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Das Thema

Jesus ist nach dem gesamten Lukasevangelium auf der Suche nach den Verlorenen (Lk
19,10): nach denen, die von sich und von denen andere meinen, Gott habe sie verges-
sen. Um diese Menschen zu finden, macht Jesus sich auf den Weg. Dieser Weg fihrt
ihn nach Jerusalem: auf die StraRe des Leidens, aber auch zur Auferstehung.

Im Mittelpunkt seines Evangeliums schildert Lukas die Reise Jesu nach Jerusalem. Hier
hat er viel von seinem ,,Sondergut” eingebaut. Hier finden die beriihmten Gleichnisse
vom Verlorenen (Lk 15), die Beispiele vom barmherzigen Samariter (Lk 10) und Phari-
sder und Zollner (Lk 18). Hier hat Lukas charakteristische Szenen seiner Jesus-
Biographie zusammengestellt.

Die Vorlesung behandelt den Reisebericht (Lk 9-19). In ausgewahlten
Perikopenexegesen und bibelwissenschaftlichen Uberblicken wird das breite Spekt-
rum an Uberlieferungen sichtbar, in denen Lukas die Erinnerung an Jesus scharft.

Die Methode

Die Vorlesung konzentriert sich auf typische Personenkonstellationen, in denen Jesus
sein Evangelium verkiindet, weil er Beziehungen knlipft, die durch die Herrschaft Got-
tes begrindet werden. Dadurch wird ein breites Spektrum an unterschiedlichen Akti-
onen und Reaktionen sichtbar, die fiir Jesus und seine Darstellung durch Lukas typisch
sind. Basis ist der kanonisch gewordene Endtext des Lukasevangeliums. Aspekte der
literarischen Analyse dienen der theologischen Interpretation. Sie erschlieBt das Er-
zdhlen als wesentliches Moment der Erinnerung an Jesus.

Das Ziel

Die Vorlesung zeichnet Grundlinien der lukanischen Christologie nach und fragt nach
den Reflexen der Verkindigung Jesu selbst. Sie arbeitet die Paradigmatik des Reisebe-
richtes fur das Lukasevangelium heraus und erhellt die Charakteristik der Szenen fir
die lukanische Theologie des Weges, die ihrerseits das Kommen der Gottesherrschaft
konkretisiert.

Die Vorlesung vermittelt am Beispiel die Kompetenz methodischer Bibellektiire. Sie
begriindet ein exegetisches Urteilsvermdgen Uber Profil und Charakter der lukani-
schen Theologie. Sie schéarft den Blick fur signifikante Ziige der Jesustradition im Spie-
gel des Lukasevangeliums. Sie befahigt zu einem eigenen Urteil auf den zentralen Feld
der Bibelauslegung.
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Priifungsleistungen

Im MTheol-Studium wird die Vorlesung in die Modulabschlusspriifung eingebracht (2
CP)

Im BA-Studium wird die Vorlesung entweder in Modul Il eingebracht (1 CP fir Teil-
nahme, 3 CP fiir Hausarbeit oder Fachgesprach) oder in Modul VII (1 CP fir Teilnah-
me).

Im Optionalbereich wird die Vorlesung mit einem Seminar kombiniert. Insgesamt
werden 5 CP fiir eine groRe und eine kleine Priifungsleistung erzielt (Hausarbeit; mdl.
Prifung - Essay und Protokoll), die nach freier Wahl auf je eine der beiden Veranstal-
tungen verteilt wird.

Fir Studierende der Religionswissenschaft gelten die vorgesehenen Priifungsleistun-
gen des Faches.

Beratung

Sprechstunde in der Vorlesungszeit:
Mittwoch 12-13 und Donnerstag 13-14 Uhr in GA 6/151.
Zwischen den Zeiten: thomas.soeding@rub.de

In der Sprechstunde werden die Themen fiir die Essays und Hausarbeiten im persénli-
chen Gesprach individuell abgesprochen. Es gibt Literaturhinweise und Tipps fir die
Gliederung.
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1. Das Thema, die Methode und das Ziel der Vorlesung
Der Reisebericht des Lukasevangeliums als Paradigma

a. Lukas hat nicht nur das Evangelium, sondern auch die Apostelgeschichte geschrie-
ben. Beide Werke verbindet eine , Theologie des Weges”.

e Jesus geht wahrend seines 6ffentlichen Wirkens einen Weg von Galilda nach
Jerusalem. Der ,Reisebericht” macht diese Bewegung besonders klar. Lk 9,51
ist der Schlisselvers.

0 Jesus weilR nach Lukas, was er tut und wohin er muss: nach Jerusalem,
ins den Vorort Israels, auf den Leidensweg und durch den Tod hin-
durch zur Auferstehung, die durch die Himmelfahrt wiederum als dy-
namischer Vorgang dargestellt wird.

0 Jesu offentliches Wirken gehort mit seinem 6ffentlichen Leiden zu-
sammen. Eines erhellt das andere. Im Licht des Ostermorgens wird
die Verbindung klar.

Lukas schreibt aber kein Reisetagebuch Jesu. Immer wieder wird erwahnt,
dass Jesus unterwegs ist, ohne dass jedoch immer klar wird, wo er sich gerade
befindet.

0 Dass Jesus unterwegs ist, passt genau zu seiner Sendung. Er ist der
Heiland auf der Suche nach den Verlorenen, um sie vor dem sicheren
Tod zu retten. Er wartet nicht, bis die Menschen zu ihm kommen,
sondern bringt Gott zu den Menschen: Er zeigt ihnen, wie unendlich
nahe ihnen Gott kommt, weil sie ihm unendlich nahegehen; er ladt
sie ein, ihrerseits Gott nahezukommen, damit ihnen Gott nahegeht
und sie dadurch den Weg ins Reich Gottes und zum Gliick des Lebens,
zur himmlischen Seligkeit auf Erden, finden

0 Im Vergleich mit Johannes dem Taufer (Lk 3) zeigt sich der Unter-
schied: Der Taufer ist ein Gerichtsprediger, der die Menschen aus
dem Kulturland in die Wiste zuriick an den Jordan ruft, Jesus hinge-
gen bricht aus der Wiiste auf, um die Menschen dort zu suchen, wo
sie leben und arbeiten.

Der Weg, den Jesus geht, macht das Evangelium offentlich. Er macht ihn
selbst sichtbar und angreifbar. Jesus personifiziert das Kommen der Gottes-
herrschaft, das er auch zum Programm seiner Jiinger macht.

e Die Apostelgeschichte erzahlt dann in mehreren Schiiben, wie das Evangelium
in Jerusalem und von Jerusalem aus in die Welt hinausgeht. Jerusalem ist
Dreh- und Angelpunkt der Heilsgeschichte. Jesu Weg nach Jerusalem o6ffnet
der Mission weltweite Dimensionen; die Verwurzelung der Kirchengeschichte
in Jerusalem zeigt die wesentliche Bindung der Kirche an Jesus und durch ihn
an das Glaubenszeugnis Israels.

Der Weg ist unter zwei Dimensionen theologisch zentral:

e als Prozess mit groBer Dynamik

e und als Abfolge von Stationen, die im Nacheinander verbunden bleiben.

Beide Dimensionen sind durch die Sendung Jesu verbunden, die im Kern Zuwendung
ist.
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b. Das Christentum wird in der Apostelgeschichte als ,,Weg"“ dargestellt (Apg 16,17:
,Weg des Heiles”; 18,25: ,Weg des Herrn“; 18,26: ,Weg Gottes”; 19,9.23; 22,4,
24,14.22: ,Weg"); so kann die Dynamik des Christseins in der Nachfolge Jesu zum
Ausdruck kommen.

e Es gibt keinen Punkt einen gelebten Lebens, an dem nicht ein Weg zu Jesus
und durch die ihn zu Gott beginnen kdnnte — weil Jesus sich auf die Suche
nach dem Verlorenen macht (Lk 19,10).

e Es gibt keinen Weg zu Jesus, der nicht durch eine tiefe Krise fiihrte — weil es
ohne Bekehrung keine Begegnung mit Gott gibt, wie der Zollner im Tempel
vormacht und der ZolIner nicht wahrhaben will (Lk 18,9-14).

e Es gibt keine Krise in der Begegnung mit Gott, die er nicht durch Jesus zum
Guten fihrte — weil Jesus der Heiland der Armen, der Freund der Stinder, der
Nachste der Fremden ist (Lk 17,11-15).

c. Die Stationen des Weges sind durch Begegnungen gekennzeichnet. Jesus kommt
auf seinem Weg ganz verschiedenen Menschen nahe, die ganz verschieden reagieren.
Teils bleibt es bei — positiven oder negativen — Augenblicken. Teils werden Faden in
den Text des Evangeliums gewoben, die Personen und Typen immer wieder erschei-
nen lassen und mit der Geschichte Jesu verknipfen.

Auf diesen Aspekt konzentriert sich die Gliederung der Vorlesung. Sie identifiziert die
Personen und Typen, zeichnet Entwicklungslinien nach und arbeitet das Charakteristi-
kum heraus. In der Vorlesung werden einzelne der angezeigten Perikopen naher be-
handelt und andere zugeordnet.

Literatur:

Daniel Marguerat, Luc-Actes: une unité a construire, in: J. Verheyden (ed.) The Unity of Luke-
Acts (BEThL 142), Leuven 1999, 57-82

Georg Geiger, Der Weg als roter Faden durch Lk-Apg, in: J. Verheyden (Hg.), The Unity of Luke-
Acts 663 - 673
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2. Das Lukasevangelium in der Jesustradition und im Kanon

Lukas ist anerkanntermaRen kein Augenzeuge Jesu, sondern ein Sammler und
Tradent, der die Jesusgeschichte mit der Apostelgeschichte verbindet. Er ist ein wich-
tiger Zeuge fir die Jesustradition und eine starke Stimme im neutestamentlichen Ka-
non.

2.1 Einleitungsfragen

Die Einleitungsfragen beschaftigen sich mit dem historischen Ort und der literarischen
Machart eines biblischen Textes (Wer? Wem? Wann? Wo? Was?).

2.1.1 Der Verfasser

a. Die kirchliche Tradition denkt an den aus Phim 24; Kol 4,14; 2Tim 4,11 bekannten
Begleiter des Paulus, der nach Kol 4,14 Arzt gewesen ist. Diese Tradition lasst sich
Uber Irendus bis zur Mitte des 2. Jh. zuriickverfolgen:

Lukas, der Begleiter des Paulus, hat das von diesem verkiindete Evangelium in
einem Buch niedergelegt (Adv. Haer. Ill 1,1).

b. Die historisch-kritische Exegese hat die hergebrachte Uberzeugung verworfen.
Argumente:
Evangelium und Apostelgeschichte sind urspriinglich anonym abgefasst;
zwischen der Entstehung und der dltesten Zuschreibung zu Lukas klaffen mehr
als 50 Jahre;
e eine Beeinflussung speziell durch die paulinische Theologie sei nicht zu erken-
nen;
Lukas enthalt Paulus den Apostel-Titel vor;
die ,Wir-Passagen” der Apostelgeschichte (16; 20f.; 27) seien eher ein stilisti-
scher Kunstgriff oder Zeichen flir Quellenbenutzung als ein biographisches
Dokument;
die altkirchlichen Angaben hatten erkennbar eine apologetische Tendenz;
sie lieRen sich aus einer Kombination der Paulusbriefe mit den ,Wir-
Passagen” der Apostelgeschichte entnehmen.

c. Die historische Kritik war (iberzogen. Zwar ist das Zeugnis des Irendus nicht tber
verninftige Zweifel erhaben. Aber in der Apg finden sich durchaus Reflexe der pauli-
nischen Rechtfertigungslehre (Apg 13,38ff.; 15,9ff.). Die Deutung der ,,Wir-Passagen”
als rein literarisches Mittel zur Spannungssteigerung wirkt kinstlich; dass Lukas — nur
— an diesen Stellen die Spuren der Quellenbenutzung nicht beseitigt hatte, ist schwer
zu erklaren.

These: Lukas war ein Begleiter des Paulus auf der zweiten Missionsreise (spatestens)
von Troas (nur) bis Philippi (Apg 16) und auf der dritten Missionsreise von Philippi bis
Jerusalem (Apg 20f.) sowie dann auf der Reise des Paulus nach Rom (Apg 27). Die
Identifizierung mit dem Lukas von Phim 24; Kol 4,14 und 2Tim 4,11 ist hingegen unge-
sichert. Nach der Mehrheitsmeinung der historisch-kritischen Exegese war der Autor
Heidenchrist, vor seiner Konversion wohl ein ,Gottesflirchtiger”, sehr gebildet, ein
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Angehoriger der 3. christlichen Generation; vermutlich lebt er in einer groRen helle-
nistischen Stadt. Vielleicht stammt er aus Troas.

2.1.2 Adressaten

a. Beide Biicher sind Theophilos gewidmet. Der Name spricht fiir einen frommen Hei-
den griechischer Abstammung. Nach antikem Brauch bedeutet die Widmung an eine
Personlichkeit, dass diese die Verbreitung des Werkes fordern soll. Uber Theophilos
hinaus sind also auch andere Christen, die in einer vergleichbaren religiésen Situation
wie er leben, Adressaten des Doppelwerks.

b. Die Bedeutung, die in der Apostelgeschichte Paulus beigemessen wird, spricht da-
flr, dass sie im paulinischen Missionsraum leben. Der Appell zu caritativem Engage-
ment spricht fir eine sozial heterogene Gemeinde.

2.1.3 Zeit und Ort der Entstehung

a. Die neokonservative Annahme, mit Berufung auf den Schluss der Apostelgeschichte
sei das Doppelwerk um 60 zu datieren, ldsst sich nicht halten. Selbst Irendus datiert
das Werk nach dem Tod des Paulus. Nach der Zwei-Quellen-Theorie legt Lukas das
gegen 70 verfasste Markusevangelium zugrunde. Die Tempelzerstorung ist in Lk
21,20-24 und 23,28-31 vorausgesetzt. Zumal die ekklesiologische Reflexion ist gegen-
Uber Markus um einiges fortgeschritten, besonders in der Apostelgeschichte. Ande-
rerseits ist von der Bedriickung durch die domitianische Christenverfolgung Mitte der
90er Jahre noch nichts zu spliren. Am ehesten ist an den Zeitraum 80-90 zu denken.

b. Die Angaben der kirchlichen Tradition stimmen nicht Uberein. Irendus (Adv.Haer Il
1,1; 14,1) und Eusebius (H.E. Il 22,6) weisen nach Rom. Der sog. antimarcionitische
Prolog und der monarchianische Lukasprolog sprechen von Achaia. In der neueren
Forschung werden auch Ephesus (als Ort einer Paulus-Schule), Caesarea und Antiochia
(Schneider, auch Radl) ins Spiel gebracht.

Ein sicheres Urteil ist unmoglich. Die Rom-Hypothese ist aus einer Kombination von
Apg 28 und 2Tim 4,11 erschlossen. Gegen sie spricht das Schweigen lber einen Auf-
enthalt des Petrus in Rom. Achaia und Kleinasien sind Schwerpunkte der Berichter-
stattung. Eine halbwegs sichere Entscheidung ist unmoglich. Am ehesten ist an den
paulinischen Missionsraum im Osten des romischen Imperiums zu denken.

2.1.4 Die Quellen des Lukas

a. Im Evangelium setzt Lukas Markus voraus. Uberdies hat er als eine zweite schriftli-
che Vorlage die Redenquelle (Q) zur Verfligung. Fast die Halfte seines Stoffes ist je-
doch ,Sondergut” (Kindheitsevangelium; Stammbaum Jesu; Gleichnisse; Ostererzah-
lungen).

b. Den Rahmen der Darstellung bildet das Markusevangelium. Lukas ibernimmt im
Wesentlichen die Anlage des Werkes wie die Abfolge der Perikopen, nimmt aber, weil
er stark strafft, nur gut die Halfte des Textbestandes auf. Sein zusatzliches Material
schaltet er vor allem in zwei groRBen Blécken ein (6,17 - 8,3: Nachfolge; 9,51 - 18,14:
Reisebericht).
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Thomas Séding

2.2 Die Stellung im Kanon

a. Die theologische Absicht des Werkes spiegelt sich im Prooemium des Evangeliums.
Dort legt Lukas ausdriicklich Rechenschaft (iber den Ausgangspunkt und das Ziel sei-
nes Unternehmens ab.

Lukas hat keinen unmittelbaren Zugang zur Jesus-Tradition; er sieht sich viel-
mehr als Glied einer langeren Traditionskette, die von den "Augenzeugen, die
zu Dienern des Wortes geworden sind" (die Apostel), tiber die "vielen", die
bereits vor ihm "den Versuch unternommen haben, eine Erzahlung" lGber Je-
sus zu schreiben (etwa Mk und Q), bis hin zum ihm selbst reicht.

Die Traditionskette, an die Lukas anknipft, verbiirgt die Authentizitat der Er-
innerung an Jesus. Aufgrund ihrer Vielfalt stellt sich aber in der Gegenwart
das Problem der rechten Reihenfolge, der richtigen Anordnung des Stoffes.
Das ist im Kern ein theologisches, nicht so sehr ein chronologisches Problem:
Lk will in einer umfassenden Erzdhlung darstellen, wie zusammengehort, was
Jesus getan und gelehrt hat, wo die Prioritdten sind und wo die Mitte zu su-
chen ist.

Das Ziel des Evangeliums (und des Doppelwerks) besteht darin, Theophilus
(und andere Christen) der Zuverlassigkeit der Katechese zu vergewissern, die
sie erhalten haben. (Damit ist auch eine Voraussetzung fiir eine groRere Brei-
tenwirkung geschaffen). Das erfordert, genau zu wissen, was ,,von Anfang an”
(vgl. Apg 1,1f.21) mit Jesus geschehen ist. Die Glaubwiirdigkeit christlicher Ka-
techese durch den vollstdandigen und wohlgeordneten Bericht vom Anfang zu
begriinden, ist das Ziel des Evangeliums wie der Apostelgeschichte.
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2.3 Der Aufbau des lukanischen Doppelwerkes

Das Lukasevangelium

1,1-4
1,5-2,52
3,1-4,13
4,14-9,50

9,51-19,27

19,28-24,53

Das Vorwort: Die Absicht des Evangelisten

Die Vorgeschichte: Geburt des Taufers und des Gottessohnes
Der Auftakt: Der Taufer, die Taufe und Versuchung

Jesu Wirken in Galilda und Judaa

4,14-44. Der programmatische Auftakt in Nazareth
5,1-6,69: Die Berufung und Unterweisung der Jiinger
7,1-8,56 Die Evangeliumsverkiindigung in Wort und Tat
9,1-50 Die Einweisung der Jlinger in die Nachfolge

Jesu Weg nach Jerusalem

9,51-13,21 Jingerunterweisung auf dem Weg der Nachfolge
13,22-17,10 Die Rettung der Verlorenen

17,11-19,27  Die Hoffnung auf Vollendung

Das Pascha Jesu in Jerusalem

19,28-21,38  Jesu letztes Wirken in Jerusalem

22-23 Jesu Leiden und Sterben am Paschafest

24 Jesu Auferstehung, Erscheinungen und Himmelfahrt

Die Apostelgeschichte

1,1-26
2

3,1-8,3
8,4-12,25

13,1-28,31

Die Vorbereitung: Jesu Erscheinungen und Himmelfahrt

mit dem Auftragswort 1,8

Pfingsten: Die Erfiillung der Geist-VerheiBung Jesu

Das Zeugnis Jesu in Jerusalem

Das Zeugnis Jesu in Samaria und der Ubergang zur Vélkermission
8 Das Wirken des Philippus

9 Die Bekehrung des Paulus

10,1-11,18 Die Taufe des Kornelius durch Petrus

Das Zeugnis Jesu bis an die Grenzen der Erde

13,1-14,28 Die Erste Missionsreise des Paulus und Barnabas
15 Das Apostelkonzil

15,36-18,22 Die Zweite Missionsreise des Paulus

18,23-21,17 Die Dritte Missionsreise des Paulus

21-26 Die Gefangenschaft des Paulus (Jerusalem, Caesarea)
27,-28,15 Die Reise nach Rom
28,16-31 Das Zeugnis des Paulus in Rom
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3. Jesus und seine Jiinger

a. Jesus geht den Weg nach Jerusalem zusammen mit seinen Jingern. Sie sind fiir ihn
Nachfolger und Vorboten, Wegbereiter und Wegbegleiter, Mitarbeiter und Gesandte.
Ihre Position bei Jesus ist bereits im ersten Teil seines 6ffentlichen Wirkens begriin-
det. Wahrend der Reise nach Jerusalem wird ihre Rolle ausgestaltet und eingelibt,
erprobt und gefestigt.

b. Jesus hat seine 6ffentliche Verkiindigung, die mit seiner Antrittspredigt in Nazareth
begonnen hat (Lk 4,18-22), von vornherein darauf angelegt, nicht im Alleingang, son-
dern im Team zu organisieren. Deshalb geht er auf die Suche nach Menschen, die er
beauftragen und senden kann, wie er das Evangelium zu verkiinden. Sie sind seine
Jlinger, wortlich: seine Schiler.

Nach Lk 5,1-11 macht er Fischer, in erster Linie Simon Petrus, zu Menschenfi-
schern.

Nach Lk 5,27f. macht er einen ZolIner, Levi, zu seinem Jinger.

Nach Lk 5,35ff. sind die Jinger Gaste beim Hochzeitsfest des Messias und fas-
ten deshalb nicht, solange Jesus bei ihnen ist.

Nach Lk 6,1-6 begleiten sie Jesus, wie David von seinen Mitstreitern begleitet
worden war, und dirfen sich deshalb am Sabbat versorgen.

Nach Lk 6,12-16 erwahlt er aus dem Kreis seiner Jinger die Zwolf Apostel.
Nach Lk 6,20-49 sind die Jiinger Adressaten der Feldrede, der Parallele zur
Bergpredigt (Mt 5-7).

Nach Lk 8,1-3 sind auch Frauen Jesus nachgefolgt.

Nach Lk 8,9f. sind die Jiinger in die ,,Geheimnisse der Gottesherrschaft” ein-
geweiht.

Nach Lk 8,22-25 haben sie auf dem stlirmischen See Angst, auch nachdem Je-
sus den Sturm gestillt hat.

Nach Lk 9,1-6 werden die Jinger von Jesus ausgesendet, die Ndhe der Gottes-
herrschaft zu verkiinden.

Nach Lk 9,10-17 setzt Jesus die Jinger ein, um das Volk, das nichts zu essen
hat, zu speisen.

Nach Lk 9,18.22 bekennen sich die Jinger, mit Petrus als Sprecher — zur
Messianitat Jesu.

Nach Lk 9,23-27 ruft Jesus die Jlinger zur Kreuzesnachfolge.

Nach Lk 9,28-36 nimmt Jesus drei Jinger mit auf den Berg der Verklarung —
und wieder herab in die Ebene (auf den Weg nach Jerusalem).

Nach Lk 9,46ff. streiten die Jlinger, wer von ihnen den hdchsten Rang ein-
nehme — so dass Jesus ihnen ein Kind als Vorbild zeigt.

Nach Lk 9,49f. beschweren sich die Jlinger liber einen fremden Wundertater —
und mdissen sich von Jesus die Augen 6ffnen lassen: ,,Wer nicht gegen euch
ist, ist fir euch.”

Die Jinger sind die wichtigsten Menschen, die Jesus um sich schart. Lukas hat ein
differenziertes Bild:

Es gibt die Nachfolge der Zwolf Apostel, die den innersten Kreis bilden.
Es gibt die Nachfolge der 72 (vgl. Lk 10,1-16), unter ihnen auch Frauen.
Es gibt die Nachfolge der 5000 (vgl. Lk 9,11), die mit Jesus sympathisieren,
aber nicht alles fiir ihn verlassen, sonder nur alles von ihm empfangen.

RUB 15



c. Diese Linie der Nachfolge wird im Reisebericht weiter verfolgt.
e Einige Aspekte werden variiert:
0 Die Jinger gehen mit auf dem Weg Jesu (Lk 9,52).
0 Nach der Aussendung der 12 erfolgt die der 72 (Lk 10,1-16).
0 Nach den Seligpreisungen der Feldrede (Lk 6,20f.) werden die Jinger
wieder seliggepriesen (Lk 10,23f.), weil sie am Offenbarungswissen
Jesu Anteil erhalten haben (Lk 10,21f.).
0 Die Jungerschaft ist Dienst am Werk des Meisters, der allein etwas
bewegen und bewirken kann (Lk 17,1-10).
e Andere Aspekte sind neu.
0 Die Reise wird in der Fremde gefahrlich (Lk 9,52-56).
0 Nicht nur die Moglichkeiten, sondern auch die Schwierigkeiten der
Nachfolge werden deutlich (Lk 9.57-62).
0 Die Jinger kommen bei Jesus in eine Schule des Betens (Lk 11,1-4.5-
13); sie lernen, ihren Glauben — allein und als Gemeinschaft — vor Gott
auszudricken.
0 Die Junger sollen sich keine falschen Sorgen machen (Lk 12,22-32).
Der Reisebericht dient dazu, die Jinger mit auf den Weg zu nehmen, den Jesus geht,
um sie auf den Weg vorzubereiten, den sie nach Ostern in Gottes Namen zu den Vo6l-
kern gehen sollen.

d. Die Passionsgeschichte wird zum Ernstfall der Jingerschaft, weil die Kreuzesnach-
folge gefragt ist. Die Jlinger lassen Jesus allerdings im Stich und missen nach Ostern
neu in die Nachfolge gerufen werden.

Aktuelle Forschungsthemen:
e Der theologische Stellenwert der Zwolf Apostel in der Ekklesiologie des Neuen
Testaments und heute’
e Die historische Referenz und der theologische Stellenwert der Differenzierung
zwischen den Zwslf und den Jiingern beiderlei Geschlechts®

Weiterfiihrende Literatur:

Thomas Séding, Jesus und die Kirche. Was sagt das Neue Testament? Freiburg - Basel - Wien
2007

! Vgl. J6rg Frey, Apostelbegriff, Apostelamt und Apostolizitdat. Neutestamentliche Perspektiven
zur Frage nach der ,Apostolizitdt’ der Kirche, in: Theodor Schneider - Gunther Wenz (Hg.), Das
kirchliche Amt in apostolischer Nachfolge I: Grundlagen und Grundfragen (DiKi 12), Freiburg —
Gottingen 2004, 91-188.

2 Exegetische Neuansatze der Ekklesiologie, die aber noch nicht ausgereift sind und nicht auf
Lukas schauen, versammeln: Thomas Schmeller u.a. (Hg.), Neutestamentliche Amtermodelle
im Kontext (QD 239), Freiburg - Basel - Wien 2010.
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3.1 Die Jiinger auf dem Weg mit Jesus (Lk 9,62-56)

a. Der typische Platz der Jiinger ist hinter Jesus: Er geht ihnen voran, sie folgen ihm
nach; er ist der Lehrer, sie sind die Schiiler; er ist der Retter, sie sind die ersten Geret-
teten (Lk 5,1-11). Prinzipiell kdnnen die Jinger nie die Position Jesu erreichen; sie
spielen immer nur die zweite Geige, weil nur Jesus das Evangelium bringen kann, das
sie alle erst horen missen, um es weitergeben zu kénnen. Aber durch die Anerken-
nung der einzigartigen Autoritdt Jesu finden sie ihre Bestimmung und gewinnen fir
ihr Leben neue Sinnhorizonte, die ins Unendliche gedffnet sind.

b. Der Platz der Jliinger hinter Jesus ist nicht statisch, sondern dynamisch. Deshalb gibt
es Varianten des ,Nach”. Sie erklaren sich aus besonderen Situationen.
e Die Nachfolger sind auch Begleiter Jesu; sie gehen ,, mit” ihm (Lk 22,28).
e Die Junger sind Wegbereiter Jesu; sie gehen ihm voran, um Menschen auf Je-
sus vorzubereiten.
0 Lk 9,62 denkt an eine Quartiersuche in Samarien.
0 Lk 10,1 spricht von der Aussendung der Jiinger dorthin, ,,wohin er
selbst kommen wollte”.
0 Lk 19,29-35 erzahlt von der Suche nach einem Esel fiir den Einzug Jesu
in Jerusalem.
0 Lk 22,8-11 erzahlt, dass Jesus Petrus und Johannes vorausgeschickt
habe, um das Paschamahl vorzubereiten.
In all diesen Fallen betreten die Jiinger einen Raum, den Jesus schon mit sei-
nen Augen und seinem Sinn erschlossen hat:
0 Er wendet sich nach Jerusalem (Lk 9,51) und geht deshalb durch Sa-
maria.
0 Er ist von Anfang an in Galilda unterwegs, so dass sein Ruf dort ver-
breitet ist (Lk 4,14ff.).
0 Er scheint in Jerusalem und Umgebung Bekannte und Sympathisanten
gewonnen zu haben, bei denen die Jinger dann anklopfen kénnten.
Bei Lukas ist es nicht so, dass die Jinger vorausgehen missten, um Jesus ir-
gendwohin zu locken, sondern so, dass sie auf ihn vorbereiten, der schon
weil}, wohin er will.
Der Primat Jesu ist durchgehend so stark, dass auch andere Positionen als die hinter
Jesus, namlich auch die neben und vor ihm, von den Jingern besetzt werden kénnen.
Denn er nimmt so sehr an ihrem Leben Anteil, dass sie auch an seinem Anteil nehmen
kénnen; und er ist ihnen so weit voraus, dass auch sie ihm vorausgehen kénnen.

c. Die Szene ist in vielerlei Hinsicht ungewdhnlich.

e Sie spielt auf dem Weg in Samaria. Die Synoptiker haben kaum Samaria-
Traditionen. Johannes hat eine grofe Samaria-Szene: das Gesprach Jesu mit
der Frau am Jakobsbrunnen (Joh 4).

e Sie schildert eine Ablehnung Jesu, wahrend Lukas sonst bis weit in die Passi-
onsgeschichte hinein immer wieder erzahlt, dass Jesus die Herzen und Tiren
der Menschen gedffnet hat.

e Sie enthalt einen Tadel der Jiinger, wahrend sonst zwar zuweilen das man-
gelnde Verstandnis, starker aber die Lernwilligkeit der Jiinger betont wird
(wahrend Markus das Jliingerunverstandnis stark gemacht hat).
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d. Die Szene nimmt aus dem Kontext das Wegmotiv auf und zeigt es sofort von seiner
problematischen Seite aus.

V.52 schicken — gehen — kommen
V.53 abweisen
V.55 umwenden

V.56 gehen

Die Abweisung Jesu durch die Samariter wird damit begriindet, dass Jesus auf dem
Weg nach Jerusalem ist (Lk 9,53). Das ist historisch plausibel und theologisch auf-
schlussreich. Jesus erfahrt bereits auf dem Weg dorthin, wo er die via dolorosa betre-
ten wird, Ablehnung — so wie er bereits bei seiner Antrittspredigt in der Synagoge
seiner Heimatstadt Nazareth auf Ablehnung gestoRen war (Lk 4,16-30).

e. Das Thema der Perikope ist aber nicht die Abweisung Jesu durch die Samariter,
sondern die Reaktion darauf. Das wird in den Versen 54-56 durchgespielt. Hier kommt
es zum Konflikt zwischen Jesus und zweien seiner Jiinger, bei dem Jesus sich durch-
setzt.
e Jakobus und Johannes wollen Gottes Strafgericht vom Himmel herabrufen
und deshalb Feuer vom Himmel fallen lassen (Lk 9,54).
0 Jakobus und Johannes, zwei Briider, beide S6hne des Zebedaus, geho-
ren von Anfang an zur Jingerschaft (Lk 5,10); sie gehéren zu den
Zwolf (Lk 6,14); sie werden mit Petrus Zeugen, wie Jesus die Tochter
des Jairus von den Toten erweckt (Lk 8,51) und auf dem Berg verklart
wird (Lk 9,28). Im Markusevangelium wird ihr Spitzname Uberliefert:
,Donnersdéhne”, aramaisch: ,Boanerges” (Mk 3,17). Die lukanische
Szene passt dazu, auch wenn Lukas den Namen nicht tberliefert.
0 Hinter dem Vorschlag steht eine Erinnerung an den Propheten Elija.
Nach 2Kon 1 wirkt er in Samaria zweimal ein prophetisches Strafwun-
der, dass Feuer vom Himmel fallt und Gesandtschaften des Konigs
vernichtet, weil er zuerst nicht JHWH, den wahren Gott, sondern
,Beelzebul”“ um Heilung angefleht hatte.
Die beiden Jinger sehen mithin Jesus als einen zweiten Elija — trotz der Klar-
stellung in Lk 9,18-22. Die Ablehnung Jesu wird als Ablehnung Gottes und fak-
tischer Gotzendienst begriffen, der den Tod verdient habe.
e Jesus wendet sich um und weist die beiden Jiinger zurecht (Lk 9,55).
0 Die Wendung Jesu scheint den Erzahlfluss zu storen.
= Er muss wieder vorne gewesen sein.
= Er hat erfahren, dass ihm ins Angesicht widersprochen wor-
den ist.
= Er wendet sich seinen Jingern (hinter ihm) zu, um sie aufzu-
halten, die ihm mit Gewalt Bahn brechen wollen.
0 Jesus weist die beiden zurecht, so wie er zuvor allen Jingern einge-
scharft hat, seine Messianitat nicht auszuplaudern (Lk 9,21).
e Jesus geht mit seinen Jingern in ein anderes Dorf (Lk 9,56). Er bleibt seiner Li-
nie treu, die er auch in den Aussendungsreden vertreten hat (Lk 9,5) und ver-
treten wird (Lk 10,10ff.).

e. Das theologische Thema ist religidse Gewalt und ihre Uberwindung. Die Antwort
Jesu: der Weg nach Jerusalem, in den Tod hinein und durch ihn hindurch.
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3.2 Der Rufin die Nachfolge (Lk 9,57-62)

a. Auf die Ablehnung Jesu in Samaria und die Zurechtweisung der Gbereifrigen Jinger
folgt eine Dreierszene, die den Ruf in die Nachfolge zum Thema hat. Sie zeigt neben
sympathischen Ziigen auch unsympathische Zige Jesu, weil sie nicht die Intensitat
seiner Zuwendung, sondern die Radikalitdt seines Anspruchs hervorhebt. Beides ge-
hort allerdings zusammen, weil seine Zuwendung Kraft hat und sein Anspruch der ist,
dass Gott mit seiner Liebe im Recht ist, so dass es keine Neutralitdt geben kann. Lk
9,57-82 beschreiben eine dreifache Schocktherapie: Alle, die sich auf die Nachfolge
einlassen, sollen wissen, worum es geht: um alles oder nichts.

b. Die dreifach gestaffelte Episode hat eine klare, dahnlich gelagerte, aber charakteris-
tisch variierte Struktur.

e Alle drei Szenen haben wenig Beiwerk. Sie sind im Kern dialogisch. Sie laufen
auf ein Wort Jesu zu, das alles klart.

e Zweimal spielt ein Verzégerungsmotiv eine Rolle, das aber in den Antworten
nicht als Zeitproblem, sondern als Einstellungssache angesprochen wird.

e Die beiden Fligelszenen sind so gebaut, dass jemand mit der Bitte, nachfol-
gen zu dirfen, zu Jesus kommt; in der Mitte ruft Jesus selbst und st6Rt auf ein
Zogern im Ja.

e In keiner Szene ist die Reaktion auf das Wort Jesu geschildert. Lukas kommt es
also nicht auf das Geschick derer an, die mit Jesus in Kontakt kommen und
mit der Harte seines Anspruchs konfrontiert werden, sondern auf diesen An-
spruch selbst. Die Szenen spiegeln die Autoritadt Jesu wider, die Unbedingtheit
seines Rufes.

c. Der Dreierpack ist von Lukas komponiert. Die beiden ersten Szenen sind parallel in
Mt 8,18-22 Uberliefert und stammen deshalb sehr wahrscheinlich aus der
Logienquelle.? Die dritte Szene gehort zum lukanischen Sondergut. Die Trias gibt keine
historische Ereignisfolge wieder, sondern spiegelt eine historische Grundkonstellation
des Nachfolgerufes Jesu.

d. Die Szenen spielen ,auf dem Weg”“ (Lk 9,57). Der unmittelbare Textzusammenhang
kénnte auf Samaria als Schauplatz schliefen lassen. Aber es gibt kein samaritanische
Lokalkolorit in Lk 9,57-62, was angesichts der angespannten Lage zwischen Juden und
Samaritern aber zu erwarten gewesen ware und in jeder expliziten Samariaszene des
lukanischen Doppelwerkes deutlich wird. Mithin ist der Rickbezug auf Lk 9,51 ent-
scheidend: Die Begegnungen finden auf Jesu Weg nach Jerusalem statt.

e. Die erste Szene (Lk 9,57f.) nimmt das Wegmotiv in die Bitte hinein: ,,... wohin du
auch gehst.” Der Fragesteller kennt seine Position als Jlinger: Er will Jesus folgen.

Die Antwort Jesu ist eine Beschreibung seiner Armut. Jesus identifiziert sich mit dem
»Menschensohn”: Er ist ein ganzer Mensch, aber ganz mit Gott verbunden. Er bringt
als Menschensohn die Gottesherrschaft nicht erst in der Zukunft (Dan 7,13f.), sondern
schon jetzt. Er ist freiwillig arm — nicht weil er die Welt verachtete, sondern aus Soli-
daritadt mit den Armen. Weil er arm ist, ist er auch heimatlos. Sein Weg fiihrt ihn in
dieser Welt nicht an ein endgiiltiges Ziel. Das muss der Bittsteller wissen.

* Rekonstruktionsversuch: Die Spruchquelle Q, Studienausgabe Griechisch und Deutsch, hg.
und eingeleitet von Paul Hoffmann und Christoph Heil, Darmstadt — Leuven 2009.
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f. Die zweite Szene (Lk 9,59f.) ist eine pure Provokation. Denn Jesus fordert zur Nach-
folge auf, und derjenige, den er auffordert, verweist auf die dringendste Pietatpflicht,
die man im Judentum — und vielen anderen Kulturen — kennt. Einen Toten zu begra-
ben, gilt als Werk der Liebe, das man, komme was wolle, vollbringen muss. Den eige-
nen Vater nicht zu begraben, ware ein schlimmes Vergehen. Aus diesem Grund ist die
Antwort Jesu von der Antike bis in die Gegenwart immer wieder als Symptom seines
Fanatismus kritisiert worden.

Dass die ,Toten ihre eigenen Toten begraben” sollen, ist ein Sarkasmus, der dazu
dient, die Gberragende Bedeutung des Lebens hervorzuheben, das die Gottesherr-
schaft bringt. Jesus selbst hebt die Bedeutung der Nachfolge noch Uber die heiligsten
Familienpflichten hinaus — nicht weil er die Familie verachtete, sondern weil er alles
auf die Karte der Gottesherrschaft setzt. Das Begrabnis des Vaters wird gerade des-
halb genannt, weil es so wichtig ist, so selbstverstandlich und bedeutsam.

Nach Lev 21,11 ist ein Hoherpriester, nach Num 6,7 ein Nasirder, der ein Reinheitsge-
libde abgelegt hat, (nach strittiger Auslegung) von der Pflicht befreit — doch ist dies
keine Analogie.

Die Geschichte der Exegese kennt allegorische Deutungen: Die geistlich Toten soll sich
um die geistlich Toten kimmern; doch das widersprache der Intention Jesu.

Jesus will nach der Szene sagen: Nur eines ist noch wichtiger. Die Verkiindigung der
Gottesherrschaft ist die Aufgabe der Jinger auch nach den Aussendungsreden (Lk 9,1-
6; 10,1-16). Sie muss alles andere in den Hintergrund treten lassen. Eine spate Paralle-
le ist der freundliche Tadel des Engels an die Salbfrauen am leeren Grab: ,,\Was sucht
ihr den Lebenden bei den Toten?“ (Lk 24,5).

g. Die dritte Szene (Lk 9,61f.) erklart sich am leichtesten aus biblischen Parallelen.
Nach 1K6n 19,19ff. hat Elija, als er Elischa beim Pfligen berufen hat, noch eine kurze
Frist der Verabschiedung eingerdumt. Die soll es bei Jesus gerade nicht mehr geben:
weil er groRRer als Elija ist und weil seine Sache dringlicher ist: die Verkiindigung der
Gottesherrschaft. Deshalb gibt es keinen Aufschub in der absolut dringlichen Sache
Jesu. In Lk 5,1 (vgl. Mk 1,16-20) war schon erzahlt worden, in Lk 18,28 (par. Mk 10,28)
wird noch besprochen werden, dass die Jinger ,alles verlassen hatten, um Jesus
nachzufolgen. Lk 9,61f. entspricht diesem Grundzug in einem Dialog. Die Warnung,
die Jesus ausspricht, hat die Tonlage der Apokalypse (Lk 17,31 par. Mk 13,15f.). Sie
unterstreicht deshalb die eschatologische Bedeutung der Nachfolge Jesu.

Aktuelle Forschungsthemen
e Die soziale Lage Jesu und seiner Jiinger*
e Die Religionsgeschichte der Nachfolge®

Weiterfiihrende Literatur

Ulrich Berges — Rudolf Hoppe, Arm und Reich. Perspektiven des Alten und Neuen Testaments
(Neue Echter Bibel. Themen 10), Wiirzburg 2009

4 Vgl. Richard A. Horsley, Sozialgeschichte des Christentums: Die ersten Christen, Gitersloh
2007.

> Den bisherigen Stand dokumentiert Martin Hengel, Nachfolge und Charisma. Eine exege-
tisch-religionsgeschichtliche Studie zu Mt 8,22f. und Jesu Ruf in die Nachfolge (BZNW 34),
Berlin 1968
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3.3 Die Aussendung der Jinger (Lk 10,1-20)

a. Lukas erzahlt nach der Aussendung der 12 von einer Aussendung der — je nach
handschriftlicher Uberlieferung — 70 oder 72 Jiinger. Die Aufteilung geht auf Lukas
zuriick. Die Doppelung erklart sich aus einer Doppeliiberlieferung: Die Aussendung
der 12 hat Lukas aus Mk 6,6b-13 ibernommen (Lk 9,1-5), die 2. Aussendung aus der
Logienquelle (Lk 10,1-16). Matthdus hat beide Traditionen zusammengearbeitet (Mt
10,1-14).

b. Die 70 oder 72 sind andere Jinger als die Zwolf. Sie bekommen aber denselben
Auftrag.
e Auch sie haben Vollmacht tiber die Damonen (Lk 9,1 par. Mk 6,7 — Lk 10,17).
e Auch sie heilen Kranke (Lk 9,1.5 par. Mk 6,7 — Lk 10,9).
e Auch sie verkiinden die Herrschaft Gottes (Lk 9,2 — Lk 10,9.11).
e Auch sie sollen so gut wie nichts auf den Weg mitnehmen (Lk 9,3 par. Mk 6,8f.
- Lk 10,4).
Auch sie sollen ins erstbeste Haus einkehren (Lk 9,4 par. Mk 5,10 — Lk 10,5ff.).
e Auch sie sollen den Staub von ihren FiiRen schiitteln, wenn sie nicht aufge-
nommen werden (Lk 9,4 par. Mk 6,11 — Lk 10,11).
Die Gemeinsamkeiten erkldren sich theologisch daraus, dass die 12 wie die 72 das
Evangelium Jesu in der Vollmacht Jesu weitertragen sollen; dazu missen sie beauf-
tragt und bevollmachtigt sein; waren sie es nicht, wiirden diejenigen, die sie erreichen
sollen, mit einem Evangelium 2. Klasse abgespeist werden; das widersprache aber
dem Menschen- und Gottesbild Jesu.
Die Abfolge der Aussendung der 12 und der 72 ist ekklesiologisch signifikant: Die Sen-
dung der Zwolf ist nicht exklusiv, sondern positiv. Sie begriindet nicht Privilegien, son-
dern setzt Reize flr andere. Der nachste Schritt bei Lukas ist die Inspiration der 120 zu
Pfingsten (Apg 1,15 —2,1-10).

c. Die Aussendungsrede ist eng mit dem Kontext verknipft.

e Im Rickblick auf Lk 9,57-62 wird deutlich, warum jetzt alles so drangt und kei-
ne Konkurrenzen geduldet werden: weil Jesus die 72 aussenden will. Damit
wird umgekehrt das Drangende der Forderung nicht relativiert, sondern die
Aussendung exemplifiziert: Es ist immer die Zeit, jetzt loszuziehen und das
Evangelium in Wort und Tat zu verkiinden. Dieses Timing muss das Verhalten
pragen.

e Im Ausblick auf die Fortsetzung zeigt sich, dass die Jinger, die von Jesus
enorm beansprucht werden, unendlich mehr noch von ihm gewinnen: weil er
der ist, der sie am Segen der Gottesherrschaft jetzt schon teilhaben lasst (:Lk
10,17-24).
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d. Die Aussendungsrede ist Ubersichtlich gegliedert.

10,1

10,2-16

10,17-20

Einleitung
Rede
10,2
10,3-15

10,16
Gesprach:
10,17
10,18
10,19f.

Das Thema Voraussendung

Die Aktion: Die Sendung der Jinger

Die Bitte: Die Arbeiter im Weinberg

Die Geschichte: Auf den Spuren Jesu

10,3 Bild:  Schafe unter Wélfen

10,4 Weg: Armut

10,5f. Ankunft: Friedensgruf}

10, 7ff. Aufnahme: Zuwendung
10,7f. Bleiben

Essen/Trinken
10,9 Therapie
Verkilindigung
10,10-15 Ablehnung: Abwendung
10,10f. Staub von den
FiRen
10,12 Sodom
10,13f. Chorazin
Bethsaida
10,15 Kapharnaum
Das Prinzip: Sendung als Stellvertretung
Reflexion: Das Gliick der Jiinger
Der Bericht der Jlinger
Die Vision Jesu
Die Freude der Jinger

In Vers 1 formuliert der Evangelist das Thema.

Die Verse 2-16 dokumentieren die Aussendung der Jiinger durch Jesus.

Die Aussendung hat einen dialogischen Charakter, weil sie die vorwegge-
nommene Antwort auf ein Gebet um Arbeiter im Weinberg ist (10,2 — 10,3-

lassen.

15).

Die Aussendungsrede (Lk 10,3-15) hat eine narrative Struktur, weil sie die Sta-
tionen Gehen — Ankunft — Erfahrung (widerspriichliche Reaktionen und Reak-
tion auf die Reaktionen) darstellt.

0 Das Eingangsbild nimmt das Drama der Sendung vorweg: Schafe unter
Wolfen (Lk 10,3).

(o}

(o}

Weg und Ankunft passen zusammen und entsprechend dem Stil der

Verkiindigung Jesu (Lk 10,4f).

Die Alternative Annahme — Zuwendung (Lk 10,7ff.) und Ablehnung —
Abwendung (Lk 10,10-15) spiegelt die Gewaltlosigkeit des Evangeli-
ums und seiner Boten, ohne die widerspriichlichen Reaktionen zu re-
lativieren. Die Gerichts- und Weheworte motivieren nicht zur Gewalt,
sondern minimieren sie, weil sie Gott ins Spiel bringen.

Das Prinzip der Sendung wird abschlieBend benannt (Lk 10,16).

Die Verse 17-20 reflektieren die Sendung und die Erfahrungen, die die Jiinger auf dem
Weg gemacht haben, im Gesprach mit Jesus, der ihnen die Augen offnet, welches
Glick ihnen — bei aller Ablehnung — zuteil geworden ist, weil sie sich haben senden
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3.3.1 Das Thema (Lk 10,1)
Der Evangelist setzt seine Akzente in der Themenangabe (Lk 10,1).

a. Es handelt Jesus als , Kyrios“. Seine Autoritat wendet er an. Er bestimmt Gber seine
Schiiler.

b. Die ,Bestimmung” ist eine Berufung, aber auch eine Einsetzung (dvédeifer). Wie
Johannes der Taufer nach Lk 1,80 von Gott seine heilsgeschichtliche Rolle zugewiesen
bekommt, in Israel das Wort fiir Gott und den Messias zu ergreifen, so weist Jesus
nach Lk 10,1 den Jiingern ihre heilsgeschichtliche Rolle zu. Es ist eine ,Bezeichnung”
oder , Identifizierung” (8eikvuui), die einen Aufstieg anzeigt (dva).

c. Die Handschriftentberlieferung schwankt zwischen 70 und 72 Jingern, die ausge-
sendet werden. Beide Zahlen haben bibeltheologisch begriindete symbolische Bedeu-
tungen.6

e Nach Ex 24,1-8 hat Mose 70 Presbyter mit auf den Berg Sinai genommen,
nach Num 11,16.24f. siebzig Presbyter als Listenfihrer fir die Versammlung
des Volkes vor dem Offenbarungszelt bestimmt, so wie nach Ex 1,5 und Dtn
10,22 siebzig Israeliten mit Joseph und seinen Briidern nach Agypten gekom-
men sind.

Sollte diese Spur richtig sein, wiirde der Israelbezug verstarkt.

Womdglich kénnte auch eine Hierarchisierung der Nachfolge angelegt sein.
Die 12 Apostel haben eine ,Episkopé” (Apg 1,20 — Ps 69,29; 109,8); die 72 lau-
fen auf der Spur der Presbyter. Allerdings redet Paulus nach Apg 20 die
ephesinischen Presbyter in Milet als ,,Episkopen” (,,Bisch6fe”) an.

e Nach Gen 10 gibt es auf der Welt 70 (MT) oder 72 (LXX) Vélker. Dann kdénnte
die Pointe sein, dass nach der Sendung der Zwolf, die israelbezogen ist, die
Sendung der 72 schon die Volkermission antizieren sollte.” Aber nach Lk 10,1
ist der Horizont auf die vorosterliche Sendung Jesu begrenzt.

e 72ist 6 x 12. Nach Apg 1,15 sind 10 x 12 = 120 Jinger vor Pfingsten bei der
Nachwahl des Matthias versammelt. Dann ist die Pointe, dass die Sendung
der Zwolf (Lk 9,1-5) nicht exklusiv, sondern positiv ist und dass umgekehrt die
Sendung der 72 (wie pfingstlich die der 120) auf der Sendung der 12 basiert.

Die etwas bessere Handschrifteniiberlieferung® spricht fur 72.

e Bezeugt wird sie sowohl vom Papyrus 75 und vom Vaticanus, herausragend
guten Zeugen, und vom ,westlichen” Text, einem notorischen Abweichler,
dessen Zeugnis besonderes Gewicht hat, wenn es mit anderen Handschriften
zusammengeht.

e Die Lesart ,70“ haben auch sehr gute Handschriften, darunter der Sinaiticus
und der Alexandrinus.

Die Verdnderung von 72 zu 70 wire eine Verkiirzung, die auf die Altesten rekurrieren
wirde und den Hierarchiegedanken starken sollte.

e Vgl. Jozef Verheyden, How many were sent according to Lk 10,1?, in: Raimund Bieringer u.a.
(Hg.), Luke and his Readers. FS Adelbert Denaux (BEThL 182), Leuven 2005, 193-238.

’ Nach Frangois Bovon (Lk 1l 50) ist es eine ,Generalprobe” der Volkermission.

& 7u den Handschriften vgl. Kurt und Barbara Aland, Der Text des Neuen Testaments. Einfiih-
rung in die wissenschaftlichen Ausgaben und in Theorie wie Praxis der modernen Textkritik,
Stuttgart 21989 (*1982).
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d. Jesus sendet die Jiinger ,,zu zweit” aus. In den Zweiergruppen wird nicht nur die
ekklesiale Gemeinschaft im Kleinsten gepflegt, sondern auch der Glaubwiirdigkeit des
Evangeliums gedient: ,Erst auf die Aussage von zwei oder drei Zeugen darf eine Sache
Recht bekommen” (Dtn 19,15; vgl. Mt 18,16; Joh 8,17).

e. Jesus sendet seine Jinger voraus: dorthin, wohin er selbst kommen will. Sie sind
seine Vorboten. Das wird meist so gedeutet, als ob Jesus eine genaue Route im Kopf
gehabt habe, die er zuvor von den Jiingern abgehen lasse. Es ist er aber auch gut
denkbar, dass er dadurch an den Orten prasent ist, dass seine Jiinger dorthin gehen.
Das wiirde dem Sendungsprinzip von Lk 10,16 entsprechen.
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3.3.2 Die Rede (Lk 10,2-16)

a. Das Bild, das Jesus in Lk 10,2 pragt, soll die Notwendigkeit der
Evangeliumsverkiindigung vor Gott bringen und gleichzeitig den Ort der Aussendung
markieren.
e Die ,Ernte” ist in der Bibel meist ein Bild fiir das Gericht — unter dem Aspekt
des Ertrages. Hier (wie in Joh 4,35) steht es fir die Mission — auch unter dem
Aspekt des Ertrages, aber nicht ohne das Moment des Gerichtes.
e Der ,Herr der Ernte” ist Gott. Ihm werden die Friichte abgeliefert, wie eine
positive Wendung des Weinberggleichnisses aussehen wiirde (Lk 20,9-19 par.
Mk 12,1-12).
Das Problem, das Lk 10,2 anspricht, ist nicht der Mangel an guten Friichten, sondern
der Mangel an Arbeitern, also an Missionaren.
e Das braucht aber nicht auf aktuelle Motivationsprobleme in der lukanischen
Gemeinde schlieRen zu lassen,
e sondern spiegelt die GroRe der Ernte wider: Sie ist so reich, dass es immer an
Arbeitern mangelt.
Die Bitte an Gott ist der erste Schritt und der Inbegriff der Verkiindigung.
o Jesus erflllt diese Bitte durch die Aussendung der 70 oder 72. Auch die Stei-
gerung der Zahl gegentiiber der Aussendung der 12 macht so Sinn.
e Die 72 stehen ihrerseits reprasentativ fiir weitere. Mehr noch: Die Aussen-
dung ist ihrerseits die Bitte um die Gewinnung weiterer Arbeiter.
Die Sendung spielt sich im Raum des Gebetes ab.

b. Das Bild, das Jesus in Lk 10,3 pragt, macht sofort die massiven Probleme deutlich,
die auf die Jiinger zukommen, aber auch die Haltung, mit der sie in die Schwierigkei-
ten hineingehen.
e Die Verfolgungsthematik ist breit entfaltet. Lk 6,22 gibt einen Vorgeschmack:
Die Seligpreisung der Verfolgten. Die Ablehnung Jesu in Samaria war nicht
gewaltsam, |0ste aber Gewaltphantasien bei den Jingern aus (Lk 9,54ff.). Hier
ist das Gegen-Bild.
e Die Verfolgung um des Glaubens willen ist eine bedrangende Realitdt — in der
Zeit Jesu, in der Zeit der Urgemeinde (Apg) und auch in der Gegenwart.
Dass die Jinger wie ,Schafe” gesendet werden, meint nicht, dass sie sich dumm stel-
len sollen, sondern dass sie auf Gewalt nicht mit Gegengewalt reagieren, sondern
lieber Unrecht leiden als Unrecht tun sollen.® Mission und Leidensbereitschaft geho-
ren zusammen, nicht Mission und Gewaltbereitschaft. Lk 10,4f. ist eine Veranschauli-
chung.

° Nach Frangois Bovon (Lk 1l 51) spielt auch die eschatologische Hoffnung auf den Tierfrieden
nach Jes 11,6 eine Rolle.
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c. Jesus fordert von den Jiingern nach Lk 10,4, in groRer Armut, grofRer Schutzlosigkeit
und absoluter Gewaltlosigkeit das Evangelium zu verkiinden. Darin ahmen sie die
Lebensweise und Verkiindigungsform Jesu nach.
e Die Armut ist nicht Ausdruck von Weltverachtung oder Bedirfnislosigkeit,
sondern von Solidaritat mit den Armen.
e Die Schutzlosigkeit ist nicht Ausdruck von Unachtsamkeit oder Gleichgiltig-
keit, sondern von Gottvertrauen.
e Die Gewaltlosigkeit ist nicht Ausdruck von Kraftlosigkeit oder Unempfindlich-
keit, sondern Friedensliebe.
Bei Jesus stimmen Botschaft und Leben (iberein. Bei den Jingern soll es ebenso sein,
damit die Menschen an ihrem Lebensstil ihre Botschaft erkennen kénnen. Es ist eine
Frage der Glaubwiirdigkeit.™
Flr Lukas ist die Aussendungsrede mit ihren strengen Regeln eine Erinnerung an die
Anfangszeit, aber keine Regel fiir die nachosterlichen Missionare. Barnabas und
Philippus, Petrus und Paulus sind zwar unterwegs; sie leben arm. Aber sie halten sich
nicht buchstéblich an die Vorschriften. Paulus hat gearbeitet; nach 1Kor 9,2 war es
Ublich, die Frau mit zunehmen. Wanderpropheten, die nach der Regel gelebt haben,
hat es gegeben; aber sie geraten an den Rand (vgl. Did).
In historischer Hinsicht sind die Regeln im relativ kleinen Galilda fir relativ kurze Pha-
sen der aktiven Mission gedacht und nicht als permanentes Lebensmodell.

d. Die Pointe der Armut ist, dass die Jlinger auf eine elementare Tugend setzen sollen:
die Gastfreundschaft derer, die sie zu Horern des Wortes machen wollen (Lk 10,5).
Das Gute, das sie erfahren und auf das sie setzen, wird zur Schwelle, tGber die sie in
die Hauser — und Herzen der Menschen gelangen. Der Friedensgrul3, den sie ausrich-
ten, ist konventionell und hat groRen Tiefgang, weil er die Sendung Jesu insgesamt
kennzeichnet (Lk 1,78f.) — einschlieBlich ihrer Dialektik (Lk 12,51: ,Meint ihr, ich sei
gekommen, um Frieden auf die Erde zu bringen? Nein, sage ich euch, nicht Frieden,
sondern Schwert”), weil keine Friedhofsruhe herrschen soll, sondern Gottes Liebe.

e. Wenn die Tiren sich 6ffnen, sollen die Jinger nicht nach etwas Besserem suchen,
sondern bleiben und die entstandene Gemeinschaft mit Sinn flllen: Mahl — Therapie —
Verkiindigung. So hat Jesus selbst es gehalten.'' Sie sollen nichts Besonderes fordern,
sondern das essen, was auch ihre Gastgeber essen (Lk 10,7).

e Der Mahlgemeinschaft entsprechen die Gastmahler Jesu, bei denen er seiner-
seits Gast und Gastgeber gewesen ist. Jesus halt Mahl mit Freunden und
Feinden, um die Gottesherrschaft zu zeigen. Die Jiinger kénnen das im Klei-
nen nachmachen. Es entstehen Hausgemeinden, die fir die Ausbreitung des
Christentums wesentlich gewesen sind.

e Wort und Tat geh6éren zusammen, wie bei Jesus selbst. Die Jinger sagen, was
Jesus gesagt hat, und tun, was er getan hat: in seiner Vollmacht.

% per synoptische Vergleich zeigt eine gleiche Tendenz und feine Verschiebungen, die Anlass
zu sozialgeschichtlichen Differenzierungen von weitreichender Bedeutung geben; vgl. Markus
Tiwald, Der Wanderradikalismus als Briicke zum historischen Jesus, in: Andreas Lindemann
(Hg.), The Sayings Source Q and the Historical Jesus (BEThL 158), Leuven 2001, 523-534.

n Vgl. Gerhard Hotze, Jesus als Gast. Studien zu einem christologischen Leitmotiv im Lukas-
evangelium (FzB 111), Wiirzburg 2007.
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f. So wie auf die Annahme, reagieren die Jinger auf die Ablehnung. Sie sollen nicht
Feuer vom Himmel herabrufen, sondern den Staub von den FiRen schitteln, also
nichts mitgehen lassen und sich anderen zuwenden, so wie Jesus (Lk 9,51-56). Der
Friede breitet sich nicht aus, sondern bleibt bei denen, die ihn wiinschen (Lk 10,6). Die
Wehe- und Gerichtsworte Uberlassen die Zukunft Gott: Er wird Gericht halten (Lk
10,10-15). Die Jinger legen ihre Zukunft in seine Hand und die ihrer Feinde.

e Seligpreisungen und Weherufe sind auch in der Feldrede kontrastiert (Lk 6,20-
26). Der Kontrast spiegelt das Revolutiondre der Gottesherrschaft und die
Notwendigkeit der Umkehr.

e Das Gericht ist ein wesentlicher Bestandteil der Reich-Gottes-Verkiindigung
Jesu, weil es keine Versohnung ohne Wahrheit gibt. Es gibt kein Gericht ohne
Heil. Allerdings gibt es das Gericht um des Heiles und nicht um der Verurtei-
lung willen. Das ergibt sich aus seinem Stellenwert im Gesamt der Verkilindi-
gung]esu.12

0 Die Worte arbeiten mit scharfsten Kontrasten.
= Sodom ist die Lasterstadt, dem Untergang geweiht (Gen 19 -
Lk 10,12).
= Tyros und Sidon sind heidnische Stadte (Lk 10,13), aus denen
aber Menschen zu Jesus stromen (Lk 6,17).
= Kapharnaum (Lk 4,23.31.42) ist eine Hauptwirkungsstatte Je-
su. Der Wehespruch gegen Babylon (Jes 14,11.15) wird
umfunktionalisiert.
0 Die Kontraste arbeiten die eschatologische Umwertung heraus, die
das Herz des Evangeliums Jesu ist.

g. Das Sendungsprinzip Lk 10,16 (vgl. Mt 10,40) entspricht dem alttestamentlichen
und frihjidischen Botenrecht (mBer 10a: ,Der Gesandte ist wie der Sendende
selbst”). Die Jlinger reprasentieren Jesus; er stellt sich durch sie dar. Sie verkiinden in
seinem Namen; er dullert sich durch sie (vgl. Joh 13,20). Die repraesentatio Christi ist
die Berufung und Moéglichkeit aller, die in der Nachfolge Jesu das Evangelium verkiin-
den — weil Jesus sie dazu beauftragt und befahigt hat.

3.3.3 Die Reflexion (Lk 10,17-20)

a. Lk 10,17-20 schildert ein Gesprache zwischen Jesus und seinen Jiingern nach deren
Rickkehr. Dieses Gesprach dient der Reflexion ihrer Erfahrungen. Jesus deutet sie
ihnen und erschlieRt deren Dialektik.

b. Im Bericht der Jiinger kommt die pure Freude zum Ausdruck, weil sie offenbar die
frustrierenden Ablehnungen, auf die Jesus sie vorbereitet hat, nicht erfahren haben
oder nicht — mehr — so wichtig finden.
e |hre Freude spiegelt die Ndhe der Gottesherrschaft, in der sie wirken und die
sie ausbreiten.
e Sie bestatigen Jesus, dass sie sich als Exorzisten haben betatigen konnen, wie
Jesus die Zwolf bevollmachtigt hat (Lk 9,1 par. Mk 6,6f.).
Im Vergleich mit den synoptischen Parallelen zeigt sich, dass Lukas hier eigene Akzen-
te gesetzt hat.

© Ausgefiihrt in der Enzyklika Spe salvi von Papst Benedikt XVI. Gber die christliche Hoffnung,
Citta del Vaticano 2007.
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c. Jesus nimmt den Bericht seiner Jinger wohlwollend auf, weitet ihn aber in drei
Schritten.

e Lk 10,18 teilt den Jiingern eine Vision Jesu mit: Der Satan ist aus dem Himmel
gestirzt.

0 Der Sturz Satans™ ldutet in der Tradition des apokalyptischen Juden-
tums die Endzeit ein.* Dass Satan — haufig nach heftigem Kampf —
aus dem Himmel stiirzt, ist der unumkehrbare Anfang eines Dramas,
das mit soteriologischer Zwangslaufigkeit auf die Verwirklichung der
Gottesherrschaft zulduft.

0 Freilich ist die Vertreibung des Teufels aus dem Himmel — wie in der
Johannesoffenbarung (Offb 12-13) — haufig auch als Beginn eschato-
logisch gesteigerter Drangsal auf Erden prophezeit: Dass er im Him-
mel keinen Platz hat (und weiR, dass er keine Zeit hat), lasst ihn desto
witender auf Erden toben.

0 Nach Lk 10,18 ldutet der Satanssturz hingegen nicht nur das Ende der
alten, sondern auch den Beginn einer neuen Zeit ein, die Gottes Heil
bringt. Der Satan ist geschlagen — und deshalb kénnen Jesus und sei-
ne Jinger wirken.

Haufig wird die jesuanische Authentizitdat bezweifelt. Aber die groRere Wahr-
scheinlichkeit spricht dafiir. Sehr oft wird auf die Taufe gedeutet. Aber dann
hatte der Vers einen véllig falschen Platz in der Uberlieferung gefunden. Eher
spiegelt der Vers eine jener mystischen Gotteserfahrungen Jesu, die seinen
gesamten Weg begleiten und die auch im folgenden Jubelkspruch (Lk 10,24ff.)
sich ausspricht.™

e Lk 10,19 bestéatigt die charismatische Macht der Jiinger und weitet sie aus: In-
dem sie heilen und Dadmonen austreiben, verwirklichen sie die Gbernatirliche
Kraft der Gottesherrschaft, der keine natlirliche Kraft widerstehen kann.
Schlange und Skorpion gelten als Tiere mit todlichem Gift (vgl. Ps 91,13).

e Lk 10,20 benennt den wahren Grund der Freude: nicht die eigene Macht, die
nur geliehen ist, aber genutzt werden soll, sondern die eigene Bedeutung im
Gedachtnis Gottes: der Name, der im Himmel gut angeschrieben ist.

Das wird der folgende Passus, die Seligpreisung der Jinger, aufgreifen und
vertiefen.

B Vgl. Christoph Auffarth — Loren T. Stuckenbruck (Hg.), The Fall of the Angels (Themes in Bibli-
cal Narrative 6), Leiden 2004.

' Die breite Palette der Belegtexte reicht von Jesaja (Jes 14,12), der den ,Sohn der Morgenro6-
te” zu Boden geschmettert sieht, (iber Ezechiel, der revoltierende Cherubim aus dem Himmel
verbannt weill (Ex 28,14-17), bis zu Daniel (Dan 10,13f.20f.), der falsche Engel stiirzen sieht,
und von dem Jubildenbuch (Jub 23,29) und der Ascensio Mosis (10,1), wo die Vernichtung
Satans imaginiert wird, bis zur Kriegsrolle aus Qumran (1QM 1; 15,12 - 16,1), die den Kampf
gegen die Machte des Bosen schildert.

> Zur Diskussion vgl. Th. Séding, Die Verkindigung Jesu. Ereignis und Erinnerung, Freiburg -
Basel - Wien 22012, 250ff.
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4. Jesus und die Samariter

a. Schon die erste Szene (Lk 9,52-56) zeigt das doppelte Problem:

den traditionellen Ansatz bei der Feindschaft zwischen den historischen und
religiosen Geschwistern der Juden und der Samariter, der von den
Allmachtsphantasien der Jiinger aufgeputscht wird,

und den Neuansatz Jesu, der die Samariter auf seinem Weg nach Jerusalem in
den Blick nimmt und fiir das Evangelium gewinnen wird, auch wenn von einer
aktiven Samaritermission erst nachoésterlich die Rede sein kann (Apg 8).

Diese Spannung wird produktiv — im Lukasevangelium nicht durch Erzdahlungen einer
aktiven Samaritermission, wohl aber durch das Bild der Samariter, das Jesus in seinen
Worten und Taten hervortreten |asst.

b. Die Beziehungen der Juden zu den Samaritern sind zur Zeit Jesu duRerst ange-
spannt, weil sie eng miteinander verwandt sind und gemeinsame Wurzeln haben,
aber miteinander verfeindet sind, weil sie seit Jahrhunderten politisch und religios
einen anderen Weg eingeschlagen haben.*®

Samaria gehort zum Gebiet der 12 Stamme. Er gehort nach der Reichsteilung
926 v. Chr. zum Nordreich.

Nach dem Untergang des Nordreiches im Assyrersturm 722 v. Chr. wird Sama-
ria wie Galilda Opfer einer Deportations- und Assimilierungspolitik. Jidisches
Leben geht zuriick. Samaria wird eine assyrische Provinz.

Nach dem Ende der babylonischen Gefangenschaft wollen sich die Samariter
am Neubau des Tempels von Jerusalem beteiligen, werden aber, weil nicht
gut judisch, abgewiesen (Esr 4,1-6; los., ant. 11,84-88). Danach wollen sie den
Bau politisch verhindern (Esr 4,7-24). Die Konflikte setzen sich fort, nachdem
unter Nehemia Judda eine selbsténdige persische Provinz geworden ist, und
entzlinden sich, machtpolitisch, am Bau der Mauern von Jerusalem (Neh 2,9-
20; 4,1-9; 6,1-14; los., ant. 11, 306-312).

Unter den Seleukiden bleibt Samaria lange eine eigene Provinz. Antiochus IV.
Epiphanus allerdings ordnet die Region neu. Judaa verliert seine Eigenstan-
digkeit und wird — wieder — Samarien zugeschlagen (1Makk 1,30). Die Stellung
der hellenistischen Stadte wird gestarkt. Antiochus will seine Herrschaft kon-
solidieren (1Makk 1,41: ,,..., alle sollen zu einem einzigen Volk werden”) und
betreibt eine Hellenisierung; er will auf dem Garizim wie auf dem Zion einen
Zeus-Kult etablieren (2Makk 6,2).

Nach 129 v. Chr. beginnt der Hasmonder Johannes Hyrkan mit einer Expansi-
on im Ostjordanland, in Samarien, Idumda und der Dekapolis; vor
Zwangsjudaisierung schreckt er nicht zuriick (los., ant. 13,254-258). Er zer-
stort die Kultstatte auf dem Garizim und gliedert Samaria politisch an sein
judaisches Reich an. Weil die Pharisder gegen die Verweltlichung opponieren,
paktiert Johannes Hyrkanos mit den Sadduzéern (los., ant. 13,288-298).

Die Romer I6sen die Provinz auf und finden unterschiedliche Zuordnungen zur
kaiserlichen Provinz Syrien, zu der formal auch Judaa gehort, allerdings mit
starker Autonomie.

16 Vgl. Jiirgen Zangenberg (Hg.), SAMAREIA. Antike Quellen zur Geschichte und Kultur der Sa-
maritaner in deutscher Ubersetzung (TANZ 15), Tiibingen — Basel 1994.
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c. Ahnlich ambitioniert wie Lukas ist die johanneische Tradition.'” Jesus spricht nach
Joh 4 mit der Frau am Jakobsbrunnen. In diesem Gesprach bricht der Gegensatz zwi-
schen Juden und Samaritern auf (Joh 4,9): Er wird klar, insbesondere an der Differenz
des Gebetsortes (Joh 4,20). Aber er wird auch Gberwunden, weil es eine gemeinsame
Vergangenheit gibt, die durch Jakob personifiziert wird (Joh 4,12), und eine gemein-
same Zukunft, die durch die ,Anbetung im Geist und in der Wahrheit” erschlossen
wird (Joh 4,21-44); die Briicke bildet die Messiaserwartung der Samariter (Joh 4,25),
die von Jesus nicht kritisiert, sondern erfillt wird (Joh 4,26).

d. Die Strategie der gewaltlosen Mission auf dem Weg nach Jerusalem, die Lk 9,52-56
erkennen lasst, spiegelt sich wider, wenn Jesus liber Samariter spricht oder Lukas eine
Geschichte mit Samaritern erzahlt.

v Vgl. Jiirgen Zangenberg, Friihes Christentum in Samarien. Topographische und traditionsge-
schichtliche Studien zu den Samarientexten im Johannesevangelium (TANZ 27), Tubingen -
Basel 1998.
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4.1 Das Gleichnis vom barmherzigen Samariter (Lk 10,25-35)

a. Das Gleichnis vom barmherzigen Samariter antwortet auf die wichtige Frage: ,, Wer
ist mein Nachster?” (Lk 10,25-37)."

e Die Frage ist wichtig, weil es um die Konkretionen der Liebe geht und Lev
19,17f. eine klare Antwort gibt: Die Nachsten sind die Mit-Glieder des Gottes-
volkes. Hinzu treten die ,Fremden” (Lev 19,34), die dauerhaft in Israel inte-
griert sind, nach der Septuaginta die Proselyten. Die Konzentration auf diese
Néachsten ist theologisch durch die gemeinsame Berufung des Volkes zur Hei-
ligkeit begriindet. Sie bewahrt sich in Konflikten, umfasst also de facto auch
Feindesliebe.

e Die Frage wird von Jesus mit einer Geschichte beantwortet, die auf provokan-
te Weise einen Samariter zu einem Vorbild werden ldsst. Dass Jesus mit ei-
nem Gleichnis antwortet, setzt auf die argumentative Kraft einer Erzdhlung,
die nicht nur eine Welt vor Augen stellen, sondern auch eine Sache klaren
kann, und zwar so, dass Anteilnahme entsteht, eine Verstrickung in die Ge-
schichte durch Dramatik und Identifikation.

Die Antwort auf die Frage wird nicht ohne ihre Umkehrung gegeben: ,Wer ... ist zum
Nachsten dessen geworden, der unter die Rauber gefallen ist?“ (Lk 10,36). Damit wird
die Ausgangsfrage nicht desavouiert, sondern konkretisiert: Wer nach dem Nachsten
fragt, fragt auch nach sich selbst. Und wer sich selbst von Nachsten umgeben weil,
denen er verpflichtet ist, muss selbst zum Nachsten derer werden wollen, die auf Hilfe
angewiesen sind.

b. Die Geschichte gehort zum Doppelgebot, das bei Lukas (10,25ff.) wie bei Matthaus
(22,35-40) ein Streitgesprach ist, wahrend es bei Markus ein Konsensgesprach ist (Mk
12,28-34). Lukas hat es in die Zeit des offentlichen Wirkens Jesu vorgezogen und
kompositorisch konkretisiert.

e Mit einem , Gesetzeslehrer” trifft Jesus auf seinem weiteren Weg einen weite-
ren Typ, der ihn intensiv beschaftigen wird, vor allem in Gestalt der Pharisder
und Schriftgelehrten.

e Das Doppelgebotsthema wird nicht nur durch das Samaritergleichnis, sondern
auch durch die Fortsetzung konkretisiert:

0 Die Beispielgeschichte Lk 10,30-35 thematisiert das Tun (Lk 10,37).
0 Die folgende Geschichte von Maria und Martha akzentuiert das Horen
(Lk 10,38-42).
0 Die anschliefende Gebetslehre konkretisiert jene Gottesliebe, die aus
dem Horen zum Sprechen fiihrt, mit dem Vaterunser als Kern.
Durch die Komposition wird die Einheit von Gottes- und Nachstenliebe unter-
strichen.
Die Szenerie unterstreicht die Brisanz der Frage nach der Geltung des Gesetzes und
erhoht damit den Stellenwert des Gleichnisses, damit aber auch des Samariterbildes
Jesu.

18 Vgl. Wolfgang Reinbold, Die Nachstenliebe (Lev 19,18), in: Die VerheiRung des Neuen Bun-
des. Wie alttestamentliche Texte im Neuen Testament fortwirken, hg. v. Bernd Kollmann (Bib-
lisch-theologische Schwerpunkte 35), Gottingen 2010, 115-127.
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c. Der gesamte Text hat eine dialogische Struktur.

Der Gesetzeslehrer fragt Jesus nach dem Sinn des Lebens (Lk 10,25).

Jesus fragt zuriick, indem er auf das Gesetz verweist (10,26).

Der Gesetzeslehrer zitiert das Doppelgebot (Lk 10,27).

Jesus bestatigt und fordert zur Praxis (Lk 10,28).

Der Gesetzeslehrer fragt Jesus nach der Identitat des Nachsten (Lk 10,29).
Jesus fragt zuriick, indem er das Gleichnis erzahlt (Lk 10,30-36).

Der Gesetzeslehrer gibt die richtige Antwort (Lk 10,37a).

Jesus fordert zum Handeln. (Lk 10,37b).

Jesus agiert im sokratischen Stil: Er |asst den Fragesteller selbst die Antwort finden —
nicht irgendwo, sondern im Gesetz und in seinem Gewissen. Das spiegelt fir Lukas die
Uberlegenheit Jesu und die Menschlichkeit seiner Ethik.

PN RWNE

d. Das Gleichnis arbeitet mit einem scharfen Kontrast.

e Auf der einen Seite stehen der Priester und der Levit: Reprasentanten des Ju-
dentums. Sie missten genau wissen, was zu tun ist. Sie haben, wenn sie, wie
der Verletzte, auf dem Weg von Jerusalem nach Jericho sind, auch keinen
Grund, sich aus kultischen Uberlegungen, um sich nicht zu verunreinigen, an
einem vorbeizugehen, von dem sie glauben, dass er tot sei; wenn sie auf dem
Weg zuriick sind, ist fir die ggf. erforderliche rituelle Reinigung gentigend
Zeit.

e Auf der anderen Seite steht der Samariter, dem man es am wenigsten zutrau-
en wiirde, dass er tut, was recht ist. Dessen Rolle wird aber von Jesus stark
betont: nicht nur durch den Kontrast, sondern auch dadurch, dass er weit
Uber die Erste Hilfe hinaus mehr als genug tut, um dem Verletzten zu helfen.
Er selbst leistet den sprichwdrtlich gewordenen Samariterdienst und treibt
ungewohnlich intensive Vorsorge, dass der Mann nachhaltig gesundet — nach
allen Regeln der (damaligen) arztlichen Kunst.

Dieser Kontrast war den Menschen sowohl zur Zeit Jesu als auch zur Zeit des Evange-
listen Lukas deutlich. Lk 9,52-56 hat ihn frisch in Erinnerung gerufen.

e. Jesus lasst durch die Kunst seiner narrativen Argumentation dem Gesetzeslehrer
keine Chance, nicht von seiner Antwort liberzeugt zu werden, die seinen eigenen mo-
ralischen Standpunkt verandert. Alle Menschen, die ein Herz im Leibe haben, werden
erkennen, dass nicht der Priester, nicht der Levit, sondern ausgerechnet der feindli-
che, der ,haretische” Samariter das einzig Richtige getan und dem unter die Rauber
gefallenen Menschen geholfen hat. Das aber ist schon der erste Schritt in die Rich-
tung, die Jesus den Menschen zeigt, damit sie Gott und den Nachsten neu entdecken
kénnen. Wer aber nicht nur tatkraftig wie der Samariter hilft, sondern als Jude weiR,
dass er ihn wegen seiner Nachstenliebe nachahmen sollte, hat eine Grenze Uber-
schritten, die durch das Nahekommen der Basileia durchldssig geworden ist. Der Ge-
setzeslehrer versperrt sich dieser Lektion nicht. Er ist deshalb ein positives Beispiel.
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4.2 Der dankbare Samariter Lk 17,11-19

a. Lk 17,11-19 erzahlt, dass Jesus auf einen Schlag zehn Aussatzige geheilt hat, dass
aber nur einer — ein Samariter — dankbar zu Jesus zurtickgekehrt sei. Auch hier wer-
den Rollenerwartungen irritiert, so dass sich ein neuer Blick auf die Samariter ergibt,
der seinerseits weitreichende Konsequenzen fir das Menschenbild Jesu und seiner
Jinger hat.

b. Aussatz ist eine Hautkrankheit, die man nach heutigen MaRstaben als Lepra, viel-
leicht auch ,nur” als Neurodermitis klassifizieren wiirde. Sie macht nach alttestament-
licher Auffassung ,unrein” (vgl. Lev 13-14). Diese Unreinheit ist nicht nur ein hygieni-
sches und medizinisches, sondern auch ein kultisches Phdnomen. Ein Mensch, der sich
von seinen Korperausscheidungen nicht trennen kann, ist vom Unreinen affiziert. Er
ist deshalb nicht nur in seinem kdrperlichen Wohlbefinden und seiner sozialen Kon-
taktmoglichkeit, sondern auch in seiner Religiositat beeintrachtigt, weil er am kulti-
schen Leben nicht teilhaben darf. Das ist archaisches Denken, das in Israel in die Tora
integriert und dadurch theologisch identifiziert, aber auch sozial zivilisiert worden ist.

c. Aussatz steckt an; deshalb muss auf Abstand gehalten werden. Jesus hingegen
braucht keine Scheu vor einer Beriihrung zu haben, weil er sich nicht mit der Krank-
heit ansteckt, sondern umgekehrt die Kranken mit seiner Gesundheit ansteckt.

d. Lukas hat in 5,12-16, Mk 1,40-45 folgend, bereits eine erste Aussatzigenheilung
erzahlt. Auch dort spielt das Motiv eine Rolle, dass Priester ein Gesundheitszertifikat
ausstellen missen, um die nachhaltige Heilung zu beglaubigen und die Wiederauf-
nahme in die aktive Kultgemeinde zu attestieren.

Nach Lk 7,22 hat Jesus auf die Frage des Taufers, ob er der Messias sei, auch mit dem
Verweis auf die Aussatzigenreinigungen geantwortet und damit ein Thema gesetzt,
das Uber die alttestamentlichen Hintergrundtexte Jes 26,19; 29,18; 35,5f; 61,1 hin-
ausgeht. Am leichtesten erklart sich dies bei einer historischen Referenz.

Lk 17,11-17 erklart sich im Duktus des gesamten Evangeliums als Ausweitung und
Variante. Dass ein Samariter auftaucht, spiegelt die Situation der Reise, auch wenn die
Geographie etwas undeutlich wird (Lk 17,11). Dass der Glaube des Samariters betont
wird, entspricht in etwa der Geschichte von der Heilung des Knechtes des Haupt-
manns von Kapharnaum (Lk 7,1-10).

e. Lk 17,11-19 hat zwei Teile.

17,11-14  Die Heilung
17,15-19 Die Antwort des Samariters.

Die Heilung erfolgt konventionell, mehr oder weniger nach Malgabe von Lk 5,12-16
par. Mk 1,40-45. Der zweite Teil setzt den Akzent. Das Thema der Erzahlung ist des-
halb die Reaktion der Geheilten auf die Heilung.

Dieser zweite Teil hat wiederum zwei Teile.

17,15f. Der Weg des Samariters zurlick zu Jesus
17,171f. Das Gesprach Jesu mit dem Samariter

In diesem Gesprach deckt Jesus den Unterschied zwischen den neun und dem einen
auf und spricht ihm zu, dass sein Glaube die Rettung gebracht habe.
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f. Der Satz des Evangelisten: ,Und der war ein Samariter” setzt die Pointe.
e Vorausgesetzt ist der Unterschied zu den Juden — aufgehoben wird er durch
den Glauben.
o Die Reaktion des Samariters wird genau geschildert: Sehen — Umkehren —
Gotteslob — Verehrung Jesu — Dankbarkeit (Lk 17,15f.). In seiner Antwort
greift Jesus zwei Motive auf: die Umkehr und die Gottesverehrung (Lk 17,18),
spater den ,Glauben” (Lk 17,19).
Der Samariter, der ,Fremde” (Lk 17,18), wird zum Vorbild des Glaubens. Das ist die
heimliche Botschaft. Sie fihrt das Ethos der Wundergeschichte noch einmal auf eine
neue Ebene: So wie Jesus durch die Heilung der Aussatzigen die AusgestoRenen wie-
der ins heilige Gottesvolk zurlickfiihren kann, so integriert er auch die Samariter, die
durch den einen Geheilten reprasentiert werden. Die Pointe ist aber nicht die Desa-
vouierung der neun, sondern die Wertschitzung des einen.™

g. Die Aussage Uber den heilenden Glauben ist ein Topos von Wundergeschichten (Mk
5,34 par. Mt 9,22; Mk 10,52 par. Lk 18,42; Lk 7,50; 17,19): Er erhellt jedoch nicht den
Glauben an Wunder, sondern den Glauben, der die Heilung bewirkt. Jesus ist derjeni-
ge, an dem der Glauben sich entzlindet und auf den er sich richtet. Er ist auch derje-
nige, der ihn nicht nur feststellt, sondern zuspricht. So ist es Jesus selbst, der das
Wunder wirkt, indem er den Glauben der Geheilten wirken lasst. Er wirkt durch sein
Wort, aber gerade so, dass er die Geheilten einbezieht.?

Literatur zur aktuellen Forschungsdiskussion?!

Th. Séding, Heilsamer Glaube. Die synoptische Tradition, in: Ingo U. Dalferth — Simon Peng-
Keller (Hg.), Gottvertrauen. Die 6kumenische Diskussion um die Fiducia (QD 250), Frei-
burg - Basel - Wien 2012, 48-79

¥ Anders jedoch Frangois Bovon, Lk Il 154: ,Von zehn Begiinstigten haben sich neun ver-
driickt, ohne ihrem Dank Ausdruck zu geben.”

% Nach John R. Searles (Ausdruck und Bedeutung. Untersuchungen zur Sprechakttheorie [stw
349], Gibers. von Andreas Kemmerling, Frankfurt am Main 1982) kann man als performativen
Sprechakt eine ,Reprasentativdeklaration” sprechen, diejenigen einbezieht, also mitwirken
lasst, an denen gehandelt wird (Hinweis von Melanie Heidelberger, B.A., in ihrer Examensar-
beit Gber ,Therapeutische Sprechakte Jesu“).

! Diskutiert wird, wie ,christologisch” der vorésterliche Glaube in der nachosterlichen Darstel-
lung der Evangelisten ist und welchen Stellenwert die erzahlte Geschichte Jesu fiir den Glau-
ben der Kirche hat.
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5.]Jesus und die Frauen

a. Das Thema ist aus zwei Griinden virulent.

Jesus hat allem Anschein nach selbst ehelos gelebt, aber ein ungewdhn-
lich offenes Verhaltnis zu Frauen gepflegt, von denen ihn einige ihrerseits
auBergewohnlich intensiv geliebt und unterstitzt haben.

a. Der Zolibat Jesu ist im Neuen Testament nicht direkt bezeugt,
lasst sich aber mit groRer Wahrscheinlichkeit erschlieRen, weil in
den Evangelien keine Frau Jesu erwahnt wird, er selbst nach Mt
19,10ff. die Ehelosigkeit um des Himmelreiches willen als Gabe
Gottes gepriesen und die Uberlieferung, die durch wenige abwei-
chende, gezielt nonkonformistische und spate Ausnahmen besta-
tigt wird, eindeutig ist.

b. Die Hochschatzung von Frauen, die Nahe Jesu zu ihnen und von
Frauen zu ihm, ist in allen Evangelien Gberliefert, wird aber be-
sonders deutlich von Lukas unterstrichen (vgl. Lk 8,1ff.).

Zwischen dem Zolibat Jesu und seiner Attraktivitat fir Frauen gibt es ei-
nen historischen und theologischen Zusammenhang, der sich aus der Fa-
higkeit Jesu ergibt, spirituelle Freundschaften zu Frauen zu pflegen, ohne
sie sexuell zu definieren, und aus der Hingabe des Messias an all diejeni-
gen, die im Verdacht standen, von Gott weniger geliebt zu sein, und im
Gottesvolk Israel weniger Rechte hatten.

Die Bedeutung von Frauen in der Nachfolge Jesu®® ist ekklesiologisch rele-
vant, weil mit ihr die evangelische Kirche mehrheitlich seit einigen Jahr-
zehnten das Recht der Ordination von Frauen begriindet, wahrend die ka-
tholische Kirche (wie die Orthodoxie) Frauen mit der Begriindung vom
Priestertum und Bischofsamt ausschlieBt, Jesus habe nur Manner in den
Zwolferkreis berufen, und sich gegen den Vorwurf der Diskriminierung mit
dem I;ISinweis wehrt, auch Jesus habe Frauen offensichtlich nicht diskrimi-
niert.

Die Exegese muss auf die Unterscheidung zwischen Schrift und Tradition ach-
ten. Bei Lukas spielen Frauen nach der Apostelgeschichte vielfach eine fiih-
rende Rolle in der Kirchengeschichte (vgl. Apg 16,14f.), wahrend er nur Man-
ner als Presbyter und Episkopen kennt (vgl. Apg 14,23; 20,17.28). AulRer Kon-
kurrenz steht ohnedies Maria.
Lukas farbt ein historisches Bild charakteristisch ein und ist ein wichtiger Zeuge fiir die
Entwicklung des kirchlichen Leitungsdienstes, ohne dass er einen Widerspruch zwi-
schen der Bedeutung von Frauen in der Nachfolge Jesu und der Tatsache gesehen hat,
dass nur Manner als Presbyter und Episkopen in Frage kamen.

?? stark akzentuiert von der feministischen Exegese; ein Klassiker ist Elisabeth Schiissler
Fiorenza, In Memory of Her. A Feminist Theological Reconstruction of Christian Origins, New
York 1983; deutsch: Zu ihrem Gedachtnis. Eine feministisch-theologische Rekonstruktion der
christlichen Urspriinge, Gltersloh 1993.

2 Vgl. Johannes Paul Il., Apostolisches Schreiben Uber die nur Mannern vorbehaltene Pries-
terweihe (VApSt 117), Bonn 1994.
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b. Lukas zeigt ein differenziertes Frauenbild.

e Typisch ist fiir die Evangelien, dass Frauen als Kranke und als Slinderinnen zu
Jesus kommen und bei ihm Hilfe finden. Daflir hat auch Lukas Beispiele, im
Reisebericht die ,verkrimmte Frau” (Lk 13,10-17).

o Auffallig ist bei Lukas aber, dass sie nicht nur das ,schwache Geschlecht” re-
prasentieren, sondern dass auch starke Frauen eine Schwache fir Jesus ha-
ben. Wichtig sind die Sympathisantinnen, die ihn begleiten und aushalten (Lk
8,1ff.). Im Reisebericht ragen die Schwestern Maria und Martha heraus (zu
denen eines eine Parallelgeschichte in Joh 11 gibt). Auch die Seligpreisung auf
Zuruf in Lk 11,27f. fallt aus dem Rahmen.

Dieses facettenreiche Bild relativiert nicht die Einzigartigkeit Jesu, sondern spiegelt
sie, weil Jesus selbst es ist, der nach Lukas solche Frauen anzieht und wertschatzt.

Vertiefung:
Maria-Luisa Rigato, Discepole di Gesu (Studi Biblici 63), Bologna 2011
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5.1 Maria und Martha (Lk 10,38-42)

a. Die kurze Geschichte von Maria und Martha gehort zu den bekanntesten und um-
strittensten Frauengeschichten des Neuen Testaments, weil sie lebensnah und cha-
rakteristisch ist. Sie zeichnet ein Frauenbild, das der Bildung mehr Gewicht gibt als der
Hausarbeit und deshalb traditionelle Erwartungen irritiert.

e Martha ist stark, weil sie Gastgeberin ist und alles tut, um Jesus zu dienen.

e Maria ist noch starker, weil sie ihm zu FiRen sitzt und sich auf sein Wort kon-

zentriert.

Jesus stellt sich auf die Seite Maria, ohne Martha herabzuwdurdigen.

b. In der lukanische Komposition ergibt sich theologische Stellung der Szene unter
dem Vorzeichen der Einheit von Gottes- und Nachstenliebe (Lk 10,25-29) von der
Notwendigkeit des Tuns (Lk 10,30-37) tber die Wahl des Horens (Lk 10,38-42) bis zur
Moglichkeit des Sprechens mit Gott (Lk 11).

e Maria spielt eine Art Samariterrolle. Jesus wird bedient und lasst sich diesen
Dienst gefallen. In der allegorischen Exegese des Samaritergleichnisses wird
Jesus meist mit dem barmherzigen Samariter, dem Arzt, identifiziert. Aber er
lasst sich auch mit dem Opfer identifizieren, das er schlieBlich selbst gewor-
den ist.

e Martha spielt die Rolle der Fragenden und Horenden — wie der Gesetzeslehrer
in der vorangegangenen Geschichte. Nur dass sie nicht sich selbst rechtferti-
gen, sondern einfach nur Jesus das Wort lassen will.

Auf diese Weise sind die Figurenkonstellationen dhnlich, aber die Rollen gerade kont-
rapunktisch besetzt. Das wertet die kleine Szene weiter auf.

c. Die Episode hat vier Teile.

Lk 10,38 Die Aufnahme Jesu durch Martha

Lk 10,39 Die Reaktion ihrer Schwester Maria

Lk 10,40 Die Beschwerde Marthas bei Jesus (iber Maria

Lk 10,41f. Die Antwort Jesu: Die Anerkennung Marthas und Marias

Die Szene folgt einfachsten Gesetzen volkstliimlichen Erzdhlens, hat aber literarische
Klasse und ist in sich vielschichtig. Sie wird von einem allwissenden Erzahler dargebo-
ten, der alles Beiwerk ausblendet und nur das akzentuiert, was ihm wirklich wichtig
ist. Deshalb endet die Erzéahlung mit einem Wort Jesu, das alles sagt — und alles offen
lasst, weil jetzt die Geschichte der Auseinandersetzung beginnen muss.

d. Die Szene gehort zum lukanischen Sondergut. Sie hat eine — weit entfernte — Paral-
lele in Joh 11. Maria und Martha werden nicht nur literarische Kunstfiguren sein, son-
dern Bekannte Jesu, aus deren Erinnerungen sich die Erzahlungen erklaren.

e. Der Auftakt ist eine geradezu idealtypische Missionssituation. Jesus ergeht es nach
Lk 10,38 so, wie er es den Jliingern winscht (Lk 9,1-5; 10,1-16) und wie er selbst das
Gegenteil in Samaria erlebt hat (Lk 9,53). Martha nimmt Jesus auf; sie macht ihm zu
essen und zu trinken. Er ist offenbar bereit, zu nehmen, was ihm gegeben wird — wie
es nach der Aussendungsrede den Jiingern vorgeschrieben ist. Mehr noch: Vers 39
spiegelt wieder, wie Jesus, Uber die Schwelle der Gastfreundschaft ins Haus getreten,
den Raum fir die Verkiindigung des Wortes nutzt.
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f. Das Thema der Geschichte ist dann aber, was in einem solchen Haus geschieht. In
diesem Fall ist es ein Frauen-Haus. Es wird nach Lukas andere Hausbesuche und
Tischgesprache geben, in denen anderen Situationen entstehen und andere Rollen
gespielt werden (Lk 14-15; 19,1-10; vgl. 7,36-50). Das Frauenthema wird an einem
Rollenkonflikt durchgespielt. Martha, die Rihrige, 16st ihn aus, Jesus 16st ihn auf.

g. Die kurze Intervention Marthas zielt darauf, Maria vom Horen abzubringen und zur
Mithelferin zu machen. Man kann spekulieren, ob Martha mehr Zeit haben will, spa-
ter Jesus zuzuhoren. Aber das steht im Text nicht. Sie will, dass Maria tut, was sie tut.
Fir Martha hat die Hausarbeit Prioritat. Das soll Jesus Maria beibringen. Man kann
aus dem: , Kimmert es dich nicht?” einen leisen Vorwurf heraushoren, weil nach
Markus die Jinger so Jesus im Boot fragen, das im Seesturm zu sinken droht (Mk 4,35-
42). Aber weil Lukas die Geschichte etwas anders erzahlt (Lk 8,22-25), gibt es keine
direkte Parallele.

h. Die Antwort Jesu ist zweigeteilt.

e Das Wort an Martha wird oft als Tadel interpretiert, zumal das Sorgen nach Lk

12,22-32 Belastungen des Jiingerseins sind, die abgeworfen werden sollen,
damit die Gabe der Gottesherrschaft empfangen werden kann.
Allerdings reagiert Jesus erst, nachdem Martha reagiert hat. Es ist also nicht
das Kimmern selbst das Problem, sondern der versteckte Vorwurf, Maria sol-
le sich auch ganz dieser Aufgabe widmen und Jesus — fiir einen Moment —
nicht mehr zuhoren.

e Das Wort lGber Maria ist gleichfalls an Martha gerichtet. Sie soll ihre Einstel-
lung andern und ihre Schwester anders sehen.

0 Gegen das ,viele” Sorgen steht das ,eine” Notwendige. Das ist die
Konzentration auf ,den Einen”, auf Gott, den es zu lieben gilt (Lk
10,25ff.). Ein Ausdruck der Gottesliebe ist es, Jesus zuzuhéren und
vom ihm zu lernen, wer Gott ist.

0 Der ,bessere Teil” ergibt sich aus dieser Konzentration auf das Wort
Gottes, die Maria an den Tag legt. Auch die Gottesliebe, aus der die
Néachstenliebe hervorgeht, ergibt sich aus dem Hoéren (Dtn 6,4f.).

0 Niemand wird gezwungen, den Maria-Modus zu wahlen. Aber Maria
soll nicht gezwungen werden, in den Martha-Modus zu wechseln.

Maria braucht nicht Martha zu werden, und Martha brauch nicht Maria zu
werden. Wenn Maria die bessere Option getroffen hat, heiRt das nicht, dass
Martha schlecht gehandelt hatte, als sie diente. Sie muss sich nur in die
Schranken weisen lassen, da sie Maria auf ihre Seite holen will.
Die Zweiteilung der Antwort Jesu zeigt, dass ihm beide Schwestern gleichermallen am
Herzen liegen.

i. Im Johannesevangelium wird eine Art Gegengeschichte erzahlt. Die rihrige Martha
ist diejenige, die Jesus entgegengeht, um ihn mit ihrer Trauer lber Lazarus, den ge-
storbenen Bruder, den Freund Jesu, zu konfrontieren — und wird dadurch in ein Glau-
bensgesprach gezogen, das sie zur Glaubenszeugin macht, wahrend Maria, zu Hause,
zuerst nichts mitbekommt und erst spater Teil der Auferstehungsgeschichte wird (Joh
11,20-27.28-32).
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5.2  Die Seligpreisung der Frau (Lk 11,27f.)

a. Der dialogische Makarismus Lk 11,27f. hat eine kompositorische Schliisselposition.
e In Lk 11,1-13 widmet Jesus sich seinen Jingern, um sie als Lehrer mit dem Be-
ten vertraut zu machen.
e Lk 11,14-36 spiegelt Reaktionen der Menge.
e Lk 11,37-54 Uberliefert eine Kritik Jesu an den Pharisdern, die deren Gesetzes-
auslegung aufspielt.
Das Zwischenstiick spiegelt Auseinandersetzungen und Klarungsprozesse in der
Bevolkerung.
e Lk 11,14-26 erzahlt von der denkbar hartesten Kritik an den spektakularsten
Erfolgen Jesu, den Exorzismen, und der Kritik dieser Kritik durch Jesus.
e Lk 11,29-36 erzahlt von der Forderung eines Zeichens, mit dem Jesus sich
ausweisen soll, und deren Zurickweisung durch Jesus.
e Die Seligpreisung einer Frau aus der Menge (Lk 11,27) ist der einzige Licht-
blick.
Die Struktur kritischer Dialoge bleibt auch in Lk 11,27f. bestehen, aber hier folgt
nicht Widerspruch auf Widerspruch, sondern Seligpreisung auf Seligpreisung.
Die Dialogszene mit der Frau aus dem Volk bietet inmitten von Kontroversen die Mog-
lichkeit einer Verstandigung.

b. Die Seligpreisung ist eine biblische Gattung mit starken Resonanzen bei Lukas. Jesus
preist die Armen selig (Lk 6,20f.), aber es gibt stimmige Seligpreisungen auch aus dem
Munde anderer (vgl. Lk 14,15).

e Die Exegese ist gewohnt, zwei Typen von Seligpreisungen zu unterscheiden.

0 Apokalyptische Makarismen wiirden unbedingt gelten und eine un-
mogliche Verbindung zwischen Diesseits und Jenseits herstellen
(3thHen 58,2).

0 Weisheitliche Makarismen wiirden bedingt gelten, weil sie genau jene
Gesetze sinnvollen Lebens benennen, die sich im Erfahrungshorizont
verninftiger Menschen als Wegweiser zu Gliick und Zufriedenheit
herausgestellt haben (Ps 1).

Diese Typisierung ist allerdings zu schematisch. Die Seligpreisungen sind ein
Versprechen, eine VerheiRung, deren Erflllung Gott zugetraut wird — und
zwar nicht in ferner Zukunft, sondern hic et nunc, weil, was kommen wird,
jetzt schon zu spiren ist. Diese Spannung ist flr Jesus konstitutiv.

e In der Bibelwissenschaft und der Pastoral werden verschiedene Ubersetzun-
gen erprobt: ,Wohl dem ..“, ,Heil dem ...“, ,Gllcklich, wer ...“. ,Selig” ist
mehr. Wer selig ist, ist Gbergliicklich. Die himmlische Freude hat auf Erden
angesteckt. Das bringt das Wort ,selig” am besten zum Ausdruck.

Die Seligpreisung ist ein Wort, das Fakten schafft: Es ist nicht nur ein frommer
Wunsch, sondern ein wirksamer Zuspruch, weil in der Gewissheit des Glaubens aus-
gedriickt wird, was vor Gott gilt, und durch das Aussprechen dies auch der angespro-
chenen Person nahegehen kann.
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c. Die Seligpreisung der Frau gilt der Mutter Jesu, Maria. Sie spiegelt wider, welche
Bedeutung Jesus hat. Sie riihmt das Ideal der Mutterschaft, die dem Schopfungsauf-
trag der Genesis entspricht und den Fluch (iber Eva nach der Vertreibung aus dem
Paradies konterkariert (Gen 3,16: ,Unter Schmerzen wirst du gebaren”). Sie ist ein
Echo des ,Ave Maria“ (Lk 1,42).

d. Die Antwort Jesu ist kein Dementi (wie teils mit falschlichem Verweis auf Lk 8,21
(par. Mk 3,33ff. interpretiert wird), also kein Gegensatz, sondern eine Steigerung. Die
Logik ist: Je seliger die Mutter Jesu, desto seliger aller, die Gottes Wort horen und
halten. Maria geht darin voran (Lk 1,38: ,Siehe, ich bin die Magd des Herrn. Mir ge-
schehe nach deinem Wort“). Die Pointe der Steigerung passt zum Frauenbild in Lk
10,38-42, ist aber prinzipieller und positiver. Die Frau aus der Menge sagt das Richtige
— und Jesus zeigt ihr, in welchem Horizont sie Recht hat: dem des Glaubens, der von
Maria vorgelebt wird. Sie wird nicht auf ihre leibliche Mutterschaft reduziert, sondern
in ihrem Glauben hervorgehoben, der vorbildlich ist

5.3. Die Heilung einer verkriimmten Frau (Lk 13,10-17)

a. Die Geschichte gehort zu den Sabbatheilungen Jesu, die regelmaRig Widerspruch
auslosen, weil keine Gefahr im Verzug ist und Jesus gut bis zum nachsten Werktag
hatte warten kénnen (Lk 6,6-11 par. Mk 3,1-6; Lk 14,1-.6).

b. Jesus nutzt indes gerade im Gegenteil den Sabbat, um zu verwirklichen, was seine
genuine Bestimmung nach Gen 2,1-4a und Ex 20,10f. ist: die gute Schopfung Gottes
zu feiern und als gute Schopfung wieder herzustellen.

c. Nach Lk 13,10-17 verbindet er zwei Argumente:
e Tierschutz (Lk 13,15 —vgl. Lk 14,5),
e Menschenwiirde: Die Frau ist eine ,Tochter Abrahams” (Lk 13,16), die
jetzt von einer satanischen Fessel befreit wird.
Diese beiden Argumente sind typisch fir Jesus. Sie hdngen an einer Wertschatzung
der Frau, die aufgerichtet und befreit wird. Dadurch ist sie kein Demonstrationsobjekt
Jesu, sondern ein Mensch, der dem Sabbat seinen Stempel aufdriickt.
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6. Jesus und seine Kritiker

von Esther Briinenberg-BufSwolder

a. Der Kritiker Jesu sind viele. Einzelne Gruppierungen des zeitgendssischen Juden-
tums lieRen sich nennen. Den Pharisdern ist jedoch ein eigenes Vorlesungsthema ge-
widmet, nicht zuletzt, weil es zwei ganz grundsatzliche Einwande sind, denen sich
Jesus im Lukas-Evangelium ausgesetzt sieht:

1. Der Vorwurf der Besessenheit

2. Die Forderung eines Zeichens

b. Ein Satz vorweg: Das Auftreten und Handeln Jesu provoziert. Es fordert zur Ent-
scheidung heraus. Es setzt sich von anderen, die dahnlich handeln, ab. Jesus setzt so in
seinem Handeln, in seinem Auftreten und seiner Prasenz ein Unterscheidungs- und
Entscheidungskriterium, an dem sich die Menschen reiben. Es lasst keineswegs
gleichgiiltig. Vielmehr gilt es im Kern zu erfahren, wer dieser Jesus von Nazareth ist,
woher er kommt und worauf er zielt:
1. Ist er Gottes oder des Teufels?
Darauf lauft die Kritikerfrage im Vorwurf der Besessenheit hinaus. In der Ant-
wort entscheidet sich Herkunft, Auftrag, Botschaft und Ziel Jesu. In der Ant-
wort entscheidet sich aber auch die Wirkung des Handelns Jesu nicht zuletzt
flr die Kritiker: das Vordringen der Gottesherrschaft zu den Menschen.
2. Ist er ein wahrer oder falscher Prophet?
Darauf lauft die Kritikerfrage in der Forderung eines Zeichens hinaus. In der
Antwort zeigt sich im Vergleichsbild mit Jona ein Aspekt des Wirkens und der
Botschaft Jesu: der Aufruf zur Umkehr und die Orientierung am Evangelium,
in der weiterfihrenden Deutung die Orientierung an Jesus als dem Licht, das
aufscheint im Gericht. In der Antwort wird fir die Adressaten deutlich, wie
zentral die eigene Umkehr und Neuausrichtung des Lebens gerade im Hori-
zont des nahenden Gerichts ist.

c. Beide Vorwiirfe treffen ins Herz. Beide finden eine schlagfertige Antwort und eine
theologische Spitzenaussage. Beide Vorwiirfe werden von Menschen gestellt, denen
es ernst ist. Kritiker sind nicht diejenigen, die gleichgiltig bleiben, sondern die, die
sich auseinandersetzen und herausfordern lassen — die ihnen gegebene Antwort ein-
geschlossen.
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6.1 Der Vorwurf der Besessenheit

a. Die Existenz von Dadmonen wird neutestamentlich (auch schon alttestamentlich und
in der friihjadischen Apokalyptik) mehrfach bezeugt:
e Sie gelten als ,unreine Geister” (v.a. ein markinischer Begriff), weil sie ex-
kommunizieren.
e Sie gelten als ,bdse Geister (v.a. ein lukanischer Begriff), weil sie Boses i.S. des
Ubels bringen, v.a. Krankheiten, weniger schuldbehaftete Zusammenhinge.
e ,Daimonion”, ihre griech. Bezeichnung, gibt ihre Herkunft an: Sie sind des
Teufels und haben lebenszerstérerische Kraft.
e Sie gelten als ,,Geister”, weil sie weder Leib noch Seele haben, von ihnen wird
im Plural gesprochen, weil als Machte, ja als Legion (Mk 5,9) auftreten.
e Sie gelten als Wissende und biblisch Gebildete: So kennen sie ihr Gegenlber,
Jesus von Nazareth (Mk 1,24). Sie wissen um die Existenz des einen Gottes
(Mk 5,7) und seines Gesandten (Lk 4,34), des Sohnes Gottes (Mk 3,11), des
Christus (Lk 4,34). Sie kennen sich aus in der Christologie.

b. Die Austreibung von Ddmonen ist in der Zeit des Neuen Testaments reguldre Praxis.
Die Evangelien berichten uns mehrfach davon. Jesus macht dabei keine Ausnahme. Er
setzt sich aber von der Praxis anderer ab. Dabei sind zwei Faktoren maRgeblich, die
sich in seiner Antwort auf den Kritikervorwurf der Besessenheit finden (Lk 11,20):
e Jesus treibt die Ddmonen mit dem Finger Gottes aus.
e Voraussetzung und Wirkung der Austreibung der Damonen durch Jesus fallen
zusammen: der VorstoR der Gottesherrschaft.

c. Der Vorwurf liegt in der Besessenheit Jesu selbst, nicht in der Austreibung der Da-
monen. Ist er des Teufels, treibt er mit Beelzebul die Ddmonen aus — so die zugespitz-
te Frage?

Die Damonenaustreibung Jesu aber ist ein Zeichen, die Konstatierung der schon an-
gebrochenen Gottesherrschaft und die Durchsetzung derselben. Er entkraftet den
Vorwurf in seinem Kern: Die Austreibung der Damonen fiihrt zur Befreiung des Men-
schen, damit zur Entmachtung der Unheilsmachte, zur Entmachtung Beelzebuls? Im
Namen Beelzebuls die Damonen auszutreiben, wiirde ihn selbst entmachten. Jesus
aber agiert im Namen Gottes, mit messianischem Anspruch. Mit dem Finger Gottes
treibt er die Ddmonen aus. Das ist von jeher biblisch ein Bild fiir Schépfung und Be-
freiung (Ex 8,5; Ps 8,4). Damonenaustreibungen Jesu sind so Befreiungstaten, die
Neuschopfung ermoglichen. Die Betroffenen sind Leidende, Opfer, die sich nicht
selbst helfen kdnnen, sondern auf Hilfe, auf die Hilfe Jesu angewiesen sind. Sie erfah-
ren durch die Damonenaustreibung Heilung, und Heilung ist mehr als Gesundung. Es
ist die Wiederherstellung der guten Mensch-Gott-Beziehung i.S. der Schoépfung, i.S.
des alttestamentlichen Schalom. Konkret konnen die Menschen nach der
Damonenaustreibung wieder sprechen (Lk 11,14), sich ihres Verstandes bedienen (Mk
5,15). Sie werden zu Menschen, die Jesus folgen wollen (Lk 8,2) und ihn verkiindigen
(Mk 5,20). Die Damonenaustreibungen Jesu sind Zeichen fiir die schon angebrochene,
nahe herangekommene Gottesherrschaft (Mk 1,15f.) und Vorausdeutung fiir die Zu-
kunft, fir die Vollendung der Gottesherrschaft. Sie zeigen gegenwartig realisiert, was
zukiinftig vollendet sein wird.
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6.2 Die Forderung eines Zeichens

a. ,Wer ist dieser?” (Mk 4,35ff.) ist die Kernfrage des Markus-Evangeliums. Sie liegt
auch der Forderung eines Zeichens zugrunde. Wer kann in Jesus von Nazareth ge-
glaubt werden? Ist er der seit Jahrhunderten erwartete und ersehnte Messias? Wie
unterscheidet er sich von anderen, die mit dhnlichem Anspruch auftreten? Prophe-
tisch agiert er — ist er aber ein wahrer Prophet? Ist ihm Glauben zu schenken?

Im Kern geht es in der Zeichenforderung um die Unterscheidung zwischen wahrer und
falscher Prophetie.

b. Mit drei Referenztexten des Alten Testaments, ja seinem Kern, der Tora, lassen sich
die Kriterien fir diese zentrale Unterscheidung benennen:

a.

Dtn 13,2-6:

Ein wahrer Prophet beruft sich auf den einen Gott, und noch mehr: Er lehrt
und lebt die Gottesliebe — mit ganzem Herzen und mit ganzer Seele (Vgl. Dtn
6,4ff. das Glaubensbekenntnis Israels, das Schma lJisrael). Der Malstab ist der
Monotheismus.

Dtn 18,15f.

Der groRte Prophet Israels ist Mose (Dtn 34,10), der als Hirte Israels die Gebo-
te Gottes empfangen und weitergegeben hat. Ein wahrer Prophet, der sich an
ihm misst, ist ein Mose redivivus, der den Sinaibund erneuert, der das Gesetz
erfillt und verkilindigt, in der Gottes- wie in der Nachstenliebe.

Dtn 18,21ff.:

Wahre Prophetie zeigt sich in der Richtigkeit der Prophezeiung, ein Kriterium,
das in der Regel die Zukunft vor der Gegenwart Uberpriifen muss. Dass sich
Heils- wie Gerichtsworte bewahrheitet haben, ist unbestritten, dass sich Gott
in der Geschichte offenbart, die noch auf Vollendung harrt, aber auch.

c. Jesus weist jede Art von Zeichenforderung von sich. Letztlich ist er selbst das Zei-
chen, das verstanden und geglaubt werden will. In diesem Sinn erfillt er die drei atl.
Kriterien fir den wahren Propheten:

1.
2.

3.

Er handelt im Auftrag Gottes und kiindet den einen Gott.

Er orientiert sich am Gesetz und erfillt es.

Die Zeichen, die er setzt, zeigen den Anbruch der Herrschaft Gottes. Er selbst,
sein Leben und seine Sendung, sein Wirken, sein Sterben und seine Auferste-
hung sind das Zeichen, das verstanden und geglaubt werden will.
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d. Mit zwei Beispielen macht er das deutlich. Beide beziehen sich auf den atl. Prophe-
ten Jona.

a.

Lk 11,29f.

Der Lukas-Text legt Jona 3 zugrunde. Jona ist ,, den Nineviten ein Zeichen ge-
worden” (Lk 11,30). Die Szene ist markant. Es steht ,Spitz auf Knopf“. Ninive
ist Symbol fir den Sindenpfuhl schlechthin, die Stadt der Feinde Gottes. Die-
ser Stadt gilt der Zorn Gottes. Dieser Stadt ist das Gericht Gottes angesagt.
Diese Stadt wird dringend zur Umkehr aufgefordert. Wider Willen hat Jona Er-
folg.

Der Menschensohn wird diesem Geschlecht ein solches Zeichen sein wie Jona
den Nineviten (Lk 11,30). Der Menschensohn aber ist nach Dan 7,13 "Heilige
des Hochsten", Symbol fiir das endzeitliche Israel und Kiinder des Gerichts.
Und die Konigin des Stidens (gemeint: die Kénigin von Saba) ist diejenige, die
Gericht halten wird, die vom Ende der Welt kam, um die Weisheit Salomos zu
horen (Lk 11,31). Sie steht fiir die Heiden, die die Botschaft Jesu horen.

Jesus aber ist mehr als Salomo und mehr als Jona. Er ist der Kiinder der Ge-
richts. Das ,,Zeichen des Jona” ist seine Sendung, die durch das Gericht hin-
durch Rettung bringt.

Mt 12,38ff.

Der Matthaus-Text legt Jona 2 zugrunde: die Rettung des Propheten Jona aus
dem Bauch eines Fisches, und zwar nach drei Tagen — klassischer Weise und
traditionell in christlicher Deutung ein Bild fiir die Auferstehung. Das ,,Zeichen
des Jona“ steht hier fir den Tod und die Auferstehung Jesu, des Menschen-
sohnes.
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7. Jesus und die Pharisder

a. Die Pharisaer gelten als die typischen Gegner Jesu. Das fiihrt oft zu dem Eindruck,
zwischen ihnen und Jesus gabe es nur massive Konflikte. Tatsadchlich gibt es wohl kei-
ne jlidische Bewegung, die mit Jesus so viele Gemeinsamkeiten hatte wie die pharisai-
sche. Weil sie so interessant sind, stehen sie im Fokus; weil Profilierung gesucht wird,
werden die Unterschiede betont.

b. Die Pharisier®® werden nicht nur im Neuen Testament, sondern auch bei Flavius
Josephus® als starke Gruppierung beschrieben. Im Talmud und Midrasch werden
zahlreiche Namen von Pharisdern aus neutestamentlicher Zeit bei markanten Positio-
nen genannt, ohne dass klar wire, ob es sich um Zuschreibungen oder Uberlieferun-
gen handelt. Wie es scheint, haben sie sich vom priesterlichen Reinheitsdenken inspi-
rieren lassen, weil das ganze Gottesvolk als Priestertum (Ex 19) berufen ist, die Heilig-
keit Gottes zu achten. Deshalb betonen sie die Beschneidung und die Reinheitsgebote
der Tora. Genau hier tun sich auch die Konfliktfelder mit Jesus auf.

c. Lukas zeichnet ein besonders farbiges Bild der Pharisder. Einerseits Uberliefert er —
vor allem aus der Redenquelle (Q) — eine harte Kritik Jesu an der ,Heuchelei” und
falschen Gesetzesauslegung der Pharisder; andererseits aber hat er nicht wenige Sze-
nen, die — manchmal erst auf den zweiten Blick — eine recht grolRe Ndhe zu den Phari-
sdern zeigen. Diese Szenen dirfen so wenig historisiert werden wie die reinen Kon-
fliktgeschichten; aber sie zeigen, dass das Bild der Uberlieferung nicht einseitig anti-
pharisdisch, gar antijidisch gewesen ist.

d. Der Reisebericht ragt heraus, weil er die Spannung besonders stark aufbaut.

e Lk 11,37-54 ist eine scharfe Rede gegen die Gesetzesauffassung der Pharisaer;
sie hat eine Parallele in der groBen Weherede Mt 23. Sie geht im Kern auf Q
zuriick.

e Unmittelbar anschlieRend resiimiert Jesus nach Lk 12,1-3 seine Kritik an der
,Heuchelei” in der Offentlichkeit.

e Im Gegensatz zu den Konflikten warnen Jesus nach Lk 13,31-35 Pharisder vor
Herodes Antipas — was Jesus in eine Prophetie seines Wirkens und Leidens
umwandelt.

e Nach Lk 14,1-6 entwickelt sich an einer Heilung ein Streit Gber die Sabbatpra-
xis, die nach Lk 14,7-24 zu Tischgesprachen tiber Oben und Unten fihrt.

e Lk 18,9-14 gibt das beriihmte Beispiel vom Pharisder und Zollner, um Heuche-
lei und Frommigkeit zu unterscheiden.

Der Spannungsbogen ist nicht untypisch. Im Vorfeld der Passion gewinnt er an Ener-

gie.

2 Vgl. Giinter Stemberger, Pharisder, Sadduzéder, Essener (SBS 144), Stuttgart 1991; Roland
Deines, Die Pharisder. Ihr Verstandnis im Spiegel der christlichen und jldischen Forschung seit
Wellhausen und Gaertz (WUNT 101), Tubingen 1998; Anthony J. Saldarini, The Pharisees,
Scribes, and Sadducees in the Palestinian Society, Grand Rapids 2001; Jacob Neusner, In Quest
of the historical Pharisees, Waco 2007.

> Vgl. Steve Mason, Flavius Josephus on the Pharisees, New York 2001.
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e. Ein durchgangiges Thema der Kontroversen ist der Tod Jesu.

In Lk 11,37-54 wird er indirekt angekiindigt: unter der Perspektive einer
schuldhaften Verstrickung der Pharisder und Gesetzeslehrer in die Geschichte
der Verfolgung von Propheten.

Tod und Auferstehung stehen hinter dem Vorwurf der Heuchelei und den Bil-
dern des Verhiillens und Enthillens in Lk 12,1-3.

Diejenigen, die Jesus vor Herodes Antipas warnen, werden nach Lk 13,31-35
selbst in den Tod Jesu verstrickt sein — aus dem nur er selbst einen Ausweg
findet, auch fiir die Tater.

Die Tischgesprache, die Lk 14 wiedergibt, laufen auf die Forderung der Kreu-
zesnachfolge zu (Lk 14,27).

Die Gnade, die dem reuigen Sinder widerfahrt (Lk 18,9-14), ereignet sich in
der Passion Jesu, weil Jesus nicht mit Gewalt, sondern Liebe reagiert.

Durch den Bezug auf den Tod bekommen die Kontroversen ein Gewicht, das weit
Uber moralische Fragen hinausgeht. Desto wichtiger ist eine genaue Analyse und In-
terpretation.

f. Zu den heutigen Forschungsfragen gehoéren nicht nur die Rekonstruktionen der his-
torischen Verhaltnisse, sondern auch die Interpretationen: die Bilder der Pharisaer in
den verschiedenen Uberlieferungen. Lukas ist wegen der Vielschichtigkeit seiner Dar-
stellung ein dankbarer Gegenstand.

Literatur:

Roland Deines, The Pharisees between ,Judaisms” and ,Common Judaism®, in: D.A. Car-
son/P.0.T. Brien/M.A. Seifried (Hg.), Justification and Variegated Nomism |: The Com-
plexities of Second Temple Judaism (WUNT I1,140), Tibingen 2001, 443-504
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7.1 Die Weherede Jesu (Lk 11,37-54)

a. (Thema) Nach Lk 11,37-54 reitet Jesus eine heftige Attacke gegen die Pharisder und
Schriftgelehrten. Der Passus hat — wie seine ausgefaltete Parallele Mt 23 — antijudi-
sche Ressentiments bedient, gehort aber genuin in die Abteilung innerjldischer Kont-
roversen, die seit je mit groBer Heftigkeit ausgetragen werden, weil es um etwas
geht: die Geltung des Gesetzes, die Heiligung des Namens Gottes, die Starkung der
innerjiidischen Solidaritat, das Uberleben in der Welt der Vélker. Exegetisch zu fragen
ist, worum der Streit sich dreht, wie die Parteien sich positionieren und welche Kon-
sequenzen fir die historische Sicht Jesu im Judentum seiner Zeit zu ziehen sind.

b. (Kontext) Lk 10,35 — 11,13 war der Formierung der Jiingerschaft unter dem Vorzei-
chen der Einheit von Gottes- und Néachstenliebe gewidmet. Lk 11,14-36 hat paradig-
matisch die Dramatik der Auseinandersetzung mit Jesus an verschiedenen Reaktionen
des Volkes festgemacht. Lk 11,17-53 konzentriert sich auf die Pharisder und Schriftge-
lehrten, wahrend Lk 12,1-3 wieder den Horizont weitet. Mithin ist der Kern der Prob-
lematik in der Weherede zu finden: Es geht um das Gesetz Gottes, den Umgang mit
ihm und mit Jesus, der es anders auslegt als die Pharisder und Schriftgelehrten.

c. (Struktur) Die Episode ist szenisch gegliedert.

Lk 11,37f. Die Situation: Verwunderung Uber Jesus

Lk 11,39-44 Das Wehe gegen die Pharisaer
11,39ff. Der Grundsatz: Wahre Reinheit
11,42 Das 1. Wehe: Gesetzeslehre
11,43 Das 2. Wehe: Geltungssucht
11,44 Das 3. Wehe: Tod

11,45-52 Das Wehe gegen die Gesetzeslehrer
11,45 Der Einwand eines Gesetzeslehrers
11,46 Das 1. Wehe: Lasten
11,47-51 Das 2. Wehe: Verfolgung
11,52 Das 3. Wehe: Schlissel

11,53f. Die Reaktion: Aggression gegen Jesus

Die szenische Gliederung baut den Spannungsbogen auf. Jesus hat von Anfang bis
Ende die Initiative. Er provoziert durch sein Verhalten (Lk 11,38) und sein Wort (Lk
11,45 — 11,53f.). Die Reaktionen steigern sich von Verwunderung (V. 38) tber Kritik
(V. 45) zu Ablehnung (Vv. 53f.).

Im Kern stehen zweimal drei Weherufe, adressiert an die Pharsisder (Lk 11,42ff.) und
die Gesetzeslehrer (Lk 11,45-52). Sie konkretisieren den Grundvorwurf Jesu, den Lk
11,39ff. voranstellt: ein falsches Grundverstiandnis von Reinheit und Unreinheit zu
haben. Das wird als prinzipiell falsche Exegese und Theologie des Gesetzes kritisiert
(Lk 11,42), die sich dreifach negativ auswirke: als Heuchelei (Lk 11,43), als Uberbelas-
tung des Volkes (Lk 11,45.52) und als Verfolgung der Propheten (Lk 11,47-51). Des-
halb verbreiten sie den Tod (Lk 11,44).

Die Weherufe sind eine prophetische Redegattung, komplementar zu den Seligpreis-
ungen (vgl. Lk 6,20-25). Sie sprechen das Gericht Gottes zu. Sie nehmen nicht eine
endgiltige Verdammung vorweg, sondern zielen auf eine Umkehr, so wie die Selig-
preisungen auf eine Umsetzung im Leben.
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d. (Genese) Der synoptische Vergleich mit Mt 23 lasst eine gemeinsame Q-Tradition
erkennen, die aber sehr unterschiedlich bei Matthaus und Lukas ausgestaltet worden
ist, so dass eine halbwegs genaue Rekonstruktion der Vorlage kaum mehr gelingt.

Lk 11,37f. Die Situation (Mk 7,1.5 par. Mt 15,1f.)
Lk 11,39ff. Der Grundsatz Mt 23,25f.

Lk 11,42 1. Wehe gegen Pharisder: Zehnten Mt 23,23

Lk 11,43. 2. Wehe gegen Pharisder: Ehrenplatz Mt 23,6f. (ohne ,,Wehe”)
Lk 11,44 3. Wehe gegen Pharisder Graber Mt 23,27f.

Lk 11,45 Der Einwand eines Gesetzeslehrers -

Lk 11,46 1. Wehe gegen Gesetzeslehrer: Lasten Mt 23,4 (ohne ,,Wehe”)
Lk 11,47-51 2. Wehe gegen Gesetzeslehrer: Verfolgung | Mt 23,29-36

Lk 11,52 3. Wehe gegen Gesetzeslehrer: Schlissel Mt 23,13

Lk 11,53f. Die Reaktion (Mk 12,13 par. Lk 20,20)

Der synoptische Vergleich zeigt auf den ersten Blick, wie intensiv Lukas (nicht anders
als Matthaus) gearbeitet hat, um die Tradition der Weheworte in den Gang der Erzih-
lung einzupassen. Er hat — mit Seitenblick auf Mk 7,1-23 (ohne direkte Parallele bei
Lukas) — die Szene eingeleitet und so ausgeleitet, dass sie in den Reisebericht passt. Er
hat die Weheworte in einer typischen Gastmahlsituation verortet (Lk 7,36; 14,1). Er
hat die Verteilung der Weheworte auf Pharisder und Gesetzeslehrer vorgenommen
(wahrend fur Mt 23 die Doppeladresse ,,Pharisder und Schriftgelehrte” typisch ist). Er
hat die beiden Dreierstaffeln gestaltet.

Der synoptische Vergleich lasst erkennen, dass die Aufteilung der Adressen — erst
Pharisder, dann Gesetzeslehrer — nicht der Differenzierung, sondern der Intensivie-
rung der Kritik dient. Darauf deutet auch die eingebaut Zwischenfrage in V. 45 hin.

Im synoptischen Vergleich lasst sich auch erkennen, dass bestimmte Vorwiirfe, die Mt
23 &duBert, nicht erscheinen: die Okkupation des Lehrstuhles von Mose (Mt 23,2f.),
das Wort von der Erhéhung und Erniedrigung (Mt 23,12 — vgl. aber Lk 14,11; 18,14)
und die Kritik der Proselytenmacherei, die nur mehr Opfer rigider Gesetze produziere
(Mt 23,15).

Der Vergleich fiihrt zu der Hypothese?®, dass ein Kern von 4 Weheworten unterschied-
lich ausgestaltet worden ist und weitere Weheworte reproduziert hat, bei Lukas auf
der Basis von Q (Lk 11,43 // Mt 23,6f. — Lk 11,46 // Mt 23,4), bei Matthdus auf der
Basis von Sondergut.

?® Ein guter Vorschlag bei F. Bovon, Lk 1l 222ff.
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e. (Auslegung) Die Rede Lk 11,37-54 verlangt eine genaue Nachzeichnung des Gedan-
kenganges anhand der Akolouthie der Verse, in genauer Korrelation mit der erzahlten
Situation.

a] Die Situation ist friedlich. Jesus, eingeladen, ist zu Gast (Lk 11,37). Sie ist die kom-
plementédre Situation zur Missionsreise und dem Anklopfen an der erstbesten Tiir.
Auch sie eroffnet die Moglichkeit des Gespraches. In diesem Fall entsteht aber eine
Kontroverse, die durch Jesu Worte nicht befriedet, sondern angescharft wird (vgl. Lk
11,53f.). Das gemeinsame Mabhl ist oft ein Zeichen flr die Gottesherrschaft, hier aber
ein Ort fiir Diskussionen, wie in Lk 14 und Lk 15 auch. Ob es sich um ein zweites Friih-
stiick (Brunch) oder ein Mittagessen (Lunch) handelt, ist dem griechischen Wort nicht
genau abzulesen.

B] Der Anlass ist Jesu Freiheit gegéiber den rituellen Waschungen (vgl. Hebr 6,2;
9.10), die den Ubergang vom Profanen zum Heiligen am privaten Tisch bewirken sol-
len (Lk 11,38). Dass Jesus provokativ auf das Waschen verzichtet, trifft die Pharisder
dort, wo sie am starksten engagiert sind, bei der Heiligung des Alltages durch die Po-
pularisierung priesterlicher Reinheitsvorschriften.”” Die Aktion Jesu steht bei Lukas
nicht allein. Auch bei den Themen des Fastens (Lk 5,33-39 par. Mk 2,18-22) und der
Sabbatruhe (Lk 6,1-5 par. Mk 2,23-28; Lk 6,-13 par. Mk 3,1-6) weicht Jesus signifikant
von der pharisdischen Linie ab. Besonders umstritten ist sein Verhalten gegeniber
Sundern (Lk 5,17-26 par. Mk 2,1-12; Lk 5,27-32 par. Mk 2,13-17; Lk 7,36-50), die er
nicht auf Abstand hélt, sondern mit Gottes Gnade beschenkt.

v] Das Prinzip Jesu (Lk 11,39ff.) ist auf den Punkt formuliert; der Sache nach entspricht
es Mk 7,1-23: Reinheit und Unreinheit sind nicht kultische, sondern ethische Katego-
rien. Mehr noch: Wer sich auf den Kult konzentriert, lenkt vom Wesentlichen ab. Es
bedarf einer Reinigung, aber nicht der Schiisseln und Becher, sondern der Herzen.

e Die Pharisder wiirden nicht den Zusammenhang von Kult und Ethos leugnen,
aber umgekehrt argumentieren: Das Ethos erkenne man an der Einhaltung
der Riten, weil sie die Zugehorigkeit zum Volk, den Gehorsam gegeniiber Got-
tes Gezg)ot und das Wissen um den Unterschied zwischen Heilig und Unheilig
zeige.

e Jesu Vorwurf, die Pharisder seien innen ,voller Raub und Bosheit” (Lk 11,39),
bezieht sich nicht auf moralische Tatslinden, sondern setzt tiefer an. Bis zur
Beispielgeschichte vom Pharisder und Zoéllner (Lk 18,9-14) zieht sich die Analy-
se Jesu durch, dass auch moralischer und ritueller Perfektionismus nicht vor
dem Bdsen im eigenen Herzen schiitzt, das aber gerade besiegt werden muss.

e Das beste Gegengift ist Barmherzigkeit, konkret: Unterstiitzung der Armen
mit dem, was im Becher und in der Schiissel ist (Lk 11,41).

Jesus verdndert radikal das Verhaltnis von Innen und AuBen, Ethos und Ritus. Der
Grund ist schopfungstheologisch (Lk 11,40).

7 Vgl. F. Bovon, Lk Il 226: ,,Der Unterschied im Benehmen Jesu und des Pharisders liegt nicht in
einer anderen Wahrnehmung von Hygiene oder guten Manieren; er geht in den Augen von
Lukas auf eine andere Konzeption der Religion zurtick.”

® Vgl. Roland Deines, Jidische Steingefalle und pharisdische Frommigkeit. Ein archaologisch-
historischer Beitrag zum Verstandnis von Joh 2,6 und der jldischen Reinheitshalacha zur Zeit
Jesu (WUNT 11/52), Tubingen 1993.
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6] Der erste Weheruf gegen die Pharisder bringt die Kritik Jesu an der pharisdischen
Gesetzesauslegung auf den Punkt: Die ,Hierarchie der Wahrheiten” ist auf den Kopf
gestellt (Lk 11,42). Der ,Zehnte” ist eine Steuer, die dem Tempel zugutekommt. Mit-
hin steht der Primat des Kultes zur Disposition. Aus Talmud und Midrasch sind — auf
alttestamentlicher Basis — zahlreiche Debatten Uberliefert, was verzehntet werden
muss. Jesus konzentriert sich auf Minibetrage, denen er das denkbar Wichtigste,
Recht und Liebe, entgegensetzt. Er leugnet nicht, dass seine Gegner fiir das Recht und
die Liebe Gottes sind, kritisiert aber, dass sie die Prioritdten falsch setzen und das
Reinheitsgebot verduRerlichen. Umgekehrt wendet sich Jesus nicht gegen die Tem-
pelsteuer und das Zehngebot.” Dieser Vorwurf ist breit bezeugt. Er scheint im Kern
jesuanisch zu sein.

€] Der zweite Weheruf gegen die Pharisder kritisiert die Heuchelei als Grundversu-
chung der Frommen (Lk 11,43). Zu dieser Kritik gibt es zahlreiche Parallelen in der
Jesustradition (Mk 12,37-40 par. Lk 20,46f.; Mt 6,1-18), aber auch in der judischen
Literatur der Zeit. Kritisiert wird nicht, dass anders gehandelt als geredet wird, son-
dern dass die Religiositdt der Selbstdarstellung dient. Das wiederum wird als Konse-
quenz der falschen Prioritdten angesehen: Wer nicht alles auf die Gottesliebe richtet,
gibt anderen religiésen Vorlieben den Vorzug.

{] Der dritte Weheruf gegen die Pharisder ist der harteste (Lk 11,44). Er nimmt das
Thema der Unreinheit mit dem Grab von Toten auf (Num 19,16) und halt vor, die fak-
tische Unreinheit zu verschleiern, die aus den falschen Prioritaten (Lk 11,42) und ihren
fatalen Konsequenzen (Lk 11,43) resultiert, so dass alle, die sich auf dieses Fundament
stltzen, de facto sich verunreinigen: Sie setzen ihrerseits falsch an, konzentrieren sich
aufs AuBerliche und vernachléssigen die seelische Hygiene. Durch die hohe Bedeu-
tung, die seit alters im Judentum der Totenruhe zugemessen wird, wird der Vorwurf
Jesu giftig. Die Pietat wird aber nicht denunziert. Vielmehr bildet sie die Basis fiir die
Kritik.

* F Bovon (Lk 11 230) sieht jedoch eine ,,Glosse” aus Q, die ein ,Verrat” an der Sache Jesu sei.
Das ist ein typisches Missverstandnis ,liberaler Theologie”, die keinen Zugang zum Rituellen
hat.
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n] Der Einwand in Lk 11,45 reflektiert die Hirte der Kritik, moralisiert sie aber seine r-
seits und verfehlt damit die Pointe Jesu. Jesus ,beleidigt” nicht, sondern kritisiert, hart
aber fair. Die , Gesetzeslehrer” sind fir Lukas — wie historisch — nicht mit den Pharisa-
ern identisch, weil sie einen Berufsstand bilden, der Jura und Exegese vereint, wah-
rend die Pharisder eine Reformbewegung sind. Es gab aber viele Uberschneidungen,
weil die Pharisder die Gesetzeslehrer brauchen und viele Gesetzeslehrer Pharisder
waren.

0] Der erste Weheruf gegen die Gesetzeslehrer (Lk 11,46) variiert die Kritik des ersten
Weherufes gegen die Pharisder (Lk 11,42) und bereitet den dritten Weheruf vor (Lk
11,52). Die Lasten, die aufgebiirdet werden, sind die Einzelvorschriften des Gesetzes,
insbesondere jene, die ungebihrlich gewichtet sind (vgl. Lk 11,42). Diese Klage findet
sich auch spater im Munde des Petrus (Apg 15,10). Der komplementdre Vorwurf,
selbst keinen Finger zu krimmen, zielt aber nicht nur darauf, dass sie sich an die eige-
nen Vorschriften nicht halten, sondern darauf, dass sie nichts tun, sie ihnen abzu-
nehmen. Das passt zum Vorwurf, das Himmelstor zu verschlieRen (Lk 11,52). Das ge-
lange nur durch eine andere Hermeneutik des Gesetzes.

L] Der zweite Weheruf gegen die Gesetzeslehrer ist der langste (Lk 11,47-51). Er zielt
auf den Vorwurf, gezielt die Propheten zu verfolgen. Damit wird die Verfolgung Jesu
antizipiert, das Thema der Graber und des Todes variiert und ein altes Motiv der
selbstkritischen Geschichtsschreibung Israels aktualisiert, dass die Propheten bis aufs
Blut verfolgt wiirden (Neh 9,26).

e Im ersten Teil des Weherufes (Lk 11,47f.) wird die an sich unstrittige Vereh-
rung der Graber von Propheten kritisiert, weil ihr — wie der zweite Teil zeigen
wird — keine Praxis in der Gegenwart entspricht. Dadurch ist die Totenvereh-
rung eine Fassade, die den Skandal der Gegenwart vertuscht. Die Verehrung
der Prophetengraber ist vergleichsweise jung; deshalb wird immer noch ge-
baut. Aber damit kann man das historische Gewissen nicht entlasten. Im Ge-
genteil geschieht eine Art Perversion: Wer Prophetengrabmaler baut und
selbst Propheten verfolgt, macht seine Pietdt zum Zeugnis fiir die eigene Ag-
gression.

e Im zweiten Teil (Lk 11,49ff.) wird die Kritik des ersten Teiles prophetisch be-
grindet, indem Jesus der Weisheit Stimme leiht.

0 Diese Figurenrede ist christologisch begriindet (vgl. Lk 7,35; 10,21f.):
Jesus ist ,,mehr als Salomo“ (Lk 11,31).

0 Die Weisheit sandte und sendet Propheten und Apostel: Jesus ordnet
sich und seine Jinger in die Geschichte des Werbens Gottes um sein
Volk ein (Lk 11,49).

0 Die Verfolgungen, die vorhergesehen worden sind, dienen jetzt dazu,
das MalS vollzumachen und die Tater zur Verantwortung zu ziehen. So
wie sich die eschatologische Heilszeit zuspitzt (Lk 4,18f. — Jes 61,1f.),
so auch das Gericht. Es fordert Rechenschaft. Da die gegenwartige
Generation sich bewusst und normativ auf die Vater bezieht, muss sie
auch deren Stinden biRen.

Weil Jesus als Weisheit spricht, greift die Dialektik von Heil und Gericht, wie in
Lk 13,34f. Jesus muss seine Gegner mit der bitteren Wahrheit konfrontieren,
wie falsch sie liegen, um so dem Willen Gottes Genlige zu verschaffen.
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k] Der dritte Weheruf gegen die Gesetzeslehrer (Lk 11,52) fiihrt an den Ausgangs-
punkt der Kritik Jesu zurilick und spitzt sie auf den entscheidenden Punkt zu. So wie sie
das Gesetz lehren (so dass sie Propheten und Apostel verfolgen), versperren sie sich
selbst und anderen die Tiir ins Reich Gottes.*

e Die Gesetzeslehrer tragen die ,,Schlissel der Erkenntnis”. Das ist eine Parallele
zur Aussage von Mt 23,2, dass sie auf der Kathedra des Mose sitzen. Sie ha-
ben alles: die Kenntnis des Gesetzes, den Wille zur Befolgung und den Auftrag
zur Deutung. Jesus selbst steht nicht gegen das Gesetz, sondern auf seiner
Seite. Das hat das Gesprach liber das Doppelgebot ergeben (Lk 10,25-28).

e Aber der Schlissel wird nicht benutzt, um die Tir zum Reich Gottes, zum ewi-
gen Leben und in die Gemeinde Jesu aufzuschlieRen, sondern um sie abzu-
schlieRen. Die Gesetzeslehre, die Jesus kritisiert, nimmt keine Lasten ab, son-
dern birdet sie auf, so dass der Weg zu beschwerlich wird.

Mit diesem soteriologischen Argument hat Jesus nach Lukas seine entscheidende
Position zum Gesetz und zu seiner Geltung beschrieben. So ausgelegt, wie Jesus es
gleich zu Anfang sagt (Lk 11,39ff.), gehort es auf die Seite der Gottesherrschaft, der
Gottesliebe und des Lebens. Weil es anders ausgelegt wird, verstarkt sich die Not-
wendigkeit der Heilssendung Jesu. Mit seiner Kritik verschafft er den Gesetzeslehrern
die Gelegenheit, anders zu denken. Nach Lk 11,53f. haben sie sie aber (noch) nicht
ergriffen.

*° H. Schiirmann (Lk 11 328f.) will tiefgreifende Differenzen zwischen Lukas und Matth&us aus-
machen, Uberzeichnet aber die Unterschiede.
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7.2 Die Kritik der Heuchelei (Lk 12,1-3)

a. Direkt im Anschluss an das kontroverse Tischgesprach (Lk 11,17-54) folgt eine kurze
Szene in der Offentlichkeit, die Bilanz zieht. Jesus wendet sich ,zuerst” an seine Jiin-
ger, aber nicht, um die Massen auszuschlielen, sondern um ihnen zu offenbaren, was
er seinen Jingern anvertraut. Diese Kommunikationsstrategie wird zum Thema seiner
Lehre.

b. Das Reslimee der Weherede in Lk 12,1 stellt klar, dass Jesus sich nicht gegen die
Pharisder als Pharisder wendet, sondern gegen , Heuchelei, heil$t: gegen eine Lehre
und Praxis des Gesetzes, die falsche Prioritaten setzt, weil das ,Recht” und die ,Got-
tesliebe” hinter Kleinigkeiten des Verzehntens zuriickhdangen (Lk 11,39-42). ,Sauer-
teig” funktioniert nach dem Motto: Wenig macht viel. Das gilt im Guten (Mt 13,33:
Gleichnis vom Sauerteig), aber auch im Bosen. Konsequenz: Man darf sich auf die
Logik der Heuchelei nicht einlassen; es geht um eine andere Qualitat.

c. Die Kritik weitet Jesus in Lk 12,2f. aus.

e Lk 12,2 prognostiziert, dass sich die Pharisder seiner Kritik nicht werden ent-
ziehen kénnen, weil alles ans Licht der Offentlichkeit kommt, gerade das Ver-
borgene. Vers 2 ist aber eine allgemeine Sentenz, die im Neuen Testament ei-
ne Reihe von Varianten hat

0 In Mk 4,22 par Lk 8,17 deckt das Wort die Dialektik der
Evangeliumsverkiindigung Jesu am Beispiel der Gleichnisse auf: Das,
was Jesus in aller Offenheit durch Gleichnisse verkiindet, verstopft,
weil es so klar ist, die Ohren derer, die anders héren missten (Mk
4,9-13 parr. Jes 6,9f.) — aber nicht, um sie taub zu machen, sondern
um sie aufhorchen zu lassen (Mk 4,21-25 parr.).

0 In Mt 10,26f. gehort die Sentenz zur Aussendungsrede (Mt 10,5-39).
Hier ist die Pointe, dass die Jiinger das, was Jesus ihnen anvertraut
hat, frei heraus sagen sollen, um es aller Offentlichkeit bekanntzuma-
chen (,,Was ich euch im Dunkeln sage, davon redet am hellen Tag").

Lk 12,2 bezieht sich aufs Voranstehende: Die Heuchelei kommt heraus. Die
Jiinger missen Aufklarer sein. Aber es geht um mehr: um das Evangelium.

e Lk 12,3 bezieht die Jinger als Kommunikatoren des Evangeliums ein.

0 Dass sie hinter vorgehaltener Hand reden und ins Ohr flistern mis-
sen, reflektiert die bedrangte Lage, in der sie das Evangelium verkiin-
den miussen. Es spiegelt auch die Bedeutung der Mund-zu-Mund-
Propaganda im friihen Christentum.

0 Was klein beginnt, kommt groR raus. Es gibt keine Notwendigkeit, al-
les an die grolRe Glocke zu hangen. Entscheidend ist nur, dass man bei
der Wahrheit bleibt.

Die Kommunikation des Evangeliums wird nur erfolgreich sein, wenn sie der
Logik der Offentlichkeit folgt. Denn das Wort Gottes ist fiir die Offentlichkeit
bestimmt. Es schafft sich seine Offentlichkeit. Die Jiinger sind so etwas wie
Pressesprecher Jesu.
Die gesamte Kritik, die hinter der Weherede steht, ist vom Konzept der Offentlichkeit
bestimmt, das Jesus in Lk 12,1-3 entfaltet. Das Gesetz muss der Offnung dienen: letzt-
lich fiir das Reich Gottes. Die Mahnung zum Bekenntnis Lk 12,4-12 passt dann.
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7.3 Die Warnung Jesu (Lk 13,31-35)

a. Die Pharisder sind an der Seite Jesu (Lk 13,31) gegen Herodes Antipas®’, den Lan-
desherrn Jesu (Lk 3,1), der Johannes den Taufer auf dem Gewissen hat (Lk 3,19f.). Er
hat schon langer ein ambivalentes Interesse an Jesus (Lk 9,7ff.) und wird eine un-
rihmliche Rolle in der Passion Jesu spielen (Lk 23,6-11).*

b. Die Pharisder sind nicht prinzipiell Feinde des Herodes Antipas, aber im Zweifel auf
der Seite des Propheten Jesus. Allerdings verkennen sie mit ihrem wohlmeinenden
Rat die Intention der Sendung Jesu: Nicht Flucht, sondern Zuwendung ist seine Maxi-
me.

7.3.1 Die Leidens- und Auferstehungsprophetie Lk 13,32f.

a. Jesus antwortet mit einer indirekten Leidens- und Auferstehungsansage (Lk
13,32f.).

e Wie wenig er von Herodes Antipas halt, kommt in der Bezeichnung als
,Fuchs” zum Ausdruck (Lk 13,32).

e Lk 13,32 ist ein prophetisches Selbstportrait Jesu. Exorzismen und Therapien
sind hervorstechende Merkmale seines Wirkens. Hier ist aber der Zeitfaktor
entscheidend. Jesus nimmt sich die Zeit, die er braucht. Er organisiert nicht
seinen unmittelbar bevorstehenden Tod, sondern eine Zeit des Wirkens, die
noch andauern wird und erst mit seiner Vollendung endet. Worin sie besteht,
ist in Lk 13,32 noch nicht gesagt. Aber die Zeit des Wirkens Jesu ist befristet;
das ist jedoch kein Einwand gegen ihn, sondern die Bedingung seiner Vollen-
dung: Jesus ist derjenige, der die Zeit optimal nutzt. Seine Zeit ist erfullt.*

e Lk 13,33 fiihrt ein Motiv ein, das zum Themenkreis der verfolgten Propheten
gehort. Auch das Leiden Jeremias hat sich in Jerusalem abgespielt (Jer 7.36-
38). Es gibt zwar keine Zwangslaufigkeit, aber es spiegelt die enorme Bedeu-
tung Jerusalems wider. Dass Jesus dann tatsachlich in Jerusalem gestorben ist,
verifiziert im Rlckblick die Prophetie Jesu. Nach Lukas ist Jerusalem auch der
Ort der Auferstehungserscheinungen (Lk 24 — Apg 1). Das ,,Muss” spiegelt die
innere Notwendigkeit der Sendung Jesu, die um der Treue zu seinem Wort
willen auch den Weg ans Kreuz umschlie3t. Es ist ein ,,Muss”, das Jesus im
Gebet bejaht.

Durch Lk 13,33 wird Lk 13,32 als Todesprophetie erhellt, durch Lk 13,32 wird die Lei-
densankiindigung unter das Vorzeichen der Vollendungshoffnung gestellt.

b. Die Leidens- und Auferstehungsprophetie Lk 13,32f. fixiert den Blick nicht auf das
Ende, sondern erschliel$t von daher den Gesamtsinn der Sendung Jesu. Die Pharisder
sind in die Passion Jesu verstrickt. Aber sie werden von seiner Vollendung profitieren.

3t Vgl. Jensen Morten H@rning, Herod Antipas in Galilee. The Literary and Archaeological
Sources on the Reign of Herod Antipas and its Socio-Economic Impact on Galilee (WUNT
11/215), Tubingen 2010.

32 Vgl. Heike Omerzu, Das traditionsgeschichtliche Verhéltnis der Begegnungen von Jesus mit
Herodes Antipas und Paulus mit Agrippa Il., in: StNTU 28 (2003) 121-145.

3 Vgl. Th. Séding, Erfillte Zeit. Zur lukanischen Eschatologie, in: Jahrbuch fiir Politische Theo-
logie 3 (1999) 35-50.
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7.3.2 Das Gerichts- und Heilswort tiber Jerusalem Lk 13,34f.

a. Jesus macht sich die geschichtliche Erfahrung der verfolgten Propheten zu eigen; er
stellt sich selbst in die Reihe.* Er ist der verfolgt Prophet (vgl. Lk 11,49ff.). Jerusalem,
der Ort des Prophetenmordes (Lk 13,32f.), ist Objekt einer grofRen Liebe Jesu, die aber
verschmaht wird.

b. Jesus stellt sich im Gewand der Weisheit dar, die nach Israel kommt, aber abge-
lehnt wird (vgl. Lk 11,49ff.).

e Im Alten Testament und friihen Judentum gibt es zwei Linien:

0 Nach der einen Variante fiihrt die Ablehnung der Weisheit in der Welt
zu einer Intensivierung ihrer Gegenwart: Sie verdichtet sich in der
Tora. Auf diese Weise wird Israels Erwdhlung inmitten der Vélker be-
tont und die Pflicht zum Gesetzesgehorsam unter den Juden (Sir 24;
Bar 3,27 - 4,4).

0 Nach der anderen, der apokalyptischen Variante, zieht sich die Weis-
heit wegen der hartnackigen Siinde auch der Israeliten auch aus Jeru-
salem zurick (athHen 42,1f); es bleibt nur das Gericht.

e In der Logienquelle werden beide Linien verknipft und weitergefihrt, weil
mit Jesus ein Lehrer der Weisheit die Szene betritt, der ein Prophet ist und
mit seinem Leiden fir das heilstiftende Wort Gottes eintritt.

Lukas hat Jesus als personifizierte Weisheit gezeichnet (Lk 11,31: ,Hier ist mehr als
Salomo”). Er verkoérpert sie nicht nur in ihrer Fahigkeit, zu reden und durch Bildung zu
regieren (,,Wissen ist Macht”), sondern auch in ihrem Geschick, abgelehnt zu werden.
Jesus folgt aber der Logik der Zuwendung; auch seine Aufnahme in den Himmel (Lk
9,51 — Lk 24,51f.; Apg 1,9ff.) ist keine Abwendung von Israel und den Menschen in der
Welt, sondern die Voraussetzung einer neuen Hinwendung durch den Erhéhten aus
dem Geheimnis Gottes selbst heraus.

c. Jesus kiindigt als Gericht Gottes die Zerstérung des Tempels an (Lk 13,35a; vgl. Mk
13,1ff. parr. u.6.). Das ist eine hermeneutische schwierige, aber auch im Judentum
der Zeit belegte Auffassung. Mit der faktischen Zerstérung des Tempels 70 n. Chr., auf
die Jesus bereits zuriickblickt, stellt sich die Frage, wie die Jlinger reagieren sollen.
Eine Antwort zeichnet Lk 19,41-44: Dominus flevit.

d. Jesus prophezeit aber auch, dass es eine Zukunft Israels jenseits der Tempelzersto-
rung gibt (Lk 13,35b). Sie ist darin begriindet, dass der Messias — und mit ihm Jesus —
nach wie vor im Kommen ist. Die positive Wendung ist durch Ps 118 vorgezeichnet.
Sie kann — Mt 23 ist besonders deutlich — nicht schon im ,,Hosanna” des Einzugs Jesu
aufgehen, dem ja das ,Kreuzige ihn“ folgte, sondern muss ein zweites Kommen und
eine endgiiltige Bejahung des Propheten umfassen. Das Gerichtswort ist deshalb ein
paradoxes Heilswort: Es gibt kein Heil ohne Gericht; aber das Gericht gibt es um des
Heiles willen.>

i Dargestellt im Ausgang von Mk 12,1-12 (par. Lk 20,9-19) von Alexander Weihs, Jesus und
Schicksal der Propheten. Das Winzergleichnis (Mk 12,1-12) im Horizont des Markusevangeli-
ums (BThSt 61), Neukirchen-VIiuyn 2003.

3 Vgl. Helmut Merklein, Gericht und Heil. Zur heilsamen Funktion des Gerichts bei Johannes
dem Taufer, Jesus und Paulus (1990), in: ders., Studien zu Jesus und Paulus Il (WUNT 105),
Tubingen 1998, 60-81.
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7.4 Tischgesprache mit Pharisdern (Lk 14)

a. Lk 14,1f. beschreibt kurz ein weiteres Gastmahl, das diesmal an einem Sabbat statt-
findet. Die Stimmung ist wiederum angespannt. Aber der Streit eskaliert nicht, son-
dern wird — aus der Sicht Jesu — fair ausgetragen.

b. Lk 14,1-6 beschreibt anhand einer Heilungsgeschichte einen Streit liber die Arbeits-
ruhe am Sabbat (vgl. Lk 6,1-6 par. Mk 3,1-6). ,Wassersucht” nennt man umgangs-
sprachlich eine krankhafte Ansammlung von Kérperflissigkeit (z.B. Odeme). Es ist
nicht unbedingt Gefahr im Verzug. Jesus provoziert, indem er die Skepsis, die ihm
nach Mk 3,1-6 entgegengeschlagen ist (vgl. Lk 11,53f.), umkehrt: Er selbst testet die
Pharisder aus, wie sie es mit dem Sabbat halten, und erteilt ihnen eine Lektion. Der
Tierschutz, den er bemuht (Lk 14,6), ist unstrittig. Nach dem Schluss a minori ad
maius muss desto eindeutiger dem wassersilichtigen Menschen geholfen werden,
auch wenn keine akute Lebensgefahr besteht..

c. Es schlieBen sich Ratschlage Jesu an, die mit einem Gleichnis zeigen, wie die in Lk
11,43 kritisierte Versuchung der Pharisder bekampft werden kann, nach den besten
Platzen und offentlichen Ehren zu gieren (Lk 14,7-11).

Die Selbstdarstellung soll dem Sozialverhalten entsprechen. Festessen dienen nicht
der Selbstbestatigung, sondern bieten Gelegenheit, Gutes zu tun — nicht indem man
die Armen abspeist, sondern sie einladt und in vollem Umfang teilhaben lasst (Lk
14,12ff.).

d. Das Gleichnis vom Festmahl (Lk 14,15-24) stellt diese einfachen und praktikablen
Manieren in den ganz groRen Kontext des Heilshandeln Gottes.

e Das Evangelium ist eine grol3e Einladung.

e Diese Einladung kommt nicht unvorbereitet, sondern ist lange angesagt.

e Als der Termin da ist und hoflichkeitshalber das Fest noch einmal angekiindigt
wird, sagen alle ab — mit unterschiedlichen Griinden, die Alltagsgeschafte und
Festtagsfreuden betreffen (Besitz — Arbeit — Familie). Alle Entschuldigen spie-
geln, dass die zuerst Eingeladenen aus der Welt der Reichen und Schénen
stammen.

e Der Zorn des Gastgebers wendet sich nicht gegen die zuerst Eingeladenen
sondern wird produktiv: Das Fest findet statt, der Saal wird voll, aber mit
neuen Gasten. Er lasst zuerst von den StraRen und Gassen ,die Armen und
Krippel und Lahmen und Blinden” einladen, dann die vor der Stadt ,von den
Wegen und Zdunen” (Lk 14,22f.).

e Die zuerst eingeladenen Manner feiern dieses Mahl nicht mit (Lk 14,24).

Gottes Fest findet statt. Wer eingeladen war, aber nicht kommen wollte, muss im
Horen seinen Standpunkt dndern und auf die Seite der Armen und der Menschen von
der StralRe treten, um am Ende doch noch dabei zu sein.
An die Adresse der Pharisder gerichtet: Sie wissen, dass sie eingeladen sind. Sie sehen,
dass sie in der Gefahr stehen, die Einladung auszuschlagen und den Gastgeber zu
briskieren. Sie missen ihren Standpunkt wechseln: von den beati possidentes zu den
Armen und aus der Mitte der Gesellschaft an die Hecken und Ziune. Mit der Offnung
ihrer Tafeln tun sie den ersten Schritt (Mk 14,11ff.).

% Vgl. Th. Séding, Die Verkiindigung Jesu 349-371.
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7.5 Das Beispiel vom Pharisder und Zollner (Lk 18,9-14)

a. (Thema) Die Beispielgeschichte Lk 18,9-14 gehort insofern in die Pharisder-Kritik
Jesu, als in der Erzdhlung ein Pharisder die Negativfigur abgibt und die Verbindung mit
der Adresse an die Selbstgerechten eine Identifizierung nahelegt. Aber die Szene ist
subtiler: Die Pharisder werden nicht als die Selbstgerechten attackiert, sondern vor
Selbstgerechtigkeit gewarnt: mit einer Figur, die ihnen den Spiegel vorhalt, damit sie
nicht so werden oder bleiben wie der Pharisder im Gleichnis.

b. (Kontext) Lk 18,9-14 gehort zu einem groReren Komplex, der nach der apokalypti-
schen Rede Jesu Lk 17,20-37, die die Angst vor dem Ende nehmen soll, wichtige Le-
bensformen anspricht, die in der geschenkten Zeit gefiillt werden sollen.

e Lk 18,1-8 und 18,9-14 besprechen das Gebet.

e Lk 18,15-30 besprechen die Familie, besonders die Kinder, und den Besitz.

Mit der dritten direkten Ankiindigung des Leidens und der Auferstehung Lk 18,31ff.
kommt der Passus zu einem Abschluss; es beginnt die letzte Etappe des Reiseberich-
tes.

Das Gebet und die Firsorge sind die beiden Kernelemente. Sie bringen Gottes- und
Nachstenliebe zusammen (vgl. Lk 10,25ff.).

e Das Gebet ist sozialethisch ge6ffnet: hier vor allem durch die Hauptfiguren:
eine taffe Witwe, die einen korrupten Richter herumkriegt (Lk 18,1-8), und
durch einen Zollner, der zum Vorbild wird (Lk 18,9-14).

e Die Sozialethik ist spirituell durchtrankt. Die Kinder werden gesegnet (Lk
18,15ff.); der Aufruf zum Besitzverzicht wird zur Erinnerung an die Macht Got-
tes, der allein zu retten vermag (Lk 118,18-30) — eine genaue Referenz zur
Beispielgeschichte vom Pharisder und ZolIner.

In Lk 18,15-20 folgt der Evangelist Mk 10,13-31. Die Gebetstexte sind davor geschal-
tet. Die Kombination zeigt die Handschrift des Lukas.

c. (Struktur) Die Beispielgeschichte ist — wie es den Notwendigkeiten miindlichen Er-
zdhlens entspricht — einfach gebaut. Sie wird vom Erzdhler eingeleitet und in der Ein-
leitung adressiert (Lk 18,9). Von Jesus wird sie nicht nur erzahlt (18,10-13), sondern
auch adressiert.

Lk 18,9 Die Einleitung
Lk 18,10-13 Die Beispielgeschichte
18,10 Die Szene
18,11f. Das Gebet des Pharisders
18,13 Das Gebet des Zollners
Lk 18,14 Der Kommentar Jesu

Die Beispielgeschichten werden oft, aber nicht immer zu den Gleichnissen gezahlt. Sie
sind keine erzahlten Metaphern, die auf die kiinftig vollendete Gottesherrschaft ver-
weisen, sondern moralische Geschichten, die Vorbilder, aber auch Gegenbilder, zei-
gen und nach einer Ubertragung in die Gegenwart der Hérerschaft rufen.

d. (Genese) Die Einleitung Lk 18,9 ist sicher redaktionell. Diskutiert wird Gber den
Kommentar Lk 18,14. Der erste Teil klingt nach der paulinischen Rechtfertigungslehre,
der zweite ist ein vielfach einsetzbares Weisheitswort, das eine Art Wanderlogion
darstellt (Lk 14,11; Mt 23,12). Deshalb wird oft mit Redaktion gerechnet. Aber das
bleibt unsicher.
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e. (Auslegung) Die Beispielgeschichte gehort in ihrer Kiirze zu den bekanntesten und
tiefsinnigsten Gleichnissen Jesu.

a] Die erahlerische Einbindung in Lk 18,9 ist auf den erzahlten Kommentar Jesu Lk
18,14 abgestimmt. Sie adressiert ein doppeltes Problem: Selbstiiberschatzung und
Verachtung anderer. Beides geht (iber Hochmut hinaus: Die Selbstiiberschatzung ist
gerade dann ein Problem, wenn herausragende Leistungen erbracht worden sind, die
ein starkes Selbstbewusstsein begriinden kdénnen; und die Verachtung anderer ist
gerade dann ein Problem, wenn tatsachlich ein schandliches Verhalten zu beobachten
ist, das Zweifel an der moralischen Qualitat des Taters begriindet.

B] Das Gleichnis distanziert von der gegebenen (und eéhlten) Situation Es arbeitet
mit Identifikationsangeboten und deren Irritationen, um eine Verhaltensanderung der
Zuhorer aufgrund von Einsicht zu ermdoglicht. Prinzipiell kdnnen Gleichnisse in ver-
schiedenen Ohren ein verschiedenes Urteil ausldsen. Lukas lenkt durch die Einleitung
den Blick in eine bestimmte Richtung, die nicht auf die damalige Erzdhlsituation be-
schrankt ist, sondern in jeder Lesesituation aktuell wird.

v] In der Erahlung reicht ein Sa tz (Lk 19,10), um eine plastische Szene mit starken
Kontrasten zu entwerfen. Der Tempel ist nicht als Opferstatte, sondern als Gebetsort
genannt — wie es Jesu Deutung in den Spuren von Jes 56,7 entspricht (Lk 19,45-48 par.
Mk 11,15-19). Beide stehen beim Gebet, wie es judische Sitte ist. Beider Gebete wer-
den in direkter Rede erzahlt. Wesentlich ist die Figurenkonstellation.
e Der Pharisder nimmt den Platz den Frommen ein. Er steht vorn (vgl. Lk 18,13).
Die Geschichte setzt ein positives Vorurteil tiber die Pharisder voraus.
e Der Zollner nimmt den Platz des Slinders ein. Er steht weit hinten (Lk 18,13).
Die Geschichte setzt ein negatives Vorurteil tiber die Zollner voraus, das sich
daraus speist, dass sie im Dienst ungeliebter Landesherren, z.B. der Rémer,
standen und im Ruf standen, in die eigene Tasche zu wirtschaften.?’

6] Das Gebet des ZolIners ist Akt des Selbstbewusstseins. Es ist nicht in dem Sinn Heu-
chelei, dass er in Wahrheit anders handelte, als er redet. Die Beispielgeschichte rech-
net damit, dass er die Wahrheit sagt. Er schreibt sich sein moralisches Verhalten noch
nicht einmal selbst zugute, sondern dankt Gott dafiir. Gerade da aber zeigt sich das
Problem: Er sieht nur seine Gerechtigkeit und die moralischen Defizite des anderen.
Das Gebet dient der Vertiefung des Unterschiedes, nicht seiner Uberwindung.

€] Das Gebet des Zollners ist ein Akt der Demut. Er betet mit einem kurzen Wort aus
dem groRen BuBpsalm Israels (Ps 51,3), der ein radikales Schuldbekenntnis mit der
Bitte um eine schopferische Erneuerung verbindet und im Kanon als Schuldbekennt-
nis und Vergebungsbitte Davids nach dem Ehebruch mit Bathseba (25am 12) Gberlie-
fert wird.

{] Der Kommentar wird hoch theologisch. Er stellt klar, wer richtig und wer falsch ge-
betet hat — und dass dies Konsequenzen hat. Beide bediirfen der Rechtfertigung, auch
der Pharisder, weil Gott allein Recht schaffen kann; der Zollner erlangt sie, weil er
seine Schuld gesteht und die Vergebung von Gott erwartet.

37 Helga Kaiser, Die Zollner im Neuen Testament, in: Welt und Umwelt der Bibel 47 (2008) 42;
Ernst Badian, Zoliner und Stinder. Unternehmer im Dienst der rémischen Republik, Darmstadt
1997; Fritz Herrenbriick, Jesus und die Zollner. Historische und neutestamentlich-exegetische
Untersuchen (WUNT II/41), Tubingen 1990.
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8. Jesus und die Stinder

a. Der Kern des Konfliktes Jesu mit den Pharisdern betrifft den Umgang mit Stindern.
Die Pharisder (wortlich: die Abgesonderten) halten Abstand, um sich nicht an der
Stinde anzustecken. Das ist im Rahmen ihres Reinheitskonzeptes logisch; es darf nicht
moralisiert werden. Aber es wird von Jesus kritisiert, der seinerseits von den Pharisa-
ern kritisiert wird.

Jesus kritisiert, dass die Pharisder die Prioritaten nicht richtig setzen und Au-
Rerlichkeiten so sehr betonen, dass ,Recht und Gottesliebe” (Lk 11,42) nicht
klar genug als hermeneutisches Zentrum des Gesetzes herauskommen. Da-
durch kénnen sie den Stiindern die Tir ins Reich Gottes nicht 6ffnen, sondern
nur verschlieRen.

Jesus hingegen wird von den Pharisdern kritisiert, dass er die Siinde in ihrer
Gefahrlichkeit unterschatze und das Gesetz, das die Reinheitsvorschriften
enthalt, nur lax handhabe. Sein Umgang mit Siindern widerlege seinen religi-
O0sen Anspruch, da er entweder auf Fahrldssigkeit oder auf Ahnungslosigkeit
beruhe.

Jesus ist im Konflikt mit den Pharisdern doppelt gefordert.

Er muss einerseits zeigen, dass er die MaRstabe, die er in der Kritik der Phari-
sder anlegt, seinerseits beachtet, wenn er Siindern begegnet. Bringt er selbst
»,Recht und Gottesliebe” zur Geltung, auch praktisch? SchlieRt er sie — und
andere, die ihn kritisieren — durch seine Anspriiche nicht vom Reich Gottes
aus? Oder kann er es ihnen tatsachlich erschlielen? Wie?

Er muss andererseits zeigen, dass er die Siinde nicht verharmlost, sondern in
ihrer ganzen Problematik erfasst und nicht an der Schuld von Menschen vor-
bei, sondern durch sie hindurch die Erlésung bringt, die ins Reich Gottes fihrt.

Der Reisebericht zeigt, wie Jesus nach Lukas diese doppelte Herausforderung besteht.

b. Der Reisebericht hat eine intensive Vorbereitung des Themas. Der herausragende
Text ist Lk 7,36-50. Die Episode hat viele Gemeinsamkeiten mit Szenen aus dem Rei-
sebericht, aber auch besondere Momente.

Jesus ist, eingeladen, bei einem Pharisder zu Tisch.

Die Frau salbt Jesus — wie es ahnlich in den anderen Evangelien vor der Passi-
on in Bethanien Uberliefert ist (Mk 14,3-9 parr.).

Jesus wird kritisiert, weil er die Frau als Stinderin hatte offentlich kritisieren
mussen.

Jesus antwortet mit einem Gleichnis; es handelt von einem unbarmherzigen
Schuldner.

Der Pharisder beantwortet die mit dem Gleichnis gestellte Frage richtig.

Jesus wendet das Gleichnis an: Er vergibt der Frau ihre Siinden, weil sie ihm
Liebe erwiesen hat. Die kommt aus dem Glauben, der sie heilt (Lk 7,50).
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c. Der Umgang Jesu mit Stindern wird im Reisebericht an drei Stellen konkret:

e In Lk 13,1-9 klart Jesus seinen radikalen Stiindenbegriff und die Notwendigkeit
der Umkehr fir alle.

e In Lk 15,1-34 nimmt er das strittige Thema der Tischgemeinschaft mit Stinden
auf, das hintergriindig schon die Tischgesprache in Lk 14 beherrschte, und
klart seine Position der aktiven Vergebung in drei Gleichnissen, die aufeinan-
der aufbauen.

e In Lk 19,1-10 wird erzahlt, wie Jesus von sich aus die Tischgemeinschaft
schafft, die einen Vorgeschmack der Gottesherrschaft liefert, indem die Zuge-
horigkeit zu Israel gefeiert wird.

Die leitende Perspektive ist die der Erlésung.

e Aus Lk 13,1-9 geht hervor, weshalb ihrer alle bedirfen,

e aus Lk 15, wie sie begriindet wird,

e aus Lk 19,1-10, wie sie sich vollzieht.

Jesus begegnet auf seinem Weg Siindern, weil er ihnen nachgeht — auch indem er den
Gerechten die Augen Uber ihre Siinden 6ffnet. Er geht ihnen nach, um ihnen die Au-
gen flr die Zukunft zu 6ffnen, die Gott ihnen schenkt. Die Heilszuwendung durch Jesu
Worte und Taten lassen sich nicht gegen die Heilszuwendung in seinem Leiden und
Sterben ausspielen, weil Jesus seine Haltung der Proexistenz durchhalt (Lk 23,34),
durch den Tod aber offenbar wird, dass sie definitiv sein Leben bestimmt.
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8.1 Die Umkehr der Siinder (Lk 13,1-9)

a. (Thema) In Lk 13,1-9 redet Jesus so hart von der Unheilsmacht der Siinde, dass
manche denken, das Wort gehore eigentlich in den Mund des Taufers Johannes mit
seiner drakonischen Strafpredigt angesichts des nahen Gerichtes (Lk 3,1-20). Die Peri-
kope lasst die Frage aufkommen, ob Jesus wirklich so friedliebend war, wie sein Image
ist. Anderseits lasst sich der Vorwurf, er wolle nicht wahrhaben, dass es Bosheit gebe,
angesichts einer Episode wie Lk 13,1-9 kaum aufrecht erhalten. Mithin stellt sich die
Frage einer inneren Widerspriichlichkeit oder einer dialektischen Konsequenz Jesu.

b. (Kontext) In Lk 12 hat der Evangelist diverse Traditionen versammelt, die ein Leben
gemall der Weisheit Jesu in der begrenzten Zeit sinnvoll gestalten lassen, die den
Menschen geschenkt ist.

e Nach der Warnung vor der Heuchelei der Pharisder in Lk 12,1-3 (s.0. 7.2)

o fordert Jesus seine Freunde, die Jinger, auf, ihre Angst zu Uberwinden und
sich 6ffentlich zum Menschensohn Jesus zu bekennen (Lk 12,4-12),

e weist einen aus der Volksmenge, der ihn als Schlichter in einem Erbstreit an-
rufen will, zurecht, indem er ihn mit dem Gleichnis von toérichten Reichen an
die wahren Werte des Lebens erinnert (Lk 12,13-21),

e wendet dieses Beispiel auf die Jliinger an, die sich keine falsche Sorgen ma-
chen (Lk 12,22-32), sondern sich einen Schatz im Himmel erwerben sollen (Lk
12,33f.),

e mahnt sie mit dem Gleichnis vom guten und schlechten Knecht zur Ausdauer,
d.h. zum nachhaltigen Einsatz fiir den Glauben (Lk 12,35-48),

e und klart sie iber den kritischen Impuls seiner prophetischen Sendung auf (Lk
12,49-53),

o fordert die Leute auf, die Zeichen der Zeit zu deuten, d.h. seine Gegenwart als
Gottes Gnadenzeit zu erkennen (Lk 12,54-57),

e und mahnt, in jedem Fall die Versohnung zu suchen (Lk 12,58f.).

Mit Lk 13 entsteht eine neue Situation: Jesus wird mit schlechten Nachrichten aus der
Welt der Politik und Religion konfrontiert und nutzt die Neuigkeit zu einer Grundsatz-
erklarung tiber Stinde und Umkehr.

Danach folgen Argumente, die zeigen, weshalb die Umkehr zur Rettung flhrt:

e bei der Frau mit dem verkriimmten Riicken, weil Jesus sie am Sabbat heilt (Lk
13,10-17 [s. 5.3]; vgl. 14,1s. -6 [s. 7.4]),

e in den Gleichnisses vom Senfkorn (Lk 13,18f.) und vom Sauerteig (Lk 13,20f.),
weil aus wenig viel wird, wenn Gott am Werk ist.

Die Notwendigkeit der Umkehr wird mit dem Gleichnis von den beiden Wegen erhellt
(Lk 13,22-30).

Im Kontext erdffnet Lk 13,1-9 eine neue Sektion, die den Ernst der Lage vor Augen
fihrt, der letztlich durch den Tod Jesu begriindet ist, und damit die vorangehenden
Weisheitsworte unterstreicht, weil Jesu Zeit durch seine Passion befristet und deshalb
doppelt wertvoll ist (Lk 13,31-35).

c. (Struktur) Die Episode besteht aus zwei Teilen
e den Beispielen von Ungliicksfallen, die Jesus mit der Notwendigkeit der Um-
kehr in Verbindung bringt (Lk 13,1-5),
e und dem Gleichnis vom Feigenbaum (Lk 13,6-9), das Zeit zur Umkehr gibt.
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d. (Genese) Die Umkehrpredigt Lk 13,1-5 ist Sondergut, wegen seiner Harte vermut-
lich recht alt. Das Gleichnis Lk 13,6-9 ist gleichfalls Sondergut, aber im Motiv sowohl
des Weinbergs wie des Feigenbaumes tief in der synoptischen Tradition verwurzelt.
Die Kombination scheint lukanisch zu sein, weil es keine unmittelbar erkennbare Ver-
bindung zwischen den beiden Teilen als diejenigen gibt, die sich aus der lukanische
Theologie der Umkehr ergibt.

e. (Auslegung von Lk 13,1-5) Jesus wird mit einem politischen Skandal konfrontiert,
der in der Statthalterschaft des Pilatus Furore gemacht haben dirfte. Er passt ins Bild,
das Josephus von der Statthalterschaft des Pilatus zeichnet. Er hat mit unerbittlicher
Harte jeden Aufstand im Keim erstickt (ant. XVIII 3,2; bell .2,9,2f.4). Bei diesem Fall
kénnte man noch Uberlegen, ob die getoteten Galilder eine Mitschuld trifft, weil sie
sich womoglich von ihren religiosen Gefiihlen haben hinreiRen lassen. Deshalb fugt
Jesus ein zweites Beispiel an: ein Ungliick, das unzweideutig Unschuldige getroffen
hat: beim Einsturz eines Turmes, der zur Stadtbefestigung gehért haben wird.
Entscheidend ist, wie Jesus die Todesfalle kommentiert. Jesus ist weder an der Bruta-
litat des Pilatus noch an einer moglichen Fahrlassigkeit beim Bauen interessiert. Er
rechtfertigt nichts und versucht auch nicht, eine Erklarung der Ungliicksfalle zu geben.
Er kritisiert vielmehr zwei fatale Reaktionen auf das Ungliick anderer.

e Zum einen wendet er sich gegen die ebenso populdre wie zynische Auffas-

sung, wer Ungliick habe, sei selber schuld,
e zum anderen gegen die beliebte Spielart des Siindenbock-Syndroms, durch
eine Strafe, die andere trifft, sich selbst entlastet zu sehen.

Das Ungliick, das die anderen getroffen hat, soll alle Israeliten, Galilder wie Jerusale-
mer, zur Einsicht in die eigene Fehlbarkeit fliihren. Niemand ist von Siinde frei - das ist
das nichterne Urteil, das Jesus fillen muss.* Die Rede vom ,bosen Geschlecht” (Mk
8,12; Lk 11,16.29-42 par. Mt 12,38-42; Mt 12,45), die in der Gerichtspredigt der Re-
denquelle akzentuiert worden ist, diagnostiziert in prophetischer Manier, dass auch
die Israeliten vom Bosen beherrscht sind. Dass sie sich Jesus verweigern, gilt als Indi-
kator.
Die Umkehr, zu der Jesus ruft, ist also die Uberwindung der eigenen Unbarmherzig-
keit, die aus dem Ungliick anderer moralisches Kapital schlagen will (der Pharisder aus
der Beispielgeschichte lasst griiRen), und die Anerkennung der eigenen Erlésungsbe-
diirftigkeit. Die Drohung, die Jesus ausspricht, unterstreicht den Ernst der Mahnung.
Die Siinde totet; die Siinder sterben an ihren eigenen Untaten; die Idee, nur die ande-
ren seien schuld, ist moralisches Gift.

f. (Auslegung von Lk 13,6-9) Das Gleichnis setzt eine komplementéare Pointe: So notig
die Umkehr ist, so geduldig missen sein, die sie fordern. Der Zeitfaktor spielt wieder
eine grolle Rolle. Mit extremer Naherwartung ist das Gleichnis nicht zu vereinbaren.
Zwar gibt es eine letzte Frist. Gabe es sie nicht, ginge also alles immer irgendwie so
weiter, stromte die Zeit nur einfach so dahin. Aber solange sie wahrt, gibt es die Mog-
lichkeit der Umkehr. Mehr noch: Damit es sie gibt, wird die Zeit geschenkt und die
Frist verlangert.

38 Jiirgen Becker (Jesus 63ff.) akzentuiert zu stark, wenn er formuliert: ,,Ganz Israel steht in

einem ausweglosen Negativverhéltnis zu seinem Gott“. Noch héarter spricht Helmut Merklein
(Jesu Botschaft von der Gottesherrschaft 35f.) vom ,,Unheilskollektiv” Israel.
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8.2 Die Gleichnisse vom Finden des Verlorenen (Lk 15,1-34)

a. An die Tischgesprache mit Pharisdern in Lk 14 schlieRen sich weitere Gesprache an.
Sie finden nicht mehr bei Tisch statt, haben aber die Tischgemeinschaften Jesu mit
Pharisdern und Zollnern zum Anlass.

e Die Zéllner und Siinder suchen die Nahe Jesu, weil sie von ihm Besserung er-
hoffen und Aufnahme erfahren, obwohl er ihnen ins Gewissen redet.

e Die Zo6llner und Siinder wollen Jesus ,horen”, weil sie anscheinend zu ahnen
begonnen haben, dass sie bei ihm ihr Glick zu finden ist.

e Die Pharisder und Schriftgelehrten ,murren”, heiRt: kritisieren Jesus, aber hin-
ter vorgehaltener Hand: aus ihrer Sicht nicht ohne Konsequenz, aber ohne Zu-
stimmung zur Verkiindigung Jesu.

e |hre Kritik richtet sich direkt auf Jesu Umgang mit Stindern:

1. Er nimmt sie an, heil3t: er nimmt sich ihrer an; er gewahrt ihnen seine
Nahe, o6ffnet ihnen sein Herz und schenkt ihnen seine Gemeinschaft:
als der, der Gottes Nahe nahebringt, Gottes Herz schlagen lasst und
die Gemeinschaft mit Gott vermittelt.

2. Er isst mit ihnen, heilt: Er achtet nicht auf die Reinheitsvorschriften;
er ladt sich bei ihnen ein (vgl. Lk 19,1-10) oder ladt sie zu sich ein; er
halt mit ihnen Tischgemeinschaft, um ihnen das Reich Gottes zu 6ff-
nen (Lk 14).

In der Szene wiederholt sich der typische Vorwurf gegen Jesus.
Die Antwort Jesu ist aber weder nur Belehrung noch Rechtfertigung oder Warnung
und Drohung, sondern Einladung. Dem dienen die Form und die Abfolge der Gleich-
nisse.

b. Gleichnisse sind metaphorische Erzahlungen.

e Sie sind Erzdhlungen, indem sie kleine und grofle Dramen des all- und festtag-
lichen Lebens darstellen, frei erfunden, aber dem Leben abgelauscht, oft an
der Grenze der Wahrscheinlichkeit, aber im Rahmen narrativer Logik, mit
Identifikationsangeboten und verbliffenden Rollenwechseln.

e Sie sind Metaphern, weil sie Bilder malen, die Unsichtbares sichtbar machen:
vom Leben auf Erden, das auf das Reich Gottes verweist. Sie verlangen eine
Ubertragung: nicht weil sie , uneigentliche Rede wirem, die nach einer be-
grifflichen Klarung schrie, sondern weil sie erkennen lassen, was sich eigent-
lich in der Welt coram Deo abspielt, und deshalb nach einer Aktualisierung im
eigenen Leben rufen.

Diese Gleichnisse haben einen hohen didaktischen Wert, weil sie nicht nur Wissen

vermitteln und Kompetenzen verleihen, sondern eine erzahlte Welt entstehen las-
sen, in der durch Identifikation und Distanzierung eine neue Orientierung moglich
ist: ein neuer Blick auf die Welt und das eigene Ich durch einen neuen Blick auf
Gott.
Die Gleichnisse werden von Jesus erzahlt, um fiir die Herrschaft Gott und seine Ethik
zu werben. Die beiden ersten Gleichnisse arbeiten mit Plausibilitdten: Jeder Hirt und
jede Hausfrau wiirde so handeln (wollen). Das dritte Gleichnis rechnet mit einem aus-
gepragten Familienethos: Wer wollte nicht einen solchen Vater haben?
Ob Jesus mit seiner Gleichnisdidaktik Erfolg hat, wird in Lk 15 nicht gesagt. Aber das
offene Ende des dritten Gleichnisses ,vom verlorenen Sohn“ steht fur die Offenheit
des gesamten Wirkens Jesu.
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c. Die drei Gleichnisse in Lk 15 sind allesamt auf den erzahlten Anlass abgestimmt.

e Alle drei Gleichnisse handeln von etwas oder jemandem, das oder der verlo-
ren gegangen ist, und greifen damit die Auseinandersetzung um die ZolIner
und Sinder auf, deren Schuld von Jesus nicht kleingeredet, aber vergeben
wird.

Was verloren geht, ist ein Tier, eine Miinze und ein Kind: Die Gleichnisse in Lk
15 zeigen beispielhaft, was schmerzliche Verluste sind und wieviel Gliick hat,
wer wiederfindet, was verloren war.

e Alle drei Gleichnisse reden von einem Fest, das gefeiert wird, weil etwas oder
jemand, das oder der verloren war, wiedergefunden wurde — so wie Jesus mit
den ZolInern und Siindern zusammen isst. Das letzte Gleichnis problematisiert
die Teilnahme am Fest: in der Figur des alteren Sohnes.

Alle drei Gleichnisse beschreiben untereinander einen Weg, der auf das Fest im

Haus zulauft.

e Beim ersten Gleichnis macht sich der Hirt auf den Weg, das verlorene Schaf zu
finden.

e Beim zweiten Gleichnis macht sich die Frau daran, das ganze Haus auf den
Kopf zu stellen, um die verlorene Drachme zu finden.

e Beim dritten Gleichnis hadlt der Vater Ausschau nach seinem jlingsten Sohn,
um ihn wieder zuhause aufzunehmen, und miht sich um seinen Altesten, an
der Feier teilzunehmen.

Die unterschiedlichen Perspektiven sind kaum zufallig, sondern recht genau auf-

einander abgestimmt. Das letzte Gleichnis tragt ein Achtergewicht, weil es nicht

nur das umfangreichste ist, sondern auch die Faden der beiden anderen auf-
nimmt und verknotet.
Die beiden ersten Gleichnis haben einen Erzdhlerkommentar Jesu, der die Ubertra-
gung auf das Reich Gottes veranschaulicht; im dritten Gleichnis ist der Kommentar in
die Erzahlung integriert: der Refrain von Tod und Auferstehung in den Versen 24 und
32.

d. Die drei Gleichnisse bilden ein breites soziales Spektrum ab:
e Waihrend das erste und dritte Gleichnis Mannerbilder in einer Mannerwelt
widerspiegeln,
hat das mittlere eine Frau in einer Frauenwelt zum Thema.
e Waihrend die beiden ersten Gleichnisse in der Welt der Armen spielt,
spielt das dritte Gleichnis in der Welt der bauerlichen Mittelschicht.
Das breite Spektrum ist fir die Gleichnisse Jesu typisch.*

e. Der synoptische Vergleich zeigt, dass Lukas mit Sondergut gearbeitet und insgesamt
die Szene komponiert hat. Das Gleichnis vom verlorenen Schaf hat im Kernbestand (Lk
15,4ff.) eine Parallele in Mt 18,12f. Sie verlduft so nah, dass eine gemeinsame Q-
Tradition anzunehmen ist, aber so weiter entfernt, dass deren Wortbestand kaum
noch rekonstruiert werden kann. Matthdus hat die Tradition so frei platziert und
kontextualisiert wie Lukas — nur auf wesentlich andere Art.

f. Die drei Gleichnisse vom Verlorenen gehdren zu den typisch lukanischen Jesustradi-
tionen, die das Bild Jesu gepragt haben: weil es charakteristisch ist.

%% 7u Form und Inhalt der Gleichnisse vgl. Th. S6ding, Die Verkiindigung Jesu 302-322.
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8.2.1 Das Gleichnis vom verlorenen Schaf Lk 15,4-7

a. Das Gleichnis spielt in der Welt der Horerinnen und Horer. Es ist anschaulich und
verstandlich, rihrend und aufriittelnd. Vielleicht wiirde nicht jeder Hirt so handeln
wie der des Gleichnisses, aber jeder gute Hirt ginge das Risiko fiir die Herde ein, um
kein Schaf zu verlieren.

Eine sozialgeschichtliche Exegese zeigt, dass die meisten Hirten nicht auf eigene
Rechnung, sondern im Sold gearbeitet haben und fiir Verluste haftbar gemacht wor-
den sind. Das steigert die Plausibilitdt der Geschichte, wenn die Ubliche Armut der
Hirten mit im Blick steht. Nicht rémische Bukolik, sondern palastinische Arbeitswelt
wird gezeigt.

b. Das Bildfeld vom Hirten und den Schafen ist jedoch beziehungsreich, weil es im
Alten Testament vielfach auf das Verhdltnis einerseits Gottes zu Israel und zum Israeli-
ten (Ps 23), andererseits auf das Verhaltnis guter wie schlechter Kénige zu ihrem Volk
bezogen wird (Ez 34).

So ist das Bild breit in der Jesustradition bezeugt (M 6,34); bei Johannes wird ,Hirt”
zum Hoheitstitel Jesu (Joh 10).

Das Gleichnis vom verlorenen Schaf tragt zur Farbigkeit des Bildfeldes bei und hat
implizit christologische Dimensionen, wenn es mit Bezug auf den Erzahler Jesus aus-
gelegt ist. Die erzahlte Situation unterstreicht die ekklesiologische Dimension: Wer zu
Israel gehort, wird geklart. Der Hirtendienst gibt die Antwort.

c. Der synoptische Vergleich mit Mt 18,12ff. zeigt charakteristische Gemeinsamkeiten
und Unterschiede.
e Die Grundstruktur ist identisch: ein Hirt — eine Herde; 99 : 1; zuricklassen //
suchen; Fund und Freude.
e Die Ausfiihrung variiert erheblich.

0 Bei Lukas ist der Hirt mit seiner Schafherde in der Ein6de,
bei Matthaus auf den Bergen.

O Bei Lukas geht das Schaf (dem Hirten) verloren,
bei Matthaus hat es sich verirrt.

0 Bei Lukas driickt sich Freude Gber das Finden so aus, dass der Hirt —
ein Archetyp — das Schaf auf seinen Schultern tragt und fir seine
Freunde und Nachbarn ein Fest ausrichtet,

Matthaus beldsst es einfach bei der Benennung der Freude.
Die Varianten erklaren sich aus den divergierenden Kontexten.
e Die Kommentare weichen stark voneinander ab, sind aber jeweils auf den
Kontext abgestimmt.

0 Lk 15,10 schlagt wie Lk 15,7 direkt den Bogen vom verlorenen Schaf
zum verlorenen Siinder und von der irdischen zur himmlischen Freu-
de.

0 Mt 18,14 ist gleichfalls theologisch orientiert, aber so, dass die Ret-
tung der bedrohten Kleinen, die im gesamten Kapitel 18 dominant
wird, als Pointe herausgearbeitet wird.

Die Kommentare sind nicht klinstliche Anhangsel, die den originalen Sinn ver-
stellen, sondern paradigmatische und kontextuelle Interpretationen, die ihn
erhellen. lhre Unterschiedlichkeit spiegelt die Pluralitdit sinnvoller
Gleichnisdeutungen.

Die Gemeinsamkeiten wie die Unterschiede gehen auf die Evangelisten zuriick.
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d. Die Situation, die Lukas schildert, ist fir das Schaf lebensbedrohlich. Es geht verlo-
ren, weil der Hirt es aus den Augen verloren hat. Es fehlt seiner Herde. Er muss Re-
chenschaft liber seine Schafe ablegen. Er hat einen guten Grund, sich auf den Weg zu
machen. Da er die 99 in der Eindde zurlicklasst, sind sie nicht in unmittelbarer Gefahr.
Der Hirte handelt (anders als viele Ausleger denken) rational. Seine Tierliebe ist pro-
fessionell.

Seine Freude ist Gberschwanglich. Sie speist sich aus der Erleichterung, das verlorene
Tier wiedergefunden zu haben, vielleicht auch aus der Tierliebe des Schafers (der
nach Joh 10 die Schafe mit ihrem Namen ruft und sie mit seinem Leben vor dem Wolf
verteidigt.)

Es mag sein, dass der Wert des Schafes hoher ist als die Kosten des Festes. Aber da-
rauf kommt es im Gleichnis nicht an. Wichtig ist das Fest, zu dem eingeladen wird. Die
Freude soll geteilt werden, weil geteilte Freude doppelte Freude ist. Der Hirt ladt zur
Mitfreude ein. Ob die Einladung angenommen oder ausgeschlagen wird, bleibt offen;
in der erzahlten Welt des Gleichnisses ist es klar, dass das Fest gefeiert wird; in der
erzahlten Situation aber ist offen, ob der Pointe zugestimmt wird.

e. Das Kommentarwort scheint auf den ersten Blick nicht recht zum Gleichnis zu pas-
sen und kinstlich auf den Kontext abgestimmt zu sein, weil das Schaf ja weder schul-
dig geworden noch umgekehrt wird. Deshalb wird der Kommentar oft als sekundar
angesehen, zumal er bei Matthdus anders lautet. Mit einer Fortschreibung ist in der
Tat zu rechnen, aber nicht im Additions-, sondern im Transformationsverfahren. Der
vorliegende Text funktioniert nach dem Schema ad minori ad maius

Wenn schon um wieviel mehr

der Hirt wird Gott,

einem Schaf nachgeht, der einem Siinder nachgeht,
das verloren ist, der verloren geht,

und sich freut, sich freuen,

wenn er es findet, wenn er umkehrt.

Diese Freude hat Jesus selbst. Deshalb will er mit ihr alle anstecken.

e Nach Johannes dem Taufer heit Umkehr, Gott in seinem Zorn,

e nach Jesus, Gott in seiner Liebe Recht zu geben.
Diejenigen aber, die skeptisch sind, dass es flir Zéllner und Slinder einen Weg der
Umkehr gibt, den Jesus bahnt, miissen ihrerseits umkehren, weil sie zu eng von Got-
tes Liebe und zu selbstsicher von ihrer Moralitdt denken.

f. Das Gleichnis passt genau zur erzahlten Situation. Die Zollner und Siinder, die zu
Jesus kommen, ihn zu horen (Lk 15,1), werden im verlorenen Schaf sichtbar; Jesus
selbst, der sich ihrer annimmt und sich mit ihnen zu Tisch setzt, wird im Guten Hirten
ansichtig.

g. Auf der Ebene des Lukasevangeliums macht das Gleichnis mehrere Angebote:
e Wer sich auf die Seite Jesu stellt, muss wie er ein Hirte auf der Suche nach den
verlorenen Schafen sein.
e Wer zu den Siindern gehort, muss sich wie ein Schaf sehen, das ein Zuhause
sucht, und jemanden braucht, der sich auf den Weg macht, es zu finden.
e Wer Jesus nicht glaubt, muss sich fragen, ob er das Fest verpassen will.
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8.2.2 Das Gleichnis von der verlorenen Drachme Lk 15,8ff.

a. Auf das Mannergleichnis vom Hirten, der sein Schaf sucht und findet, folgt ein
Frauengleichnis, das im Haus spielt. Es gehort zum lukanischen Sondergut. Die Grund-
struktur ist ahnlich: Verlust — Fund — Freude — Fest. Das Prinzip der Erzahlung ist ein-
fach: Doppelt hilt besser.

b. Das Gleichnis ist eine lange rhetorische Frage. Sie rechnet damit, dass alle zustim-
men wirden, dass jede Frau ihn dhnlicher Lage genau so handeln wiirde.

V.8 Das Problem
V.9 Die Losung
V. 10. Der Kommentar Jesu

Die Losung geht Uber das Problem hinaus, weil die Frau ihre Freundinnen und Nach-
barinnen zur Mitfreude und Mitfeier einlddt. Dieser Uberschuss ist es gerade, der das
Gleichnis mit dem vorhergehenden vom verlorenen Schaf verbindet und mit dem
Kontext vernetzt.

c. Die Sozialgeschichte hilft, das Bild genauer zu verstehen. Eine Drachme ist ungefahr
so viel wert wie ein Denar, ein Tageslohn (Mt 20,1-16). Eine Frau, die nur zehn
Drachmen besitzt, ist arm. Dass dieses Geld zuhause aufbewahrt wurde, war Ublich
und spiegelt die Armut der Frau, die keinen Zugang zum Bankwesen hat.

Die eine Drachme, die sie verliert, ist objektiv nicht besonders viel, fiir sie aber eine
kleine Katastrophe. Sie hat keine Moglichkeit, sich auf dem o6ffentlichen Arbeitsmarkt
zu verdingen, sondern muss z.B. durch Weben und Nahen ihren Unterhalt verdienen.
Sie kann, wenn sie zuhause arbeitet, keine regelmafRligen Einklinfte erzielen und
braucht eine Art Notgroschen, von dem sie leben muss, bis wieder Geld ins Haus
kommt. Sie scheint allein zu leben. Sie hat zwar ein Haus; aber das scheint duRRerst
einfach zu sein: Es hat keine Fenster, wie es in den Hohlenwohnungen in Nazareth,
aber auch in anderen Unterkiinften die Regel war. Sie fegt den nackten Boden, um die
Minze klimpern zu horen oder blinken zu sehen. Sie muss heilfroh sein, wenn sie
wiedergefunden hat, was sie verloren hatte (aus Griinden, die das Gleichnis nicht
erzahlt, die also fur die Deutung nicht wichtig sind). Die Frau ist nicht skrupulds wie
der Pfennigfuchser in Theophrasts Satire (Charaktere 10,6), sondern behalt einen
kiihlen Kopf, um ein Malheur abzuwenden. Das Gleichnis entspricht in etwa einem
rabbinischen Midrasch, mit dem Rabbi Phineas ben Jair die Suche nach der Weisheit
der Tora propagiert (MidrHId 1,9).

d. Die erzahlte Deutung Jesu wendet die Gleichnisgeschichte nach demselben Schema
a minori ad maius an wie das Gleichnis vom verlorenen Schaf.

Wenn schon so werden erst recht

eine Frau, die Engel

die eine von zehn Drachmen verliert, Uber einen einzigen Sinder,
ihr ganzes Haus auf den Kopf stellt, der umkehrt

um die Minze zu finden, im Himmel

und dann ein grol3es Fest feiert, sich freuen.

Der Kommentar ist angehangt und legt die Deutung nicht nur in eine Richtung fest,
sondern stimmt sie auf den Kontext ab, erschlielt aber eine sinnvolle Bedeutung des
Textes.
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e. Das Gleichnis ist nicht von der Miinze her zu deuten, in der sich die Horerinnen und
Horer als Verlorene wiedererkennen sollen®, sondern von der Frau her, die sich auf
die Suche macht. Das ist in mehrerlei Hinsicht bemerkenswert.

e Das Gleichnis gehort in eine Reihe von Frauengleichnissen, die widerspiegeln,
dass viele Frauen, die Jesus erreichen wollte, zu seinem Auditorium gehorten,
und Mannern Frauen als Vorbilder vor Augen fiihren.

e Das Gleichnis ist eines der wenigen Beispiele weiblicher Gottes-Metaphern.
Zwar ist keine Ubertragung 1 : 1 méglich. Aber so wie der Hirt des vorange-
gangenen und der Vater des folgenden Gleichnisses ist hier die Frau transpa-
rent fir Gott. Das ist im alttestamentlichen Motivfeld, auch wenn Gott zuwei-
len als ,Mutter” ins Bild gesetzt wird (Jes 49,15; 66,13), nicht so breit verwur-
zelt wie bei den anderen Gleichnissen. Das missing link kénnte ,,Frau Weis-
heit” sein, zumal sie sucht (vgl. Lk 13,34) und Jesus sich mit ihr identifiziert.
Doch braucht es den hohen Aufwand nicht, weil die Rollen durch das Gleich-
nis identifiziert werden, das als solches die Gottesherrschaft und das Handeln
Gottes ins Auge fasst.

Die Frau wird fur die Zollner und Siinder zur Hoffnungsgestalt, weil sie das Gliick ihres
Lebens nur dann finden kdnnen, wenn jemand sich, wie diese Frau nach der Drachme,
nach ihnen auf die Suche macht, auch wenn sie selbst eher armselig als glanzend da-
stehen. Die Frau wird fiir die Pharisder und Schriftgelehrten zur Frage, ob sie nicht ihr
zustimmen missten, dass sie richtig gehandelt hat, dann aber sich selbst zu prifen
hatten, wie sie mit Verlorenem umgehen und wie viel sie in die Suche investieren
oder wie sehr sie sich mitfreuen kénnen, wenn ein anderer gefunden worden ist.

f. Der Kommentarvers Lk 15,10 eroffnet weitere Bedeutungsdimensionen. Oft wird
ein Gegensatz zwischen der Passivitat der Miinze und der Aktivitat eines Stinders an-
genommen, der umkehrt. Aber dass eine Umkehr moglich wird, setzt voraus, dass der
Suinder aufgesucht und eingeladen worden ist: am besten persénlich, hilfsweise durch
einen Text wie dieses Gleichnis.

Literatur:

Annette Merz, Last und Freude des Kehrens (Von der verlorenen Drachme). Lk 15,8-19, in:
Ruben Zimmermann (Hg.), Kompendium der Gleichnisse Jesu, Glitersloh 2007, 610-617

Aktuelle Forschungsthemen:

Lk 15 ist das Beispiel einer narrativen Didaktik Jesu. Das Kapitel erlaubt es, die Form
und den Inhalt der Gleichnisse in der Lehre Jesu zu verorten und nach der hermeneu-
tischen Bedeutung fiir eine heutige Gleichnisdidaktik zu fragen.

Die Gleichnisse sind fiir eine Sozialethik des Neuen Testaments interessant, weil sie
durch eine sozialgeschichtliche Deutung an Farbe gewinnen und in ihrer Didaktik mit
ethischen Standards arbeiten, ohne die es nicht zu den erwiinschten Reaktionen der
Zuhorerinnen und Zuhorer sowohl in der erzahlten Situation des Evangeliums als auch
beim damaligen und heutigen Lesen kommt.

%50 aber Hans Weder, Die Gleichnisse Jesu als Metapher (FRLANT), Gottingen 41990, 251.
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8.2.3 Das Gleichnis vom verlorenen Sohn Lk 15,11-32

a. [Thema] Das dritte der drei Gleichnisse spielt bei relativ reichen und ziemlich un-
gliicklichen Leuten. Es setzt auf das Ethos der Familie und seine Transparenz fiir das
Verhaltnis zu Gott. Es gehort zu den bekanntesten Gleichnissen, wird aber unter-
schiedlich betitelt:

e Vom verlorenen Sohn

e Von den verlorenen S6hnen

e Von der Liebe des Vaters.
Alle Bezeichnungen sind moglich. Das spiegelt den Bedeutungsreichtum der Parabel.

b. [Struktur] Das Gleichnis hat nach der Einleitung (Vers 11) zwei Teile.

e Die Geschichte des jiingeren Sohnes scheint aus dem Elend zu einem happy
end zu fihren (Lk 15,12-24).

e Aber sie wird in der Geschichte des alteren Sohnes problematisiert (Lk 15,25-
32). Der zweite Teil ist eine Geschichte in der Geschichte, eine Deutung des
Gleichnisses im Gleichnis als Gleichnis.

e Durch einen Refrain (Lk 15,24 — 15,32) werden beide Teile zusammengebun-
den.

Die Zweiteilung verleiht dem Gleichnis Problemtiefe und Bedeutungsreichtum.

c. [Genese] In der Literatur wird diskutiert, ob das urspriingliche Ende in Vers 24 gele-
gen habe und der folgende Teil sekundar angefiigt worden sei. Vers 11 fiihrt aber
zwei Briider ein. Deshalb ist die Fortsetzung angekiindigt.

d. [Hintergrund] Das Gleichnis hat einen sozialen und rechtlichen Hintergrund, vor
dem die Erzahlung Giberhaupt nur verstanden werden kann.
e Die Geschichte des jiingeren Sohnes ist rechtlich und sozial ziemlich eindeutig.
0 Erbteilung ist Ublich; vorzeitige Auszahlung moglich (bBB 136a). Dtn
21,17 sieht fir den jlingeren zweier Brider ein Drittel vor.
0 Emigration ist ein weit verbreitetes Phanomen.
0 Judischer Knecht eines heidnischen Herrn zu sein, ist ein schweres
Schicksal.
0 Der Vater hat Tagelohner (Lk 15,17.19) und Knechte, die zu seinem
Haus gehoren (Lk 15,22.26).
Der Vater fallt aus der Rolle, wenn er dem Sohn entgegenlduft und ihm ein
Uppiges Wiedersehensmahl ausrichtet. Aber die Grenzen des Mdglichen wer-
den nicht gesprengt.
e Die Geschichte des alteren Sohnes wirft ein paar mehr Fragen auf, die sich
aber beantworten lassen.
0 Dem dlteren Sohn werden durch die Wiedereinsetzung des jlingeren
Sohnes keine Erbrechte beschnitten. Der Jiingere hat nicht den Status
eines Knechtes, sondern eines Sohnes, auch wenn er bereits ausbe-
zahlt ist.
0 Der altere Sohn hat tatsachlich schon alles, was der Vater besitzt (Vers
31), weil der jlingere Bruder seinen Anteil erhalten hat. Mithin wird er
auch kinftig die Verantwortung haben, seinen Bruder als jlingeren
Sohn anzuerkennen.
Die Parabel lasst sich im Horizont des Rechts am besten erklaren.
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e. Die Geschichte des jlingeren Sohnes (Lk 15,12-24) ist die einer Umkehr aus tiefem
Elend (LevR 35 [132c]. ,Wenn die Israeliten Johannisbrot essen missen, tun sie Bu-
Re“). Das passt zum Kontext. Die Umkehr endet nicht im Nichts, sondern im Glick.
Das macht die Parabel zum Evangelium, gleichfalls kontextgemaR.

e Der jingere Sohn erlebt einen Absturz (Lk 15,13-16), den er selbst verschuldet
hat (Lk 15,13.14.30 [verschleudern — verschwenden — verprassen] // Lk
15,18.21: Stinde). Sein Elend kénnte gréBer nicht sein. Er ist verloren.

e Dass seine Geschichte nicht traurig, sondern freudig endet, hat zwei komple-
mentare Bedingungen.

1. Der Sohn geht ,,in sich” (Lk 15,17); er macht sich auf den Weg nach
Hause (Lk 15,18.20); er will seine Schuld bekennen (15,18f.) und sie
biiken (Lk 15,19).
2. Der Vater sieht ihn kommen, hat Mitleid, lauft ihm entgegen, umarmt
ihn und kisst ihn (Lk 15,20).
Wire das eine oder das andere unterblieben, ware das Fest nicht gefeiert
worden.
e 7wischen der Umkehr des Sohnes und der Liebe des Vaters besteht ein kom-
plementéres, aber asymmetrisches Verhiltnis.
0 Der Sohn erinnert sich an die vergleichsweise anstandigen Lebensver-
héltnisse in seinem Vaterhaus (Lk 15,17). Das ist der erste Schritt der
Umkehr.
0 Der Sohn will seine Schuld bekennen (Lk 15,18) und bekennt sie auch
(Lk 15,21), aber der Vater wartet nicht auf sein Schuldbekenntnis,
sondern kommt ihm mit seiner Liebe zuvor (Lk 15,20).
0 Der Sohn will biiBen, indem er um die Stellung eines Tagel6hners bit-
tet (Lk 15,19), und erkennt, seine Sohnesstellung verspielt zu haben
(Lk 15,21), wird aber von seinem Vater mit allen Ehren wieder als
Sohn angenommen (Lk 15,22ff.).
Die Liebe des Vaters macht die Umkehr des Sohnes nicht (iberfliissig, sondern
moglich.
Das Festmahl (Lk 15,22ff.) ist realistisch und symbolisch. Die Begriindung des Vaters
zeigt die Dimensionen auf: Es ist ein Fest der Auferstehung von den Toten (Lk 15,24).

f. Die Geschichte des Erstgeborenen (Lk 15,25-32) ist eine Meta-Geschichte. Sie vari-
iert, repetiert und reflektiert die Geschichte des Jingsten.

e Auch der Alteste ist ,verloren”: Er bleibt drauRen vor der Tiir. Er ist, obwohl er
ganz nahe ist, sogar weiter weg als der jlingere, weil er nicht in sich geht, son-
dern zornig auf seine Position beharrt (Lk 15,28a) — gegen seinen Bruder (den
er nicht mehr so nennt). Er legt sich selbst auf die Rolle eines Knechtes (Lk
15,29) und seinem Bruder auf die des Siinders fest (Lk 15,30).

e Auch dem Altesten geht der Vater entgegen, um ihn beim Fest dabei zu haben
(Lk 15,28b).

Anders als im ersten Teil der Parabel kommt es im zweiten zum Dialog, weil es etwas
zu besprechen gibt. Entscheidend ist das Wort des Vaters.

e Erklart die Sohnes-Stellung des Altesten (Lk 15,31).

e Erstellt ihm die Freude des Findens vor Augen und ladt ihn ein (Lk 15,32).
Die Geschichte endet offen. Die Horerschaft ist gefragt, nach Lk 15,1f. in erster Linie
die Pharisder und Schriftgelehrten, die Jesus wegen seines Umgangs mit Z6llnern und
Suindern kritisieren.
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8.3 Jesus beim Oberzodllner Zachaus (Lk 19,1-10)

a. Jesus ist in Jericho, also schon nah beim Ziel seiner Reise nach Jerusalem (Lk 19,11).
e Vorher hat Lukas, wie bei Markus vorgegeben (Mk 10,46-52), von der Heilung
des blinden Bartiméaus erzahlt (Lk 18,35-43).
e Danach stellt er ein Gleichnis aus der Redenquelle (vgl. Mt 25,14-30), das ge-
gen eine enthusiastische Naherwartung mit langeren Gestaltungsspielrdumen
flr die Lebensfihrung rechnet (Lk 19,11-27).
e Ab Lk 19,28 wird von Jerusalem in Jerusalem berichtet.
Die beiden von Lukas an den Schluss des Reiseberichtes gestellten Perikopen ziehen
das Fazit seines 6ffentlichen Wirkens auf dem Weg seiner Verkiindigung:
e Eschatologisch betont
0 Lk 19,1-10 das Heute der Heilsgegenwart,
0 Lk 19,11-27 die Zeit, die sich im Horizont der Wiederkunft des Kyrios
erstreckt und genutzt sein will.
Naherwartung und Heilsgeschichte werden ins Verhéltnis gesetzt, prasenti-
sche und futurische Eschatologie. Das ist fiir Lukas typisch, der seinerseits die
Eschatologie Jesu akzentuiert.
e Soteriologisch betont
0 Lk 19,1-10 das Geschenk der Gnade, die sich in der Suche des Men-
schensohnes nach den Verlorenen zeigt,
0 Lk 19,11-27 die Notwendigkeit des engagierten Einsatzes mit den an-
vertrauten Gaben.
Die Dialektik von Gnade und Freiheit, Vergebung und Verantwortung arbeitet
Lukas unter dem Primat der Liebe Gottes aus und konturiert damit seinerseits
ein Charakteristikum jesuanischer Verkiindigung.
Eschatologie und Soteriologie gehéren bei Lukas eng zusammen: heilsgeschichtlich,
aber auch anthropologisch.

b. Die kurze Geschichte besteht nach der Einleitung aus zwei Teilen.

19,1 Jesus in Jericho
19,2-4 Zachaus auf der Suche nach Jesus
19,5-10 Jesus auf der Suche nach Zachaus

Der dritte Teil ist der wichtigste. Er nimmt die Einleitung und den ersten Teil auf.

= 19,5f. Die Selbsteinladung Jesu ins Haus des Zachaus
19,7 Die Kritik an Jesus

19,8 Die Antwort des Zachaus

2 19,9f. Die Antwort Jesu

Die Antwort Jesu, die den Akzent tragt, ist wieder zweigeteilt.

| 19,9 Konkretion:
; Der Besuch bei Zachaus
19,10 Abstraktion:
! Die Sendung des Menschensohnes

Der authentische Kommentar ist in die Geschichte eingebaut.
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d. Zachaus wird anschaulich geschildert, bis hin zu seiner geringen KorpergréfSe und
seiner offenkundigen Energie (Lk 15,3f.). Die fur die Geschichte wesentlichen Attribu-
te werden in Vers 2 genannt.

e Erist Oberzdlliner®, also Erzsiinder (V. 7: ,ein siindiger Mensch®).

e Erist,reich”, was genau zu seinem Beruf passt.
Beides zusammen macht ihn zu einem der erfolgreichsten und unbeliebtesten Ein-
wohner Jerichos*. Deshalb macht sich auch Jesus herzlich unbeliebt, wenn er sich bei
Zachdus einladt.

e. Die Motive des Zachdaus, Jesus zu sehen (V. 3), bleiben offen. Ob es mehr als Neu-
gier war, ist flr die Geschichte, wie sie im Neuen Testament erzahlt wird, nicht wich-
tig. Jesus scheint es nicht zu interessieren. Er nimmt das Interesse als positives Signal.
Nicht sofort klar ist, wie das Selbstportrait des Zach&us in Vers 8 einzuschatzen ist. Es
steht im Présens.

e |st damit ein Vorsatz gemeint, dem umgehend die Tat folgen soll? (,Ich gebe
gleich ...“)? Der Vorwurf, den Vers 7 referiert, ware dann unmittelbar ein-
leuchtend. Zachaus wiederum ware durch die Freundlichkeit Jesu zu einem
guten Menschen geworden — und Jesus wiirde seine guten Absichten in den
noch ungleich besseren Heilsplan Gottes einordnen.

e QOder ist damit eine bestdandige Praxis gemeint? (,Ich gebe immer ...“). Dann
wirde seine hohe Moralitat ihn nicht davor bewahrt haben, ein Verlorener
(V. 10) zu sein. Der Vorwurf der Siinde fande nur an seinem Beruf Anhalt.

Erzahllogisch einfacher ist die erste Deutung. Zachaus wiirde die Kritik anerkennen,
Besserung geloben und Jesus ein wenig aus der Schusslinie der Kritik nehmen.

f. Die Antwort Jesu tragt den Akzent.

e Das ,Heute” ist die Stunde, die schlagt, weil Gott da ist (Lk 4,18ff.).

e Zachdus tragt einen jadischen Namen (,,Der Reine”). In Vers 9 stellt Jesus aber
klar, dass er nicht nur ethnisch Jude, sondern theologisch Sohn Abrahams ist —
und zwar nicht, weil er sich einen Funken Anstand bewahrt hat, sondern weil
Gott auf ihn schaut.

e In Vers 10 weitet Jesus diesen Ansatz aus und formuliert die Quintessenz sei-
ner gesamten Sendung: das Prinzip seiner Verkiindigung, das Motiv seines
Weges, den Sinn seines Handelns.

0 Zachaus war verloren — wurde gesucht — wird gerettet.
0 Jesus ist der Menschensohn, der sich auf den Weg macht — der zur via
dolorosa wird.
Lk 19,1-10 bewahrt eine charakteristische Erinnerung an Jesus auf, die Lukas zu einer
kleinen Miniatur seiner Gnadentheologie gemacht hat: unverkrampft, weil von erzah-
lerischer Leichtigkeit, und tiefsinnig, weil an der Oberflache stimmig.

' Oberzéliner ist kein klar definierter Beruf. Entweder war er eine Art Zoll-

Generalunternehmer, der Zollstatten unterverpachtet hat, oder ein besonders erfolgreicher
Zollner (oder beides).

* Jericho ist Zollstatte, weil Grenzstation zwischen Perda, das zum Herrschaftsgebiet des He-
rodes Antipas, des Fiirsten von Galilda gehort, und der rémischen Provinz Judaa.
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9. Jesus und die Reichen

a. Lukas gilt zu Recht als Evangelist der Armen — nicht weil er selbst arm gewesen wa-
re, auch nicht nur deshalb, weil er (im Stile der Psalmen) ein Armutsideal vertritt, des-
sen pragnanter Ausdruck die Seligpreisungen sind (Lk 6,20f.), sondern auch deshalb,
weil er den Reichen ins Gewissen redet, der Armen zu gedenken und Taten der Barm-
herzigkeit zu erbringen.”

b. Palastina war zur Zeit Jesu ein Land mit sehr vielen Armen, teils Bettelarmen, und
wenigen Reichen.* Jesus, der selbst aus einer Handwerkerfamilie stammte (und vor
seiner 6ffentlichen Sendung vermutlich als Wanderarbeiter sein Auskommen gefun-
den hat), hat freiwillig bettelarm gelebt. Seinen Jlingern hat er zugemutet, wahrend
der Zeit des Missionswanderschaften diese Armut zu teilen (Lk 9,1-6; 10,1-12). Sie
resultiert aber nicht aus einer Verachtung des Geldes, sondern aus der Freiheit, ganz
fir diejenigen da zu sein, denen er das Evangelium bringt. Das alles hat historische
Wurzeln und wird von Lukas literarisch angeziichtet.

Jesus hat seine Anhangerschaft nicht nur bei den Armen, sondern auch bei den Rei-
chen gefunden — trotz oder wegen der Weherufe (Lk 6,24ff.). Zach&us ist ein spekta-
kuldres Beispiel (Lk 19,1-10). Diese Anhanger nimmt er in die soziale Pflicht (Lk
12,33f.). Die Reichen kommen nicht in den Himmel, wenn sie an ihrem Geld kleben
(Lk 18,18-30 par. Mk 10,17-31).

c. Die Lektiire der Apostelgeschichte lasst einen dhnlichen Eindruck entstehen. In ei-
ner Welt, in der die Armut grassiert und es nur wenigen Reichen wirtschaftlich gut
geht®, ist das Evangelium fiir sehr viele Arme, aber auch fiir einige Reiche attraktiv.
Lukas betont deshalb die Caritas, von der Gltergemeinschaft der Urgemeinde (Apg
4,32-37) bis zur Kollekte fiur Jerusalem als Soforthilfe in einer Hungersnot (Apg 11,28)
und von der Witwenfirsorge in Jerusalem (Apg 6,1.6) bis zur gastfreundlichen Auf-
nahme der Evangeliumsboten (vgl. Apg 16,15f.).*® Es ist klar, dass das caritative Inte-
resse des Lukas seine Jesusgeschichte farbt, so wie umgekehrt das soziale Ethos Jesu
die lukanische Sicht auf die Gemeinde-Caritas gepragt hat.

Flr eine politische Sozialreform, eine Abschaffung der Sklaverei, die Enteignung der
GroRgrundbesitzer, eine neue Landverteilung, die Verbesserung der Bedingungen am
Arbeitsplatz etc. tritt Jesus selbst nach dem lukanischen Sozialevangelium nicht ein —
aber nicht aus Quietismus, sondern in Anbetracht der fehlenden Handlungsmoglich-
keit der Christen, die als kleine Minderheit so gut wie keine Mitwirkungsrechte hat-
ten.

2 Vgl. Hans-Georg Gradl, Zwischen Arm und Reich. Das lukanische Doppelwerk in leserorien-
tierter und textpragmatische Perspektive (FzB 107), Wiirzburg 2005; Nils Neumann, Armut und
Reichtum im Lukasevangelium und in der kynischen Philosophie (SBS 220), Stuttgart 2010;
Christopher M. Hays, Luke’s Wealth Ethics. A Study in their Coherence and Character (WUNT
11/275), Tubingen 2010.

o Vgl. Ulrich Berges — Rudolf Hoppe, Arm und Reich. Perspektiven des Alten und Neuen Tes-
taments (Neue Echter Bibel. Themen 10), Wiirzburg 2009.

> Vgl. Richard A. Horsley, Sozialgeschichte des Christentums: Die ersten Christen, Gitersloh
2007.

a6 Vgl. Kiyoshi Mineshige, Besitzverzicht und Almosen bei Lukas. Wesen und Forderung des
lukanischen Vermogensethos (WUNT Il 163), Tiibingen 2003.
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9.1 Die Ablehnung einer Erbschaftsschlichtung (Lk 12,13-21)

a. Jesus konnte auch Nein sagen. Vor der Warnung der Jlnger, sich zu sorgen (Lk
12,22-32), steht bei Lukas eine apophthegmatische Szene aus zwei Teilen, wobei der
zweite stark ausgebaut ist.

12,13f. Die Ablehnung einer Bitte um Erbschlichtung
12,15-21  Die Ausweitung des Fallbeispiels

12,15 Die Weisheitssentenz Jesu: Warnung vor Habgier
12,16-20 Die Beispielgeschichte vom torichten Reichen
12,21 Die Moral von der Geschicht’

b. Die kurze Szene in Lk 12,13f. spiegelt die Reputation wider, die Jesus inzwischen
erlangt hat. Er wird wie ein Pharisder in Rechtsangelegenheiten gefragt. Das scheint
seiner Friedensmission zu entsprechen, verkennt aber, wo Jesus sich wirklich einset-
zen will: Er will nicht Geldgeschafte optimieren, sondern den himmlischen Lohn aus-
zahlen.

c. Seine Weigerung begriindet er in Vers 15 zweifach:

e ethisch mit der Warnung vor Habgier (mAcovet i), die fraglos verpont ist,

e anthropologisch mit dem Unterschied zwischen Haben und Sein.
Bei Lukas gibt es einige Verweigerungsgeschichten, die anschaulich werden lassen,
dass Jesus seinen eigenen Kopf, seine eigene Botschaft, seinen eigenen Weg hatte.

d. Die Beispielgeschichte (Lk 12,16-20) illustriert ein weiteres Mal die didaktische Tak-
tik Jesu, mit einem Gleichnis die Spannung zu I6sen, den Horizont zu weiten und eine
neue Perspektive zu gewinnen.

e Die Geschichte ist aus dem Leben gegriffen, gewinnt aber existentiellen Ernst.

e Sie kommt harmlos daher — Jesus bricht aber aus ihr aus, weil er — ganz selten
in einem Gleichnis — Gott selbst zum Reichen reden lasst, der keine Ahnung
hat, dass es noch ,heute Nacht” mit ihm zu Ende geht.

e Der reiche Bauer scheint rational zu handeln, weil er wirtschaftliche Vorsorge
treibt und sich einen ruhigen Lebensabend ohne hektische Arbeit organisie-
ren will.

Dennoch handelt der Mann irrational, weil er nicht bedenkt, dass er sein Le-
ben nicht in der Hand hat. Er folgt der Logik des Besitzes — das ist sein grofSer
Fehler. Im Riickblick zeigt sich, dass Geld die letzten Stunden seines Lebens
beherrscht hat, er aber nichts davon mit zu Gott nehmen kann, sondern alles
zuriicklassen muss.
Das Gleichnis erldutert die Sentenz von Vers 15b und beleuchtet den Hintergrund der
Weigerung Jesu.

e. Vers 21 halt die Essenz der Beispielgeschichte fest und weitet ihren Sinn aus. Jesus
beschreibt den Unterschied und potentiellen Widerspruch zwischen dem Reichtum
auf Erden und dem Reichtum bei Gott. Das Problem ist nicht das Geld, sondern der
Egoismus. Das Problem ist auch nicht die Schatzsuche, sondern die Ausrichtung. Nur
der himmlische Lohn zahlt sich wirklich aus.

f. Der Passus Lk 12,13-21 beantwortet weder die Frage, welches der Schatz im Him-
mel ist und wie man ihn gewinnt, noch wie man so mit Geld umgehen soll, dass der
Eingang nicht versperrt wird, sondern konzentriert sich auf den Unterschied.
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9.2 Das Vorbild eines schlauen Verwalters (Lk 16,1-13)

a. Das Gleichnis ist eine dreifache exegetische Herausforderung.

1. Es hat einen unmoralischen Helden, der von Jesus gelobt wird. Das fallt aus
dem Rahmen, ist aber nicht ohne Gesinnungsgenossen in den Gleichnissen
und zeigt die Notwendigkeit, die Gleichnisse als Gleichnisse zu verstehen.

2. Es hat einen ausfiihrlichen Kommentar (16,8-13) und verlangt deshalb eine
Antwort auf die Frage, ob die Gleichnisse wirklich allesamt spontan verstand-
lich und original isoliert gewesen sind oder immer kontextuell eingebunden
und diskutabel.

3. Der Passus enthélt eine spannungsreiche Position Jesu zum Geld, die fragen
|asst, welches sozialethische Profil die Jesustradition in ihrer lukanischen Pra-
gung hat.

Im Rahmen der Vorlesung steht der 3. Punkt im Vordergrund.

b. [Kontext] Nach Lk 15 setzt 16,1 einen kurzen, harten Schnitt. Adressaten sind nicht
mehr die Pharisder und Schriftgelehrten (Lk 15,1f.), die zur Umkehr gerufen werden,
sondern die Jinger, die umgekehrt sind und nun konsequent ihren Glauben leben
sollen. Der Umgang mit Geld ist diesmal nicht das Thema (wie in Lk 12), sondern der
Aufhanger, um das Engagement zu férdern.

Nach Lk 16,14f. horen aber auch die Pharisder, was Jesus sagt — und lehnen es ab, weil
sie (angeblich) geldgierig sind. Mithin wird die Auseinandersetzung, die Lk 15 fiihrt,
auf einer anderen Ebene weitergefiihrt: Jesus provoziert die Pharisder, indem er sie
horen lasst, was er den Jlingern sagt.

c. [Struktur] Der Text ist einfach aufgebaut, aber ungewdhnlich gewichtet.

Lk 16,1-7  Das Gleichnis

Lk 16,8-13 Der Kommentar Jesu zu seinem Gleichnis

Das Gleichnis kann man fir sich verstehen, bei Lukas aber im Lichte des Kommentars.
Entscheidend ist, dass der negative Held, der ein abschreckendes Beispiel fiir Unfahig-
keit und Betrug liefert, umgedeutet wird als positiver Held fiir Schldue.

Das Gleichnis Lk 16,1-7 hat drei Teile.

16,1f. Die Krise: Die Ankilindigung der Absetzung
16,3-7 Die Losung: Die Taktik des Verwalters

3f. Der Plan

5ff. Die Ausfiihrung

In sich ist das Gleichnis schliissig —aber nur in der Logik des betriigerischen Verwal-
ters, der seine Haut retten will.
Der Kommentar ist in mehreren Schritten aufgebaut.

- 16,8 Die Bewertung des Gleichnisses

- 16,9-12 Die Handlungsanweisung als Konsequenz

g Diesseitige und jenseitige Vermogensverwaltung
- 16,13 Die Begriindung der Aufforderung

Der Kommentar wird zur Aufforderung, weil er Konsequenzen aus dem Gleichnis
zieht. Sie betreffen den Umgang mit Geld, haben also reiche Jiinger Jesu im Blick.
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d. [Genese] Das Gleichnis ist Sondergut, so wie der erste Teil des Kommentars. Das
abschlieRende Weisheitswort Lk 16,13 stammt aus Q (par. Mt 6,24). Bei Matthaus
gehort es zur Warnung vor dem falschen Sich-Sorgen, die Lukas vorher ausgefiihrt
hatte (Lk 12,22-33). Die Komposition in Lk 16 geht also auf Lukas zuriick.

e. Das Gleichnis (Lk 16,1-8) spielt nicht im agrarischen Milieu der Reichen, in dem der
Verwalter seinerseits zurechtkommen will, wiewohl (oder weil) er korrupt ist.*’. Es
geht um das Geschift des Landhandels. Der Besitzer ist so reich, dass er einen Oko-
nomen bestellt, einen Geschéaftsfiihrer. Die Schuldner sind seine Geschéaftspartner. Sie
sind ihrerseits reich, weil sie sehr hohe AuRenstiande beim Chef des Unternehmens
haben, ohne dass er oder sie in Existenznot zu geraten scheinen.

e 100 Fass (,,Bat”) Olivendl sind 3600 bis 3900 Liter; das entspricht einem Wert
von ca. 70.000 Denaren.

e Ein Sack (,,Kor”) sind 10 Bat, also 360 bis 390 Liter oder 7-8 Zentner. 100 Bat
sind also 36 bis 39 Tonnen. Der Wert kann mit ca. 50.000 Denaren berechnet
werden.

Der Okonom ist nicht auf derselben Statusstufe wie der Besitzer und dessen Schuld-
ner. Er wird vom Besitzer entlassen und will von den Schuldnern ausgehalten werden
— ob durch eine gezielte Erpressung oder wegen deren Dankbarkeit, steht dahin. Er
betrigt nicht nur seinen Herrn, der ihn entlassen will, sondern macht auch dessen
Schuldner zu Komplizen.

f. Der Kommentar (Lk 16,8-13) ist eine Anwendung und Ausweitung.

e Der Verwalter ist nach Vers 8 ,ungerecht” (wortlich: ,Verwalter der Unge-
rechtigkeit”). Daran lasst Jesus keinen Zweifel. Dennoch lobt er ihn ob seiner
Schldue. Das griechische Wort (ppovipwc) ldsst sich mit ,klug”, ,verniinftig”,
,uberlegt” oder eben ,schlau” ibersetzen. Er handelt rational, auch wenn er
in einem ungerechten System amoralisch handelt. Er handelt nach seinesglei-
chen Art. Er ist kein Kind ,,des Lichtes” — aber die handeln eben oft genug we-
nig effektiv und denken wenig systemisch. Deshalb kénnen sie vom ungerech-
ten Verwalter etwas lernen.

e Inden Versen 9-12 kommt die Nutzanwendung.

O Zum einen lasst Jesus keinen Zweifel an seinen moralischen Mal3sta-
ben aufkommen. Was zahlt, ist Treue (Lk 16,10ff.). Deshalb gibt es
Leute, die noch schlauer als der Verwalter sind: die guten.

O Zum anderen baut er die Briicke: Das moralischen Verhalten hier ent-
spricht der eschatologischen Hoffnung dort.

e Vers 13 begriindet die Nutzanwendung. Man muss sich deshalb Freunde mit
dem ungerechten Mammon machen, weil man sonst ihm dient. Man soll aber
das Geld als Mittel flr einen guten Zweck nutzen. Der denkbar beste ist der,
himmlischen Lohn zu erhalten.

Das Geld macht gierig; es ist deshalb ,Mammon“, ddmonisch. Aber man kann es auch
gut investieren. Die beste Kapitalanlage ist es, auf Erden die Armen zu unterstiitzen,
um einen himmlischen Lohn zu erlangen. Mit dem bdsen Mammon kann man sich
Freunde machen —in dieser, aber besser noch in jener Welt.

Y Gute Hintergrundinformationen mit einer allerdings hier nicht geteilten Interpretation lie-
fert Silvia Pellegrini, Ein ungetreuer oikonomos (Lk 16,1-9)? Ein Blick in die Zeitgeschichte, in:
BZ 48 (2004) 171-178.
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9.3 Der reiche Prasser und der arme Lazarus (Lk 16,19-31)

a. Die Beispielgeschichte vom reichen Prasser und armen Lazarus gehort zu den popu-
larsten Gleichnissen Jesu, ist aber bei ndherem Zusehen vielschichtig und erklarungs-
bedirftig.

e Sie arbeitet mit populdren eschatologischen Vorstellungen (,in Abrahams
SchoR“, ,von Engeln getragen”, ,Flamme”, , Ort der Qual“, hollischer Durst),
die religionsgeschichtlich erschlossen, aber auch theologisch interpretiert
werden miissen.

e Sie stellt ans Ende ein dreifaches ,Nein“, das den Eindruck von Unbarmherzig-
keit erweckt und deshalb im Widerspruch zur Gnadenbotschaft Jesu zu ste-
hen scheint.

Wesentlich ist, dass die Beispielgeschichte ein Gleichnis ist und als Gleichnis interpre-
tiert werden muss.

b. [Kontext] Die Beispielgeschichte ist an die (angeblich) geldgierigen Pharisder adres-
siert (Lk 16,14), deren unterstellte Geldgier aber fir ihre Strategie der Besitzstand-
wahrung und —mehrung beim Gesetz und Gesetzesgehorsam transparent ist.

Deshalb gibt es das gesetzestheologisch wichtige Zwischenstiick in Lk 16,16ff. Es soll
klaren, dass die eschatologische Zeitenwende, die mit Jesus gekommen ist, das Gesetz
und die Propheten, die man bis zu Johannes dem Taufer allein hatte, nicht auflost,
sondern festhalt. Das Ehescheidungsverbot (Lk 16,18) zeigt beispielhaft, dass und wie
das Gesetz unter den Bedingungen der nahekommenden Gottesherrschaft gilt, in die
alle hinein wollen. Diese positive Gesetzestheologie ist der Beispielgeschichte voraus-
gesetzt.

Sie liefert eine weitere Konkretion jesuanischer Gesetzestreue: das Verhalten der
Reichen gegeniber den Armen. Es arbeitet nicht mit positiven Vorbildern und Gebo-
ten, sondern mit negativen Gegenbildern und Warnungen.

c. [Struktur] Die Beispielgeschichte sprengt die Grenzen der Gattung, weil sie nicht
nur im Diesseits, sondern auch im Jenseits spielt. Sie besteht aus drei Szenen. Die
erste Szene spielt auf Erden (Lk 16,19ff.), die zweite schildert den postmortalen Uber-
gang (Lk 16,22), die dritte ist am umfangreichsten und schildert ein Gesprach zwi-
schen dem Reichen und Abraham Uber die Grenze zwischen Himmel und Hélle hin-
weg, das aber mit einer dreifachen Verweigerung, die begriindet ist, endet.

Lk 16,19ff. Der Kontrast im Diesseits
Lk 16,22 Der kontrare Kontrast im Jenseits
Lk 16,23-31 Das Gesprach zwischen Abraham und dem Reichen

23f. Die erste Bitte des Reichen:
Lazarus soll ihm helfen

25f. Das Nein Abrahams

27f. Die zweite Bitte des Reichen:
Lazarus soll seinen Briidern helfen

29 Das zweite Nein Abrahams

30 Das Insistieren des Reichen

31 Das dritte Nein Abrahams

Der Rollentausch erzeugt Gesprachsbedarf. Darauf fokussiert das Gleichnis.
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d. [Genese] Das Gleichnis ist Sondergut. Es hat aber Parallelen in dgyptischen und
judischen Jenseitslegenden®® Sie verlaufen so nahe, dass ein (indirekter) Einfluss
wahrscheinlich ist. Beide Male geht es um die scharfen Gegensatze zwischen dem
irdischen und dem himmlischen Geschick eines Reichen und eines Armen.

e. [Auslegung] Das Gleichnis baut den Kontrast zwischen diesseitigen und jenseitigen
Kontrasten auf, damit seine Konsequenzen ausfiihrlich besprochen werden kdénnen.

e Purpur und Seide (Byssos) des Reichen sind siindhaft teure Luxusware, ge-
dacht fur Kaiser und Koénige.

e Zur Armut und Obdachlosigkeit des Lazarus gehort Krankheit. Dass Hunde sei-
ne Wunden lecken, zeigt seine Erniedrigung. Armut und Krankheit sind Zwil-
linge.

Die Jenseitsvorstellung ist folkloristisch.

e Der ,Hades” ist die Unterwelt. Sie hat verschiedene, streng voneinander ge-
schiedene Bezirke (dthHen 18,9-12; vgl. Eurip., Phoen 604f.; Lukian, Phisops
25). Nach athHen 22 durchflief3t ein Bach die Gefilde der Seligen.

e Llazarus ist ,in Abrahams ScholR“, was im Judentum selten und spat belegt
(PesR 43 180°: ,Mein Sohn, willst du, dass nur alle deine Briider zukiinftig in
Abrahams SchoR ruhen?“), aber sofort verstandlich ist, weil Abraham der
Stammvater Israels ist und Abrahamskindschaft eine VerheiBung ewigen Le-
bens umfasst.

e Der Reiche schmort in der Holle.

Das Gesprach ist klar und schmerzlich.

e Der Reiche bittet in seiner Qual insténdig,

0 zuerst filr sich selbst um Linderung seiner Pein durch einen Tropfen
Wasser (Vv. 23f.),

0 dann zweimal fir seine Briider um eine Warnung (Vv. 27f.30).

Beide Male soll Lazarus den Boten machen, zuerst im Jenseits, dann im Dies-
seits.

e Abraham lehnt dieses Ansinnen durchweg ab.

0 Sein erstes Nein (Vv. 25f.) ist mit dem gerechten Ausgleich begriindet
und mit der Unmoglichkeit, die eschatologische Grenze zu tberschrei-
ten,

0 sein zweites Nein (V. 29) mit dem Verweis auf das klare Weisungswort
von Mose und den Propheten,

0 sein drittens Nein (V. 31) mit der Skepsis, dass eine Auferstehung de-
nen nichts beweist, die sich von Mose und den Propheten nicht tber-
zeugen lassen.

In der Logik des Gleichnisses ist das Nein des Abraham nicht unbarmherzig,
sondern zwingend, weil das Ja keinen Sinn machen wirde.
Die Beispielgeschichte ist aber keine prophetische Zukunftsvision, sondern ein Gleich-
nis. Dessen Logik ist nicht schon die der Verkiindigung Jesu. Jesus warnt vielmehr mit
seinem Gleichnis die Reichen, es nur ja nicht so weit kommen zu lassen wie der reiche
Prasser. Dazu bedient er sich populdrer Jenseitsvorstellungen.

*® Die beiden wichtigsten Texte sind in deutscher Ubersetzung dokumentiert bei Klaus Berger /
Carsten Colpe (Hg.), Religionsgeschichtliches Textbuch zum Neuen Testament (GNT 1), Go6ttin-
gen 1987, 141f.
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10. Der Weg Jesu zu den Menschen - der Weg der Menschen zu Jesus

a. Der Weg Jesu zu den Menschen ist das literarische Motiv des ,Reiseberichts”, der
zur theologischen Genetik des Lukasevangeliums gehort.
e Der Weg Jesu verwirklicht das Kommen Gottes zu den Menschen. Wohin Je-
sus kommt, realisiert sich die Ndhe der Gottesherrschaft, die er verwirklicht.
0 Wo Jesus nahe ist, 6ffnet er denen, die er besucht, den Weg ins Reich
Gottes. Das gerade ist das Ziel des Kommens und damit seines gesam-
ten Lebensweges.
0 Jesus sucht insbesondere diejenigen auf, die weit entfernt von Gott
und seinem Reich zu sein scheinen:

die Jliinger, die nicht in den religiésen Zentren, sondern an der
Peripherie zuhause sind, in Galilda und in ihrem Beruf als Fi-
scher, als ZolIner, als Frauen,

die Samariter, die sich als Haretiker vom Gottesvolk abgekap-
selt zu haben scheinen und auf Jesus mit Gewalt reagieren,
die Frauen, die gesellschaftlich und religios diskriminiert, von
Jesus aber geachtet werden, so dass er nicht nur ihnen Hilfe
bringt, sondern auch Hilfe von ihnen annimmt und nicht nur
Respekt fir sie fordert, sondern auch Prozesse der Emanzipa-
tion anstoRt,

die Sunder, die nicht allein durch ungliickliche Umstadnde,
sondern durch eigene Schuld sich von Gott entfernt haben,
ohne dass sich Gott von ihnen entfernt hatte,

die Reichen, die an ihrer Habgier ersticken.

Ihnen erschlieBt Jesus die Nahe Gottes, in die sie sich hinein begeben
mussen, um sie zu erfahren.

0 Jesus sucht aber auch diejenigen auf, die ihn kritisieren, weil sie glau-
ben, selbst ndher als er an Gott zu sein:

die Kritiker aus dem Volk, die Jesus eine Usurpation gottlicher
Vollmacht vorwerfen, weil sie einen Widerspruch zwischen
dem Bekenntnis des einen Gottes und dem Anspruch Jesu er-
kennen,

die Pharisder, die der Logik ihrer Gesetzesinterpretation fol-
gen, wenn sie Jesus vorwerfen, auf seinem Weg zu weit zu
gehen und die Grenze zwischen Gut und Bose, Gerechtigkeit
und Siinde zu verletzen.

lhnen erschlielRt Jesus die Nahe Gottes, die sie nicht bemerken, so
dass sie sich von Gott entfernt haben, der ihnen aber nahe bleibt und
in Jesus nahekommt — so dass sie ihre Position gleichfalls verlassen
mussen, um sich nicht vor Gott zu verschlieRen.
Jesus geht auf seinem Weg sehr weit — bis Uber korperliche und seelische
Schmerzgrenzen hinweg; er (berschreitet ethnische, soziale, sexuelle, ethi-
sche und religiése Schranken, um in persona fir Gott und seine Gnade einzu-
treten. Darin ist die Einheit des Lebens- wie des Leidensweges begriindet.
e In der Begegnung kommt es zur Krise, weil sie eine Begegnung mit Gott ist.
Die Begegnung fiihrt zur Umkehr. In dieser Umkehr wird das bisherige Leben
nicht zerstort, sondern gerettet.
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b. Die Wege der Menschen zu Jesus verlaufen kreuz und quer.

e Es gibt eine echte Nachfolge Jesu, die von seinen Jingern auf Jesu Wort hin
begonnen worden ist, die aber nicht auf einen Konigsweg des Verstehens
fuhrt, sondern durch tiefe Taler des Missverstiandnisses und der Glaubens-
schwierigkeiten zur Erfahrung fihrt, von Jesus weiter gesucht, gefiihrt und
gerettet zu werden

e Es gibt eine echte Suche nach Jesus, die aber deshalb nicht schon in die Ndhe
Gottes fihrt, sondern bei denen, die Jesus nachfolgen wollen, zu einer Distan-
zierung fiihren kann (Lk 9,57-62), wahrend Zachdus auf seiner Suche nach Je-
sus von Jesus gefunden wird (Lk 19,1-10).

e Es gibt eine echte Ablehnung Jesu, die aber nicht deshalb schon in den Ab-
grund fiihrt. Vielmehr bleibt Jesus ja auf der Suche nach den Verlorenen in je-
der Gestalt. Jesus flihrt den Streit um der Befreiung der Armen willen, denen
er erschlieBen will, dass ein ,,Gnadenjahr des Herrn“ begonnen hat (Lk 4,18f. —
Jes 61,1f.), das nicht nach 365 Tagen endet. Wer nicht mitfeiert, ist vor der
Tir, wird und bleibt aber eingeladen (Lk 15,11-32).

e Er gibt eine echte Verlorenheit, die in den — sozialen, psychischen, religiésen —
Tod fiihrt; aber es gibt auch eine Auferstehung von den Toten: mitten im Le-
ben und am Ende aller Tage (Lk 15,11-32). Die Wege der Verlorenen filihren
weg von Gott, weg von Jesus, weg vom Leben, weg von ihren Nachsten, weg
vom eigenen Ich. Aber weil Jesus sich auf die Suche macht, kénnen sie zu We-
gen mit Jesus werden: wenn die Gefundenen tatsachlich umkehren und mit
Jesus gehen wollen.

Die Wege der Menschen mit Jesus verlaufen nicht im Gleichmarsch, sondern sind
vielfaltig, aber nicht diffus, sondern fokussiert.

e Sie sind fokussiert, weil sie auf das Reich Gottes gerichtet sind und auf seine
Gegenwart, die im Jlingerkreis am dichtesten erfahrbar ist, aber ausstrahlt.

e Sie sind vielfaltig, weil die Ausgangspunkte, die Personlichkeiten, die Wegge-
fahrten vielfaltig sind.

Einheit und Vielfalt der Wege stehen nicht im Widerspruch zueinander, weil die Got-
tesherrschaft so reich und weit ist, dass sie Platz fir alle schafft.
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