BN 66 (1993)

Aspekte biblischen Geistverstindnisses
Ulrich Busse - Haltern

Bei nachdenklichen, betont romisch-katholischen Analytikern der kirchlichen Gegen-
wartssituation findet sich zuweilen der selbstkritische Befund der "Geistvergessenheit”,
die es zu iiberwinden gilte, um eine neue "Geisterfahrung" zu gewinnen!. Doch wird zu-
gleich darauf verwiesen, daB letzterer gegeniiber heutzutage eine kritische Reserve vor-
herrsche, sie aber nichtsdestoweniger fiir die ersten Christen sicher angenommen werden
konne, so daB eben diese urchristlichen Berichte iiber pneumatische Widerfahrnisse An-
schauungsmodelle béten fiir eine positive Uberwindung eines als dramatisch empfunde-
nen Defizits.

Noch niher an die reale kirchliche Wirklichkeit fithrt eine Beobachtung von G. Fuchs?
heran, der kiirzlich den derzeitigen theologischen Ort der Kirche mit Karsamstag vergli-
chen hat. "Konnte es sein, dalb wir" - so schreibt er fragend - "in Alteuropa dem Sterben
einer Kirchengestalt nicht nur beiwohnen, sondern dieses mitten durch uns hindurch erlei-
den und erleben? Kénnte es sein, daB eine Kirchengestalt, die iiber Jahrhunderte hin Heil
vermittelt hat, heute an Strahlkraft verliert und in dieser Form vergeht, um 6sterlich in ei-
ner neuen Kirchengestalt als dieselbe aufzuerstehen? Gibt es nicht vieles, wo wir wirklich
am Ende sind? Und war es nicht stets ein Werk der Barmherzigkeit, Sterbende zu beglei-
ten und Tote zu beerdigen? Sehen wir nicht ebenso in der gegenwiirtigen Kirchenstunde
Gsterliche? Aufbriiche - charismatischer und feministischer, monastischer und ékumeni-
scher Bewegungen?"

* Der Beitrag geht auf einen Vortrag zurlick, der am 18.11.1992 auf der Jahrestagung des Verbandes
Katholischer Religionslehrerinnen und Lehrer an Gymnasien - Ditzesanverband Essen - in Essen-
Heidhausen gehalten wurde. Er wird hier in erweiterter Form und mit Anmerkungen versehen publiziert.
Wenn er Paul Hoffmann, meinem Lehrer und Freund von Anfang an, geschenkt wird, dann aus dem
einen Grund, daf er m.E. als Exeget exemplarisch fiir seine Generation uns ein ungeteiltes Engagement
fiir eine attraktive Kirche unter den Konditionen der Moderne intellektuell wie praxisorientiert vorlebt.
Als ein Christ aufrechten Gangs hat er wiederholt und mit der ihm eigenen Zihigkeit ekklesiale Struktur-
innovationen eingeklagt, die wirklich nétig sind, damit das Gesicht Jesu im Spiegel seiner heutigen
"katholischen" Kirche fiir die Vielen wieder erkennbar wird, Charisma und Amt haben sich im Lauf der
Kirchengeschichte zumeist widersprochen, aber als akademischer Lehrer bleibt ihm auch weiterhin die
wesentliche Funktion des wissenschaftlich kreativen Anstifters, Neues zu denken und zu wollen.

1 Vgl. u.a. R. Schnackenburg, Das Johannesevangelium, 1V. Teil: Ergiinzende Auslegungen und Ex-
kurse, HThK IV/4, Freiburg 1984, 58;

2 G. Fuchs, Kirchliche Traverarbeit, in: K. Richter, hsg., "Unabliissig leidet mein Herz". Christliche
Verkiindigung angesichts von Trauer und Angst, Freiburg 1992, 91-100.96;

3 Man konnte traditionell gedacht auch an plingstliche Aufbriiche denken. Dies hiitte den Vorteil, daB die
Linge der Zeitspanne bis zu dem Zeitpunkt, wo ein Neubeginn konstatierbar ist, realistischer eingeschiitzt
wiire.
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Beide Analysen stimmen im Befund des aktuellen Geistmangels iiberein; denn es kann
nichts - theologisch gesprochen - sterben, will man nicht die Aussage von Joh 6:63, es sei
der Geist, der Leben schaffe, aufheben. Doch unterscheiden sie sich grundsitzlich in ih-
rem Vorschlag fiir die Auflosung der Aporie. Jener, der zu dem Befund der "Geistverges-
senheit" gekommen ist, behauptet nimlich, man kénne, indem man am Anschauungsun-
terricht unter dem Thema "Urchristliche Gemeindeerfahrungen" teilnehme, das bereits
Vergessene, aber noch mental Gespeicherte reaktualisieren. Der andere wiederum, der ei-
ne ekklesiale Todesstunde durchlebt bzw. einen Sterbenden begleitet, setzt mit aller Ve-
hemenz auf die zukiinftige Freisetzung innovativer Krifte, die - wie einst Phoenix aus der
Asche - die Gemeinschaft der Glaubigen zu dem erneuern wird, was sie paradoxerweise
immer schon ist: Kirche Jesu Christi, was sie selbst aber in ihrer neuzeitlichen Identit4ts-
krise von Existenzangsten geschiittelt itberwiegend zu vergessen und zu verdringen
scheint.

Ob man nun nur mit einer Auffrischung oder aber mit einer kreativen Neugestaltung des
Geistes als eschatologischem Angeld rechnet, sind damit drei wesentliche Aspekte jeder
biblischen Pneumatologie bereits angesprochen. Man kann namlich den Begriff "Geist"
theologisch mit Blick auf seine Innovationen hervorrufende objektive Lebendigkeit und
Kreativitit oder in Beziehung auf eine mehr oder minder bestehende subjektive Beziehung
im Geist verwenden, sei es man beanspruche, den Geist als Gabe geschenkt bekommen zu
haben und rede deshalb prophetisch inspiriert bzw. duBerlich erkennbar ekstatisch, sei es
man rechnet mit einem iiberraschenden Einbruch einer einem selbst unverfiigbaren Kraft,
die einem eine neue Wirklichkeit unversehens er6ffnet bzw. in sie hineinversetzt. AuBer-
dem taucht der Fachterminus "Geist" heutzutage im Sinne von "eines Geistes sein" zu-
meist in herrschaftsrelevanten Zusammenh#ngen bei offiziellen kirchlichen Verlautbarun-
gen auf. Aber mit dieser Redewendung sollte jedoch urspriinglich wohl die Gemeinschaft
stiftende Dimension des Pneumas als geschwisterlicher Liebe unterstrichen und die ge-
meinsame Spiritualitit ohne die von einem Oben und Unten herrithrenden Kommunikati-
onsstérungen erfalit werden.

Es stellt sich nun die Frage, ob dieser erste, zugestandenermafen noch oberflichliche,
Befund mit dem der Bibel iibereinstimmt oder ob ein wesentlicher Aspekt der biblischen
Reflexion iiber den Geist kréiftiger akzentuiert werden sollte, weil es ausgesprochen um
die aktuelle Relevanz des Pneumas geht. Diesem Problem soll anhand von Texten aus der
ersten Bibel (Gen 2:7; Ez 37) und deren Nachgeschichte im Frithjudentum, aus Apg 2 und
johanneischen Texten nachgegangen werden,
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Die Pneumavorstellungen der gesamten jiidisch-christlichen Tradition ist urspriinglich -
wie nicht anders zu erwarten - in den Erfahrungs- und Denkhorizont der Antike eingebet-
tet. Sie dachte vorrangig nicht in rationalen Kategorien, sondern mythisch, einer zur erste-
ren alternativen Wahrmehmungsart von Wirklichkeit. So entspricht es antiker Erfahrung,
judischer wie griechischer zugleich?, Bewegung und Vitalitit in der Natur aus dieser
selbst bildhaft abzuleiten. Denn Geist ist in der Antike nie in einem Abstraktlexem faBbar.
Der Geist ist vielmehr etwas Lebendiges, mehr noch, er selbst ist der Begriinder des Le-
bens, eine lebenschaffende Wirklichkeit, eben wie der Pfingstgeist im bekannten Kir-
chenlied "Herr und Lebensspender" genannt wird. Er ist eine Urgewalt, unberechenbar
und unverfiighar. Man weil} eben nicht, woher er kommt und wohin er geht (Joh 3:8).

Sein Ort ist der Bereich zwischen Himmel und Erde: eben der Luftraum. Deshalb ver-
kniipfen fast alle antiken Sprachen das Lebensphinomen metaphorisch mit der Winderfah-
rung. Der Wind kann gerade noch ein Lufthauch gewesen, aber bald sich schon zum
Sturm ausgewachsen haben, der mit zerstorerischer Gewalt alles niederreifit. "Sage de-
nen", so liBt Jahve Ezechiel 13:11f. reden, "die die Tiinche auftrugen: Ein Platzregen wird
niedergehen, Hagel wird niederfallen, und ein Sturmwind, eine ruachs, wird losbrechen.
Und siehe, es stiirzt die Mauer ein." Der Wind kann im vorderen Orient aber auch mit
dem Erfahrungsbereich "Feuer"” verkniipft werden, wenn er als Chamsim (heifier Wii-
stenwind) von Osten aus der Wiiste weht. "Da wurde die Weinrebe ausgerissen im Zorn,
zur Erde geschleudert, und der Ostwind vertrocknete ihre Frucht. ... Es verdorrte ihr kréf-
tigster Zweig. Feuer verzehrte ihn." (Ez 19:12)

Die Erfahrung von "bewegter Luft" ldBt sich nun auch anthropologisch wenden. Der
Vergleich zwischen einem Verstorbenen und einem Schlafenden bringt es an den Tag. Mit
der ein- und ausstromenden Atem-Luft hebt sich im Einklang die Brust des Schlafenden,
der sich darin eben vom "entschlafenen" Toten unterscheidet. Die lebenswichtige Luft 146t
sich erfahrungsgemiB nicht manipulieren, umgreifen und auf diese Weise zihmen, son-
dern - noch der tagtigliche Wetterbericht bringt es an Tag - Wind und Wetter sind zumeist
unverfiig- und unberechenbar.

Damit verbirgt sich fiir einen antiken Menschen hinter ihm eine gottliche Potenz. Auch
in der dgyptischen Mythologie ist diese natiirliche und vitale Wirklichkeit préfiguriert im

4 Vgl. F. Biichsel, Der Geist Goltes im Neuen Testament, Giitersloh 1926, 1-119;
5 Es sei darauf hingewiesen, daB ruach im Hebrdischen meist als feminines Nomen
verwendet wird (im Griechischen neutrum, im Deutschen maskulin).
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Geistgott Amun. Nach M. Gorgé bedeutet Amun iibersetzt eigentlich der Verborgene, der
Geheimnisvolle, der Gott, welcher sich nicht umgreifen 148t der gerade deshalb fiir einen
Menschen unbezwingbar, eben ungeheuerlich dynamisch ist. Auch hier wird schon die
elementare Vitalitit und Dynamik der Gotteskraft, die die gesamte soziale Wirklichkeit zu
umfassen scheint, in einen theologischen Mythos transzendiert”. Es kann deshalb nicht
verwundern, wenn schon der jahwistische Schopfungsbericht Gen 2:7 den adamitischen
Menschen aus fruchtbarer roter Erde® geformt sein 146t, dem aber noch das Entscheidende
fehlt: seine Vitalitit. Sie wird ihm durch Einhauchen des gottlichen Atems geschenkt und
damit erst seine Schépfung abgerundet und vollendet. Der jiingere, priesterliche Schop-
fungsbericht 148t den Geist Gottes bereits im Anfang der Schdpfung anwesend sein und
akzentuiert dadurch ebenfalls dessen schopferisches Potential.

Mit diesem Hinweis auf die Priesterschrift haben wir unversehens eine innerjiidische
theologische Epochenschwelle iibertreten, die den gesamten Zeitraum des babylonischen
Exils umfaBt. Die dramatische Anfangsphase des fiir sein Volk traumatischen Geschehens
hat Ezechiel am eigenen Leib erfahren, als er - aus einem angesehenen Priestergeschlecht
stammend - mit seinem K&nig und tausenden Anderen aus der juddischen Machtelite als
GeiBel fiir Wohlverhalten der Zuriickbleibenden nach Babylon exiliert wurde. Dort erst
wird er wider seinen Willen zum Propheten berufen. Seine prophetisch-visioniren Wider-
fahrnisse sind bekanntlich von einer aufergewdhnlich dramatischen Intensitit, die so bei
fritheren Schriftpropheten schwerlich zu beobachten war. Er gehorte in Juda der politi-
schen Richtung an, die die Exilierung - wie schon vor ihm der Prophet Jeremias - als
Gottesgericht ansah und daraus folgerte, da} man sie gehorsam erdulden miisse, bis Jahve
von sich aus die Wunden heilen werde. Diese Position stieB auf den Widerstand anderer,
die auf die militirische Hilfe Agyptens setzten, um mit deren Hilfe das Joch Nebukadne-
zars, des Konigs von Babylon, abzustreifen. Dieser Interessenkonflikt hatte hauptsachlich
Bedeutung in Juda selbst, fiir die Exilierten aber herrschte bei Fortdauer des Exils ohne
absehbares Ende lihmend das Gefiihl der Verlassenheit und Hoffnungslosigkeit vor. In
dieser Ausweglosigkeit, die von den Exilierten selbst zum Ausdruck gebracht wird, Ez
37:11: "Vertrocknet sind unsere Gebeine, zunichte unsere Hoffnung, wir sind abge-
hauen!", widerfahrt dem Propheten eine Vision, in die er selbst auf dramatische Weise in-

?M. Gorg, Mythos, Glaube und Geschichte. Die Bilder des christlichen Credo und ihre Wurzeln im alten
Agypten, Diisseldorf 1992, 88f;

T Es sei hier - eine gegenwirtige Diskussion stark verkiirzend - darauf verwiesen, daB der Ethnologe C.
Levi-Strauss den Mythos als die Formulierung der Transzendenz einer Gesellschaft zu definieren versucht
hat.

8 Dem entspricht eine moderne Ubersetzung von Adam als "Erdling".
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volviert ist. Der Text Ez 37:1-14, der eine grole Wirkungsgeschichte in der jidisch-
christlichen Tradition haben wird, bedarf eines genaueren Studiums®.

Er zerfillt erkennbar in zwei Teile, in die Vv. 1-10 und 11-14; die ersteren schildern die
eigentliche Vision: der Seher selbst wird auf eine Ebene voll mit zerstreuten Gebeinen ge-
fiihrt, die zuerst ihre Lebensgestalt zuriickgewinnen und in die darauf - in eine zweite
Phase bewuBt zerdehnt - der Lebensgeist gemiB Gen 2:7 zuriickkehren. Die Riickkehr
wird beidemal vom Prophetenwort erst ermoglicht. Der andere Teil des Visionsberichtes
ist ausdriicklich ein Kommentar- und Disputationswort, das aber mit der Grabmetaphorik
auf den vorangegangenen Gedankengang zuriickgreift. Das Scharnier zwischen den beiden
Textteilen bildet das schon angesprochene Zitat in V. 11. Deshalb sind die Gebeine, die
auf der Ebene vertrocknet und zerstreut liegen, auch nicht vorrangig als Leichen von
Schlachtopfern gedacht, sondern gerade nach der Aussage von V. 11 spiegelt sich in ihnen
die Hoffnungslosigkeit der Exilierten. Die im Bild von den vertrockneten Gebeinen ange-
sprochenen Juden werden auf dramatische Art im Prophetenwort mit der iiberraschenden
Verheiung Gottes konfrontiert, der geméB Gen 2:71¢ als Schopfergott die einzigartige
Féhigkeit besitzt, aus Erde Geformtes ins Leben zu rufen. Die Vision verheiBt also eine
erneute, ginzlich unverdiente "Auferweckung Israels" durch seinen Gott. Dabei bedient
sich Jahve des Lebensgeistes. Auf diesen wird zwar schon mit Bezug auf Gen 2:7 ange-
spielt, aber hier ist nun die Geistvorstellung charakteristisch erweitert worden. Es ist nicht
mehr der Atemhauch Gottes, der dem adamitischen Korper Leben schenkt, sondern die
geballte Windkraft aller Himmelsrichtungen, die die Menschenkorper anweht und sie so
erneut zu lebenden Wesen werden 148t

Aber noch eine weitere Aussage iiber den Geist findet sich in diesem Visionsbericht. In
V. 14 wird nach der Deutung der Vision auf Heimfithrung der Exilierten ins "Land Israel"
noch hinzugefiigt: "Ich lege meinen Geist in euch, dafl ihr Leben bekommt, und setze euch
in euer Land!" Hier verwandelt sich der vierwindige Lebenshauch unter der Hand in
"meinen Geist", den Gott Israel zu schenken beabsichtigt. Es ist also von einer zukiinfti-
gen Geistausriistung die Rede, die Israel stirkt und besser befihigt, Gottes Weisungen zu
halten (vgl. Ez 36:26f; 39:29). Der Geist ist demnach fiir Ezechiel eine Méchtigkeit, die
nicht nur den Propheten selbst befillt, ihn in die Ebene voller Gebeine treibt und prophe-
zeien ldft, der verlorenes Leben neu etabliert, sondern Israel auch mit einer Kraft ausstat-
tet, die Weisungen Jahve besser als vor dem aus eigener Schuld verursachten Desaster des
Exils zu halten.

9 Eine eingehendere Analyse des Textes bietet W. Zimmerli, Ezechiel, BK XII1/2, Neukirchen 1969, 885-
902;

10 Vegl. dazu B. Schaller, Gen 1.2 im antiken Judentum. Untersuchungen tiber Verwendung und Deutung
der Schopfungsaussagen von Gen 1.2 im antiken Judentum, masch. Diss., Gottingen 1961;
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Fig. 1. Ezekiel Panel, left part. Resurrection of Judah with the Davidic Messiah on the right.
From Du Mesnil, Peintures, Pl. XLII.

IL.

Dab diese dramatische Vision aus der diirftigen Exilszeit spéter, wo Israel in den Augen
bestimmter Frommen immer wieder schuldig wird, eschatologisch gedeutet werden wird,
durfte erwartet werden. Eine solche Deutung spielt sogar noch in rabbinischen Texten, die
den futurischen Aspekt hier nicht ganz ausblenden konnten, und in dem gliicklicherweise
erhaltenen Fresko aus der Synagoge von Dura-Europos eine entscheidende Rolle. Zwei
schon von P. Schiifer!! besprochene rabbinische Texte mégen dies exemplarisch bele-
gen:

TosSot 13:2ff.: "Mit dem Tod Haggais, Sacharjas und Maleachis, der letzten Propheten, schwand der hl.

Geist von Israel, aber dennoch liefs man die Bath Qol horen.

Einst versammelten sich die Weisen im Haus des Gorjo in Jericho und hérten die Bath Qol sagen: Einer ist
hier, der des hl. Geistes wiirdig wire, nur ist sein Zeitalter dessen nicht wert. Da richteten sich ihre Augen
auf Hillel, den Alteren, und als er starb, sagte man iiber ihn: Welch ein Demiitiger, welch ein Frommer,
Schiiler des Esral!

11p Schéfer, Die Vorstellung vom heiligen Geist in der rabbinischen Literatur, SANT 28, Miinchen
1972, 21.94-98.112f,; vgl. auch A.M. Goldberg, Untersuchungen iiber die Vorstellung von der Schekinah
in der friihen rabbinischen Literatur - Talmud und Midrasch -, ST 5, Berlin 1969, 465ff. und neuerdings
F.W. Horn, Das Angeld des Geistes. Studien zur paulinischen Pneumatologie, FRLANT 154, Gottingen
1992, 26-40;
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Fig. 2. Ezekiel Panel, right part. Ressurrection of the ten lost tribes. From Du Mesnil, Peintures, Pl. XLIIL

Wieder einmal saBen sie in Jabne und hérten die Bath Qol sagen: Einer ist hier, der des hl. Geistes wiirdig
wire, nur ist das Zeitalter dessen nicht wert. Da richteten sich alle Augen auf Schmuel den Kleinen, und als
er starb, sagte man {iber ihn: Welch ein Demiitiger, welch ein Frommer, Schiler des Hillel! ..."

Echa Rabbati 3:138: "Mein Auge flict und beruhigt sich nicht, denn es ist kein Aufhéren. R. Acha (um
320) im Namen des R. Schmuel b. Nachman (um 260) sagt: An drei Stellen finden wir den hl. Geist direkt
im AnschluB an die Erlésung. Diese sind es: "Der Palast wird verlassen sein, die bevolkerte Stadt einsam,
der Ophel und der Wachturm werden Hohlen sein in Ewigkeit, dem Wild zur Freude und den Herden zur
Weide " (=Is 32:14). Was steht anschlieBend geschricben? "Bis ausgegossen wird liber uns der Geist aus
der Hohe" (= Is 32:15). "Aus dem Klcinsten sollen Tausend werden und aus dem Jiingsten ein méchtiges
Volk. Ich der Herr, werde eilen, wenn die Zeit gekommen ist” (= Is 60:22). Was steht anschliefiend ge-
schrieben? "Der Geist des Hermn, des Gottes, ist auf mir, weil der Herr mich gesalbt hat..." (=1s 61:1 vgl.
Lk 4:18£) Und schlieBlich dieser Vers: "Mein Auge flieBt und beruhigt sich nicht, denn es ist kein Auf-
héren." (= Threni 3:49). Was steht anschlieBend geschrieben? "Bis der Herr vom Himmel herabschaut und
sicht:" (= Threni 3:50)."

Das Textstiick aus der Tosephta vermittelt nur auf den ersten Blick den Eindruck, mit dem
Tod der letzten biblischen Propheten sei auch der Geist aus Israel geschwunden. Doch
auch diese frithe tannaitische Baraitha méchte nicht géinzlich auf die prophetische Offen-
barung des Gotteswillen verzichten und fiithrt deshalb die Bath Qol, die Himmelsstimme,
als ein weniger exklusives Offenbarungsmedium ein. Die Verkniipfung des Logions mit
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der sich anschliefenden Notiz von den Weisen in Jericho und Jabne liefert zudem, we-
nigstens fiir die Uberzeugung des Redaktors, den Beleg, daB nur die jeweils siindige Ge-
genwart den Geist hindere, bestimmte Rabbinen mit seiner Gegenwart zu wiirdigen. Dies
impliziert zugleich, wenn nur die widrigen Umstéinde entfielen, wire die pneumalose Zeit
fiir Israel iiberwunden. Die Implikation legt also einen zwar verdeckten, aber noch er-
kennbaren eschatologischen Denkansatz offen. Gleichzeitig bietet der Text eine hochst
interessante rabbinische Diagnose und Therapie fiir die hier erérterte Problematik.

Der weitere Textauszug aus dem weitaus jiingeren Auslegungsmidrasch zu den Klage-
liedern bedenkt wiederum, aber nun explizit, die eschatologische AusgieBung des hl. Gei-
stes. Die drei Schriftzitate belegen fiir den Verfasser, daBl zwar gemil Is 32:14 Jerusalem
zerstort ist, aber zugleich die Gabe des Geistes fiir die Endzeit angesagt ist. In ihr wird Is-
rael dadurch restituiert, indem schriftgemaf (Is 60:1-61:1) die Diaspora aufgehoben und
das Volk - von seinem Gott durch seinen Messias befreit - wie auch die Volker auf Zion
zusammengefithrt werden. Auf diese verheifene Endzeit, die nicht in seiner, sondern in
Gottes Hand liegt, wartet zudem der Fromme gemiB K1 3:50 unter Tréinen.

Die Erwartung einer endzeitlichen GeistausgieBung bzw. der Restitution Israels spiegelt
sich auch in dem markanten Fresco in der Synagoge von Dura-Europos!2, das eine in die-
ser Synagogengemeinde mehrheitsfihige, volkstiimliche Deutung von Ez 37 aus friihjiidi-
scher Zeit bietet (sieche die Abbildung ).

Wenn man mit der Mehrheit der Kunsthistoriker die auf dem Fresco dargestellte Hand-
lung von links nach rechts sich entwickeln 14Bt, dann sieht man in der Mitte des Bildes
beidseitig um einen die Szene in Frontalansicht dominierenden Mann herum drei parallel
zueinander liegende leblose Korper liegen, wobei jedoch zu den rechts liegenden vom
Himmel herab vier genii herabschweben. Die drei Leichen links im Bild liegen zu Fiilen
eines in der Mitte gespaltenen Berges auf dessen halber Anhghe rechterhands eine Ruine
zu erkennen ist. In dieser zentralen Doppelszene werden die Aussagen von Ez 37:7 und 9
bildhaft umgesetzt. Die zerstreuten und verdorrten Menschenteile (in der unteren linken
Bildhalfte sichtbar) werden zuerst zu Menschengestalten zusammengefiigt und anschlies-
send von den vier genii, die wohl die vier Windrichtungen représentieren, mit dem neuen
Lebensgeist versehen. Die Riickkehr des Geistes in die Leichen fiihrt aber nicht wie in der
christlichen Tradition zu einer individuellen, sondern zu einer korporativen Auferwek-

12 Vgl. dazu den endgiiltigen Ausgrabungsbericht VIII/1 von C.H. Kraeling, The Synagogue - with
contributions by C.C. Torrey, C.B. Welles, and B. Geiger, New Haven 1956, reprint New York 1979,
340-402; Abb. 69-72; M. du Mesnil du Buisson, Les peintures de la synagoque de Doura-Europos, Rom
1939; R. Wischnitzer-Bernstein, The Conception of the Resurrection in the Ezekiel Panel of the Dura
Synagogue, JBL 60 (1941) 43-55; J. Gutman, The Dura-Europos Synagogue. A Re-evaluation (1932-
1992), Atlanta: Scholars Press 1992;
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kung, weil auf der rechten Seite die zehn verlorenen Stimme Israels (vgl. 4 Esr 13: 39ff.13;
BerR 7314) als Riickkehrer aus dem Exil groB ins Bild geriickt werden. Auch der Zeit-
punkt, an dem dies geschieht, wird klar sichtbar gemacht: der wohl von einem gewaltigen
Erdbeben gespaltene Berg symbolisiert (vgl. Mt 27:51f.parr.; Mk 13) den Einbruch der
Endzeit.!s

Folglich ist das Theologumenon von der propheten- und geistlosen Gegenwart der
Rabbinen Teil eines umfassenderen Denkmodells, in dem die zuversichtliche Erwartung
der demiitigen Frommen auf ein befreiendes Handeln Gottes an Israel in der Endzeit ge-
speichert ist. Es kann auch von den ersten Christen nachvollzogen werden, da sie seine
Konstitutiva teilen, obwohl sie den eschatologischen Messias fiir Israel mit Jesus von Na-
zareth identifiziert haben. Dessen Auftreten hat auch die Gegenwart ein wenig anders
qualifiziert, aber die grundsitzliche Dichotomie zwischen Zeit und Endzeit ist nicht auf-
gegeben worden. Nur kann sie jetzt schon im Glauben iiberbriickt werden. Aber erst am
Ende aller Geschichte wird jeder Vorbehalt aufgehoben sein.

1L

Diese kreative Variante im Rahmen der frithjiidischen Eschatologie findet sich auch in
der lukanischen Pfingstgeschichte. Schon der bewufit in Apg 2 von Petrus zitierte Prophet
Joel 3:1ff. verbindet ndmlich mit der Endzeit die Erwartung einer erneuten Geistausgies-
sung, die Israel zu alter GréBe restituiert. Die ersten Christen ziehen aus lukanischer Sicht
also fiir sich im Riickgriff auf die prophetische Andeutung einer zukiinftigen Geistausgies-
sung (Lk 24:49; vgl. 12:49 mit Apg 2:33; Apg 1:8) und einer eschatologischen Zeitauffas-

13 4 Egr 13:396F spielt schon auf diese 10 anstatt auf die bekannten 12 Stimmen an: "Wenn du ihn aber
ein anderes, friedliches Heer zu sich hast rufen und sammeln sehen, das sind die 10 Stimme, die aus
ihrem Land fortgefiihrt sind in den Tagen des Konigs Josias, die Salmanassar, Konig der Assyrer,
%efangen genommen hat; er brachte sie tiber den FluB, so wurden sie in ein anderes Land verpflanzt..."

4 Der Midrasch Bereschit Rabba kemmentiert die Geburt Josephs, Gen 30:24, folgendermaBlen: "V, 24.
Sie nannte ihn Joseph und sprach: Gott fiige mir hinzu einen anderen Sohn, d.i. der Ewige gebe mir einen
anderen Sohn fiir das Exil. R. Jehuda bar Simon sagte: Wohin die 10 Stimme verbannt wurden, dahin
wurden die Stimme Jehuda und Benjamin nicht verbannt; jene wanderten nach dem Bereich des Stromes
Sambatjon, diese dagegen wurden nach allen Lindern zerstreut. Oder: Gott gebe mir einen anderen Sohn
fiir die Teilung. R. Pinchas saglte: In Folge von Rachels Gebet nahmen die Stiimme Jehuda und Benjamin
nicht an dem Abfall der 10 Stimme teil..." (Ubersetzung von A, Wiinsche, Der Midrasch Bereschit Rabba,
Leipzig 1881, 356);

15 Weniger zentral fiir die eschatologische Ausdeutung des Fresco sind die Monumentalfiguren. Nach R.
Wischnitzer-Bernstein [s. Anm. 12] repriisentieren die drei Figuren auf der linken Bildseite die drei
siidlichen Stimme, d.h. Juda. Sie tragen parthische Kleidung, d.h. die des Exils. Die beiden anderen
Minner auf der rechten Bildseite kénnten den Propheten selbst darstellen, einmal in der Funktion des
visioniiren Propheten, der Befreiung verheifit, und zum anderen - im Bild rechts auBien - als Fiihrer der
Heimkehrer. Dann bleibt nur noch die méinnliche Figur in der Bildmitte zu erklidren. Die Farbe seines
Gewandes und die Anspiclung in Ez 37:24 auf "den Konig" und den “einen Hirten" legen den Verdacht
nahe, hier sei der eschatologische David, der Messias, abgebildet. Dies kénnte ein weiteres Indiz fiir die
eschatologische Deutung von Ez 37 im Frithjudentum sein.
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sung eine eigene theologische Konsequenz. Sie wird fiir die Synoptiker exemplarisch in
der lukanischen Fassung von Joel 3,1-5a fafibar.

Indem der lukanische Petrus auf die beiden in Jerusalem kursierenden Deutungen des
Sprachenwunders (Apg 2:12.15f.) als einem entweder die Zukunft bestimmenden Ereig-
nisses oder als einem iiblen Scherz Alkoholisierter die erste Deutung aufgreift, erinnert er
die Anwesenden mit dem Bibelzitat daran, daB sich in dem auffilligen Ereignis die escha-
tologische Ansage Joel 3,1-5a realisiert haben koénnte. Doch mufl noch geklart werden,
was Petrus veranlafit haben konnte, gerade diese Bibelstelle!® auf den Vorfall anzuwen-
den, wo doch von einem Sprachenwunder mit all seinen Folgen in ihr gar nicht, sondern
héchstens von prophetischen Begabungen die Rede war. Auch handelt gerade die gesamte
Pfingstrede Petri iiberraschend keineswegs vom Geist, wie man hétte erwarten kénnen,
sondern von Jesu Tod, Auferweckung und Erhghung und kommt erst in einem der Ab-
schlufiverse (Apg 2:33) auf die wunderbare GeistausgieBung zu sprechen.

Die Anderungen!? im Text, die die lukanische Fassung von Joel 3 kennzeichnen, sind die
besten Indizien fiir des Ritsels Losung, wenn man sie nicht auf eine eigenwillige LXX-
Lesart zuriickfithren will. Die Abanderungen, Zusitze und Umstellungen geben in einem
solchen Fall die besten Hinweise auf die eigentlichen Bearbeitungsintentionen des Verfas-
sers, zumal wenn diese Ausdeutungen an anderer Stelle schon vorbereitet wurden. In der
folgenden Synopse wurden die Textvariationen deshalb kursiv dargestellt:

16 Vel. H. von Baer, Der hl, Geist in den Lukasschriften, BWANT 39, Stuttgart 1926, 86-89.92-95.92f;
"Scheinbar unvermittelt" schaltet schon nach von Baer Petrus "auf die Verkiindigung von Jesus iiber"...
"In der Gabe dieses Geistes ist die GewiBheit der Erththung gegeben.” S.A. nach ist das Pfingstereignis
also ein Belegwunder; aber die Rede Petri legt eine weitere Interpretationsméglichkeit nahe. Es bietet
dem Verfasser die passende Gelegenheit, die Bedeutsamkeit von Ostern-fiir die Gegenwart aufzuweisen.
Es ist somit eher ein Auslegungs- als ein Beweiswunder.

17 Vegl. dazu die noch immer aktuelle Arbeit von M. Rese, Alttestamentliche Motive in der Christologie
des Lukas, SNT 1, Giitersloh 1969, 46-55;
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Joel 3:1-5a

1 Danach werde ich ausgieBen <von> meinem
Geist iiber alles Fleisch, und es werden weissagen
eure Sohne und eure Tochter; cure Altesten wer-
den Triume haben und eure Jinglinge Gesichte
schauen. 2 Selbst iiber Knechte und Méagde werde
ich ausgiefen < von> meinem Geist in jenen Ta-
gen. 3 Und Zeichen werde ich geben am Himmel
und auf Erden: Blut und Feuer und Rauchséulen.
4 Die Sonne wird sich in Finsternis wandeln und
der Mond in Blut, bevor der Tag Jahves kommt,
der grofie und epiphane. 5 Und jeder, der den
Namen Jahves anrufen wird, wird gerettet werden;
[denn auf dem Berg Zion und in Jerusalem wird

par.

Apg 2:17-21

17 Und in den letzten Tagen, spricht Gott, da
werde ich von meinem Geist auf alles Fleisch
ausgieBen, Und eure Séhne und Téchter werden
weissagen, und eure Jiinglinge werden Gesichte
sehen, und eure Alten werden Tréiume haben'3;
18 und zwar werde ich auf meine Knechte und auf
meine Mégde in jenen Tagen von meinem Geist
ausgicBen und sie werden weissagen. 19 Und ich
werde Zeichen am Himmel oben und Zeichen auf
der Erde unten geschehen lassen, Blut und Feuer
und Rauchwolken, 20 Die Sonne wird sich in
Finsternis verwandeln und der Mond in Blut, be-
vor der groBe und epiphane Tag des Herrn

ein Entrinnen sein, wie Jahve gesprochen hat,
und es werden die frohe Botschaft hdren, die
Jahve berufen hat.]

kommt. 21 Und es wird jeder, der den Namen des
Herm anrufen wird, gerettet werden.

Es sind vor allem vier Veranderungen gegeniiber der Ursprungsfassung auffallig: 1.
wird in V. 17 das Joelzitat als Gottes- und nicht als Prophetenwort eingefithrt. 2. werden
in V. 18 die Knechte und Magde mit den Jiingern direkt identifiziert und ihnen die Gabe
der Prophetie zugesprochen. 3. wird in V. 19 das Wort "Zeichen" eingefiihrt und so die
Aussage rhetorisch geschickt mit "am Himmel oben" und "auf Erden unten" akzentuiert.
Die letzte, 4., Anderung liegt im Zitatende. Der lukanische Petrus a6t Joel mit 3:5a en-
den, obwohl gerade doch im Ursprungsvers 5b Jahve als Redender genannt wird. Der
Ausfall 1aBt sich am besten damit erkldren, dafl Lukas den Widerspruch zwischen der
universalen Heilsaussage in V. 17, Gott werde am Ende seinen Geist "auf alles Fleisch"
ausgieBen und alle ihn Anrufenden retten, mit der partikularen Aussage Joel 3:5b, auf dem
Zion und in Jerusalem werde man gerettet, vermeiden wollte. Er akzentuiert allein den
universalen Heilsaspekt. Dieser entspricht der Aussage Apg 1:8, die Jiinger wiirden gemif
Is 49:6 seine Zeugen sein bis an das Ende der Erde. Diesem Trend entspricht auch die
Konkretion in V. 18, daf} seine Knechte und Mégde weissagen wiirden (vgl. u.a. Apg
6:3.5.15). Am schwierigsten zu Igsen ist die rhetorische Umgestaltung in V. 19. Man
fragt sich schon lange, wo im Pfingstereignis das Zeichen am Himmel oben und auf der
Erde unten zu suchen sei. Auch wird nirgends in Kap. 2 erzihlt, daB eine Sonnenfinsternis
die Geistausgieflung dramatisch begleitet habe.

18 Djese zumeist unerkliirt bleibende Umstellung geht aber mit der Aussage Lk 1:17 parallel. Auch dort
wird - liberraschend fiir eine patriarchalische Gesellschaftsform - angesagt, daB die Viiter ihre Herzen
ihren S6hnen zuwenden werden.
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Das Ritsel lafit sich erst auflosen, wenn man die gesamte Rede Petri in seine Uberle-
gungen einbezieht. Dort kommt dieser némlichin V. 33 auf das Pfingstgeschehen noch
einmal zu sprechen, indem er darauf verweist, da der erhdhte Jesus von Gott die Geist-
gabe erhalten und sie darauf - wie versprochen - iiber sie ausgegossen habe. Die Geistgabe
ist also fest im Jesusgeschehen verankert. Der Geist konnte nur vom Erhohten gegeben
werden. Darauf hatte schon verdeckt Lk 12:49f. angespielt, wo Jesus in einem eschatolo-
gischen Zusammenhang - ebenso wie hier - sagte: "Um ein Feuer auf die Erde zu werfen,
bin ich gekommen, und wie wiinschte ich, es wire schon entziindet. Ich muf} aber mit
einer Taufe getauft werden, und wie sehr bin ich festgehalten, bis sie vollendet ist." Diese
beiden Riitselworte spielen nun im nachhinein erkennbar auf Jesu Passion und Erhéhung
an. Beide aber miissen in der richtigen Reihenfolge dem Gotteswillen gemif erfolgen.

Wenn man diese von Lukas gelegte Spur weiterverfolgt, dann wird man auf die Passi-
onsgeschichte Jesu verwiesen. Dort sollte man némlich weitersuchen, um das Ritsel iiber
"die Zeichen am Himmel oben und auf der Erde unten" zu losen. In der Tat wird nur in
der synoptischen Passionsgeschichte von einer Sonnenfinsternis, einem Erdbeben und
dem ZerreiBen des Tempelvorhanges berichtet. Doch hat Lukas dort schon seine markini-
sche Vorlage charakteristisch abgeéindert, die sie mit seiner Joelzitatsvariante harmoni-
siert. Nur Lk 23:27.35.48 berichten namlich davon, daB gerade diese beklemmenden Er-
eignisse in Anwesenheit von vielen Menschen geschahen. Auch ist er es allein, der in ei-
nem Vers, Lk 23:45, von der Sonnenfinsternis und dem ZerreiBen des Tempelvorhangs als
einem gleichzeitigen Geschehen berichtet. Damit sind auch die gesuchten "Zeichen am
Himmel oben und auf der Erde unten" gefunden. Die Korrektheit des Befundes bestitigt
dann noch einmal ausdriicklich Apg 2:22, wo von den machtvollen Zeichen und Wundern
Jesu geredet wird, u.z. in exakt den griechischen termini wie in V.19.

Die Rettung aller (vgl. die Aufforderung Apg 2:38f.) ist also fiir Lukas untrennbar an
das Jesusgeschehen zuriickgebunden. Die Endzeit hat mit seinem Auftreten begonnen
(vgl. Lk 4:16-30). Die Jiinger, Frauen wie Ménner, sind prophetische Zeugen dieser In-
kraftsetzung der VerheiBung Gottes in seiner Passion, die er einst Joel gegeben hatte. Thre
Geistbegabung legt einerseits Zeugnis ab fiir die vollzogene Erhdhung Jesu an die Seite
Gottes, wie sie auch andererseits die Fortsetzung seines endzeitlichen Rettungswerkes ga-
rantiert, das mit Jesu Auftreten begonnen wurde. Dem nun auch wegen ihrer polyglotten
Geistausriistung eigentlich nichts mehr im Wege steht. Die Angst um ihre Existenz wie
auch die einer Mission hinderlichen Sprachbarrieren sind im Pfingstgeschehen fiir die
Jinger symboltrichtig tiberwunden (vgl. Apg 4:24-31; 10:46f.; 11:15f. und 19:6) worden.
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Iv.

In diesem Zusammenhang ist auch ein Abstecher in das zeitlich vorangegangene pauli-
nische Denken wohl erlaubt. Es sei deshalb knapp auf dessen Gedankengang 1 Kor 15:45
hingewiesen. Dort schreibt Paulus im Rahmen der korinthischen Auferstehungsdiskussi-
on: "Geschaffen wurde der erste Mensch Adam zu einer lebendigen Seele, der letzte
Adam allerdings <aufgrund der Auferweckung aus den Toten> zum lebendigmachenden
Geist!" Dieses Verb "lebendigmachen" erinnert nicht nur iiber Ez 37 an Gen 2:7, sondermn
belegt gleichfalls, daB schon fiir Paulus jede Geistwirklichkeit in der Auferweckung Jesu
ihren theologischen Grund hatte. Die christliche Pneuma-Existenz beruht ndmlich -
eschatologisch gedacht - auf dem Auferweckten, der nicht nur fiir Paulus - wie wir gese-
hen haben - als eine von Gott neu geschaffene Weltwirklichkeit gilt. Die Geistbegabung
seiner Anhénger hingegen ist nur eine qualifizierende Dienstausstattung, die das Zeugnis-
ablegen fiir diesen Akt der Neuschépfung Gottes als markanten Anbruch der Endzeit erst
ermdglicht.

Vs

Nach diesem Abstecher sei nun die johanneische Variante eines biblischen Geistver-
standnisses!® noch herangezogen. Das Johannesevangelium enthilt neben generellen Aus-
sagen iiber den Geist (Joh 3:8; 3:34; 4:24) vor allem Anspielungen, die der Leser am
Schluf} der Lektiire erst, mit dem Geburtsmotiv Joh 1:12f. (vgl. 3:3ff.): "Allen aber, die
ihn aufnahmen, gab er Macht, Kinder Gottes zu werden, denen, die an seinen Namen
glauben, sie, die nicht aus dem Blut und nicht aus dem Willen des Fleisches und nicht aus
dem Willen des Mannes, sondern aus Gott geboren wurden", in Verbindung zu bringen,
gelernt haben wird. Zu dieser zahlenmiBig groBten Kategorie gehiren Joh 1:32-35;
3:3ff..34; 4:23f.; 5:21; 7:37-39; 20:22. Die berithmten Parakletworte in der Abschiedsrede
(Kap. 14-16) bilden in diesem Kontext - wie wir noch sehen werden - keinen Fremdkor-
per, sondern teilen mit den vorangegangenen ebenfalls einen ausgesprochen futurischen
Aspekt. Allen Aussagen aber ist eigen, daf sie erst im Licht der biblischen Tradition von
Gen 2:7 und Ez 37 voll verstindlich werden.

Fiir den Leser erdffnet der Evangelist sein Werk mit einer in hymnische Form gekleide-
te Leseanweisung. Sie wird ihrer Funktion dadurch gerecht, dal sie ihm das angestrebte
Aussageziel nur in verschleiernder Form mitteilt. Deshalb verrit er ihm am Anfang nicht
sogleich sein Erzihlkonzept, sondern der Leser muf} sich schon der Miihe selbst unterzie-
hen, das Evangelium durchzulesen um zu erfahren, ob die Behauptungen des Prologs auch

19 Einen guten Uberblick bietet die Arbeit von G.M. Burge, The Anointed Community: The Holy Spirit
in the Johannine Tradition, Grand Rapids 1987;
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belegt werden kénnen. Zu jenen noch unbewiesenen Behauptungen des Prologs gehort
auch die Feststellung, daf einige - zwar nur eine bescheidene Minderheit - den Logos auf-
genommen haben und dadurch zu Kindern Gottes geworden sind. Wo wird sich - erzéhle-
risch in das Wirken Jesu eingebettet - dafiir eine Bestitigung finden lassen? Diese Frage
u.a. soll sich der Leser stellen. Seine Aufmerksamkeit wird also darauf konditioniert, auf
welche Weise der Erzihler dieses auch fiir den Leser zentrale Heilsangebot in seiner Je-
susgeschichte gesichert sieht. Wie kann also ein irdisches Wesen, das in der Dunkelheit
der Gottesferne lebt, von einem Mann gezeugt und von einer Mutter geboren wurde, zu
einer zweiten Existenzweise kommen, die ihn als Kind Gottes ausweist?

Diese von ihm behauptete Moglichkeit beginnt der Erzahler schon in Joh 1:32f. zu be-
griinden. Zum Abschluf der Riickblende des Zeugen Johannes - in der synoptischen
Tradition "der Téaufer" genannt - in die Situation, als er damals Jesus tanfte und dabei das
himmlische Erkennungszeichen bemerkte, daff namlich der Geist einerseits gemal der
synoptischen Tauftradition wie eine Taube aus dem Himmel auf Jesus herabstieg und an-
derseits in Ergéinzung dieser Uberlieferung auf ihm auch "blieb", fiigt er ganz im Sinne
der Tradition noch hinzu, dieser werde mit hl. Geist taufen. Der Leser mufl nun schon
zwei Kapitel weiterlesen, bis ihm dies bestitigt zu werden scheint. Zum Abschluf von
Kap. 3 wird néimlich von Taufaktivitéiten Jesu und seiner Jiinger berichtet. Sie werden je-
doch sogleich korrigiert und auf die Jiinger allein (vgl. Joh 3:22 mit Joh 4:2) einge-
schrinkt.

Verstindlich wird diese auffillige Korrektur nur, wenn man die zentralen Aussagen des
Kap. 3 mit in Rechnung stellt. Es geht in der Nikodemusperikope zentral darum, wie je-
mand beschaffen sein muB, um Jesu Sendung wirklich verstehen zu kénnen: er mufl von
oben, d.h., wie erkldrend hinzugefiigt wird, aus dem Geist wiedergeboren worden sein.
Die Geisttaufe als Neugeburt und Existenzwechsel aber wird nur denen zuteil, die die
Worte dessen horen, den Gott gesandt hat und dem glaubt, der gttlichen Geist in Uber-
fiille besitzt (Joh 3:34). Dort heifit es namlich begriindend: "Denn der, den Gott gesandt
hat, spricht Gottes Wort, der ihm den Geist gibt ohne Maf}. Der Vater liebt den Sohn und
hat alles ihm in die Hand gegeben. Wer an den Sohn glaubt, hat unendliches Leben."

Der Unterschied zwischen der Wassertaufe des Zeugen und der Geisttaufe liegt in der
unterschiedlichen Herkunft der beiden "Tdufer” begriindet. Denn mit Riickgriff auf die
Argumentation in Joh 3:6, man miisse von oben geboren sein, wird klargestellt, daf} die
Herkunft konditioniert. Denn wer von der Erde ist, redet Irdisches, wer aber vom Himmel
herabgekommen ist, hat eine iiberlegene  Weltsicht ( Joh 3:13). Er hat dort géttliche
Dinge sehen kénnen und von dessen Plinen in Bezug auf den Kosmos gehért, die er hier
nun bezeugt, aber leider nimmt das hier so recht niemand an.
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Damit ist der Erzihler wieder bei seinen anfiinglichen Ausfiithrungen im Prolog gelan-
det. Gemih der Abfolge von Joh 1:9-11 miiite nun in der Gedankenabfolge von Kap. 3
eine Aussage folgen, die der von Joh 1:12f. entspricht. Das ist in der Tat der Fall. Poin-
tiert mit dem Partizip Aorist wird in Joh 3:33 das Joh 1:12 bestimmende Verb "aufneh-
men" aufgegriffen. Gleichzeitig wird auch sichergestellt, daB der "Aufnehmende" jemand
ist, der in Raum und Zeit agiert und dort Gottes Wahrheit besiegelt. Diese hat der mitge-
bracht, der von Gott gesandt wurde. Denn er redet dessen Wort und folglich hat Gott ihm
auch Geist in Uberfiille mitgegeben. Im Geist aber liegt die Potenz als Ermdglichungs-
grund verborgen, um an der der Menschenwelt zugewandten Seite der gottlichen Wirk-
lichkeit partizieren zu kénnen. Denn Gott ist trotz aufgekommener Zweifel weiterhin (Joh
3:16) an seiner Schépfung mit Liebe gebunden. Er hat sich deshalb im Menschen Jesus
verkarpert. Dieser ist nun Gott fiir die Welt. Der ihm und seiner Sendung Glaubende
kann folglich unendliches Leben, d.h. die Existenzweise der Gotteskinder, geschenkt be-
kommen. Da aber die Jiinger noch nicht vollends glauben, weil sie noch nicht alle Worte
Gottes gehort haben, bleiben die Ausfithrungen Jesu fiir den Leser im weiteren Verlauf
noch theoretisch.

Er erfiihrt als nichste Information bei seiner Lektiire, daB die Seite Gottes, die seiner
Schépfung zugewandt ist, Geist ist (Joh 4:23f.), gerade den - so kann der Leser nun kom-
binieren - auch Jesus in Uberfiille besitzt. Deshalb kann im weiteren Verlauf ohne Uber-
raschung fiir ihn in Kap. 5 von der "lebenspendenden” Kraft Gottes (vgl. Gen 2:7), die
ebenfalls Jesus zukomme, geredet werden. Auf diese Weise reaktiviert der Erzdhler nur
die biblischen Vorstellungen von Gen 2:7 und Ez 37.

Joh 6:632° greift nun wiederum darauf prézisierendzuriick und erklért,die lebenschaf-
fende Potenz sei der Geist, der aus den Worten Jesu spreche. Damit verkniipft war ja
schon in Kap. 3 das Glaubensmotiv, das deshalb konsequent, wenn auch negativ, im Kon-
text von Joh 6:63 wieder aufgegriffen wird: "Doch es gibt unter euch manche, die nicht
glauben - Jesus wubBte ja von Anfang an, welche es sind, die nicht glauben, und wer es ist,
der ihn ausliefern werde." (Joh 6:64)

Aber die sich mehr und mehr anreicherende theologische Gedankenkette wird erst in
Joh 7:37-39 endgiiltig auf ein innergeschichtliches Ziel ausgerichtet?!. Es ist - wie bei
Paulus und Lukas - die Passion und Auferstehung Jesu. Denn Joh 7:39 verweist - aus-
driicklich kommentierend: "Das aber sagte er mit Blick auf den Geist, den alle empfangen
sollten, die an ihn glauben. Denn noch gab es den Geist noch nicht, weil Jesus noch nicht

20 Mit Recht weist J. Kiigler, Der Jiinger, den Jesus liebte. Literarische, theologische und historische
Untersuchungen zu einer Schitisselgestalt johanneischer Theologie und Geschichte. mit einem Exkurs
tiber die Brotrede in Joh 6, SBB 16, Stuttgart 1988, 212, auf die "reflexive Metaecbene" der Vv. 60-71 hin.
21 In Joh 6:64 war dieses Datum mit der Erwihnung des Verriters bereits indirekt angedeutet worden,
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verherrlicht war!" - auf dieses fiir den Evangelisten heilseminente Datum. Die Jiinger
konnen ihre Sehnsucht nach einer Neugeburt aus dem Geist erst stillen, wenn ihnen der
Auferweckte dieses Geistleben schenkt.

Aber dies wird erst in Joh 20:22 - konsequent die Aussage von Joh 7:39 beachtend -
berichtet. Die dortige Szene erfiillt nun fiir einen bibelkundigen Leser alle Bedingungen,
die offene Frage von Joh 1:12f. einleuchtend zu beantworten. Indem der Auferstandene
und zum Vater Zuriickgekehrte die Jiinger anhaucht und dabei ein Privilegrecht des
Schopfergottes nach Gen 2:7 wahrnimmt, erhalten sie erst jetzt die neue Geistexistenz mit
der dazu gehorigen Vollmacht der Siindenvergebung. Gleichzeitig findet die theologische
These aus den Kap. 3-5 pragmatisch ihre Bestitigung, daB namlich der Sohn wie der Va-
ter kreative Kraft besitzen. Er verleiht ihnen némlich die neue Existenzweise der Gottes-
kindschaft. Zugleich wird auch die Basis fiir einen Gottesdienst in Geist und Wahrheit
(Joh 4:23f)) gelegt, der nach der Zerstérung des Tempels in Jerusalem nun ohne Unter-
brechung im Tempel des Leibes Jesu (Joh 2:21f.) gefeiert werden kann?2. Damit ist also
auch im Johannesevangelium die eschatologische Neugeburt der Christen an das Jesusge-
schehen zuriickgebunden.

Aber seine bleibende Bedeutung in fortschreitender und bedringender Zeit wird erst in
den Parakletworten festgehalten. Denn schon in Joh 14:16 wird bewuBt akzentuiert, dafl
Jesus den Vater bitten wird, den zuriickgebliebenen Glaubigen "einen anderen Parakle-
ten" zu senden, der ihnen in der Dunkelheit des Kosmos mit mehr oder minder anwaltli-
chen Rat wider alle Verdichtigungen, Verlenmdungen und Anklagen quasi juristisch bei-
stehen wird. Der Paraklet ist also wie Jesus als eine Person gedacht, die vom Vater zur
Stiitzung der Glidubigen in der Abwesenheit Jesu gesandt werden wird. Damit konnte hier
zum ersten Mal in der christlichen Theologiegeschichte so etwas wie eine "gottliche"
Geist-Person neben die klassische biblische Vorstellung von einem "géttlichen" Medium
getreten sein, in dem die Treue des Schépfers zu seiner Schopfung prisent bleibt. Dieser
Uberschritt von der medialen zur personalen Ebene ist aber erkennbar noch nicht vom
griechischen Geistgedanken verursacht, sondern von der Gleichsetzung des Geistes mit
der Person Jesu, in der sich uniiberholbar und nun fortdauernd fiir den Glaubenden die
Liebe Gottes zum Kosmos geoffenbart hat. Doch erscheint dieser fiir die weitere Theolo-
giegeschichte zentrale Schritt in Richtung auf die Trinitétsvorstellungen der 6kumenischen
Konzilien hier noch nicht konsequent durchdacht zu sein, weil die Parakletzusage zwar
fiir die Abschiedsrede Kap. 14-16, d.h. fiir die nachésterliche eschatologische Sammelbe-

22 Vegl. dazu U. Busse, Die "Hellenen" Joh 12,2011, und der sogenannte "Anhang" Joh 21, in: FS Frans
Neirynck III, BEThL 100 C, Léwen 1992, 2082-2100.2093;
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wegung??, auf die in Kap. 21 ein Ausblick gewihrt wird, maBgeblich ist, in der Osterge-
schichte jedoch zurbiblisch-medialenKonzeption zuriickgekehrt wird. Denn erst der dster-
liche Jesus gibt seinen Jiingern den Geist und schenkt ihnen damit die eschatolologische
Neugeburt. Damit ist die im Prolog noch offengehaltene Frage nach der Gotteskindschaft
fiir den Leser kurz vor dem Ende seiner Lektiire beantwortet worden.

VI

Die Uberlegungen haben gezeigt, da die Rede vom "Geist" in der biblischen Tradition
vorrangig ein prophetisches Theologumenon ist, das im Rekurs auf die Schépfungsge-
schichte metaphorisch eine erneute Restitution Israels durch seinen Gott verheifit. Dieses
im Exil gefundene Motiv fiir eine Zuversicht wider jede menschliche Hoffnung wird in
der nachexilischen Theologie eschatologisch weiter geweitet. Die frithjiidische Theologie
spricht von der propheten- und damit geistlosen Gegenwart. Deshalb gewinnt der Fromme
seine Zuversicht aus der nur Gott verfiigbaren Zukunft. Die ersten Christen konnten auf
dieses Deutungsschema zuriickgreifen, weil sie es ideal in der Auferweckung des Prophe-
ten Jesus verwirklicht sahen.

Indem aus paulinischer Sicht die Christen in die von Gottes Geist geschaffene neue
Weltwirklichkeit, d.h. in Christo, im Glauben hineingenommen sind, partizipieren sie an
der in Christo anwesenden Heilsfiille. Sie schlégt sich bescheiden in ihren unterschiedli-
chen Charismen als Angeld auf den eschatologischen Geist nieder. Bei dem spiter schrei-
benden Lukas wird die Geistspende an die Jiinger ebenfalls im Passions- und Osterge-
schehen verankert und gleichzeitig als Gabe der Prophetie an die Jiinger vorrangig gedeu-
tet. Im Johannesevangelium werden nun die medialen Geistkonzeptionen, prophetisches
Offenbarungsmedium und kreative Kraft der Neuschdpfung, mit dem personalen Paraklet-
Geist-Konzept verkniipft. Sie ist das Ergebnis einer intensiven theologischen Reflexion
des Evangelisten und seiner Anhénger iiber die Sendung Jesu in Bezug auf die von Chris-
ten durchlittene Zeit bis in die Gegenwart hinein. Den negativen Erfahrungen stellt der
Autor auch die Parakletverheilung entgegen. Der Paraklet hat analog zu Jesus einst des-
sen Funktion nun iibernommen. Er erinnert die Christen an dessen Wort und Gabe. Hier
unternimmt ein Evangelist den Versuch, innerhalb eines weiterhin eschatologisch be-
stimmten Geschichtsentwurfes das auch fiir unsere Frage zentrale Problem der Kontinuitit
zu lésen.

23 Diese darf man nicht vorschnell mit einem modernen Kirchenbegriff gleichsetzen, Die Jiinger werden
zu Instrumenten einer von Gott inifierten endzeitlichen Sammelbewegung. Eine Kirche als Selbstzweck
kommt nicht in den Blick.
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Die gewonnenen Einsichten in den eminent eschatologischen Charakter der frithjiidischen
und urchristlichen Pneumatologie werfen nun ein bezeichnendes Licht auf die gegenwir-
tig so berechtigte Selbstanalyse, die eine Geistvergessenheit der Kirche in Alteuropa dia-
gnostiziert. Die biblische Tradition verweist eine Kirche, die sich nur noch um sich selbst
dreht, bemitleidet und sich aufgrund selbstverschuldeter Strukturdefizite "kleiner setzen"
will, auf ihre umfassende Einbettung in das universal und eschatologisch ausgerichtete
Wirken Jesu. Doch ist ein restaurativer Weg unter dem Motto "zu Jesus zuriick", der auf
der naiven Voraussetzung basiert, man kénne 2000 Jahre einfach zuriickdrehen, versperrt.
Denn aus der Sicht der Spitwerke der einen Bibel treibt eine von Gott gestiftete Dynamik
die Geschichte vorwirts. Fundamentalistisches Stabilitéits- und damit verwandtes Harmo-
nie- und Orthodoxieverlangen sind zwar menschlich verstindlich, aber auch leicht als
durchsichtige Ablenkungsmangver von der nun von der Kirche wirklich geforderten Auf-
gaben erkennbar und stehen ihr nur im Wege (vgl. 2 Kor 3:6). Aus der Sicht der neutesta-
mentlichen Autoren kann eine geistvergessene Kirche nur aus der von Jesus ihr vorge-
gebenen Spur gesprungen sein, weil jene die Gabe des Geistes an das Jesusgeschehen ge-
bunden sahen. Sie hat sich wieder in die eschatologische Sammelbewegung Jesu durch die
Zeiten einzugliedern, sonst erweisen sich die sikularen Uberlieferungsprozesse der Je-
susbotschaft in der Neuzeit (Menschenrechte, soziale Gerechtigkeit, Weltfrieden etc.)
eben als stirker als die ekklesialen*,

24 Hier greife ich einen Gedankengang auf, der meinen Lehrer in letzter Zeit umtreibt.
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