Das Gebet in der Offenbarung
des Johannes

Fiir die Erhellung des Themas ,,Gebet“ legt es
sich nahe, einmal das hymnenreichste Buch
des NT, die Offenbarung des Johannes, zu
beachten. Man kann die Botschaft dieses Bu-
ches in der Tat vom Begriff der Anbetung her
entwickeln.

I. Der liturgische Charakter der Johannes-
Offenbarung

Die Forschung hat den liturgischen Charak-
ter des Buches ldngst herausgestrichen.
Schon 1920 versuchte der englische Neutesta-
mentler R. H. Charles den Nachweis einer
feierlichen, rhythmisch-strophischen Sprech-
weise des ganzen Werkes, ebenfalls 1926
Ernst Lohmeyer in seinem bekannten Kom-
mentar. Ethelbert Stauffer baute 1941 darauf
auf.’ Er kniipfte an die biblische Uberliefe-
rung an, wonach der Verfasser Johannes sel-
ber in priesterlichen Kreisen heimisch war,
und daran, daB dieser Mann in der Alten Kir-
che der ,Liturg® (wortlich ,der Theologe®)
unter den Aposteln genannt wurde (S. 25f).
Dementsprechend triigen die drei johannei-
schen Hauptschriften auch liturgischen Stil,
ndmlich nach Begriffswelt, Bildvorrat und
Aufbau. Daher auch die Volkabelarmut oder
die hdufigen Wiederholungen. Sie erklidren
sich als gewollt lapidare Stilbildung, deren
man sich in liturgischer Sprache bediene.?
Aber Stauffer geht noch einen Schritt weiter.
Seiner Meinung nach spiegeln die liturgi-
schen Elemente in den johanneischen Schrif-
ten Stiicke aus dem urchristlichen Gottes-
dienst wider, wie Johannes ihn in Kleinasien
erlebte (S. 25). Dann wire die Offenbarung
also eine Fundgrube fiir Nachrichten iiber
die Versammlungen der ersten Christen. Zur
Veranschaulichung ein Zitat, das in den Kapi-
teln der Offenbarung stindig urchristliche
Liturgie durchschimmern sieht:

~Wiahrend die Gemeinden des Festlandes zum
Gottesdienst versammelt sind am Herrentag,
ist der Konfessor Johannes allein auf der In-
sel Patmos . . . Da aber fallen die Schranken
der Erdenwelt ... Er schaut das Zelt des
Zeugnisses, die Lade des Bundes, den Altar,
die sieben Leuchter und die Opferschalen,
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deren Rauch die ganze Weite des Raumes er-
fiillt. Tier- und Menschengestalten stiirzen
nieder vor Gott und dem Lamm und beten
an. Engel und Mirtyrer ergreifen die ewigen
Harfen ... Die Festposaunen erschallen.
Das Trishagion ertént. Der Lobgesang der
Kreaturen, der Sterne und Welten brandet
um den Schopfer wie eine Bachsche Fuge, die
kein Ende hat . . . Der Chor der Himmelswe-
sen singt das Agnus Dei... Die 144 000
stimmen ein Neues Lied an ... Der Engel
verkiindigt ein ewiges Evangelium. Das Gro-
Be Halleluja erschallt . . . Die Endgemeinde
versammelt sich zum Groflen Abend-
mahl . . . Die Bruderschaft ist unsichtbar um
ihn geschart . .. Sie empfingt die himmli-
schen Sendschreiben, sie nimmt teil am Gang
des himmlischen Gottesdienstes mit feierli-
chem Ja und Amen und Maranatha . . .“.?
Was ist von dieser Zusammenschau der Of-
fenbarung mit dem wurchristlichen Gottes-
dienst zu halten? Die These hat sich so nicht
durchgesetzt. Das Sprachmaterial der Offen-
barung wird heute doch mehr aus dem Alten
Testament abgeleitet.*

Stauffer projeziert Verhéltnisse spéterer
Jahrhunderte in das 1. Jahrhundert zuriick.
Vor allem erhielt die Kirche erst nach ihrer
Verbindung mit dem Staat die groBen Gottes-
héuser, installierte sie Altire, fungierten ihre
Bischofe dhnlich alttestamentlichen Priestern
in Talar, mit Leuchter, Opfer, Weihrauch und
Geriten. Im 1. Jahrhundert dagegen existier-
te die Christenheit weithin in der Form fami-
lidzrer =~ Hausgemeinden.®  Ausgegrabene
Grundrisse fithren die begrenzten rdumlichen
Moglichkeiten fiir solche Versammlungen
vor Augen. ,Man darf sich demnach auch
die Zahl der zu einer Hausgemeinde gehori-
gen Christen nicht zu hoch vorstellen. Sie
wird zwischen ca. zehn und héchstens vierzig
Personen gelegen haben“.¢ Schon von da aus
wird eine so grofartige Liturgie, wie Stauffer
sie fiir die Urchristenheit voraussetzt, un-
wahrscheinlich. Die spéarlichen Einblicke, die
die neutestamentlichen Briefe gew#hren, wei-
sen auch in eine andere Richtung.

So ist einiges vom Uberschwang Stauffers ab-
zustreichen. Aber sein Verdienst fiir die Aus-
legung der Offenbarung soll festgehalten
werden. Er hat geholfen, dieses Buch aus
dem Abseits zu holen, aus dem Kleinkreis der
Spezialisten und Sonderlinge. Es ist tief ein-
gebettet in gemeinchristliches Leben des



1. Jahrhunderts. Das gilt gerade fiir die Ge-
bete in der Offenbarung. Teil II soll das an
der Terminologie dieser Gebete zeigen und
Teil I1I an ihrer Theologie.

II. Die Gebets-Terminologie in der Offenba-
rung

a) Die Verben

proskyneo = huldigen (24 von 60 Stellen im
NT), im NT immer religios verwendet, so daf3
die Proskynese allein Gott und Christus ge-
bithrt und gegeniiber jedem anderen Wesen
abgelehnt wird (Satan, Goétzen, Engel, Men-
schen).

latreuo im NT: Gott kultisch dienen, anbeten
(2 - 21 Stellen)

krazo = schreien, schon in der Septuaginta
Fachausdruck fiir dringliches, auch inspirier-
tes Beten (vgl. Rom 8, 15; Gal 4, 6).

ado = singen (3 - 5), auswechselbar mit
hymneo, psallo, aineo. Nach Kol 3, 16; Eph
5, 19; vgl. 1. Kor 14, 15.26 waren die urchrist-
lichen Gottesdienste reich an Anbetungsge-
sdngen. Die verhdltnisméBig seltenen Erwéh-
nungen mogen sich aus der Selbstverstand-
lichkeit des Singens im Gottesdienst erkldren.
aineo = loben (1 - 8), im NT immer auf
Gott bezogen.

doxazo = verherrlichen (2 - 20), vgl. auch
zweimal doxan didonal.

eucharisteo = danken (1 - 38).
Auffallend, daBB proseuchomai (85 mal sonst
im NT!) hier fehlt. Siehe aber das Substan-
tiv!

b) Die Substantiva

eucharistia = Danksagung (2 - 15)

eulogia = Lob (3 - 41)

proseuche = Gebet (3 - 36), umfaBt alle
Formen des Gebetes: Dank, Lob, Klage, Bit-
te, Fiirbitte. i

¢) Hebriische Gebetsworte

amen (8 - 126), zweimal mit ,nai, ja“ um-
schrieben

halleluja (4 - 4)

maranatha: Dieser Ruf, der innerhalb des
NT nur 1. Kor 16, 22 erscheint, schwebt of-
fensichtlich in Offb 22, 17 und 20 vor: er-
chou.

d) Sonderfall ,huldigen“ (proskyneo)

Dieses Verb fillt in der Offenbarung durch
seine Haufigkeit auf, zumal es im urchristli-
chen Gemeindeleben diese Proskynese nicht

gegeben zu haben scheint (1. Kor 14, 25 ist in
diesem Sinne mindestens strittig).
proskyneo heiit eigentlich, etwas ,ankiissen®
und setzt immer die tiefe, kniend ausgefiihrte
Verneigung voraus, das Sichbeugen, bis die
Stirn als Zeichen restloser Ergebung den Erd-
boden beriihrt. An drei Stellen ist das Wort
mit ,niederfallen® verkniipft (4, 10f, 5, 14b,
19, 4), an vier Stellen mit der vollen Wendung
yniederfallen auf sein Angesicht“ (7, 11f; 11,
15f; 19, 10a; 22, 8). Es geht also um einen
hochst plastischen Vorgang, und er setzt eine
wirklich vor Augen stehende Majestét vor-
aus. Das mag auch der Grund dafiir sein, daf3
proskyneo in der neutestamentlichen Briefli-
teratur fiir das Beten der Christen fehlt. Thr
Herr ist ja unsichtbar. Wiederum konnte die
Offenbarung den Begriff fiir das Anbeten
der Engel oder der Vollendeten im Himmel
verwenden, denn dort schaut man Gott. Aber
auf Erden gibt es die Proskynese nur bei den
Ungléubigen, die vor dem sichtbaren Tier-
bild und vor geschnitzten Gotzen knien. Da-
gegen heiflen die Gebete der Glidubigen, die
ihren Gott bildlos verehren, in der Offenba-
rung in Ubereinstimmung mit dem sonstigen
NT proseuchai.

¢) Sonderfall Doxologie

Auch das Stichwort doxa, doxazo macht in
der Offenbarung auf sich aufmerksam. Ab-
gesehen von bloBen Erwidhnungen solcher
Lobpreisungen finden sich wohl 17 wortliche
Beispiele: 1, 6; 4, 8b.11; 5, 9f.12.13; 7, 12.10;
11, 17f; 15, 3f; 16, 5£.7; 19, 1£.3.4.5.6f. — Die
neutestamentlichen Schriften enthalten eine
Fiille von Doxologien, z. B.: Rém 11, 36; 16,
27; Gal 1, 5; Eph 3, 21; Phil 4, 20; Hebr 13,
Al 1 17; 20 Fim 4,18 4. Petr:4,711;
2. Petr 3;.8.

Zum Verstindnis dieser Gebetsart gehe man
von ihrer Grundform aus.”

Diese verherrlichende Anbetung ist Gebet
ohne Bitte, wenigstens ohne Bitte fiir sich
selbst. Musterbeispiel ist die Schlufidoxologie
im Vaterunser. Am Ende aller Bitten miindet
das Beten aus: ,Dein ist das Reich und die
Kraft und die Herrlichkeit. Amen®. Der Beter
gesteht dem Angebeteten die ewige Herrlich-
keit zu, die dieser schon hat. Er spiegelt wi-
der. Es kann sogar noch die Anrede fehlen
und Gott in der dritten Person gepriesen wer-
den, etwa Luk 2, 14: ,Ehre sei Gott in der
Hohe . . .“ oder Rom 11, 36. Entweder heil3t
es im Indikativ: Herrlichkeit ist Gott! oder
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auch im Optativ: Herrlichkeit sei Gott!,
nidmlich in dem Sinne, da3 doch alle Wesen
diese Herrlichkeit, die Gott schon hat, anbe-
ten mogen!

Die Doxologie ist eine Grundform der Glau-
bensaussage schon im Alten Bund.® Das He-
bréische hat keine gesonderten Vokabeln fiir
»danken® und ,loben®, so daf} das eine in das
andere iibergeht. Die Danksagung gipfelt
notwendig in der Lobpreisung. Die Danksa-
gung ist durch Taten Gottes veranlaBft und
macht eben sie zum Gegenstand ihrer Aussa-
ge. Der Lobpreis aber geht einen Schritt wei-
ter und folgert von den Taten auf den Titer.
Er unterscheidet ihn von seinen Taten. Er
wiirdigt, daB} die Gotteswirklichkeit in diesen
Taten noch nicht aufgeht, sondern schon vor
und auch nach ihnen, also alle Geschichte
umfassend, gilt. Gott liebt nicht nur, sondern
er ist auch Liebe. Er macht nicht nur leben-
dig, sondern ist das Leben. Dieser Gott selbst
in seinem ewigen Sein, nicht nur in seinen Ta-
ten, wird in der Doxologie anerkannt: ,,Lob
und Ehre und Weisheit und Dank und Preis
und Kraft und Stidrke sei unserm Gott von
Ewigkeit zu Ewigkeit“ (Offb 7, 12). Letztend-
lich kann man nicht einfach nur Gottes Taten
einstreichen, kann man fiir diese Taten nicht
wirklich danken, ohne Gott selbst zu wollen
und zu preisen.

Zur Grundform der Doxologie gehort ferner,
dal3 der Beter von sich selbst schweigt. Sie
lautet nicht: ,,Gott, ich verherrliche dich!%,
sondern: ,,Gott ist herrlich!“ Das menschli-
che Ich oder Wir verschwindet. Es wird zum
Opfer gebracht. So erscheinen doxologische
Aussagen in hochstem MaBe ,objektive
Aber das ist richtig zu verstehen: Das Ver-
schwinden des Menschlichen ist Ausdruck
volliger menschlicher Hingabe. Gott ist nun
ein und alles. Somit gehort der hingegebene
Mensch implizit zur Doxologie, aber eben
nicht explizit. Gegenstand der Aussage ist
Gott.

SchlieBlich gehort zur Doxologie die kosmi-
sche Dimension. Der Beter gelangt mit der
ganzen Schopfung in Harmonie. Schon die
Psalmen schlieBen Himmel und Erde in das
Gotteslob ein (z. B. Ps 148, 2 - 4.7 - 12).
Aber auch nach Hebr 12, 22 - 25 tritt die an-
betende Gemeinde hinzu zu ,,Myriaden von
Engeln“. Besonders die Offenbarung blendet
immer wieder die himmlische Liturgie ein.
Was die Schopfung im Innersten zusammen-
hilt, zum Kosmos macht, ist eben die Anbe-
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tung Gottes und des Lammes. Andernfalls
droht das Chaos.

III. Die Gebets-Theologie in der Offenba-
rung

Die Offenbarung enthilt nach meiner Zih-
lung 42 Gebets-Stellen. Sie verteilen sich uni-
versal. Gebetet wird dort in der Gegenwart
und in der Zukunft, auf Erden wie im Him-
mel; durch Johannes, durch die ,Heiligen®,
also die Gemeinde, aber auch durch Nicht-
christen, durch alle Kreaturen und durch alle
Engelklassen. Gebetet wird zu Gott, zu Chri-
stus, zum Satan, zum Antichristen und zu
den Ddmonen.

Als Spannungshéhepunkt gilt in den Kom-
mentaren immer wieder Kapitel 13 und dort
eben der Akt der Anbetung des Tierbildes,
das den Drachen reprisentiert. Viermal wird
diese Proskynese genannt (V 4, 8.12.15), und
fiinfmal zittert dieser Hohepunkt des Buches
in den folgenden Kapiteln nach (14, 9.11; 16,
2; 19, 20; 20, 4). Diese Proskynese ist also die
Szene, auf die dieses Buch zulduft und die es
irgendwie bis zum Schlufl umkreist.

Das Besondere an diesem 13. Kapitel liegt
nun darin, daBl dort ausnahmslos alle Men-
schen beten. In diesem Sinne lautet unser er-
ster Punkt:

1. Der betende Mensch

Irgendwie beten hier alle Menschen. Entwe-
der beten sie das Tier an (,,alle Bewohner der
Erde®, heifit es V 4 und 8), oder, wenn sie es
»nicht anbeten® (vgl. 20, 4), handelt es sich
um die ,,Heiligen“ (V 10). Sie verweigern die-
se Anbetung eben deshalb, weil sie allein
Gott anbeten. Sie erscheinen z. B.in 8,2 - 5
in GroBaufnahme als Beterschar vor Gott.
Wir werden auf diese wichtige Stelle noch zu-
riickkommen. Hier halten wir fest: Die
Menschheit betet; jedermann kniet — vor
dem Tier oder vor dem Lamm!

Damit zeigt sich in diesem Kapitel, in wel-
chem sich alles zuspitzt und wesentlich wird,
eine bemerkenswerte Anthropologie. Vorder-
griindig mag der Mensch ein homo sapiens
sein, ein denkender Mensch, oder homo fa-
ber, also ein arbeitender Mensch, aber letzt-
endlich ist er homo orans, betender Mensch.
Das zeichnet ihn wie nichts Zweites vor allen
Geschopfen aus. Die Katastrophe besteht



nun in der Spaltung dieses menschheitlichen
Betens, dafl die Menschen an zwei verschie-
denen Stellen knien, ein.Teil eben nicht vor
Gott und dem Lamm, sondern an grundver-
kehrter Stelle, ndmlich vor dem Gegenthron,
vor Satan. Aus dieser Spaltung folgern nun
alle Spaltungen und kommt der allgemeine
Weltzerfall. DemgeméB wiirde die Uberwin-
dung dieser Spaltung einen neuen Himmel
und eine neue Erde bedeuten. Deswegen be-
steht nach dem letzten Buch der Bibel das
Grundgeschehen der Heilsgeschichte darin,
daB es wieder zu der einen Anbetung vor dem
einen Thron kommt.

Der Ausgangspunkt dafiir ist der Himmel.
Dort erschallt schon die Menge der Hymnen,
die dem einen Gott gelten. Zu betonen ist je-
doch, daB der Himmel in der Offenbarung
ein ganz vom Lamm besetzter Himmel ist.
Das ist das Anliegen von Kapitel 5: Das
Lamm kommt zum Thron und nimmt das
Buch. So ist der Thron dort nicht Thron ei-
nes Gottes ,an sich“, sondern Gottes ,,in
Christo®, oder wie die Offenbarung sich aus-
driickt: Thron ,,Gottes und des Lammes“ (21,
21.22; 22, 1.3). Zugespitzt darf man sagen:
Das geschlachtete Lamm ist der ,,Himmel*,
von dem das Heilwerden der Welt ausgeht.
Von Karfreitag geht die Wiederanbetung
Gottes aus. Am Kreuz begann es némlich,
dieses Gott-allein-Anbeten bis aufs AuBlerste.
Durch Karfreitag kommt damit ein neues
Stromen in die Geschichte, ein Sog, dem sich
auf die Dauer das Nichste und Fernste nicht
zu entziehen vermag. Karfreitag, dieser Him-
mel an Heiligung Gottes, 148t die Welt nicht
mehr in Ruhe, bis Gott allein Gott ist — ,,auf
Erden wie im Himmel“, Damit wird der Welt
auch alles andere zufallen: das Heilwerden
aller Dinge, das Aufblithen der Erde, die
Wiedereinsetzung des Menschen in seine
Wiirde und die Wiedervereinigung der Volker
zu einer briiderlichen Menschheit. Der Gott
verherrlichende Mensch wird auch der ver-
herrlichte Mensch sein. Vollkommen Gott
dienen bedeutet ja Freiheit, ndmlich Freiheit
von der Fremdherrschaft unter Siinde, Tod
und Teufel. Wo Gott Gott ist, wird der
Mensch endlich wieder Mensch.

Wie gesagt, schon Kapitel 5 faBit diese Vision
einer vom Kreuz zentrifugal vordringenden
Heilung der Schoépfung zusammen. Eine
Gruppe nach der anderen huldigt dort knie-
féllig dem geschlachteten Lamm, bis auch die

duBersten Réander der Schépfung einbezogen
sind.

2. Die betende Gemeinde

Welche Rolle spielt in diesem ProzeB speziell
die Gemeinde? Die Ekklesiologie der Offen-
barung verfiigt iiber mancherlei Begriffe. In-
dem die Gemeinde auf den kommenden
Herrn wartet, ist sie Braut. Indem sie ihren
Herrn vor der Welt zur Sprache bringt, ist sie
Prophet oder Zeuge. Auch die ,Heiligen®
sind sie, ganz wie bei Paulus. Zuerst und zu-
letzt aber sind sie Priester. Das ist Sondergut
der Offenbarung innerhalb des Neuen Testa-
ments (1. Petr 2, 9 hat hierateuma). Gleich in
der gewichtigen Er6ffnung wendet Johannes
das bekannte Wort von Israel vor dem Sinai
in 2. Mose 19, 6 auf die Gemeinde an (1, 6).
Ferner findet sich hiereus an wichtigen Stel-
len in 5,10 und 20, 6. Hinzu kommen die bei-
den Stellen vom priesterlichen ,,dienen“ (la-
treuein) in 7, 15; 22, 3. Diese Stellen ergeben
zwei ekklesiologische Aussagen.

a) Die Gemeinde ist grundlegend Beterin. Ihr
priesterlicher Dienst wird in der Offenbarung
nicht auf die Mitmenschen bezogen. , Allge-
meines Priestertum® hat hier also nicht den
reformatorischen Sinn, (alle Christen sind
untereinander Priester) sondern richtet sich
ausdriicklich auf Gott selbst. So 1. 6: ,Er hat
uns gemacht zu ... Priestern seinem Gott
und Vater“, oder 7, 15: ,Sie sind vor dem
Thron Gottes und dienen ihm Tag und
Nacht® Oder 20, 6: ,,Sie sind Priester Gottes
und des Lammes“ Oder schlieflich 22, 3:
»Sie werden ihm (priesterlich) dienen und
sein Angesicht schauen“. Wenn fiir diesen
Priesterdienst also das Gegeniiber des Men-
schen ausscheidet, wenn dabei weder an Seel-
sorge noch an Verkiindigung gedacht ist, wel-
che Funktion bleibt dann iibrig? Eben der
Platz am Altar, der Gebetsposten.

Damit tut sie genau das, was der ganze Him-
mel tut. Und sie tut heute schon, was ihr ein-
mal alle auf Erden nachtun werden. Sie ist
Vorbeterin der Schépfung. Noch erténen ihre
Doxologien mit der diinnen Stimme einer
verlorenen Minderheit. Aber sie singt, indem
sie Gott und das Lamm preist, das Lied der
Zukunft, das ,neue Lied“ (5, 9; 14, 3), das
einmal Gesang der ganzen Welt sein wird.

b) die zweite ekklesiologische Aussage, die in
diesem Priestertum steckt, ist die, daB die
Gemeinde eben als Beterin mit Christus
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herrscht. Diese Priester sind zugleich Gottes
basileia, Konigtum (1, 6; 5, 10), oder wie es
in 20, 6 verbal heif3t: ,,Sie werden mit ihm
(mit Christus) koniglich herrschen 1000 Jah-
re“. Oder schlieBlich 22, 3 - 6: ,,Sie werden
ihm dienen und koéniglich herrschen von
Ewigkeit zu Ewigkeit“ (basileuein). Also ,,be-
ten und herrschen“. Beten ist Mitherrschen,
und zwar gewill nach der Parusie (7, 15; 20,
6; 22, 3 - 6), aber auch schon in der Gegen-
wart. In der Gegenwart noch im Status der
Gebrochenheit und Unvollkommenheit, aber
doch schon real. In 1, 5f heiit es wohlge-
merkt riickblickend: Christus hat uns seine
Liebe zugewendet, hat uns die Erlésung er-
fahren lassen, hat unsere Einsetzung als Prie-
ster vollzogen — durch sein Blut n#mlich,
nicht erst in der zukiinftigen Parusie. Nicht
erst an seinem vollendeten und sichtbaren
Konigtum hat die Gemeinde Anteil, sondern
schon an der Durchsetzungsphase der Lam-
mesherrschaft heute. Ihr Beten ist Teilnahme
an der globalen Durchsetzung des Lammes.
Das ist eine ungeheure Aussage. Ihr wenden
wir uns jetzt zu, indem wir den Abschnitt
von den Heiligengebeten 8, 2 - 5 ins Auge
fassen. Die Handlung steht dort unmittelbar
vor den sieben Posaunenst6fen. Bei ,,Posau-
ne“ ist nicht an unser Musikinstrument mit
seiner Tastatur zu denken, sondern an eine
langgestreckte  Metallrdhre mit einem
glockenférmigen Becher. Sie gab nur einen
einzigen, aber durchdringend gellenden Ton
von sich und diente z. B. als Signalinstrument
in der Schlacht. An unserer Stelle wird so-
gleich fiir Gottes Endkampf gegen den erd-
beherrschenden Drachen Signal auf Signal
ertonen. Erst aber gibt es ein Vorspiel, das die
erste Posaune zuriickhilt. Die Heiligengebe-
te! Gott hort sich zunéchst das Flehen seiner
Gemeinde an. Darum erscheint sein dann
einsetzendes Tun fast wie ein Reflex auf die
Heiligengebete. Gott regiert im Zusammen-
spiel mit seiner betenden Gemeinde.

Nun aber die Rolle des Engels in V 3. Seine
Funktion wird durch zwei Ausriistungsgegen-
stinde augenfillig. In der einen Hand trigt
er eine Pfanne, wie sie im jiidischen Tempel
zum Transport glithender Kohlen benétigt
wurde. Wofiir er sie brauchte, lesen wir in V
5: zum Ausschiitten der Gerichte und Plagen
Gottes auf die Erde. In der anderen Hand da-
gegen tragt er qualmendes Rauchwerk. Das
vermischt er mit den Heiligengebeten; d. h.
damit unterstiitzt er ihr Emporsteigen, gibt er
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ihnen die Aufwirtsbewegung, die sie brau-
chen, um wirklich zu Gott hindurchzudrin-
gen. ,,Ihr Schreien kam zu Gott heiBt es in
der Exodusgeschichte 2. Mose 2, 23. Auf die-
se Parallele ist zuriickzukommen. Hier ist
nun von viel Rauch die Rede, von einer unge-
stiim méchtigen Rauchentwicklung. So drin-
gen auch in groBer Schwachheit gebetete Ge-
bete in den Raum der Mdoglichkeiten Gottes
ein. Alle Gebete der Heiligen haben bei Gott
Kraft und — l6sen seine Machttaten aus, trei-
ben indirekt die Geschichte voran, auf ihr
Ziel zu. So zeigt sich uns ein geschlossenes
Bild: Aufsteigende Heiligengebete und als
Antwort herabsteigende Machtwirkungen
Gottes zur Durchsetzung der Lammesherr-
schaft. Die Gebete der Gemeinde machen
Geschichte. ,Ihr werdet GréBeres tun als
ich®, sagte schon der irdische Jesus, und zwar
auch im Zusammenhang mit den Gebeten
der Jiinger (Joh 14, 12). Kein zweiter Ab-
schnitt des Neuen Testaments sagt iiber den
Stellenwert und iiber die Reichweite unseres
Betens so Gewaltiges wie Offb 8, 2 - 5.

Allerdings scheint an dieser Stelle nichts iiber
den Inhalt dieser Gebete zu verlauten. Doch
in diesem Zusammenhang erinnern wir uns
noch einmal an die Parallele im zweiten Mo-
sebuch. Dann wird auch der Grundsinn die-
ser Gebete klar. Wie einst in Agypten, so lei-
det Gottes Volk auch hier unter Fremdherr-
schaft. Wie dort schreit es auch hier zu sei-
nem Erléser. In beiden Fillen antwortet Gott
mit Plagen, um auf diese Weise seine Herr-
schaft iiber sein Volk zu behaupten. In bei-
den Fillen steht so die Plagenkette in Wech-
selwirkung mit den Gebeten der Knechte
Gottes. So ist das Thema der Gebete hier das
gleiche wie das des ganzes Buches: Es geht
um das machtvolle Kommen Gottes und sei-
nes Christus in diese Welt. Damit fingt das
Buch bekanntlich an: ,Siehe, ich komme
bald!“ (1, 8), und damit endet es 22, 20a:
»Ja, ich komme bald!“ In diesem SchluBvers
wird dieses Kommen dann auch in aller Form
Gebetsinhalt: ,Amen, ja komm, Herr Je-
sus!“ Und drei Verse zuvor hieB es grundsitz-
lich: ,Der Geist und die Braut sprechen:
Komm!*

Wenn das so richtig ist, ist das letzte Buch der
Bibel eine einzige Unterleuchtung der ersten
drei Bitten des Vaterunsers. Sie ist entfaltete
Gebetsbelehrung durch den erhéhten Herrn.



Abschliefiend méchte ich noch einmal nach-
fassen und gewissen Miflverstindnissen des
Dargebotenen vorbeugen.

Wir sahen das starke Gewicht auf der gottzu-
gewandten Funktion der Gemeinde. Das be-
deutet aber nicht, wie mancher fiirchten mag,
daf} damit das Bild einer total weltabgewand-
ten Gemeinde kultiviert wird. Das geht ja
schon aufgrund des Gebetsinhaltes schwer
an. In ihren Gebeten kommt ja wie im Vater-
unser die ganze Erde vor.

Aber noch ein anderer Umstand will bedacht
sein. Die Gemeinde betet in 6ffentlichen Ver-
sammlungen. Und ihre Doxologien enthalten
Dynamit, wie eben die Doxologien der Of-
fenbarung. Auch dieses Buch selbst sollte in
der Gemeindedffentlichkeit zur Verlesung
kommen. ,Versiegle dies Buch nicht“, heif}t es
22, 10. ,Selig, wer das Wort der Prophetie
vorliest, und die es horen®, hieB es schon im
dritten Vers (1, 3). Schon von daher wird die-
se Anbetung ein 6ffentliches Faktum.

Vor allem: Was ist, wenn die Gemeinde lebt,
wie sie betet? Wenn sie also in Konsequenz
ihrer Versammlungen und Doxologien die
Anbetung des Tieres verweigert? Dann wird
die Gemeinde ein konkreter Stérfaktor, sehr
wohl bemerkt. Nach 13, 8 gelingt es dem
Tier, wie es scheint, die ganze Gesellschaft
gleichzuschalten: ,,Alle, die auf Erden woh-
nen, beten es an“, ob nun aus begeistertem
Herzen oder aus Angst mit erstarrtem Her-
zen, aber immerhin: alle! Um so auffélliger
die standhaften Christen. Nun plétzlich wer-
den ihre Lammesdoxologien, die bisher viel-
leicht als archaisches Kirchenlatein, als be-
langloser religioser Schnickschnack abgetan
wurden, mit anderen Ohren gehort. Die Um-
welt wird hellhorig. Da werden doch diesem
Jesus die gleichen Attribute zugesprochen,
die in die Kaiserliturgien gehéren! Indem
ihm Herrlichkeit, Ehre, Macht und Gewalt
zugesprochen wird, wird dies alles dem Kai-
ser abgesprochen.

Damit hort das Anbeten der Gemeinde auf,
eine rein innerkirchliche Angelegenheit zu
sein. Es fordert heraus. Huldigung prallt auf
Huldigung. Darum, wer Christus im Geist
und in der Wahrheit anbetet, rechne mit weit-
reichenden Folgen, und zwar nicht nur im
Himmel, sondern auch auf Erden.

Adolf Pohl
Ernst-Thdlmann-Str. 26, DDR-1276 Buckow
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