davon, daR jemand von der Erde erh6ht wird, um ihn dem Himmel anzunahern, vielmehr
nimmt der gekreuzigte Jesus eine Wiirdestellung ein, vergleichbar dem eines Konigs, der dber sein
Volk herrscht. Zum materiellen Sinn der Aufrichtung am Kreuz tritt bei Johannes somit ein
symbolischer Sinn hinzu, um das dem Evangelisten teure Motiv des Kénigtums zu beleuchten.«'®
In diesem Sinn versteht die Urkirche auch Jesu Himmelfahrt als eine konigliche Inthronisierung Jesu
im Himmel (Apg 2,36; Phil 2,9), die ihn zum Kyrios werden 1aRt.

Wie aber hat Jesus diese seine »Stunde« erfahren? Im Johannesevangelium wird immer wieder
betont, dal® Jesus um sich, seine Herkunft und seinen Weg »weiB«. Zunachst weil3 er abzuwarten,
bis die wahre Stunde gekommen ist. Als aber im Olgarten die Soldaten erscheinen, um ihn fest-
zunehmen, heif3t es: nJesus, der sich all dessen bewuRt war, was ihm zustoRen sollte, ging auf sie
zu und sagte zu ihnen: Wen sucht ihr?« (Joh 18,4). Sie fallen zu Boden, doch Jesus geht auf sie
zu, im vollen Wissen, was nun auf ihn zukommt. Am Kreuz heit es: »nSodann, wissend, daR alles
schon vollbracht war, sagte er, damit die Schrift vollstédndig erfiillt wiirde: Mich diirstet!« (Joh
19,28).

In welcher Weise hat Jesus um diese seine »Stunde« gewulB3t, und wie genau stand sie ihm
wirklich vor Augen? Auf die Frage nach dem SelbstbewuRtsein Jesu antwortet Maurice Blondel
recht biindig: »Wenn Jesus nicht gewuRt hat, daB er Gott ist, dann war er nicht Gott.«'® GewiR
braucht man nicht so weit zu gehen, zu behaupten, Jesus habe klar darum gewuf3t, daR er der
Sohn Gottes und die zweite Person der Heiligen Dreieinigkeit ist, denn ein solches »Wissen« ist fiir
ein menschliches BewuRtsein nicht mdglich. Aber Jesus hat es existentiell in seiner Grundhaltung
des Gehorsams an den Vater gelebt. Darin muR kein Widerspruch oder ein Paradox enthalten sein:
nDie Kirchenvater, vor allem Hilarius, haben dariiber Schonstes geschrieben. Die griechischen Vater
erkldren: Sohn-Sein bedeutet ein restloses 'Von-einem-andern-her-Sein' (esse ex alio); Erfahrung
und Darlebung dieses Sohn-Seins driickt sich existentiell als Gehorsam aus. Der von Johannes so
stark hervorgehobene Gehorsam Jesu ist nichts anderes als das Existentiellwerden, die erfah-
rungshafte Ubersetzung der Tiefenwirklichkeit seines Sohn-Seins. 'Ich komme vom Vater' ist eine
der schénsten Auswortungen dieses Mysteriums.«'’ Demnach miissen wir annehmen, daR Jesus
ngewulBit« hat, der Sohn Gottes zu sein, denn er lebte in der Einheit mit dem Vater, und er weiR,
daR sich am Kreuz die nStunde des Vaters« ereignet.

1. de la Potterie, Die Passion nach Johannes. Der Text und sein Geist, Einsiedeln 1987, 17f.

16

Vgl. J. Mouroux, Maurice Blondel et la conscience du Christ, in: Melanges H. de Lubac Ill, Paris 1967, 195.

7 1. de la Potterie, Die Passion nach Johannes, 27.
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Gottes Hochzeit

Johann Sebastian Bach ldRt seine »Matthdauspassion« mit einem Chorsatz beginnen, der - wie in
einem Thema - die Grundfragen glaubiger Betrachtung des Leidens und Sterbens des Gottessohnes
stellt. Dabei liberrascht, dal die Passion des Herrn mit einer hochzeitlichen Vermahlung verglichen
wird:

Kommt, ihr Tochter, helft mir klagen.
Sehet! Wen? Den Brautigam.

Seht ihn! Wie? Als wie ein Lamm.
Sehet! Was? Seht die Geduld.

Seht! Wohin? Auf unsre Schuld.
Sehet ihn aus Lieb und Huld

Holz zum Kreuze selber tragen.

Das Kreuzesleiden, das der Brautigam auf sich nimmt, ist die Stunde der Vermdhlung mit seiner
Braut, der Menschheit und der Kirche. So auch die Aussage der lkone mit dem Titel: Der Gemahl.
Das Thema dieser lkone ist erstmals im 12. Jahrhundert bezeugt. Ab dem Ende des 13. Jahr-
hunderts finden wir die Darstellung immer héaufiger, meist im Innersten des Altarraumes. Die lkone
zeigt das Bild des Schmerzensmannes auf einem goldenen Hintergrund. Christus erhebt sich aus
dem Grab, von der Mutter gestiitzt, die ihre Hand auf die Seitenwunde ihres Sohnes legt. Zuweilen
ist am oberen Rand der lkone zu lesen: »Weine nicht um mich, Mutter, da du mich im Grab siehst.«
Das Bild hat seine Entsprechung in der lkone der Gottesgebarerin, die in Liebe und Zartheit vom
Gottessohn umarmt wird, indem er ihr sein Leiden und seinen Tod enthiillt. Doch auf unserer lkone
wendet sich der Gestus der Umarmung, nun stiitzt die Mutter mit ihren Armen den toten Sohn, um
am Mysterium des Kreuzes teilzunehmen.

Die Aussage der Ikone ist eng verbunden mit der Liturgie des Karsamstags. Diese feiert das Kreuz,
das Zeichen des Opferleidens, als Siegestrophée liber den Tod. Der Kénig der Kénige erweist sich
als der geduldige und barmherzige Gemahl, der kommt, um sich am Kreuzesaltar fiir immer mit der
Menschheit zu verméahlen. Der Osten begeht die Karwoche als Gottes Hochzeit mit der Menschheit.
Waiahrend der Liturgie wird die lkone des Gemabhls in einer Prozession getragen und von den Glau-
bigen gekiiRt; dabei singt der Chor das Troparion:

Siehe, der Gemahl kommt mitten in der Nacht, selig der Diener, den er wachend finden wird,
unwiirdig der Diener, den er saumig finden wird.

Der Erloser kommt in die Nacht des Menschen und erlost ihn mit seinem Licht. Doch der Mensch
schreckt zuriick, weiRR er doch um seine Unwiirdigkeit:
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Ich sehe dein geschmiicktes Brautgemach, oh, mein Erléser, und ich habe nicht das rechte
Gewand, um einzutreten. LaB das Gewand meiner Seele leuchten, oh du, der du das Licht
schenkst, und rette mich!

Errettet und erlést wird der Mensch durch das neue Leben, das ihm in der Auferstehung zuteil wird.
Der Auferstandene erhebt sich aus dem Grab und »geht hervor aus der vernichteten Holle wie aus
dem Hochzeitssaal«, um das Bild seiner Liebe zu erneuern. Ephram der Syrer singt den Lobpreis
gottlichen Erbarmens mit den Worten: »'Er hat sich der Nachkommenschaft Abrahams
angenommen. Darum mufte er in allem seinen Briidern gleich werden' (Hebr 2,16). In dem Augen-
blick, da Christus, der neue Adam, in das Totenreich eindringt, um Adam und Eva zu befreien,
kiindigt sich schon die Vollendung des Koénigreiches an. 'Der einst zu Adam sprach: Wo bist du?,
ist auf das Kreuz gestiegen, um den Verlorenen zu suchen. Er ist in die Unterwelt hinabgedrungen,
um ihn zu rufen: Komm, du mein Bild und Gleichnis!'«

Das Ungeheuerliche dieses Rufes sieht die Kirche des Ostens vorgebildet in dem Weg, den Maria
in der Nachfolge ihres Sohnes zu gehen hat. Die Liturgie des Hohen Donnerstag und Freitag laRt
Maria ihren Erléser auf seinem Weg nach Golgotha fragen:

Wohin gehst Du, o Kind? Um wessentwillen enteilst Du so geschwind? Ist etwa wieder eine
andere Hochzeit zu Kana, um ihnen das Wasser in Wein zu wandeln? Soll ich mit Dir gehen,
Kind, oder soll ich lieber auf Dich warten? Sag mir ein Wort, o Wort, gehe nicht schweigend
an mir voriiber, Du, Der mich rein bewahrte; denn Du bist doch mein Sohn und mein Gott.

Den Weg ihres Sohnes betrachtend, findet Maria unter dem Kreuz zum Bekenntnis ihres Glaubens,
der sie zu ihrem Gemahl sprechen laRt:

Wenn Du auch die Kreuzigung erduldest, so bist Du doch mein Sohn und mein Gott. Ich be-
singe Deine Barmherzigkeit, Menschenliebender, und verneige mich vor dem Reichtum des
Erbarmens, Gebieter.

Vor Grundlegung der Welt

Das Lamm nimmt eine besondere Bedeutung in der Heiligen Schrift ein, angefangen vom Opfer des
Schafhirten Abel bis zum Lamm in der Geheimen Offenbarung, dem alle Huldigung gilt. Das Lamm
versinnbildlicht die Sanftmut: Selig die Sanftmiitigen, denn sie werden das Land besitzen (Mt 5, 5).
Nicht jene, die toten, werden die Sieger sein, sondern wer sich opfert. Das Opfer dessen, der zum
geschlachteten Lamm wird, hdlt Himmel und Erde zusammen. Von diesem Opfer geht das wahre
Leben aus, das der Geschichte durch alle Schrecklichkeiten hindurch Sinn gibt und sie am Ende in
einen Gesang der Freude verwandelt.
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Die Geschichte von der Opferung Isaaks enthilt den tiefsten Sinn dieser Aussage.'® Den Berg
hinaufsteigend stellt Isaak fest, da® es kein Opfertier gibt, doch der Vater antwortet: Gott wird
vorsorgen... (Gen 22,8). Als jedoch Abraham das Messer gegen Isaak wendet, zeigt sich der tiefere
Sinn seiner Aussage, denn nun geschieht es wirklich so, wie er sagte: Im Gestriipp hat sich der
Widder verfangen, der an die Stelle Isaaks als Opfer tritt. Israel erkannte in dieser Erzdhlung auch
sein eigenes Schicksal, wie zum Trost fiir alle Leiden. »So erzahlt die jiudische Uberlieferung, daB
Gott in dem Augenblick, da Isaak einen Angstschrei ausstieR, den Himmel aufri, wo der Knabe die
unsichtbaren Heiligtiimer der Schépfung und die Chore der Engel erblickte. Damit hdngt eine andere
Tradition zusammen, wonach Isaak den gottesdienstlichen Ritus Israels geschaffen habe; darum sei
der Tempel nicht auf den Sinai, sondern auf den Morijah gebaut worden. Alle Anbetung kommt
demnach gleichsam aus diesem Blick Isaaks heraus - aus dem, was er dort geschaut und von daher
vermittelt hat.«"?

Nach Aussage der Kirchenviter hat Isaak in dem Augenblick, als er gebunden auf dem HolzstoR3
lag, den Widder gesehen, der ihn ablést und erlést. Denn er schaut zugleich den, der sich im
Gestriipp der Geschichte einfangen lieR und gebunden unsere Ablésung wurde, die unsere Erlésung
ist. So wird fiir Isaak dieser Augenblick, in dem er einen Blick in den Himmel tun darf und Gott
schaut, wie er vorsorgt und selbst zum Lamm wird, damit der Mensch am Leben bleibt. Demnach
sieht Isaak, was Johannes auf Patmos im offenen Himmel erblickt: »Und ich sah: Zwischen dem
Thron und den vier Lebewesen und mitten unter den Altesten stand ein Lamm; es sah aus wie
geschlachtet [...] und alle Geschopfe im Himmel und auf der Erde, unter der Erde und auf dem
Meer, alles, was in der Welt ist, horte ich sprechen: lhm, der auf dem Thron sitzt, und dem Lamm,
gebiihren Lob und Ehre und Herrlichkeit und Kraft in alle Ewigkeit!« (Apk 4,6.13). Isaak sieht im
Lamm den tiefsten Sinn des Kultes: Gott selbst bereitet sich seinen Kult, der den Kult des
Menschen abldst und ihn so zum wahren Gottesdienst und Lobgesang in der Schépfung erlést und
befreit.

Jesus selbst ist nLamm« und »lsaak« zugleich, wie die Vater sagen. Als Lamm laBt er sich gefan-
gennehmen, als Isaak schaut er in den Himmel und tritt sogar selbst hinein und bringt so die Freude
auf die Erde (vgl. Joh 16,20). Denn das getotete Lamm lebt und hat unser Weinen in Lachen
gewandelt (Apk 5,4f.). Im Schauen auf das Schicksal des Lammes wissen wir, dal Gott wirklich
allméchtig ist und Sieger iiber Tod und Leben bleibt. Er trdagt die Geschicke der Menschen in seinen
Handen und ist allein wiirdig, die Siegel des Buches aller Geschichte zu 16sen. Seither steht das
erste aller Menschenrechte unverbriichlich fest, daR der Mensch nicht weniger als das Recht auf
Gott hat, aber auf den wahren Gott, der nichts mit dem gemein hat, was der Antichrist als »Gott«
bzw. Gbétze aufbaut. In dem ilibernatiirlichen »Recht« auf Gott, das dem Menschen im Glauben

Vgl. hierzu J. Ratzinger, Schauen auf den Durchbohrten. Versuche zu einer spirituellen Christologie, Einsiedeln 1990, 96f. - E.
Wiesel, Adam oder das Geheimnis des Anfangs. Briiderliche Urgestalten, Freiburg 1980, 93f.; K. Rohmann, Das Lachen und die
Hoffnung. Einige Erwégungen zur »politischen Theologie« angesichts der nOpferung Isaaks« (E. Wiesel), in: H. Waldenfels (Hg.),
Theologie - Grund und Grenzen. Festgabe H. Dolch, Paderborn 1982, 609-621.

¥ J. Ratzinger, Schauen auf den Durchbohrten. Versuche zu einer spirituellen Christologie, 96.
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zugesichert wird, besteht die ganze Wiirde des christlichen Lebens und Betens.
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