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GOLD, WEIHRAUCH UND MYRRHE
Eine Notiz zu Mt 2,11

Joachim Kiigler, Bonn

Zu den populérsten symbolischen Erz#hlziigen der neutestamentlichen Literatur ge-
hért sicher die dreifache Gabe der Weisen aus dem Morgenland, die in der m? Ge-
burtserzdhlung eine wichtige Rolle spielt. In M7 2, 17 heiBt es dazu:

kel €AB6vtec elc Thy olklay eldov T muublov petd Maploc T
untpoe adtod, kel meobvteg mpooektimony adtd kol dvolfavteg Tolg
fnooupol; abTdr mpootveykey altd Sdpa, xpuodY kal AlPavov
kol opdprav.

Heinz KRUSE hat sich nun vor einiger Zeit die Miihe gemacht, die drei Geschenke

der Fremden einer exegetischen Untersuchung zu unterziehen.!

Dabei wird erneut deutlich, daB der oft nur scheinbar vertraute Text eine Fiille von

Informationen enthilt, die alles andere als selbstverstindlich erscheinen und das

Interesse wissenschaftlicher Exegese anregen. Eine exegetische Untersuchung zum

Zeichengehalt der erwihnten Gaben mub dabei von zwei Grundsitzen ausgehen,

um nicht in den Bereich willkiirlicher Allegorese abzudriften.

+ Zum einen geht es darum, die kulturell gingigen Informationen iiber die seman-
tischen Konnotationen bestimmter Begriffe, Vorstellungen und Sachen, also
das, was textzeitgendssisch als Symbolgehalt moglich war, zu ernieren.

¢ Zum anderen ist der narrative Kontext zu beachten, der aus dem Repertoire
moglicher Sinnelemente unter Umstinden nur einige wenige selegiert und fiir
die Textaussage funktionalisiert. Konkret: Nicht alles, was an kulturellem Wis-
sen textzeitgendssisch iiber Gold, Weihrauch und Myrrhe bekannt war, ist fiir
die mt Erzihlung relevant.

1 Es geht im folgenden Beitrag um cinige erginzende Bemerkungen zu: KRUSE, Heinz, Gold
und Weihrauch und Myrrhe (Mt 2,11), MThZ 46 (1995) 203-213.
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Was nun die konkrete, von K. vorgelegte Deutung angeht, so ist ihm sicher zuzu-
stimmen, wenn er die mogliche Semantik der Geschenke nicht auf die Schenken-
den, sondern auf den Beschenkten, also Jesus, bezieht. Nach allgemeiner antiker
Auffassung hat das Geschenk dem Beschenkten zu entsprechen. Zwar gibt es auch
die Auffassung, daBl Gabe und Geber sich entsprechen, aber diese scheidet hier aus,
weil der Gesamtrahmen der mt¢ Erzihlung deutlich macht, daB es hier um eine Cha-
rakterisierung Jesu und nicht um eine Charakterisierung der Besucher geht. Viel-
mehr dienen diese zur Qualifizierung des Besuchten. Hier ist K.s Hinweis auf Jes
60,6 und Ps 72 (LXX 71), 10f zutreffend.

Die betreffende Psalmstelle lautet in der Septuaginta-Version:2

10 BaotAelc Oapolg kal ai viicor Sdpe mpocoloouoLr Paotkelg
"ApdPov kel Zefe dpa TpoodfouoLy

11 kel TpookuvtigouoLy adtd TdvTes ol ProlAelc mavTa To E0vn
SovAeloovoLy altg

Die beiden Motive |GESCHENKE BRINGEN| und |IN PROSKYNESE NIEDERFALLEN|
verbinden den Psalmtext mit M7 2,//. Auch wenn die Besucher Magier und keine
Konige sind, wird man schliefen diirfen, daB der mt Text den Besuch der Weisen
aus dem Osten als Erfiillung des als VerheiBung gelesenen biblischen Textes ver-
standen wissen will. Dies gilt umso mehr, als in V.15 des Konigspsalms unter den
Geschenken der Fremden explizit Gold erwéhnt wird. Ob nun die Verse 10.15 von
Ps 72 (71) tatsachlich Eintrige aus /Kon 10,1-13 darstellen3 oder nicht - jedenfalls
wird man in der Erzihlung vom Besuch der Kénigin von Saba bei Kénig Salomo
den biblischen Grundtext fiir das Motiv |[FREMDER, GABEN BRINGENDER BE-
SUCHER| sehen diirfen. In diesem Zusammenhang ist erwihnenswert, daB zu den
opulenten Geschenken der Kénigin von Saba auch Balsam (fidvou) also ein Duft-
stoff, gehort, der in Ex 30,23.34 zum Rauchopfer gehort.4 Auch das Textdatum,
daB die Geschenke der Konigin mit dem Lob der Weisheit Salomos verbunden
werden, muB bei der weiteren Deutung von Mt 2,11 beriicksichtigt werden.

&2 Da die frithchristlichen Autoren wohl in der Regel einen griechischen Bibeltext verwendeten,
liegt es nahe, nach der LXX zu ziticren. Zur Deutung des hebriischen Textes vgl. jetzt SEY-
BOLD, Klaus, Die Psalmen (HAT 1.15), Tiibingen: Mohr 1996, 275-279. Seine Einschit-
zung, das NT erwihne den Text nicht (ebd. 277) , trifft wohl nur zu, wenn damit ein direktes
Zitat gemeint ist. Auch Mt 2,1/ zitiert ja nicht. An einer impliziten Bezugnahme auf den
Psalm im Sinne eines biblischen Erwartungshorizonts ist aber wohl nicht zu zweifeln.

3 So SEYBOLD, a.a.0. 277.

“ Auch in Ez 27,20 wird Balsam mit Saba verbunden.
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Einstweilen ist festzuhalten:

Vor dem biblischen Hintergrund von Ps 72 (71) wird Jesus als der Friedenskonig
kenntlich gemacht, um dessen Einsetzung der Psalmist einst betete. Er ist der
eschatologische Messiaskonig.

Der andere biblische Bezugstext ist in Jes 60,6 zu sehen. Dort geht es nicht um den
Besuch beim Konig, sondern um die Vorstellung der eschatologischen Volkerwall-
fahrt auf den Zion. Der LXX-Text lautet:

dyédel Kepniwv kel kedOlovolv oe kdunior Modiop kel Coido
navtec ek Zofa ffovolr dépovtec ypuvolov kal Aifavov oloovoiy
Kol TO0 ocwtrpLor Kuplov ebayyekiobrtal

Hier wird neben den Goldgeschenken auch Weihrauch (AiBovoc) erwihnt.5 Wieder
besteht die Verbindung mit Saba, welche allerdings in Mt 2 keine Entsprechung
findet. Durch die Bezugnahme auf die Volkerwallfahrt wird die Geburt Jesu als
Anbruch der eschatologischen Heilszeit gekennzeichnet.

In diesem, biblisch bestimmten Kontext sind nun auch die Geschenke der Magier
aus dem Osten zu deuten.

Aufgrund einhelliger antiker Belege ist das Geld mit K. (205) auf die konig-
liche Qualitit des Beschenkten zu deuten. Allerdings ist iiber K. hinaus festzuhal-
ten, daB Gold nun nicht einfach auf den Reichtum eines Kénigs hindeutet, sondern
den Konig in seiner gottlichen Qualitit kennzeichnet. Im alten Agypten gilt Gold
seit dem Mittleren Reich als das Fleisch der Gotter.6 Dort wo es mit dem Konig in
Verbindung gebracht wird, driickt es die Gottlichkeit des koniglichen Amtes aus.

So sagt die Puntinschrift von Deir el-Bahri iiber Konigin Hatschepsut:
Ihre Majestt selbst vollbringt es mit ihren beiden Armen,
die besten Myrrhen sind auf allen ihren Gliedern,
ihr Geruch ist der Wohlgeruch des Gottes,
ihr Duft vermischt sich mit dem von Punt,

ihre Haut ist mit Elektron vergoldet
und strahlt wie die Sterne inmitten der Festhalle vor dem ganzen Land.7

wn

Vegl. wieder LXX Ex 30,34,

6  Vgl. HORNUNG, Erik, Der Eine und dic Vielen. Agyptische Gottesvorstellungen, Darm-
stadt: Wiss. Buchges. 51993, 124. Zur Goldsymbolik vgl. auch LURKER, Manfred, Lexikon
der Gétter und Symbole der alten Agypter. Handbuch der mystischen und magischen Welt
Agyptens, Darmstadt: Wiss. Buchges. 1987, 83 f.

7 Zitiert nach SHIRUN-GRUMACH, Irene, Offenbarung, Orakel und Konigsnovelle (AAT

24), Wiesbaden: Harrassowitz 1993, 92.
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Die Vergoldung der Haut offenbart die Angleichung der kéniglichen Tochter an ih-
ren gottlichen Vater Amun. Im Glanz des Goldes zeigt sich die Amunhaftigkeit der
Konigin. Auffillig auch hier die Verbindung von Goldglanz und Duft. Beide Di-
mensionen deuten auf die Gottlichkeit des Konigtums.

DaB sich die altigyptische Auffassung von der Symbolik des Goldes nicht sehr von
der anderer antiker Kulturen unterscheidet, lieBe sich durch eine Vielzahl von Be-
legen verdeutlichen, erhellt aber am besten aus der allgemeinen Bevorzugung von
Gold fiir die Herstellung von Kultstatuen.8 Fiir den jiidischen Bereich sei auf JosAs
verwiesen. Josef, der mannliche Protagonist der Erzihlung wird bei seinem ersten
Auftreten in JosAs 5,4 f mit den Topoi der hellenistischen Herrscherepiphanie ge-
schildert. Das hat seine erzdhlerische Logik, denn er ist ja vom Pharao als Herr-
scher iiber Agypten eingesetzt. Er fungiert als "Konig, Retter und Korngeber"9 und
wird nach dem Tode des Pharao fiir 48 Jahre dessen Nachfolger (JosAs 29,9). DaB
der ZQTHP-Titel zum Begriffsfeld des hellenistischen Kénigtums gehort, bedarf
keiner weiteren Ausfithrung. Der Jude Josef wird also in der Rolle eines hel-
lenistischen Konigs geschildert. So ist es auch nicht verwunderlich, daB die Darstel-
lung des Josef bei seinem ersten, imposanten Aufireten stark hellenisiert ist und ihm
eine Fiille koniglicher Attribute zuschreibt;

weille Pferde, mit Gold geziumt,

koniglicher Wagen - ganz aus Gold,

konigliches Gewand (Purpur und Gold),

goldener, mit Edelsteinen geschmiickter Strahlenkranz, 10
Olzweig und konigliches Szepter in den Handen. 11

L SRl SR RN

o

Vgl. z.B. Der Kleine Pauly II, 842,

9 JosAs 25,5: BAZIAEYZ TIATHE THEZ 'HE AITYIITOY KAI ZQTHP KAI ZITOAOTHE. In
dieser Trias auch in 4,7.

10 Zum Strahlenkranz vgl. ALFOLDI, Andreas, Die monarchische Reprisentation im rémischen
Kaiserreiche, Darmstadt: Wiss. Buchges. 31980, 257-262; bes. 259 (Abb.18). Seine Mei-
nung, der Strahlenkranz habe urspriinglich mit der Angleichung des Herrschers an den Son-
nengott nichts zu tun gehabt, muB allerdings inzwischen als iiberholt gelten und wird in JosAs
durch den Kontext unmittelbar widerlegt. Vigl. aber auch Philo, Leg 95.103, wo von Caligula
berichtet wird, er habe sich durch den Strahlenkranz als Gott ausgeben wollen.

11 Der Olzweig ist im Hellenismus (und auch im rémischen Bereich) das Zeichen des Friedens

mit dem Fruchtbarkeit und Wohlstand verbunden sind. Vgl. Der Kleine Pauly IV, 246. Der

Zweig charakterisiert somit Josef als koniglichen Friedensbringer. Ein jiidisches Publikum

konnte aber auch den Olzweig von Gen 8,11 assoziieren, der den Frieden Gottes mit seiner

Schépfung signalisiert. Zur dgyptischen Verbindung von Frieden und Kénigsherrschaft vgl.

ASSMANN, Jan, Ma'at. Gerechtigkeit und Unsterblichkeit im alten Agypten, Miinchen: Beck

1990, 228 £,
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Die ganze Szenerie wirkt wie die Schilderung eines ptoleméischen Monarchen, der
sein Auftreten als Epiphanie des Sonnengottes inszeniert. Das kann der Text dem
frommen Josef natiirlich nicht zuschreiben, weswegen der Erziihler selbst auch
keine direkte Deutung gibt und eine Art Judaisierung der Symbolik vornimmt.12
Allerdings erfolgt die entsprechende Reaktion bei Aseneth. Sie ist erschiittert und
bereut, daB sie Josef als armseligen Hirtensohn aus Kanaan bezeichnet hat,13
wiihrend er doch Sohn Gottes ist (JosAs 6,2-5). Auch hier ist der Glanz des Goldes
ein Ausdruck der gottlichen Qualitit des koniglichen Amtes,14 was bedeutet, dall
der Topos im hellenistischen Judentum bekannt ist.

Dies zeigt sich auch an einer von Josephus in ant. 19,8, 1 erzihlten Legende: Konig
Agrippa 1. wird von Gott mit dem Tode bestraft, weil er die Schmeicheleien seiner
Entourage nicht zuriickweist. Die Hoflinge hatten ihn erwartungsgemil als Gott be-
zeichnet, als er in der Offentlichkeit ein strahlend silbernes Gewand trug und damit
recht offensichtlich den Anspruch auf gottliche Wiirde signalisierte.15 Die Ge-
schichte, die sich abgewandelt auch in Apg 12,21-23 findet, ist zugleich ein
Zeugnis dafiir, wie wenig sich jiidische Konige der im Hellenismus gingigen Herr-
scherideologie entziehen konnten.

Was nun das zweite Geschenk der Magier, den Weihrauch, angeht, so weist
K. (205 f) die iibliche Deutung auf die Gottheit Jesu zuriick und plddiert unter
Hinweis auf die Erwartung eines priesterlichen Messias in Qumran fiir eine Deu-
tung, die Jesus in seiner priesterlichen Wiirde deutlich machen will. Da die Priester-
wiirde Christi neutestamentlich aber nur im Hebrierbrief thematisiert wird und die
Verbindung der angefiihrten Qumrantexte zu Mt 2,11 nicht recht deutlich wird, ist
wohl doch der alten Deutung der Vorzug zu geben. Selbstversténdlich geht es bei
Mt noch nicht um die Gottheit Jesu im Sinne der hypostatischen Union oder um das
gottliche Wesen des Sohnes im Sinne der zweiten gottlichen Person der spiteren

12 Die Zwolfzahl bei den Edelsteinen und den Strahlen der Krone verweist jidische Leser
natiirlich auf die zwolf Stimme Israels. Josef ist nicht nur Stellvertreter des Pharao. Seine
koniglich-géttliche Wiirde speist sich auch aus der Reprasentation des Schopfergottes.

13 Die Hirtenbezeichnung ist fiir biblisch geschulte Ohren freilich hintergriindig positiv, weil sie
auch an die konigliche Hirtenrolle erinnert, wie sie dem davidischen Konig zugeschrieben
wurde. Vgl. 28am 5,2.

14  Um MiBverstandnissen vorzubeugen, sei gesagt, daB Josef in der Logik der Erzihlung seine
Sohn-Gottes-Wiirde nicht seinem Kénigsein, sondern seinem Judesein verdankt. Das gesamte
jidische Volk, dessen Erster Josef ist, hat konigliche Wiirde.

15  Die Symbolik von Silber unterscheidet sich nicht von der des Goldes. Beides konnte auch als
Legierung (Elektron) Verwendung finden,
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Trinitétstheologie. Aber das ist kein Grund, die Beziechung Weihrauch / Gott vorei-
lig aufzugeben. Zu deutlich ist die vielfiltig belegte antike Duftmetaphorik. Auf die
Verbindung von Duft / Goldglanz und Géttlichkeit in der #gyptischen Konigs-
tradition wurde oben am Beispiel der Puntinschrift Hatschepsuts schon hingewie-
sen. Allgemein kénnen Duftstoffe in den religidsen Vorstellungen Agyptens als
gottliche Emanationen aufgefalt werden. "Der Wohigeruch ist Symbol des ewigen
Lebens der Gotter."16 Deswegen gehort das Ausstrémen von Wohlgeruch zu den
hiufig belegten Eigenschaften #gyptischer Gottheiten. Dem Menschen geben
Duftstoffe wie Salben und Weihrauch die Moglichkeit, den Géttern dhnlich zu wer-
den. Dabei wird die theologische Dimension speziell des Weihrauchs schon durch
die Begrifflichkeit deutlich: sntr (="Weihrauch") 18t sich ndmlich aufgrund der
iiblichen Schreibungen (mit dem Gottesideogramm) als kausatives Derivat von ntr
verstehen und ist dann als "Vergottungsmittel" aufzufassen, wie umgekehrt der
Weihrauch als Gabe (SchweiB bzw. Tau) der Gétter verstanden wurde. Die be-
sondere Bedeutung des Weihrauchs wird im Opetritual im Luxortempel deutlich.
Der Luxortempel war offensichtlich der Ort, an dem der Herrscher mit seinem
koniglichen Ka vereinigt und so in ein gottliches Wesen verwandelt wurde. Thm
wurde die gottliche Ka-Kraft des Kénigtums iibertragen; er trat ein in das
(itberindividuell gedachte) Kraftfeld des koniglichen Amtes. Dabei spielt das
Weihrauchopfer eine zentrale Rolle bei der Vergottlichung des Konigs.17 Kultisch
vergéttlicht, erscheint der amunhaft gewordene Konig, mit Widderhdrnern als
Zeichen seiner Einheit mit Amun geschmiickt, vor der Festgemeinde.

Selbstverstindlich spielen solche Vorstellungen in Israel nicht die prominente Rolle
wie in Agypten. Vor allem gibt es keinen Anhalt (mehr?) fiir die Vergottlichung des
Konigs im Kult. DaB aber die Verbindung von Weihrauch und géttlicher Wiirde des
Kénigtums auch in der biblischen Literatur nicht unbekannt ist, zeigt der Konigs-

16  PASZTHORY, Emmerich, Salben, Schminken und Parfiime im Altertum, Mainz: Zabern
1999 13.

17 Vgl. BELL, Lanny, Luxor Temple and the Cult of the Royal Ka, JNES 44 (1985) 251-294,
hier: 283-285. Vgl. auch MERKLEIN, Helmut, Agyptische Einfliisse auf die messianische
Sohn-Gottes-Aussage des Neuen Testaments, in: H. Cancik / H, Lichtenberger / P. Schafer
(Hgg.), Geschichte - Tradition - Reflexion. FS Martin Hengel. III. Frithes Christentum, Tii-
bingen: Mohr 1996, 21-48; hier: 27 f. Schon Emst LOHMEYER (Vom géttlichen ‘Wohlge-
ruch, SHAW.PH 10 (1919) 9. Abhandlung) stellte fest: "In dem Wohlgeruch des von Men-
schen gespendeten Weihrauchs vereinen sich Gottheit und Konig."(21) - Zur physiologi-
schen Seite der Weihrauchwirkung betonen MARTINETZ, Dieter / LOHS, Karlheinz /
JANZEN, Jorg (Weihrauch und Myrrhe. Kulturgeschichte und wirtschaftliche Bedeutung,
Stuttgart: Wiss. Verlagsges. 1988), daB auch ein “stimulierender Effekt"” (139) erkennbar ist,
der ein nicht unwichtiges Motiv fiir die haufige Verwendung im Kult bieten mag,
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psalm Ps 45 (LXX 44), wenn er die gottliche Wiirde des Konig (V. 7) und den Duft
seiner Gewinder auf das engste mit einander koppelt (V.9).

7 6 6pdrog cov 6 Bedg elg tov aidve Tod aidvog paPdoc ebBiTnTOC
1 pdpdoc Thic PeoLielng oov

8  Tydmmoeg Sikeloohvmy kal éulonong avoplar Sui Tolto €xploéy ae
6 Bedg O Bedc oov Elalov ByaAlLEoews Teps TOUC RETOXOUS GO

9  oudpra kel otekth kol keole amd tév lpatiwv cov dmd Popewy
ehedavtivar & dv nippavdy oe

DaB hier von optpre und nicht von Aiavor die Rede ist, deutet zuniichst darauf
hin, daB Israel die dgyptische Deutung des koniglichen Weihrauchopfers nicht
kennt, oder zumindest die biblische Literatur dieses nicht mehr dokumentiert. Al-
lerdings gehéren Weihrauch und Myrrhe generell zusammen (Hld 3,6; 4,6.14) und
vermitteln Heiligkeit (Ex 30, 23-29;; Sir 24,15).

Jedenfalls kann man schlieBen, dall biblisch eine Vorstellung belegt ist, die Wohl-
geruch und Géttlichkeit des Konigs miteinander verbindet. Deshalb kann geschlos-
sen werden, da} die alte Deutung des Weihrauchs auf die Géttlichkeit Jesu durch-
aus ihre Berechtigung hat. Nur geht es bei M noch nicht um eine Gétilichkeit in ei-
nem streng theologischen Sinn, sondern um eine koénigliche Gottlichkeit in Sinne
einer Messiaschristologie: Jesus soll als der kenntlich gemacht werden, dem das
gottliche Amt des endzeitlichen Messiaskénigs zukommt.

Zu fragen wire natiirlich noch, ob Jesus bei Mt priesterliche Wiirde als Konig zu-
gedacht wird. Immerhin ist der gottliche Konig in Agypten auch Priester, ja sogar
der einzig legitimierte Priester. Nur ein Gott (nir nfi) kann mit Gottern kommuni-
zieren. Dal} die Zuordnung der Priesterrolle auch dem davidischen Konigtum nicht
fremd ist, ist bekannt. Nach Psalm /10 (LXX 109) ist der Regent Priester und Konig
zugleich. Unter Berufung auf das Urbild des legendéren Priesterkénigs Melchisedek
wird dem Kénig priesterliche Wiirde zugesprochen (V.4).

Priesterliche Funktionen des Konigs sind schon aus dem alten Sumer bekannt und
auch der jebusitische Stadtkonig muB als Priester aufgefaBt worden sein. "Er war
‘Priester des hochsten Gottes'." Diese Wiirde wird spater "auch auf die israeliti-
schen Stadtkonige von Jerusalem iibertragen. Die jebusitischen Kulttraditionen le-
ben weiter."18 In Fortfithrung altjerusalemer Tradition weisen jedenfalls biblische

18 KRAUS, Hans-Joachim, Psalmen, (BK 15), Neukirchen-Viuyn: Neukirchener 61989, 934.
Vgl. ebd. 935.
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(auch nachexilische) Texte den Konigen Israels kultische Funktionen zu: Saul
bringt Opfer dar (1Sam 13,9); David agiert bei der Heimholung der Lade als
Priesterkonig. Er trdgt priesterliche Kleidung aus Leinen, fiihrt kultische Ténze aus,
bringt Opfer dar, segnet das Volk im Namen Jahwes und speist die Massen (2Sam
6,12-19). Auch fiir Salomo wird die priesterliche Funktion erwihnt (1Kdn 9,25).

K. (207) selbst weist auf die kompakte Rolle hin, die Philo dem Mose

zuweist (Mos. 2,187). Mose vereint auf sich die Rolle des Konigs, des
Gesetzgebers, des Priesters und des Propheten. Zugleich liBt sich durch den
Hinweis auf das Mosebild Philos zeigen, daB nicht nur Priesterrolle und Kénigtum
sich nicht ausschlieBen, sondern auch Priesterrolle und gottliche Wiirde fiir den
dgyptischen Juden zusammen gehdren. Nach Philo hielt Gott Mose ndmlich fiir
wiirdig, sein Freund (®IAOZ) und Teilhaber (KOINQNOE) zu sein (Mos. 1,155 f).19
Gott ist und bleibt natiirlich bei Philo der eigentliche Kénig, aber er hat als
Herrscher der Welt dem Menschen Mose ein Kénigtum iibertragen, das nicht nur
wie das der romischen Kaiser die ganze Welt umfalt, sondern dariiber hinaus den
gesamten Kosmos mit all seinen Elementen (Mos. 1,155-157). Als Partner Gottes
und Erbe des gesamten Kosmos wird Mose von Philo in Mos. 1,158 auch "des
ganzen Volkes Gott und Konig" (6EOZ KAl BAZIAEYY) genannt.20 Als umfassendes
gottliches Heilskonigtum trigt das Konigtum des Mose auch priesterliche,
prophetische und gesetzgeberische Ziige.
Insgesamt kann in bezug auf den Horizont kulturellen Wissens, der fiir Mt 2,11 re-
levant ist, also geschlossen werden, daB der Weihrauch, indem er auf die gottliche
Wiirde Jesu als Messiaskonig hinweist, zugleich auch eine priesterliche Funktion
mitmeinen kann, daB diese aber bei M7 nicht funktionalisiert wird und deshalb auch
nur zum Bereich der méglichen Konnotationen, nicht aber zum eigentlichen Text-
sinn gehort.

Beim Zitat von LXX Ps 44,9 war oben schon anzumerken, daB der Wohlge-
ruch der koniglichen Gewénder durch Myrrhe (opuipva) erzeugt wurde. Genau dies
ist der Begriff, den Mt fiir das dritte Geschenk der Magier aus dem Osten ge-
braucht. K.(207 f) weist zurecht eine Deutung auf die Begribnissitten, die in Joh

19  Hier wird einerseits die Formulierung von LXX Ex 33,11 (ehaAnoev kipiog mpoc Mwvoijy
aunsmiog evarie o; €l tig Axdoel mpdg tov tawtod dilov) aufgegriffen, andererseits aber
auch die géingige hellenistische Terminologie von den Freunden des Kénigs als Teilhaber an
seiner Macht.

20  Im Hintergrund dieser kiihnen Redeweise stehen biblische Texte wie LXX Ex 7,1, eventuell
aber auch LXX Ps 44,8.
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19,39 vorausgesetzt werden, ab. Die zahlreichen biblischen Texte,2! die den Be-
griff verwenden, weisen keine Assoziation mit Tod und Begribnis auf. Uberzeu-
gend ist auch der Hinweis von K. (208) auf die Rolle des besonderen Wohlgeruchs
der gottlichen Weisheit (Sir 24,15). Auch die Verbindung von Weisheit und Pro-
phetie ist angesichts von Sir 24,31; Weish 7,26 exakt zutreffend. Allerdings sollte
man im Hinblick auf die kompakte Rolle des Konigs in der Antike, wie sie sich im
Mosebild Philos widerspiegelt (s.0.), Prophetentum und Kénigswiirde nicht zu sehr
von einander trennen. Immerhin ist die Verbindung von Konigtum und Weisheit in
der Salomotradition fest verwurzelt. Zudem ist die personifizierte Weisheit eine
konigliche Gestalt, die nicht nur mit der Prophetie in Verbindung gebracht wird,
sondern auch den kultischen Dienst des Konigs iibernehmen kann (Sir 24,10),
herrscherliche Ziige triigt und Herrschaft vermittelt (Weish 6,20 f).
Dariiber hinaus weist LXX Ps 44 darauf hin, daf Myrrhenduft auch ohne propheti-
sche Konnotationen zum Ausdruck der koniglichen Wiirde werden kann.
Damit ergibt sich, daB der semantische Kern der drei symboltrichtigen Gaben im
Grunde derselbe ist: Gold, Weihrauch und Myrrhe sind alle drei vor allem Aus-
druck der kéniglichen Wiirde Jesu.
Allerdings geht es um ein Konigtum, das theologisch aufgeladen ist, ndmlich um
das Amt des endzeitlichen Heilskénigs. Diesem eignet gottliche Wiirde, und es
kann in sich verschiedene Funktion vereinen, indem ndmlich dem Konig auch die
Funktion eines Priesters und Propheten zukommen kann. Allerdings scheint diese
funktionale Aufficherung des Konigtums bei A 2,11 nicht im Vordergrund zu ste-
hen, sondern nur zu den méglichen Konnotationen zu gehéren. Primér geht es um
die eschatologische Kénigsrolle Jesu.
Dieses Ergebnis 148t sich durch einige Beobachtungen zum narrativen Kontext in
Mt 2 gut bestitigen.
Das Finden des Kindes und das Uberreichen der Geschenke wird ja erzéhlerisch
vorbereitet. Die Magier aus dem Osten kommen, vom betreffenden Stern geleitet,
um den Konig der Juden anzubeten. Sie fragen:

IoD éotwy O TexBelc PoaLdebs tov Tovdelwy;

elboper yop adtod TOV dotépa év T dratorf kel TiABopey
Tpookuvfiowl adT.

M12,2)

21  Zpdpve (und Derivate) kommt in der LXX an 10 Stellen vor.
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Als Heilskonig, dem die anbetende Proskynese gelten soll,22 wird Jesus vom Erzih-
ler in Opposition zum Unheilskonig Herodes gebracht. Dessen Konigstitel wird in
Mt 2,1.3.9 genannt.

Das Kénigtum Jesu wird vom Erzéhler im V.4 als Messiaswiirde expliziert, indem
er berichtet, daf Herodes die Sachversténdigen fragt, mod 6 XpLotoc yevvérel.

Die Schriftgelehrten selbst verweisen auf eine Schrift des Propheten,23 und sie
sprechen vom Herrscher (V.6: fiyoluevoc), der das Volk Israel weiden wird.

Da das Auffinden des Kindes, die anbetende Proskynese und das Uberreichen der
Geschenke dann sehr knapp erzéihlt und in keiner Weise kommentiert wird, erhilt
der vorausgehende Erzihlkontext eine entscheidende Funktion fiir die Semantik
dieses Vorgangs. Im unmittelbaren Vorlauf wird aber iiber das neugeborene Kind
nichts geduBert, was den koniglichen Kontext verldft. Damit wird erkennbar, daB
das Konigtum, selbstversténdlich mit der religiosen Aufladung, die aus entspre-
chenden antiken Konzeptionen resultiert, die zentrale semantische Kategorie der
Magiererzihlung ist. DaB Jesus nun aber kein Konig wie Herodes ist, macht der
Erzihler durch die Deutung des jesuanischen Konigtums als Messiaswiirde deut-
lich. Es geht darum, Jesus als den Messiaskonig zu qualifizieren, mit dem die
eschatologische Heilszeit anbricht. In diesem Kontext tragen die Gaben der Magier
aus dem Osten in semantischer Dreicinheit zur Betonung des Konigtums Jesu bei.
Gold, Weihrauch und Myrrhe kennzeichnen gemeinsam die géttliche Wiirde des
neugeborenen Konigs.

Die Frage, ob dabei auch an eine Ausdifferenzierung dieser Konigswiirde im Hin-
blick auf Prophetentum und Priesteramt zu denken ist, bleibt demgegeniiber zweit-
rangig. Eine solche innere Differenzierung ist - besonders im Hinblick auf die
Prophetenamt -24 moglich, aber nicht zwingend, weshalb diese Frage offen bleiben
muBl. Allein die Feststellung, daB Jesus als endzeitlicher Heilskonig die Erfiillung
entsprechender biblischer Erwartungen darstellt, erscheint sicher. Diese Aussage
mub geniigen, kann aber auch geniigen.

22 Vgl auchMr 2,8.
23 De facto handelt es sich um eine Variation iiber Mi 5, 1. 3 und wohl £z 34, 23 i
24 Vgl zB. Mt 13,57; 23,37, wo der mt Jesus die Kategorie [PROPHET| auf sein eigenes Schick-

sal anwendet. Haufiger erscheint die Prophetenkategoric als Fremdeinschatzung Jesu. Vgl. Mt
14,5, 16,14; 21,11.46.
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