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Exegetische Impulse aus dem Neuen Testament

Auslegungen biblischer Texte aus unterschiedlichen Perspektiven bringen im-
mer wieder neue Schitze zutage. Seit den apostolischen Zeiten entwickeln sich
die Methoden zur Auslegung der Heiligen Schriften weiter und erfiillen ihren
Zweck: die Botschaft(en) der biblischen Worte in gréfitmoglicher Klarheit zu
erhellen. Dabei hat jede Fragestellung bzw. jede Methodik ihre Stirken und
ihre Schwiéchen. Dass man durch diverse Auslegungsansitze teilweise zu unter-
schiedlichen, vielleicht auch zu sich widersprechenden Ergebnissen kommt, darf
nicht als Problem angesehen werden, sondern als Ansporn, die jeweilige Aus-
legung gut zu begriinden und ins Gesprach zu bringen. Die eine richtige Ausle-
gung gibt es nicht; im Glauben, mit Verstand und im Diskurs mit anderen muss
man sich an die Wahrheit oder an die Wahrheiten herantasten. Dabei entdeckt
man, dass die menschlichen und doch geistgewirkten Worte der Bibel deutlich
in aktuelle Situationen hineinsprechen und Klarheit schaffen.

Den beiden Aufsdtzen in diesem Heft liegt jeweils eine bestimmte exegeti-
sche Methodik zugrunde, die die biblischen Aussagen in ihrer Aktualitédt her-
vorhebt. PROF. DR. CHRISTOPH STENSCHKE, Dozent fiir Neues Testament an
der Biblisch-theologischen Akademie in Wiedenest und Professor extraordi-
narius for New Testament and Related Literature an der University of Pretoria,
untersucht in seinem Aufsatz ,,... um zu weiden die Gemeinde Gottes® (Apg
20,28): Pastorale Metaphern in der Bibel und Leitung heute® mithilfe der tra-
ditionsgeschichtlichen Methodik den Hirtenbegriff im Alten und im Neuen
Testament, um von den Ergebnissen her die aktuelle Engfiithrung im Verstdnd-
nis des pastoralen Hirtenamtes aufzubrechen. In seinem Artikel ,,,Kinder des
Lichts® (Eph 5,8) - im Lichte der Lichter von Ephesus® fragt PRoOF. Dr. Dr.
GERT STEYN, Professor fiir Neues Testament an der Theologischen Hochschule
Ewersbach, mit historischer Methodik nach dem Hintergrund des Epheserbrie-
fes, um die Aussage in Eph 5,8 neu zu verstehen.

Fragen der Auslegung spielen auch beim Predigen eine entscheidende Rolle
und spiegeln sich in der Predigtwerkstatt, die bewusst das Format eines Dis-
kurses hat, wider. Hier liegt eine Predigt von DR. DEBORAH STOREK, Dozentin
fiir Altes Testament an der Theologischen Hochschule Elstal, zur Vergebungs-
bitte im Vaterunser (Mt 6, 12) zugrunde, insbesondere der zweite Teil der Bitte:
»... Wie auch wir vergeben.” Kommentiert wird die Predigt von Pastor JoNas
DECKER, Pastor in der Freien evangelischen Gemeinde, Christusgemeinde, in
Aachen.

Michael KifSkalt (Schriftleitung)



Christoph Stenschke

,e-« UM zu weiden die Gemeinde Gottes*
(Apg 20,28)

Pastorale Metaphern in der Bibel und Leitung heute

Gesamtgesellschaftlich sind die Zeiten langst vorbei, in denen Hirten von Ge-
meinden, Pastoren und Pastorinnen, ein hohes Sozialprestige und einen guten Ruf
hatten - und das aus ganz unterschiedlichen Griinden. Die damit einhergehende
Verunsicherung unter den Hirten und in ihren Gemeinden wird in der Pastoral-
theologie analysiert und reflektiert.

Aber auch innerchristlich sind die Hirten in die Kritik gekommen, zumindest in
bestimmten Kontexten. Auch wenn der Titel Pastor/Pastorin teilweise inflationdr
gebraucht und anscheinend auch begehrt wird (zuweilen unter bewusster oder un-
bewusster Ausblendung rechtlicher Fragen und Implikationen), werden die ,,Hir-
ten“ gelegentlich eher als Teil des Problems denn als eine mogliche Losung gesehen.
Man versteht unter ihnen eher die wenig inspirierenden, freundlichen aber auch
etwas treu-doofen ,, Kiitmmerer®, die vielleicht Einzelnen nachgehen, aber ansonsten
Gemeinden eher einschldfern als ,voranbringen®, was immer das dann genau hei-
3en mag. Gefragt dagegen sind heute starke Leiter, die in einem vermeintlich ,,apos-
tolischen“ Dienst (zuweilen mit einem befremdlichen apostolischen Anspruch!) vo-
rangehen und mit denen das Reich Gottes entschieden vorankommt (ich karikiere).

Auf diesem Hintergrund lohnt sich ein Blick auf die Hirten in der Bibel in zweifa-
cher Weise: zum einen, um zu sehen, welches Biindel an Aufgaben und Kompeten-
zen die Bibel mit Hirten im buchstiblichen Sinn verbindet, und zum zweiten, wie
sie in unzahligen pastoralen Metaphern von Hirten im iibertragenen Sinn spricht.
Beide Aspekte bedingen einander. Dies ist abschlieflend auch aus metapherntheo-
retischer Perspektive zu reflektieren, um die Implikationen und die Grenzen des
tibertragenen Sprachgebrauchs zu erkennen.

| Einflhrung
Eine der in der Bibel und in der christlichen Tradition weit verbreiteten Meta-

phern fiir Leitungsaufgaben ist die Rede von Hirten und vom Hiiten und Weiden
der Herde.! Diese Metapher kann auf Gott angewendet werden, wie in Psalm 23,

! Erweiterte Fassung meines Aufsatzes ,,Shepherd the Church of God“ (Acts 20:28): Pastoral Met-
aphors for Leadership in the Bible, in: JuNG, STEFAN/KESSLER, VOLKER/KRETZSCHMAR, LOUISE/
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56 Christoph Stenschke

oder auf die menschlichen Leiter Israels. Im Neuen Testament erscheint Jesus
als der gute Hirte par excellence. Friihchristliche Leiter werden aufgefordert, die
Gemeinde Gottes zu weiden. Pastor, das lateinische Wort fiir Hirte, wurde zu der
Bezeichnung bzw. dem Titel schlechthin fiir hauptamtliche Mitarbeiter in der
weiteren protestantischen Tradition,” auch wenn davon abgeleitete Worte wie
etwa ,,to pastor im Englischen oder ,,pastoral“ auch anderweitig bis heute weit
verbreitet sind.> Mit diesem verbreiteten tibertragenen Gebrauch untersuchen
wir eine Metapher, ,.die tatsdchlich Leute informiert und inspiriert, die Leitung
,aushandeln’, sei es als Leiter oder als solche, die von anderen geleitet werden®.*
In der Einleitung in den Sammelband Metaphors We Lead By. Understanding
Leadership in the Real World pladieren die Herausgeber Mats Alvesson und An-
dré Spicer fiir die Legitimitdt und Brauchbarkeit von Metaphern in Leitungs-
studien® und vertreten, dass Metaphern kreative Mittel sein konnen, die ,,uns
erlauben, neue und interessante Einsichten zu entwickeln, wie Leitung funktio-
nieren kann und konnte“.*

Die biblischen Autoren haben die Hirtenmetaphern direkt aus der ihnen und
ihren Lesern und Hérern gut bekannten Wirklichkeit genommen, die von Halb-
nomaden oder Gesellschaften geprigt war, die von Ackerbau und Viehzucht
lebten. Verschiedene Weidetiere und ihre Hirten waren weit verbreitete Phano-
mene. Die Menschen damals bedurften keiner Erklirung, welche Verantwor-
tung Hirten hatten und was fiir Aufgaben sie erfiillten oder zumindest erfiillen
sollten. Die pastoralen Metaphern waren ideal fiir die urspriinglichen Leser,
da sie ohne weiteres in der Lage waren, ,,Informationen von einem relativ ver-
trauten Bereich (unterschiedlich als Quellen- oder Basisdomine bezeichnet) auf

MEIER, ELKE (Hg.): Metaphors for Leading - Leading by Metaphors (Management — Ethik - Or-
ganisation 6), Gottingen 2019, 153-164 (https://doi.org/10.14220/9783737009157.153).

> Préagend war Ulrich Zwinglis Schrift Der Hirte aus dem Jahr 1524; vgl. https://www.zhref.ch/
themen/reformationsjubilacum/allgemeine-informationen/huldrych-zwingli/zwingli-lexikon-
von-a-bis-z-1/lexikon-a/amtsverstaendnis, Zugriff 10.01.2022.

* Vgl. die Uberblicke bei FirsT, WALTER: Art. Pastoraltheologie I. Katholisch, TRE 26 (1996)
70-76 und MERTEL, F.: Art. Pastoraltheologie II. Evangelisch, TRE 26 (1996) 76-83. Auch
wenn sie im Zusammenhang einer christlichen Leitungsdiskussion angesichts des biblischen
Gebrauchs besonders zutreffend erscheinen, begegnet man ihnen auch in nicht-christlichen
Diskursen; vgl. etwa BROCKLING, ULRICH: Gute Hirten fithren sanft, Frankfurt a. M. 2017,
und seine Analyse der Verwendung pastoraler Metaphern durch Michel Foucault und Fried-
rich Nietzsche und die Diskussionen der Rationalitit und Irrationalitit des Verhaltens von
Gruppen in verschiedenen sozial-6kologischen Panarchie-Modellen; vgl. auch LEmAN, K-
VIN/PENTAK, WiLLIAM: The Way of the Shepherd. Seven Secrets to Managing Productive
People, Grand Rapids 2004.

* ALVESSON, MATS/SPICER, ANDRE: Metaphors We Lead By. Understanding Leadership in the
Real World, London, New York 2011, 32; alle Ubersetzungen aus dem Englischen vom Autor.

> A.a.0.31-50; vgl. die Uberblicke bei BLESSIN, BERND/WICK, ALEXANDER: Fithren und fithren
lassen, Ttibingen °2021; NORTHOUSE, PETER G.: Leadership. Theory and Practice, Los Angeles
72016 und RuMsEY, MIcHAEL G. (Hg.): The Oxford Handbook of Leadership, Oxford 2012.

¢ ALVESSON/SPICER, Metaphors 33 (wie Anm. 4).
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einen neuen und relativ unbekannten Bereich (gewohnlich als die Zieldoméne
bezeichnet) zu iibertragen®’

Trotz des verbreiteten Gebrauchs - wohl als die Hauptmetapher fiir christ-
liche Leiter iiber die Jahrhunderte hinweg — werden die Hirtenmetaphern im
gegenwirtigen Diskurs oft in reduktionistischer und daher irrefithrender Art
und Weise gebraucht. Der Hirte, der Pastor, wird nicht als ernst zu nehmender
Leiter wahrgenommen, sondern vor allem als Anbieter von Seelsorge und per-
sonlicher Begleitung verstanden und dargestellt — eine freundliche, sensible Per-
son, die sich Anderen, in der Regel Einzelnen, fiirsorglich zuwendet. Im Idealfall
geschieht dies mit grofler Hingabe. Trotz einer gewissen Wertschitzung dieses
Dienstes werden solche Leute nicht als die starken Leiter angesehen, die heute
doch so dringend gebraucht wiirden.®

Gegeniiber dieser Reduktion der Hirtenmetapher ist zu bedenken, welche
Vorstellungen in biblischer Zeit mit Hirten verbunden waren und von daher den
Hintergrund fiir den iibertragenen Gebrauch dieser Begriffe in der Bibel bil-
den. Die Lebenswelt von Hirten in der Bibel und allgemein in der Antike, also
der sozio-6konomische und kulturelle Kontext, in dem solche Metaphern in der
Bibel erscheinen, zeigt, dass der Auftrag ,,die Gemeinde Gottes zu weiden® weit
mehr bedeutet als Seelsorge, Kimmern und Zuwendung. Die Hirten-Metaphern
haben Konnotationen, die auch auf Elemente der beschworenen ,,starken Lei-
tung“ hinweisen - ganz abgesehen von der Frage, ob gerade dieses Leitungsver-
stindnis heute die Patentlosung ist.

2 Hirten im Alten Testament

Das Alte Testament bietet eine Fiille von Berichten von Hirten im buchstdblichen
Sinn: Als Nomaden ziehen die Patriarchen mit ihren Herden durch das Land
Kanaan (Gen 13,5-8; 21,25-30; 26, 12-32; 29,1-10; 30,25-31,21; 37,12-20, 31-35).
Sie besitzen grofle Herden. Die von ihren angestellten Hirten kimpfen um die
begrenzten Ressourcen Weideland und Wasser (Gen 13,2-7). Solche Auseinan-
dersetzungen erscheinen als eine alltidgliche Erfahrung (Gen 26,18-22; Ex 2,15-
19). Rachel erscheint als Hirtin in Genesis 29,1-12, so wie die sieben Tochter
Jethros (Ex 2,16-20). Moses trankt und weidet die Herde seines Schwiegervaters

7 A.a.0. 34; zu Metaphern in der Bibel vgl. GRILLMAYR-BUCHER, SUSANNE: Art. Metaphor I. In-
troduction und Art. Metaphor II. Old Testament/Hebrew Bible, in: EBR 18 (2020) 969-974 und
KAISER, ULRIKE: Art Metaphor IV. New Testament 976-979; allgemeiner ROLF, ECKHARD: Me-
tapherntheorien. Typologie — Darstellung - Bibliografie (De Gruyter Lexikon), Berlin, Boston
2005 und KoHL, KATHRIN: Metaphern, Stuttgart 2016.

Vgl. ALVESSON/SPICER, Metaphors 1-30 (wie Anm. 4) zutreffende Analyse der gegenwirtigen
Erwartungen an Leiter und ihre Kritik an dem Ideal der ,,starken Leiter“ sowie BROWN, ARCHIE:
Der Mythos vom starken Fiihrer. Politische Fithrung im 20. und 21. Jahrhundert, Berlin 2018.
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58 Christoph Stenschke

(Ex 3,1-12). Wahrend er die Schafe hiitet, erhélt er seine géttliche Berufung aus
einem brennenden Busch.

David, der grofie Konig Israels, beginnt seine Karriere als Hirte in der Gegend
um Bethlehem (1Sam 16, 11-15). Diese frithen Erfahrungen waren fiir seine spa-
tere Biografie von grofler Bedeutung: Im Kampf mit wilden Tieren, wie Lowen
und Béren, um seine Schafe zu schiitzen, eignet sich David den Mut und die
Fahigkeiten an, Goliath zu besiegen (17,34-36); er iiberlebt als Fliichtling (und
selbst dann schiitzt er die Herden anderer Leute, anstatt sie fiir seine Zwecke
zu nutzen, 25, 14-17); er wird darauf vorbereitet, Kriege zu fithren und hat viele
Gelegenheiten, seine Leitungskompetenzen auszubauen. Spéter wird der Hirte
David dazu berufen, das Volk Israel zu weiden (2Sam 5,2). Der Prophet Amos
gehorte zu den Hirten und Schafziichtern von Tekoa (1,1). In seinem Rechen-
schaftsbericht vor seinem Onkel Laban, zdhlt Jakob seine Erfolge auf, erwahnt
aber auch, was er als Hirte erleiden musste (Gen 31, 38-41):

Diese zwanzig Jahre bin ich bei dir gewesen, deine Schafe und Ziegen haben keine
Fehlgeburt gehabt; die Widder deiner Herde habe ich nie gegessen; was die wilden
Tiere zerrissen, brachte ich dir nicht, ich musste es ersetzen; du fordertest es von mei-
ner Hand, es mochte mir des Tages oder des Nachts gestohlen worden sein. Des Tages
kam ich um vor Hitze, und des Nachts vor Frost, und kein Schlaf kam in mein Auge.

In diesen Erzahlungen erscheinen Hirten als schwer arbeitende Leute. Sie sind
fiir ihre eigenen Tiere verantwortlich oder fiir Tiere, die ihnen von anderen an-
vertraut werden. Sie sind den Besitzern gegeniiber rechenschaftspflichtig (Gen
31,39; Ex 22, 12) und erhalten am jahrlichen Tag der Abrechnung ihren Lohn aus
der Herde (Gen 30,28-43; Sach 11,12 erwahnt einen Hirtenlohn von 30 Silber-
stiicken). Sacharja 13,7 ldsst keinen Zweifel an der Notwendigkeit und Schliis-
selrolle von Hirten: ,Schlage den Hirten, dass sich die Herde zerstreue®. Die Be-
deutung von Hirten fiir die damaligen Gesellschaften kann kaum tiberschitzt
werden, da die Nutztiere unter ihrer Obhut ein wichtiges Nahrungsmittel dar-
stellten, entscheidende Rohstoffe wie Wolle, Pelz und Leder fiir Kleidung und
sonstige Ausriistung lieferten, aber auch als Arbeitskrifte in Landwirtschaft
und Transport eingesetzt wurden.

Das Alte Testament bietet ein relativ umfassendes Bild der Aufgaben und
Pflichten von Hirten. Vancil fasst sie wie folgt zusammen:

Die wichtigste Aufgabe des Hirten war es, dafiir zu sorgen, dass die Tiere gentigend
Futter und Wasser fanden (vgl. Ps 23). Ferner war es wichtig, dass der Hirte die Schafe
bewachte und beschiitzte, da sie eine leichte Beute fiir wilde Tiere darstellten (1Sam
17,34-37,40,50; Am 3,12). Zudem bestand die Gefahr, dass Diebe unter die Schafe
kommen und sie entwenden (Joh 10, 1). Der gute Hirte war besonders um den Zu-
stand der Herde bemiiht, trug dafiir Sorge, dass die Tiere nicht zu sehr getrieben wur-
den (vgl. Gen 33,13-14) und trug manchmal die hilflosen Limmer in seinen Armen
(vgl. Jes 40,11) oder auf seinen Schultern ... In der Nacht wurden die Schafe oft in ein-
fache Umfriedungen gebracht, die mit schlichten Seiten aus Biischen und Gestriipp
errichtet wurden und so zumindest ein Minimum an Schutz vor Witterung und An-
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greifern boten (Num 32, 16; Ri 5,16; 2 Chr 32,28; Ps 78,70; Zeph 2,6; Joh 10,1) oder
man verwendete Hohlen, die den besten Schutz boten (1 Sam 24, 3). Die Aufgabe des
Hirten bestand im Wesentlichen darin, die Herde zusammenzuhalten und jedes Tier,
das unter seiner Hand hindurchging, zu zahlen (Jer 33,12-13; Hes 20, 37; vgl. auch Jer
31,10-11; Ps 49, 14; 77,20).°

Zu den Aufgaben gehorte es auch, die Tiere zu ziichten (Gen 30, 32-43), die siche-
re Geburt der neugeborenen Tiere zu gewéhrleisten (Gen 31, 38), ,,das Schwache
zu starken, die kranken Tiere zu heilen, die Verwundeten zu verbinden, die Ver-
irrten zuriickzuholen, und die Verlorenen zu suchen“ (Hes 34,4), die Schafe zu
schonen, sie zu hiiten, nach den verlorenen Tieren zu suchen, Knochenbriiche
und andere Verletzungen zu heilen, die gesunden Tiere zu versorgen, die Schafe
zu melken, regelmédflig zu scheren und sie zu schlachten (Sach 11,5-17). Hir-
ten mussten zudem in der Lage sein, Rechenschaft iiber die Herden zu geben,
die ihnen anvertraut waren (Gen 31, 39; dazu gehorte es, Teile des Kadavers von
Tieren, die von wilden Tieren gerissen wurden, vorzulegen, die entsprechend
gesucht und gefunden werden mussten; vgl. die Bestimmungen in Ex 22,10-13).

Diese Aufgaben setzten eine robuste korperliche Verfassung voraus, um etwa
Tiere oder Vorrite tiber langere Strecken tragen zu kénnen. Um ihren vielfalti-
gen Aufgaben nachkommen zu kénnen, brauchten Hirten eine ganze Reihe von
Fahigkeiten: einen guten Orientierungssinn, um Weiden, Wasser und Rastplitze
fur die Tiere zu finden und wiederzufinden (Ps 23, 1-4; Gen 21,25. 30; bzw. um
die Tiere nicht in die Irre zu fithren, Jer 50,6), Grundkenntnisse in Veterinar-
medizin (Kastration etwa in Lev 22,24), Wetterkunde (Ps 78,48); Bodenkunde,
um die Tiere zur richtigen Zeit auf die richtigen Weiden fithren zu konnen (Hes
34,14; Jer 9,10) und ein feines Gespiir fiir herannahende Gefahren; eben nicht
gemdfl dem vernichtenden Urteil in Jes 56,10-12: ,alle Hirten sind blind, sie
wissen nichts. Stumme Hunde sind sie, die nicht bellen konnen, traumend liegen
sie da und haben gerne ihre Ruhe. [...] Das sind die Hirten, die keinen Verstand
haben; ein jeder sieht auf seinen Weg, alle sind auf ihren Gewinn aus und sagen:
Ich will Wein holen, wir wollen uns vollsaufen [...]“

Als geschickter Kimpfer mit einer einfachen Schleuder kann David seine Scha-
fe, die besonders verwundbare Tiere sind, verteidigen (1Sam 17,34-37.40.50; zur
Bedrohung vgl. Mi 5,7: ,wie ein junger Léwe unter einer Herde Schafe, dem nie-
mand wehren kann, wenn er einbricht, zertritt und zerreif$t“). Zum Leiten der
Herde bedurfte es der Fahigkeit, die unterschiedlichen Laute der Tiere interpre-
tieren und entsprechend reagieren zu konnen. Dazu kamen griindliche Beobach-
tung und Mitgefithl mit den Tieren, um ihre unterschiedlichen Bediirfnisse zu
erkennen (,,Das Schwache stiarkt ihr nicht, und das Kranke heilt ihr nicht, das Ver-
wundete verbindet ihr nicht, das Verirrte holt ihr nicht zuriick, und das Verlorene
sucht ihr nicht; das Starke aber tretet ihr nieder mit Gewalt®, Hes 34,4; vgl. auch

® VANCIL, Jack W.: Art. Sheep, Shepherd, in: ABD 5 (1992) 1187-1190, 1187.
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60 Christoph Stenschke

Sach 11,5 ,,und ihre Herde schonen sie nicht); ferner die Fahigkeit mit den Scha-
fen ,kommunizieren zu kénnen (Joh 10, 3-5. 14. 16. 27). Wahrscheinlich errichte-
ten die Hirten selbst die Umfriedungen oder Tiirme, in denen die Tiere die Nacht
verbrachten (Num 32, 16; Gen 35,21). Da Hirten oft lingere Zeit mit ihren Herden
unterwegs waren,'” mussten sie selbststdndig arbeiten konnen und wissen, wie sie
in ganz unterschiedlichen herausfordernden Situationen zu handeln hatten.

Zu den geforderten Fihigkeiten kamen hohe Anforderungen an den Cha-
rakter. Hirten mussten wachsam sein, nicht blind und ahnungslos (Jes 56,9),
zuverldssig und vertrauenswiirdig, mutig und bereit, Raubtiere und Diebe zu
vertreiben (anstatt die Herde im Stich zu lassen, Sach 11,17: ,Weh {iber meinen
nichtsnutzigen Hirten, der die Herde verldsst“) und die Bediirfnisse ihrer Her-
den vertreten gegeniiber den Konkurrenten um Weideland und Wasser. Hir-
ten durften nicht wie ,,stumme Hunde sein, die nicht bellen konnen, die trau-
men, sich hinlegen und gerne schlafen (Jes 56, 10). Sie durften ihre Pflichten
nicht vernachlédssigen, etwa indem sie einander aufforderten: ,,Kommt, ich hole
Wein und wir wollen uns mit Bier betrinken! Und morgen wird es ebenso sein:
groflartig tiber die Maflen!” (Jes 56,12). Hirten durften die ihnen anvertrauten
Herden nicht ausbeuten (Sach 11,16; wenn sie Tiere fiir ihren eigenen Bedarf
schlachten, sollen sie nicht die fetten und gesunden Tiere auswahlen).

Hirten mussten mit der Einsamkeit umgehen kénnen, die ihr Beruf mit sich
brachte und den Besitzern ihrer Herden Treue bewahren — auch wenn die Hirten
weit weg und allein unterwegs waren. Sie mussten das Wesen ihres Berufs ver-
stehen; sie durften nicht auf ihren ,eigenen Wegen“ gehen und nicht auf ihren
eigenen Gewinn bedacht sein: ,,Aber es sind gierige Hunde, die nie satt werden
konnen. Das sind die Hirten, die keinen Verstand haben; ein jeder sieht auf sei-
nen Weg, alle sind auf ihren Gewinn aus ...“ (Jes 56,11; vgl. das fragwiirdige
Vorgehen Jakobs in Gen 30,25-43).

Hirten-Metaphern erscheinen im Alten Vorderen Orient und in Agypten mit
Bezug auf Gotter und Konige."! Im Alten Testament werden Hirten-Metaphern
oft im Blick auf Gott verwendet, als dem Hirten seines Volkes/seiner Herde Is-
rael."? Gott ist der Hirte Israels, ,der Joseph wie Schafe hiitet® (Ps 80, 2). Joseph
bekennt, dass Gott sein Hirte gewesen ist sein Leben lang bis auf diesen Tag
(Gen 48, 15). Das Volk sehnt sich danach, von Gott selbst geweidet zu werden:
»Hilf deinem Volk und segne dein Erbe, und weide und trage sie ewiglich (Ps
28,9; vgl. auch Mi 7,14: ,,Du aber weide dein Volk mit deinem Stabe, die Herde

1 KoENEN, KLAUS/MELL, ULRICH: Art. Hirte/Hirtin, in: FRANK CRUSEMANN ET AL. (Hg.): Sozial-
geschichtliches Worterbuch zur Bibel, Giitersloh 2009, 265-266, 265.

"' Vgl. VanciIt, Sheep 1188-1189 (wie Anm. 9) und MILLARD, ALAN: Psalm 23: A Psalm for a Co-
venant King, in: HILBRANDs, WALTER (Hg.): Sprache lieben - Gottes Wort verstehen: Beitrige
zur biblischen Exegese. Festschrift H. von Siebenthal (BWM 17), Gieen 2011, 99-108.

2 Vgl. HUNZIKER-RODEWALD, REGINE: Hirt und Herde. Ein Beitrag zum alttestamentlichen Got-
tesverstindnis (BWANT 155), Stuttgart 2001 und BOCKLE, JaKoB: ,Der Herr ist mein Hirte® —
Konzeptuelle Metapher als Lebenswirklichkeit, in: OTE 34 (2021) 189-217.
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deines Erbteils, die da einsam wohnt im Walde, mitten im fruchtbaren Lande,
lass sie in Basan und Gilead weiden wie in den Tagen der Vorzeit®). Gott selbst
wiirde nach seinen Schafen suchen, sie finden und der ideale, fiirsorgende Hirte
seines Volkes sein: ,,Er wird seine Herde weiden wie ein Hirte. Er wird die Lim-
mer in seinen Armen sammeln und im Bausch seines Gewandes tragen und die
Mutterschafe fithren® (Jes 40, 11; vgl. auch Ps 23, 1; Hes 34, 11-16; Mi 2, 12). Gott
selbst ist die rechte Weide fiir sein Volk (Jer 50,7).

Das Alte Testament bezeichnet auch die menschlichen Leiter Israels als die
Hirten des Volkes, etwa Mose: ,Wo ist denn nun der, der aus dem Wasser zog den
Hirten seiner Herde? (Jes 63, 11). Versagten sie bei der Erfiillung ihrer Pflichten,
wurden sie hart kritisiert als schlechte, egoistische Hirten, die ihre Aufgaben
vernachléssigten und sich nicht ordentlich um die Herde kiimmerten. So klagt
der Prophet Jeremia: ,Denn die Hirten sind zu Toren geworden und fragen nicht
nach dem Herrn. Darum kann ihnen nichts Rechtes gelingen, und ihre ganze
Herde ist zerstreut® (10, 21). In drastischer Weise beschreibt der Prophet das Ver-
sagen der Hirten-Leiter (23, 1-4"%; vgl. auch Jes 56,9-12; Sach 10, 3). Auch Hesekiel
sollte im Namen Gottes gegen die Hirten Israels prophezeien (34, 1-10)."* Im Zu-
sammenhang dieser Kritik erscheint die Ankiindigung, dass Gott selbst seinem
Volk gute Hirten erwecken wird (Jer 3, 15; 23,4), insbesondere einen Hirten aus
dem Haus Davids (23, 5-6). ,Und ich will ihnen einen einzigen Hirten erwecken,
der sie weiden soll, namlich meinen Knecht David. Der wird sie weiden und
soll ihr Hirte sein® (Hes 34,23-24; vgl. auch Mi 5, 1-4). Dieser eschatologische
Hirte aus Bethlehem Ephrata wird seine Aufgabe gewissenhaft erftllen. Er wird
sauftreten und weiden in der Kraft des Herrn und in der Macht des Namens
des Herrn, seines Gottes. Und sie werden sicher wohnen ...“ (Mi 5, 3). Mit dieser
Erwartung kommen wir zum Neuen Testament.

3 Hirten im Neuen Testament

Im Neuen Testament erscheinen Hirten im eigentlichen Sinn oder ,Weiden® als
ihre Titigkeit in Lukas 2,8-20. Sie hiiten ihre Schafe in der Nacht auf den Fel-
dern um Bethlehem. Anscheinend konnten sie ihre Herden nicht fiir die Nacht
in eine Umfriedung bringen, wie sie in Johannes 10 vorausgesetzt wird. Daher
miissen einige Hirten die Nacht bei den Herden verbringen. Sie sind die ersten
Menschen, die - nicht direkt von den Ereignissen betroffen — von der Geburt
des Heilands horen. Sie reagieren vorbildlich auf die Offenbarung, die sie von
den Engeln empfangen und werden die ersten Verkiindiger: ,,Sie verbreiteten

Vgl. WEsseLs, WILHELM ].: Leader responsibility in the workplace. Exploring the shepherd
metaphor in the book of Jeremiah, in: Koers - Bulletin for Christian Scholarship 78 (2014), 2-7.
Vgl. die detaillierte Analyse bei WILLMES, BERND: Die sogenannte Hirtenallegorie Ez 34. Stu-
dien zum Bild des Hirten im Alten Testament (BET 19), Frankfurt a. M. 1984.
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das Wort, das zu ihnen iiber dieses Kind gesagt worden war® (Lk 2,17)."* Lukas
8,32 erwihnt eine grofie Schweineherde am Ostufer des Sees Genezareth. Als
die nach dem Exorzismus von Ddmonen befallene Herde plotzlich den Abhang
hinunter in den See stiirmt und ertrinkt, fliechen die rat- und machtlosen Hirten
der Herde und berichten in der Stadt und in den Dérfern von dem denkwiirdi-
gen Ereignis. Jesus erzdhlt ein Gleichnis von einem Hirten, der seiner Aufgabe
in vorbildlicher Weise nachkommt. Als er feststellt, dass ein Schaf seiner Herde
fehlt, lasst er die Herde zuriick und sucht das verlorene Tier bis er es findet: ,,Und
wenn er es gefunden hat, so legt er es sich auf die Schultern voll Freude und ladt
nach seiner Riickkehr seine Nachbarn und Freunde ein, sich mit ihm zu freuen®
(Lk 15,4-7). Seine Freude verweist auf die grofle Freude im Himmel iiber seinen
Stinder der umkehrt. Am Tiefpunkt seiner Abwendung vom Vaterhaus ange-
langt, muss der ,,Verlorene Sohn“ in der Fremde Schweine hiiten. Von der Herde
kann er nicht leben; sogar das Schweinefutter ist ihm vorenthalten (Lk 15,15).
Zu diesem Zeitpunkt besinnt er sich und bricht zu seinem Vater auf. Die anderen
Vorkommen von Hirten-bezogenen, pastoralen Begriffen im Neuen Testament
sind metaphorisch.

3.1 Jesus als Hirte

In Ankniipfung an die verbreitete und facettenreiche alttestamentliche Tradi-
tion hat Jesus seine Mission, das Verlorene zu suchen und zu retten (Lk 19, 10),
mit der eines guten Hirten verglichen (Lk 15,3-7). Als solcher ldsst er seine 99
Schafe zuriick in der Wiiste und scheut keine Miihe, das eine verlorene Schaf
zu suchen, bis er es findet: ,,Und wenn er es gefunden hat, so legt er’s sich voller
Freude auf die Schultern und trégt es zur Herde zuriick®. Dies zeigt die Fiirsorge
des Hirten, seine Einsatzbereitschaft und seine enge Beziehung zu den Tieren.
Mit Anklédngen an die atl. Verheiflungen eines guten Hirten présentiert sich
Jesus in Johannes 10,1-16 als der gute Hirte im Gegensatz zu Dieben und Réu-
bern (10, 1. 8), die nur kommen, um zu stehlen, zu schlachten und umzubringen
(10,10)." Er geht durch die Ttir in den Schafstall ein; ihm 6ffnet der Tiirhiiter die
Stalltiire und die Schafe erkennen seine Stimme (10, 1-3.7). Auch hier liegt die
Betonung auf der intensiven Fiirsorge, die dieser Hirte den Schafen entgegen-
bringt und auf seiner engen Beziehung mit ihnen. Sie héren seine Stimme und
folgen ihm anstatt den Fremden (10, 3-4.16). Er geht vor ihnen her und leitet die
Schafe. Unter seiner Fithrung finden sie gute Weiden (10,9). Er gibt den Schafen
ein Leben im Uberfluss (10,10). Als der gute Hirte ldsst er sein Leben fiir die
Schafe (10, 11.15.17-18). Bei Gefahr (wenn Wolfe kommen und iiber die Schafe

> Fir die Realien in neutestamentlicher Zeit vgl. HEZSER, CATHERINE (Hg.): The Oxford Hand-
book of Jewish Daily Life in Roman Palestine, Oxford 2010 und OrtH, F.: Art. Schaf: RE IT A
(1921), 373-399.

!¢ Vgl. KEENER, CRrAIG: The Gospel of John. A Commentary, Peabody 2003, 797-820.
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herfallen und sie zerstreuen) lasst der gute Hirte die Schafe nicht zuriick, wie es
der bezahlte Knecht tun wiirde, der kein richtiger Hirte ist, weil ihm die Schafe
nicht gehoren (10, 12-13), sondern kdmpft, bereit sein eigenes Leben zu riskieren.
Als der gute Hirte kennt Jesus die Seinen (10, 14).

Auch in den Briefen des Neuen Testaments erscheint Jesus als der grofie Hirte
oder der Hirte par excellence: Unser Herr Jesus ist der grofie Hirte der Schafe,
den Gott durch das Blut des ewigen Bundes von den Toten erweckt hat (Hebr
13,20). ,,Denn ihr wart wie die irrenden Schafe, aber seid nun bekehrt zu dem
Hirten und Bischof eurer Seelen® (1Petr 2,25).

3.2 Christlicher Dienst als das ,VWeiden der Herde Gottes*

Dreimal beauftragt der auferstandene Jesus Petrus damit, seine Schafe zu hii-
ten und zu weiden (Joh 21,15-17).” Nach einem Rechenschaftsbericht tiber
sein bisheriges eigenes apostolisches Wirken in Apostelgeschichte 20, 18-27 er-
mahnt Paulus die Altesten der Gemeinde in Ephesus ,,auf sich selbst zu achten
und auf die ganze Herde zu achten® (20,28)." Sie sollen sich um die ganze
Herde kiimmern, nicht nur um bestimmte Gruppierungen, oder versuchen,
nach den Konventionen des antiken Patronats, Anhdnger um sich selbst zu
scharen. Im Gegensatz zu solchen Verhaltensmustern hat Paulus jeden Einzel-
nen ermahnt. Der Heilige Geist hat die Altesten zu Aufsehern iiber die Her-
de eingesetzt. Ihr Auftrag besteht darin, die Gemeinde Gottes zu weiden. Die
ihnen anvertrauten Menschen sind und bleiben die Herde Gottes, nicht die
Herde der Altesten. Dass Gott diese Herde durch das Blut seines eigenen Soh-
nes erworben hat, zeigt die grofSe Wiirde der Herde und unterstreicht die hohe
Verantwortung der Leiter. Zu diesem pastoralen Bild gehort auch die Aufgabe
von Hirten, ihre Herden vor gefahrlichen Eindringlingen zu schiitzen: Paulus
kiindigt an, dass ,reiflende Wolfe* (vermutlich Irrlehrer”) zu euch (unter die
Altesten?) kommen werden, die die Herde nicht verschonen werden, ,,auch aus
eurer Mitte werden Ménner aufstehen, die Verkehrtes lehren, um die Jiinger
an sich zu ziehen“ (20, 30).

Angesichts dieser Bedrohung sollen die Hirten-Altesten wachsam sein und
das Vorbild des Paulus beziiglich seines Weidens der Gemeinde Gottes vor Au-
gen haben. Drei Jahre lang lief§ er in Ephesus Tag und Nacht nicht ab, einen
jeden unter Tranen zu ermahnen, zu warnen und zu begleiten (20, 31). Spéter be-
teuert Paulus, dass er von niemandem Silber oder Gold oder Kleidung begehrte

7 Vgl.a.a.0.1234-1238.

8 Vgl. DUPONT, JACQUESs: Paulus an die Seelsorger. Das Verméachtnis von Milet (Apg 20:18-36),
Diisseldorf 1966, 97-240; KEENER, CRAIG: Acts. An Exegetical Commentary ITI. Acts 15,1-23,35,
Grand Rapids 2014, 3029-3067 und STENSCHKE, CHRISTOPH: Lifestyle and Leadership Accord-
ing to Paul’s Statement of Account before the Ephesian Elders in Acts 20:17-35: HTS Teologiese
Studies / Theological Studies 76 (2020), art. 5901. https://doi.org/10.4102/hts.v76i2.5901.

' Vgl. SCHNABEL, ECKHARD: Acts (BECNT), Grand Rapids 2012, 847-848.
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(20,32). Anstatt von der Herde zu leben, arbeitete Paulus selbst, um sich und
seine Mitarbeitenden zu versorgen. ,Ich habe euch in allem gezeigt, dass man
so arbeiten und sich der Schwachen annehmen muss, im Gedenken an das Wort
des Herrn Jesus, der selbst gesagt hat: Geben ist seliger als Nehmen® (20, 34-35).
Paulus entwickelt hier keine umfassende Pastoraltheologie.? Dennoch wird
deutlich, dass ein christliches Leitungsverstindnis, das die biblischen Hirten-
vorstellungen ernstnehmen will, die folgende Elemente beinhalten muss:

— Die Verantwortung der Leitenden auf sich selbst und aufeinander zu achten,
damit die gemeinsame Aufgabe angemessen erledigt wird.

- Die Firsorge fiir alle Leute, die den Leitern anvertraut sind (keine Glinst-
lingswirtschaft oder das Einrichten von Abhingigkeitsverhéltnissen).

- Die Einsetzung durch den Heiligen Geist (seine Ressourcen, aber auch die
Rechenschaftspflicht ihm gegeniiber).

- Die den Leitern anvertrauten Menschen sind nicht ihre ,,Follower, sondern
sind und bleiben die Gemeinde Gottes: sie gehoren ihm. Das zeigt zum einen
die grofSe Wiirde, aber auch die Grenzen der Aufgabe.

- Die Hirten miissen wachsam und bereit sein, die reiffenden Wolfe der Hére-
sie und des Fehlverhaltens abzuwehren. Sie miissen in der Lage sein, solche
»Wolfe“ zu erkennen und sie mutig zu konfrontieren.

- Die Hirten miissen die Herde zusammenbhalten und diirfen es nicht einfach
hinnehmen, wenn Menschen die Herde verlassen und dabei andere Gemein-
demitglieder mit sich ziehen.

- Paulus spricht von einer Aufgabe, die hohes emotionales Engagement erfor-
dert, Tag und Nacht umschlief}t, Tranen beinhaltet und mit harter Arbeit
verbunden ist.

- Die Gemeinde ist nicht dafiir da, den Leiter zu versorgen, sondern genau an-
ders herum: die Leiter sind dafiir da, die Gemeinde zu versorgen.

- Auch in der Abwesenheit des Paulus sollen die Leiter unabhiangig und fleiflig
arbeiten.

Die Aufzahlung in Epheser 4,11 von Menschen, die Gott gegeben hat, ,um die
Heiligen zuzuriisten zum Werk des Dienstes, damit der Leib Christi erbaut
wird®, beinhaltet Hirten neben Aposteln, Propheten, Evangelisten und Lehrern.
Der Verfasser bietet keine detaillierte ,,Stellenbeschreibung® fiir jede dieser Be-
zeichnungen. Daher ist es schwierig, sie genau voneinander zu unterscheiden.
Ist die spezielle Aufgabe der Hirten, die Herde zu schiitzen?*' Hoehner definiert
diese Hirten/Pastoren als diejenigen, die sich um ihre Schafe kiitmmern, wie sich
ein Hirte um seine Schafe sorgt. Dazu gehort der Dienst an angefochtenen Hei-

2 Vgl. auch THOMPSON, JAMES W.: Pastoral Ministry According to Paul: A Biblical Vision, Grand
Rapids 2006.

' Vgl. HOEHNER, HAROLD W.: Ephesians. An Exegetical Commentary, Grand Rapids 2002,
538.547; siehe auch 1Kor 12,28.
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ligen, alle Glaubenden zu ermahnen und zu trosten und die unterschiedlichen
Aktivititen in den Gemeinden vor Ort zu koordinieren und durchzufiihren.”
Diese Bestimmung diirfte mehr von der Abgrenzung zu den anderen Bezeich-
nungen gepragt sein als vom Aufgabenprofil der Hirten in der Welt des 1. Jahr-
hunderts nach Christus.

Die umfassendste Verwendung von Hirtenmetaphern fiir christliche Leiter
im Neuen Testament erscheint in 1. Petrus 5,2-4:

Weidet die Herde Gottes, die euch anbefohlen ist; achtet auf sie, nicht gezwungen,
sondern freiwillig, wie es Gott gefillt; nicht um schindlichen Gewinns willen, son-
dern von Herzensgrund; nicht als die Herren iiber die Gemeinde, sondern als Vorbil-
der der Herde. So werdet ihr, wenn erscheinen wird der Erzhirte, die unvergingliche
Krone der Herrlichkeit empfangen.?

Wie in der Apostelgeschichte ist und bleibt die ihnen anvertraute Gemeinde die

Herde Gottes, nicht ihre eigene.

- Die Hirten sollen ihre Aufgabe der Aufsicht iiber die Herde ernst nehmen.

- Sie sollen nicht unter Zwang, sondern freiwillig und vor Gott dienen.

- Sie sollen dabei nicht auf ihre eigenen Vorteile bedacht sein.

- Sie sollen nicht iiber die ihnen anvertrauten Menschen herrschen, sondern
ihnen ein Beispiel geben.

- Sie werden grofSen und bleibenden Lohn, von Jesus, dem Erzhirten, empfan-
gen.

— Jesus ist und bleibt der oberste Hirte; alle menschlichen Hirten-Leiter sind
ihm gegeniiber verantwortlich und bleiben ihm dauerhaft untergeordnet.

Wihrend Epheser 4 die Hirten unter anderen begabten Leuten erwéihnt, deutet
die alleinige Erwahnung von Hirten in Apostelgeschichte 20 und entsprechend
in 1. Petrus 5 darauf hin, dass dieses Konzept die ganze Bandbreite der Aufga-
ben beinhaltet, die christliche Leiter abdecken sollen. Daher lasst sich allein auf
der Grundlage von Epheser 4 kaum vertreten, dass ,,Hirten“ (reduziert auf seel-
sorgerliche Zuwendung) durch alle moglichen Leute, wie etwa Apostel, erginzt
werden miissen.

4 Implikationen

Menschen ohne eigene Berufserfahrung als Hirten oder anderweitige eigene
Beriihrungen mit den Aufgaben und Herausforderungen von Hirten tendieren
dazu, ihre eigenen begrenzten Beobachtungen und oft romantischen Vorstel-

2 Vgl.a.a.0.544.
# Vgl. ACHTEMEIER, PAUL J.: 1 Peter: A Commentary on First Peter (Hermeneia), Minneapolis
1996, 324-330.
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lungen vom Hiiten von Schafen (wie etwa schon in der antiken Bukolik* oder in
der europiischen Romantik) und - damit verbunden auch ihr Verstindnis der
Hirten-Leiter Metaphern - in die biblischen Vorkommen tatsdchlicher Hirten
und pastoraler Metaphern einzutragen.?

Das biblische Bild zeigt sowohl in der Bild- also auch in der Sachhilfte klar,
dass christliche Leiter als Hirten nicht auf pastorale Zuwendung, wie sie héufig
verstanden wird, reduziert werden kénnen. Gewiss sorgen sich Hirten-Leiter im
umfassenden Sinn um die ihnen anvertrauten Menschen - sie versorgen, tragen
und heilen, aber sie halten auch die Herde zusammen und schiitzen sie. Thre ver-
schiedenen Aufgaben setzen unterschiedliche Fahigkeiten voraus. Sie miissen in
der Lage und bereit sein, stark zu leiten, und bleiben gegeniiber Gott als dem Be-
sitzer der Herde verantwortlich. Uber lingere Zeitraume hinweg warten sie auf
die Wiederkunft des Erzhirten; sie miissen unabhingig und hart arbeiten und
verschiedene Herausforderungen meistern.

Wie alle metaphorische Sprache hat auch die Verwendung von Hirten-Me-
taphern ihre Grenzen und, in diesem Fall, sogar ihre Gefahren. Alvesson und
Spicer betonen zu Recht, dass die ,fragwiirdige und beunruhigende Seite der
Leitung” nicht vernachldssigt werden darf,’® in diesem Fall, die dunklere Seite
pastoraler Metaphern. Schon der Plural im Titel von Alvesson und Spicers Sam-
melband Metaphors We Lead By erinnert daran, dass keine Metapher fiir sich
allein der komplexen Aufgabe der Leitung gerecht werden kann, da Metaphern
zwangsldufig die Daten reduzieren.” Wie jede gute Metapher, hingt die pastora-
le Leitungs-Metapher ,,von einer angemessenen Mischung aus Ahnlichkeit und
Verschiedenheit zwischen der tibertragenen Welt und der fokussierten Welt* ab.?

Wie ist dieses metaphorische Reden von Leitung heute einzuschétzen?” Kann
es eine Metapher sein, mit der wir leiten, wie der Titel von Alvesson und Spicer
impliziert? Ja, dies ist und sollte auch der Fall sein, wenn die folgenden Aspekte
berticksichtigt werden:

2 Vgl. https://de.wikisource.org/wiki/RE:Bukolik; Zugriff 10.01.2022.

» Einen gewissen Einblick konnen entsprechende Handbiicher, etwa SMITH, BARBARA ET AL.:
Beginning Shepherd’s Manual, Ames 1997 oder Berichte von Hirten gewéhren, etwa REBANKS,
JamEs: Mein Leben als Schifer, Giitersloh 2016 oder SOLER, P1a: Die Weite fiihlen. Aufzeich-
nungen einer Hirtin, Frankfurt am Main 2011. Freilich sind auch hier eigene Erfahrungen nicht
der Universalschliissel zum Verstindnis der biblischen Hirtenrede; vgl. etwa KELLER, PHILIPP
W.: Psalm 23 aus der Sicht eines Hirten, rev. Aufl. Asslar 2000.

% ALVESSON/SPICER, Metaphors 32-33 (wie Anm. 4).

A.a.0. 39: ,Die Abwégung von Metaphern weist auf die Grenzen des Verstehens von Leitung

hin, das durch einen Zugang bedingt ist, der auf bestimmten Wurzelmetaphern fiir Leitung

beruht. [...] Ein Bewusstsein fiir die Metaphern, die wir verwenden, schérft unseren Sinn fiir
die Begrenzung und, in gewissem Maf3, auch fiir die Beliebigkeit, mit der wir ein Phinomen
wie Leitung betrachten.“ Vgl. aber auch ihre Warnung vor einer ,,Ansammlung metaphorischer

Brocken® (41).

% ALVESSON/SPICER, Metaphors 39.

Fiir den weiteren Kontext vgl. etwa HASLINGER, HARALD: Pastoraltheologie, Paderborn 2015.
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— Inder Metapher vom ,Weiden der Herde" steckt die Uberlegenheit der Leiter
in Sachen Wissen, Fahigkeit und Macht iiber die Menschen, die sie leiten - in
der Metapher werden die Menschen, die ihnen folgen, zu Tieren. Hirten wis-
sen gewiss, was ihre Tiere brauchen und wo diese Dinge zu finden sind - und
sie wissen es besser. Dies trifft nur in begrenzter Weise auf christliche Leiter
zu, da sie nicht nur ihre Mitmenschen leiten,* sondern Nachfolger Christi,
die ebenfalls mit dem Heiligen Geist erfiillt sind und Geistesgaben haben.
Dabher diirfen Hirten-Leiter nicht aus einer Haltung der Uberlegenheit her-
aus leiten. Fine dominierende Leitung, die eine schafsdhnliche Konformitat
und unkritischen Gehorsam einfordert, kann sich nicht auf die Bibel beru-
fen. Menschen reagieren zu Recht empfindlich, wenn sie ,wie Schafe” ange-
sehen und behandelt werden, die von anderen geweidet werden miissen, die
tiir sich iiberlegenes Wissen und Fahigkeiten beanspruchen. Will man einen
Missbrauch dieser Metapher sowohl durch die Leiter* als auch die ihnen
anvertrauten Menschen vermeiden, ist eine gesunde Kombination aus Ver-
trauen und kritischem Hinterfragen erforderlich.*? Hirten-Leiter, die sich als
vertrauenswiirdig und fiirsorglich erweisen, ihre Aufgaben und berechtigte
Erwartungen erfiillen, werden Menschen finden, die ihnen folgen. Jede An-
wendung dieser Metapher muss iiber solchen Implikationen der Metapher
stehen und von christlichen Werten durchdrungen sein.

- Imbuchstablichen und metaphorischen Sinn sind die Hirten-Leiter von grofler
Bedeutung fiir die Existenz, ja selbst das Uberleben der Herde bzw. der ihnen
anvertrauten Menschen. Wahrend Christen darin iibereinstimmen, dass dieser
Anspruch fiir Gott und seinen Christus berechtigt ist, wird ein solches Selbst-
verstandnis menschlicher Leiter (mit den damit einhergehenden impliziten
und expliziten Anspriichen) heute zu Recht kritisch gesehen. Die pastoralen
Metaphern bediirfen kritischer Reflexion, einerseits angesichts unterschied-
licher ,,big man“ Vorstellungen von Leitung, andererseits angesichts von Lei-
tungsmodellen, die von flachen Hierarchien ausgehen und Teammodelle von
Leitung bevorzugen.” Aus guten Griinden setzt das Neue Testament sowohl
eine Mehrzahl von Hirten-Leitern in Gemeinden als auch verschiedene Ein-
schrankungen und Kontrollmechanismen fiir ihr Wirken voraus (siehe unten).

% Dabei ist zu bedenken, ,Die Metonymie beruht auf einer wesenhaften Nihe - die Metapher
lediglich auf punktueller Ahnlichkeit, auf einer bildlichen Ubertragung bestimmter Eigenschaf-
ten (FREUND, WERNER: Wir konnen etliches von Wélfen, Trottellummen und Ohrenquallen
lernen - weil sie Fihigkeiten haben, die uns fehlen, in: Die Zeit 21 (2018) 58, kursiv CS).

' Dabei wire die Affinitdt von Personlichkeitsstruktur und priferierter Leitungsmetapher bzw.
préferiertem Leitungsstil mit zu reflektieren, etwa zwischen ,starken Leitern und narziss-
tischen Ziigen; vgl. etwa die Analyse zwischen Personlichkeit und Fithrungsstil bei Donald
Trump durch HIRIGOYEN, MARIE-FRANCE: Die toxische Macht der Narzissten und wie wir uns
dagegen wehren, Miinchen 2020, 19-54.

2 Vgl. KESSLER, MARTINA (Hg.): Religiosen Machtmissbrauch verhindern, Gieflen 2021.

* Vgl. den Uberblick bei ALVESSON/SPICER, Metaphors 1-30 (wie Anm. 4).

w
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Zudem koénnen pastorale Metaphern bei manchen Menschen, die geleitet wer-
den, hohe Erwartungen wachrufen. Auf der Grundlage romantischer Vorstel-
lungen von Hirten, die nicht nur die Leiter, sondern auch die Menschen be-
stimmen kénnen, die geleitet werden (vgl. oben), erwarten sie, dass ihre Leiter
alles wissen, alles tun und ihnen alles zur Verfiigung stellen. Die ,,Schafe® miis-
sen ja nur folgen. Solche Erwartungen kénnen zu ungesunden Beziehungen der
Abhingigkeit zwischen den Leitern und den von ihnen gefithrten Menschen
und zu Lethargie fithren. Die gebrauchliche Terminologie und Vorstellung von
Leitern und ihren ,,Followern® ist von vornherein fiir den Aufbau und Unter-
halt gesunder Beziehungen problematisch und bedarf der Reflektion.

Die Hirten leben von der Herde, direkt oder indirekt. Jedoch macht das Neue
Testament deutlich, dass, obwohl Hirten-Leiter geehrt und angemessen ent-
lohnt werden sollen, ihr letzter Lohn nicht von der Herde, sondern von Gott,
dem Eigentiimer der Herde, kommt. Daher diirfen sie sich nicht nach Be-
lieben bei der Herde selbst ,bedienen®, was ihr Bediirfnis nach materieller
Versorgung, Aufmerksamkeit, Anerkennung, Zeit usw. betrifft.

Wie alle Metaphern sind die Hirten-Metaphern, trotz ihres hohen Stellen-
wertes, fiktiv und stellen kiinstliche Konstrukte dar: ,,Die Metapher und
ihr Gebrauch setzten das Ubersehen einiger der robusteren Ziige voraus.“**
Neben anderen Aspekten (etwa wie die den Leitern anvertrauten Menschen
als Tiere; siehe oben) sind etwa die Hirtenhunde, das Leben auf Kosten der
Herde und der Gebrauch physischer Gewalt (etwa beim Scheren der Schafe)
solche ,,robusten Merkmale, die vernachlédssigt werden miissen.*

Diese Uberlegungen zeigen, dass und wie Metaphern ,,in kreativer und auf-
schlussreicher Weise verwendet werden konnen, um das mehrdeutige Phano-
men der Leitung zu verstehen,* vorausgesetzt, dass sie mit guten Absichten,
Phantasie, und Vertrautheit mit dem Thema verwendet werden.?” Unsere Be-
obachtungen veranschaulichen die These Alvessons und Spicers, dass nicht
alle Bestandteile einer Metapher wortlich verstanden werden diirfen, da sie
sonst absurd erscheinen.?® Im Detail ware zu reflektieren, ob und wie die

ALVESSON/SPICER, Metaphors 35 (wie Anm. 4): ,Die Konzentration auf Metaphern kénnte uns
dazu bringen, die Grundannahmen hinter unseren Vorstellungen von etwas wie Leitung zu
untersuchen. Vielleicht wiirde sie einige der verkehrten, aber zureichend erforschten Annah-
men ans Licht bringen, die mit einer bestimmten Metapher assoziiert sind“ (39).

Neulich horte ich, wie die Pastorin einer groflen Jugendkirche von ihren Mitarbeitenden be-
herzt (und wohl unreflektiert) als den ,Hirtenhunden® gesprochen hat, die ihr bei der Erfiil-
lung ihrer pastoralen Aufgaben assistieren. Hier fallen selbst die Mitarbeitenden in das Gefille
Mensch-Tier und werden, zumindest in der Sachhilfte, mit Wesen identifiziert, die den Schafen
Angst machen. Mit ihrer Wahl von Metaphern geben Menschen auch etwas von ihrem Selbst-
verstandnis und vom Verstindnis ihrer Aufgabe preis.

ALVESSON/SPICER, Metaphors 33 (wie Anm. 4).

A.a.0. 34. Kritische Reflektionen zum Gebrauch von Metaphern fiir das Verstindnis von Fith-
rung auch bei BLESSIN/Wick, Fithren 272-274 (wie Anm. 5).

Ebd.
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Hirtenmetaphern ,,uns erlauben, neue Ideen zu entwickeln und die Analyse
des Vorhandenen beleben konnen®,* was nach Alvesson und Spicer eine von
mehreren Funktionen von Metaphern ist.

Nur wenige Menschen diirften den hohen Anspriichen, die diese Metapher an
Leiter stellt (Aufgaben, Fahigkeiten, Charakter), gerecht werden.** Aus guten
Griinden beinhaltet das Alte Testament mehr Beispiele von Kritik an Leitern, die
dieser Hirten-Leitung nicht gerecht geworden sind, als positive Beschreibungen
ihrer Leistungen und Erfolge im Weiden des Volkes Gottes. So hilft diese Me-
tapher auch zu zeigen, ,wie Leiter oft hinter den fast mythischen Erwartungen
zuriickblieben, die typischerweise mit ihnen verbunden werden“.*

In den biblischen Vorkommen erscheint eine Reihe von Einschrinkungen,
die beim Gebrauch dieser Metapher zu berticksichtigen sind. Die Bibel spricht
von menschlichen Hirten-Leitern nicht im Singular, sondern immer im Plural.
Eine Gruppe von Hirten soll leiten. Vor allem anderen sind diese Leiter fiir sich
selbst und fiireinander verantwortlich. Die Hirten-Leiter weiden die Herde Got-
tes, nicht ihre eigene Herde. Die Herde ist ihnen von Gott anvertraut worden;
ihm gegeniiber sind sie verantwortlich als dem tibermenschlichen ,Besitzer"
aller Menschen. Die Hirten selbst fithren kein Eigenleben; sie sind und bleiben
unter dem Erzhirten (1Petr 5,4) und sind ihm gegeniiber verantwortlich. Der
gottliche Besitzer und der Erzhirte der Herde sind nicht abwesend, sondern bei
der Herde und bei ihren Leitern.

Auf der positiven Seite betont diese Metapher fiir Leitung, was von Leitern er-
wartet wird: grof3e Hingabe und selbstloser Dienst (,Tag und Nacht®), die Aus-
fithrung verschiedener Aufgaben, Kompetenzen und Charaktereigenschaften,
Verantwortung, Bereitschaft zur Rechenschaft und die Fahigkeit, eigenstandig
zu arbeiten.

Trotz der skizzierten Begrenzungen haben die realen Erfahrungen und Auf-
gaben von Hirten sowie die von ihnen abgeleiteten Pastoralmetaphern immer
noch das Potenzial, Leiter aller Art herauszufordern und zu inspirieren und
unser Verstdndnis von Leitung zu vertiefen und zu hinterfragen.*

Hirten-Leiter sind dazu aufgerufen, alle Menschen, die sie leiten, im Blick
zu behalten. Mit grofiem Einsatz sorgen sie sich um sie und suchen ihr Bestes.
Das geht nicht ohne Hingabe und Engagement, die Bereitschaft zu dienen und

¥ A.a.0.38.

* Vgl. dazu die Reflektionen in STENSCHKE, Lifestyle (wie Anm. 18).

4 ALVESSON/SPICER, Metaphors 33 (wie Anm. 4).

42 Freilich geschieht dies nur selten oder knapp; vgl. etwa Apams, Jay E.: Shepherding God’s
Flock: A Handbook on Pastoral Ministry, Counseling, and Leadership, Grand Rapids 1978,
5-9; zur neueren Diskussion vgl. DETJE, MALTE: Servant Leadership. Ansétze der Fithrung und
Leitung in der Kirchengemeinde im 21. Jahrhundert (BEG 23), Gottingen 2017 und MULLER-
WEISSNER, ULRICH: Chef sein im Haus des Herrn: Fithren und Leiten in der Kirche — eine
Praxishilfe, Giitersloh 2003.
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ein gewisses Mafl an emotionaler Beteiligung. Zugleich wissen sie, dass sie dem
gegeniiber verantwortlich sind und bleiben, der weit grofler als sie ist und von
dem sie ihren endgiiltigen Lohn erhalten werden.

Das biblische Bild von Hirten und der metaphorische Gebrauch von , Hirten"
und ,weiden“ zeigen, dass Hirten weit mehr sind und zu tun haben, als heute
oft — im Selbstverstindnis und/oder in der Fremdwahrnehmung — mit der Be-
zeichnung Hirte bzw. Pastor assoziiert wird.*

Summary

A reappraisal of the pastoral metaphors in the Bible is necessary, because the contempo-
rary role of the pastor is often ambiguous and controversial. These metaphors describe
God, leaders of Israel in the Old Testament and those of the New Testament church. The
image picks up the reality of life of the original hearers. Even today, when rather softer
connotations are perceived, the pastoral image contains strong and assertive aspects of
leadership. This article compares and contrasts the somewhat romantic notions of pas-
toral service with biblical references concerning the real tasks of a shepherd, and draws
out the tasks and character requirements of a church pastor today. The metaphor of the
shepherd is still challenging and inspirational, but one should avoid an unreflected and
exaggerated use of the metaphor.

Prof. Dr. Christoph Stenschke, Biblisch-Theologische Akademie Forum Wiede-
nest und Department of New Testament and Related Literature, Faculty of The-
ology and Religion, University of Pretoria, Stidafrika; Bahnhofstrale 1, 51702
Bergneustadt; E-Mail: cstenschke@t-online.de

# Zur aktuellen Bedeutung vgl. STENSCHKE, CHRISTOPH: ,Weidet die Herde Gottes*: Der Hir-
tendienst als unerlassliche Aufgabe in den aktuellen Herausforderungen, in: Offene Tiiren 113
(2022) 5-7; https://www.wiedenest.de/ot.



Gert J. Steyn

»,Kinder des Lichts* (Eph 5,8) -
im Lichte der Lichter von Ephesus

| Einleitung

Der Brief an die Epheser ist einigermaflen umstritten.! Zunéchst einmal sind die
Forscher sich untereinander nicht einig, ob es ein direkter Brief von Paulus ist
oder ob er eher spiter geschrieben wurde, vielleicht im Umfeld einer Gruppe von
Paulusschiilern. Pro- und Kontra-Argumente fiir einen sogenannten ,echten®
Paulusbrief wiegen aber fast gleich. Der Name des Paulus ist sowohl in Eph 1,1
alsauch in 3, 1 explizit bezeugt; auch in der frithen Kirche wurde er als Verfasser
dieses Briefes angenommen. Erst De Wette in seiner Einleitung des Neuen Testa-
ments (1826) bezweifelte die paulinische Autorenschaft. Argumente, die gegen
eine paulinische Autorenschaft genannt werden, betreffen hauptsachlich vier
Bereiche: (a) Stil und Wortschatz, (b) theologischer Blickwinkel, (c) das Bild des
Paulus, und (d) die Abhédngigkeit vom Kolosserbrief.?

Diskutiert wird zweitens das Fehlen des Zusatzes ,,in Ephesus® (¢v'E@éow) in
Eph 1,1 in den éltesten und bedeutendsten Manuskripten (P* &* B). Der Schrift-
steller scheint die Leser nicht personlich zu kennen; und man bekommt den
Eindruck, dass die Leser nur von Paulus gehort haben (Eph 1,15; 3,2; 4,21).°
So wird oft angenommen, dass dieser Brief als Rundbrief fiir eine Gruppe von
Gemeinden im Lykostal in Kleinasien gedacht war, neben anderen Gemeinden
auch fiir die Epheser.

Drittens gibt es eine enge Beziehung zwischen dem Epheserbrief und dem
Kolosserbrief. Dann stellt sich die Frage, welcher der beiden Briefe dem andern
als Vorlage diente. Sowohl in der Struktur als auch besonders im Inhalt sind
sich die zwei Briefe sehr dhnlich. Nimmt man nun an, dass beide Briefe von
Paulus in derselben Zeit im Gefdngnis geschrieben wurden, dann erkldrt das die
Ubereinstimmungen problemlos, aber nicht die Unterschiede. Deshalb sind ver-
schiedene Forscher der Meinung, dass man entweder den Brief an die Kolosser
oder den Brief an die Epheser als deuteropaulinisch verstehen muss. Die meisten
nehmen an, dass es sich hier um eine literarische Abhéngigkeit beider Briefe

! Aktualisierte Antrittsvorlesung als Professor fiir neutestamentliche Exegese und Theologie an

der Theologischen Hochschule Ewersbach am 13. Juni 2017. Dank an Herrn Lucas Haug fiir
sprachliche Korrekturen bei der Originalversion.

> Vgl. FurnisH, VIcTor P.: The Epistle to the Ephesians, in: The Anchor Yale Bible Dictionary,
New York 1992, 540.

> Vgl. GUTHRIE, DONALD: New Testament Introduction, Downers Grove 1996, 529.
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voneinander handelt, und dass der Epheserbrief eher den Kolosserbrief als Vor-
lage benutzt hat.*

Aber wie bezieht sich dieser Diskurs auf unsere Fragestellung und was méch-
ten wir untersuchen und ansprechen? Die Empfanger des Briefes werden in Eph
5,8-9 aufgerufen, als ,,Kinder des Lichts“ zu leben bzw. zu wandeln, weil sie jetzt
,Licht im Herrn sind“. Im breiteren literarischen Kontext wird dieser Aufruf
(5,8) verbunden mit den ,Haustafeln®, d.h. den Haushaltsordnungen der Ge-
meinde (5,21-6,9). Der Begriff , Kinder des Lichts“ war in der Antike nicht un-
bekannt und wurde unter anderem von der Qumran-Gemeinschaft verwendet.®
Deshalb finden mehrere Kommentatoren die Schliissel des Verstehens bei den
Qumrantexten.” Meines Erachtens wird diese Moglichkeit weiterhin durch eine
umweltgeschichtliche, geographisch-kultische Anspielung, besonders im histo-
rischen Kontext dieser Gemeinden, im Lichte der Lichter von Ephesus erginzt
und rhetorisch appellierend angewendet. Man spiirt hier Anspielungen auf dem
Hestia-Kult, der in fast allen Stadten prasent war und besonders in der Prytaneia
(Stadthalle) seinen Platz hatte. Dieser Kult verehrte Hestia, die fiir das ewige
Feuer als Licht zustindig war, die griechische ,,G6ttin des Herdes und des da-
rauf brennenden Feuers, die Géttin auch der Hauslichkeit und der familidren
Eintracht“?® Im tibertragenen Sinn steht ihr Name fiir ,,das Haus, die Wohnung;
den Altar, das Heiligtum; den Mittelpunkt.” Im romischen Haus- und Staats-
kult hatte sie den lateinischen Namen Vesta und nahm einen zentralen Platz
mit ihrem heiligen Feuer ein.'” Wir werden also die These vertreten, dass die
Mahnung, als ,,Kinder des Lichts* zu leben, hier im Lichte des Hestia-Kults und
dessen Verkniipfung mit der Stadthalle, ironisch im 6rtlichen Kontext verstan-
den werden konnte.

Obwohl unsere Fragestellung den zweiten Punkt des Diskurses, namlich die
Frage, ob dieser Brief ausschliefSlich fiir die Epheser gemeint war, beriihrt, hat
dies kaum Folgen fiir die Fragestellung, weil der Hestia-Kult weit verbreitet und
tiberall in den Stiddten Kleinasiens anzutreffen war. Wie kdnnten uns also nicht
nur die literarischen, sondern auch die historischen Hintergriinde dabei hel-
fen, diese Aussage ,,Kinder des Lichts und seine Konsequenzen (auch fiir die
Glaubigen heute) besser zu verstehen? Wir werden unsere Untersuchung nur auf

¢ Vgl. ScHNELLE, Upo: Einleitung in das Neue Testament, Gottingen *2005, 350; FURNISH, Ephe-
sians 537 (wie Anm. 2). Anders NIEBUHR, KARL-WILHELM: Grundinformation Neues Testa-
ment, Gottingen *2003, 250; HAUBECK, WILFRID: Der Brief des Paulus an die Epheser (HTA),
Witten 2022, 26-30.

> Vgl. Kol 1,12; 1Petr 2,9; Joh 12,36; 1Thess 5, 5; Lk 16, 8.

¢ 1QS 1,9; 2,16; 3,13.24; 1QM 1,1.3.9.11.

7 Vgl. GNILKA, JoacHIM: Der Epheserbrief (HTKNT), Freiburg i. Br. 2002, 252-253; HAUBECK,
Epheser 382 (wie Anm. 4).

8 Krauck, HaNs-Josgk: Die religiose Umwelt des Urchristentums I, Stuttgart 1995, 61.

® LUCKE, HANs-K. U. SUSANNE: Die Gotter der Griechen und Rémer, Wiesbaden 2019, 120.

10 Vgl. KLauck, Umwelt 61 (wie Anm. 8).
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die Situation von Ephesus im 1. Jh. n. Chr. beschridnken. Aber zuerst sollten wir
einen Uberblick bekommen, wie dieser Aufruf auf einer synchronen Ebene in
den literarischen Kontext hineinpasst.

2 Literarischer Kontext

Zwar sind viele Forscher sich einig, dass der Abschnitt Eph 4,17-5,21 aus vier

Segmenten besteht, aber sie teilen diese unterschiedlich ein." Meines Erachtens

sollte man auf die kombinierten Strukturmarkierungen mit odv (darum; so ...

nun) und nepinateiv (wandeln) achten, die bereits in Eph 4, 1 angedeutet werden

(So ermahne ich euch nun ... wandelt wiirdig der Berufung) - so vorgeschlagen

z.B. von Hoehner und Talbert:

- 4,17-32: So sage ich nun (00v) ... dass ihr nicht mehr wandeln sollt (mepina-
Telv) (4,17).

- 5,1-6: So ahmt nun (o0v) Gott nach ... und wandelt (nepinateite) in der Liebe
(5,1-2).

- 5,7-14: Darum (00v) ... wandelt (nepinateite) als Kinder des Lichts (5, 7-8).

- 5,15-20/21: So seht nun (00v) ... wie ihr wandelt, epiateite) (5,15).

Auch wenn unser Interesse vor allem Eph 5,7-14 gilt,'? sollte man auf jeden Fall
auf den breiteren Kontext von 4, 17-5, 21 als Einheit achten. Es fingt an mit einer
negativen Aussage in 4,17 (nicht mehr wandeln wie die Heiden) und endet mit
einer positiven Aussage (seht nun, wie ihr wandelt). Im Rahmen des zweiten par-
anetischen Hauptteils (Eph 4, 1-6,20) geht es konkret um einen christlichen Le-
bensstil, der in seiner Ethik die Radikalitdt der Bekehrung betont. Die mittleren
zwei Teile fordern die Empfinger dieses Briefes auf, ,als geliebte Kinder in der
Liebe zu wandeln® (5,1-2) und ,,nun aber seid ihr Licht in dem Herrn. Wandelt
als Kinder des Lichts“ (5,8). Die Empfinger werden also sowohl als ,,Kinder der
Liebe“ (¢ téxkva dyamntd) als auch als ,Kinder des Lichts“ (g téxva @wtdg)
angesprochen.

In Bezug auf ihre Identitit als ,Kinder, die in der Liebe wandeln®, werden sie
ermahnt, dass die folgenden Dinge sich nicht fiir die Heiligen ziemen: Unzucht,
jede Art von Unreinheit, Habsucht, schindliches Tun und nérrisches oder loses
Reden (5,3-5). Im folgenden Vers (5,5) werden die ersten drei Laster (Unziich-
tiger, Unreiner, Habstichtiger) nochmals wiederholt, aber dann genauer quali-
fiziert als ,,Go6tzendiener®.

" Vgl. TaLBERT, CHARLES H.: Ephesians and Colossians (Paideia), Grand Rapids 2007, 122: ,A
number of scholars see 4:17-24; 4:25-5:2; 5:3-14; and 5:15-20 (or 21) as the component para-
graphs ... Hoehner, however, argues for 4:17-32, 5:1-6, 5:7-14, and 5:15-21° Siehe auch HoeH-
NER, HAROLD W: Ephesians: An Exegetical Commentary, Grand Rapids 2002.

2 5,3-14 bei HAUBECK, Epheser 372 (wie Anm. 4).
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Von der Grammatik her ist klar, dass diese Qualifikation des ,,Gotzendieners®
sich nicht nur auf den letzten, d.h. den Habsiichtigen, bezieht, sondern auf alle
drei, die hier aufgelistet sind. Statt das Relativpronomen 6¢ (Nominativ, Masku-
lin, Singular) zu nutzen, was nur auf den Letzten deuten wiirde, wird einfach der
Artikel 6 benutzt und steht nun représentativ fiir alle diese Drei. Die Bedeutung
ist eindeutig: Diese Dinge sind alle eng verkniipft mit Gotzendienst.

Im rémischen Ephesus konnte ,,Unzucht® sehr stark an die Gottin Venus
(griechisch Aphrodite) erinnert haben, ,,Unreinheit” an den Gott Bacchus (grie-
chisch Dionysius) und ,,Habsucht an den Gott Merkur (griechisch Hermes),
wihrend ,Unanstandigkeit® und ,narrisches Reden® vielleicht auf die Géttin
Fama (griechisch Pheme) hinweisen konnten. Auf diese Weise konnen wir unse-
re Kenntnisse vom ,,G6tzendienst in Ephesus als hermeneutischen Schliissel
benutzen, um den Aufruf, Kinder des Lichts zu sein, zu verstehen. So vertritt
auch Udo Schnelle eine dhnliche Meinung und sagt:

»Die religios kulturelle Situation in Ephesus bestimmten lokale Kulte, Mysterienre-
ligionen und der alles iiberragende Artemis Kult mit seinen vielfaltigen (auch ma-
gischen) Praktiken. Die auffillige Betonung der Macht Gottes bzw. Christi in Eph
1,15.23; 3,14.19-21; 6,10.20 diirfte auf dem Hintergrund dieses religiosen Umfeldes
zu verstehen sein und weist auf eine religiose Verunsicherung vieler neuer Gemeinde-
glieder hin. Thnen verkiindigt der Eph: Gottes Macht steht iiber den teuflischen Ge-
walten und Machten, den Herrschern der Finsternis und den Geistwesen der Bosheit
in den himmlischen Bereichen (vgl. Eph 6,12).“"

In Bezug auf ihre Identitdt als ,,Kinder, die in dem Herrn Licht sind“, werden die
Empfinger gemahnt, als Kinder des Lichts zu wandeln. Anders gesagt: ,,Aus dem
Indikativ des Heils, das sie durch Christus erfahren haben, folgt der Imperativ
zu einer entsprechenden Lebensfithrung“'* Weiterhin ist ein solches Leuchten
nur moglich fiir diejenigen, die jetzt ein Licht in dem Herrn sind und aus der
Welt der Finsternis herausgerettet sind."” ,Das Schema ,Einst - Jetzt* wird hier
durch den Gegensatz ,Finsternis — Licht ndher charakterisiert.“¢ Positiv gehort
zu diesem ,Lichtleben® die Frucht des Lichts: lauter Giite, Gerechtigkeit, und
Wahrheit (5,9). Diese drei Tugenden stehen direkt kontrastierend den drei Got-
zenpraktiken von 5,3-5 gegeniiber.

* SCHNELLE, Einleitung 353 (wie Anm. 4).

Y HAUBECK, Epheser 382 (wie Anm. 4).

!> Vgl. RIENECKER, FRITZ: Der Brief des Paulus an die Epheser (Wuppertaler Studienbibel), Wup-
pertal °1977, 188.

' POKORNY, PETR: Der Brief des Paulus an die Epheser (THNT 10), Leipzig 2013, 203.
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3 Historische Kontexte

3.1 Ephesus — eine Stadt des Gotzendienstes

Plinius der Altere (23-79 n.Chr.) verweist einerseits auf Ephesus als eine Stadt in
der Néhe der Miindung des Flusses Cayster, und bezeichnete es anderseits als ve-
rum ephesum, alterum lumen asiae"” - ,Aber zu Ephesus, jener anderen grofien
Laterne Asiens."® Ephesus war staatlich und geographisch von grofler Bedeutung
und ein wichtiger Knotenpunkt fiir Religion, Handel und Kultur.

Als Handelsstadt war es von vielen verschiedenen kulturellen und religiosen
Einfliissen geprégt, auch von Migranten, die von iiberall her tiber die Schifffahrts-
routen in die Stadt gespiilt wurden. Der Tempel der Artemis wurde als ein Sammel-
platz fiir Fliichtlinge und Asylanten verwendet, und Ephesus hatte in romischer
Zeit wahrscheinlich den Status als civitas libera.”* Also besafl die Stadt Autonomie
und konnte ihre inneren Angelegenheiten durch ihre eigenen Gesetze verwalten.

Es gibt archdologische Beweise fiir die Verehrung von verschiedenen phrygi-
schen, dgyptischen, griechischen und rémischen Géttern in den Ruinen des an-
tiken Ephesus.”” Die bekanntesten sind die Fruchtbarkeitsgotter Kybele und Pria-
pus® aus dem phrygischen Kontext. Vom dgyptischen Kontext her gab es Sarapis
(der spdter mit dem griechischen Sonnengott Helios assoziiert wurde) und auch
Isis. Verschiedene griechische Gotter fanden auch einen Platz in Ephesus, unter
anderem die Naturgdttin Artemis, die in Ephesus mit der phrygischen Frucht-
barkeitsgottin Kybele vermischt wurde, Hestia, die Géttin des offentlichen Herds,
Nike, die Siegesgéttin, Athena, die Géttin des Kampfes, der Strategie und Weis-
heit, Apollon, der Zwillingsbruder von Artemis und Gott der Kiinste, der Heilung
und des Lichts, Eros, der Gott der begehrlichen Liebe, Hermes, der Schutzgott, und
Zeus, der oberste olympische Gott. Inschriften, die in Ephesus gefunden wurden,
erwihnen aber nicht nur einige dieser Namen, die verehrt wurden, sondern auch
kollektiv ,,alle Gotter” (mévteg oi 9¢oi).?2 In der romischen Zeit kamen noch zusatz-
lich die romischen Kaiser dazu: Augustus, der einen Altar vorne im Artemistempel
hatte, und spater auch Domitian und Trajan, die als Gotter verehrt wurden und
ihre eigenen Tempel in Ephesus hatten. Der Tempel von Domitian ist nach neueren

7 Naturalis Historia 5.48 (Ubers. 5.31); MaYHOFF, KaRL F.T. (Hg.): Pliny the Elder, Naturalis
Historia, Leipzig 1906.

1 BoSTOCK, JoHANNES (Hg.): Plinius der Altere, Die Naturgeschichte, Medford 1855, 1471.

1 Vgl. Strabo, Geogr. 14.1.26. ERDKAMP, PAUL/VERBOVEN, KOENRAAD/ZUIDERHOEK, ARJAN
(Hg.): Ownership and Exploitation of Land and Natural Resources in the Roman World, Ox-
ford 2015, 282.

2 Vgl. McRAY, JouN: Archaeology and the New Testament, Grand Rapids 1991, 250-258.

21 Vgl. STEYN, GERT J.: A Way of Life: Bileam, Priapus and the Nicolaitans of Revelation 2 in the Light
of the Priapus Cult, in: ELSCHENBROICH, JULIAN/J. DE VRIES, JOHANNES (Hg.): Worte der Weis-
sagung. Studien zu Septuaginta und Johannesoffenbarung (ABG 47), Leipzig 2014, 188-209.

22 Vgl. MurPHY-O’CONNOR, JEROME: St. Paul’s Ephesus: Texts and Archaeology, Collegeville
2015, 191.
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Erkenntnissen wohl identisch mit dem Tempel der Sebastoi, nachdem eine angren-
zende Inschrift gefunden wurde.”

3.2 Hestia — die Gottin des Herdfeuers

Es gab verschiedene Lichtquellen in Ephesus. Hier, wie in den meisten Stadten, hat
es ein nie verloschendes Feuer gegeben, das immer brannte, sowohl nachts als auch
tagstiber. Diese ewige Flamme gehorte zu Hestia, einer uralten Feuergottheit, die
als alteste Tochter des griechischen Gottes Kronos und seiner Frau Rhea immer
eine Jungfrau geblieben ist.** Sie zahlte zu den Zwolfgottern und war die Einzi-
ge, die keinen eigenen Mythos besitzt.* Schon in der homerischen Hymne 29, die
Hestia gewidmet ist, lernen wir die wichtige Rolle der Hestia kennen. Sie wird dort
angesprochen als ,,anbetende und liebe“ Géttin. Als Gottin des Herdfeuers soll sie
einen Platz in allen Géttertempeln sowie in den Héusern der Menschen haben.?
Denn ohne Hestia hatten Sterbliche kein Bankett, wo man ordentlich stifSfen Wein
fir sie anbieten konnte. Das erste Trankopfer galt immer Hestia; so wurde ihr
Name vor dem Namen eines anderen Gottes rezitiert. Besonders bei Opferfesten
gab es die Gewohnheit, am Anfang und am Ende eines Festes, das erste sowie das
letzte Trankopfer auf Hestia zu trinken.”” Sie hatte also einen Anteil an allen Fest-
lichkeiten und an allen &ffentlichen Formen der feierlichen Eide.

Auch der griechische Dichter Hesiod hat von ihr berichtet. Sie war als ,,Pflegerin®
zustandig fiir das Herd- und Altarfeuer und auf manchem griechischen Stadtherd
brannte ihr zu Ehren ein ewiges Feuer, das niemals geloscht werden durfte. Es gab
entsprechende Feuerdienste fiir Hestia; bei Opfern musste sie zuerst angerufen wer-
den, und das erste Opfer wurde ihr gebracht.?® Das bedeutet, dass in Ephesus bei den
Opferfesten von Artemis, aber auch bei den Opferfesten von allen anderen Géttern
Hestia durch das Feuer und ihre Trankopfer am Beginn und Ende der Mahlzeiten
immer dabei war. Als G6ttin der heiligen 6ffentlichen Herde der Stadt wurde Hestia
in zahlreichen Inschriften® erwéhnt, die am Prytaneion ausgegraben wurden.*

» Vgl. FRIESEN, STEVEN J.: Imperial Cults and the Apocalypse of John, Oxford 2001, 43-55.

2 Vgl. CREUZER, GEORG FRIEDRICH: Symbolik und Mythologie der alten Volker, besonders der
Griechen, Bd. II1, Hildesheim 1973, 292-293.

»  Vgl. LickE, Gétter 120 (wie Anm. 9); CREUZER, Symbolik 293 (wie Anm. 24); GRANT, MICHAEL/
HAZEL, JouN: Gods and Mortals in Classical Mythology: A Dictionary, New York 1979, 183.

% Vgl. ALLEN, THOMAS W.: The Homeric Hymns, Medford 1904.

¥ Vgl. ALLEN, Homeric Hymns; EVELYN-WHITE, HUGH G. (Ubers.): The Homeric Hymns and
Homerica, Cambridge 1914. Siehe auch CREUZER, Symbolik 295 (wie Anm. 24): ,,... mit der
Vesta endigt jedes Gebet, das an die Gotter gerichtet wird, mit einem Opfer an sie schlief3t sich
jede gottesdienstliche Handlung.“

# Vgl. DOELLINGER, J.J.: Heidenthum und Judenthum. Vorhalle zur Geschichte des Christen-
thums, Regensburg 1857, 60-61.

#  IvEph 1058, 1060, 1070.

% Vgl. OSTER JR., RICHARD E.: Ephesus, Place, in: The Anchor Yale Bible Dictionary, New York
1992, 545.
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3.3 Das ewige Feuer im Prytaneion

Die Anwesenheit von Hestia liegt also auf verschieden Ebenen. Einerseits war
sie anwesend bei allen Opfern und Festen der Gotter. Andererseits war sie anwe-
send bei allen Feuerherden - sowohl in Privatwohnungen als auch bei den Stadt-
herden. Als ewiges Stadtfeuer und Symbol des Herzens von Ephesus brannte
das Feuer der G6ttin Hestia im heiligen Herd der Stadthalle oder des Rathauses,
im Prytaneion.” Das Prytaneion war das religiése und politische Zentrum der
Stadt,* von vielen Bauten umgeben, die als Verwaltungsgebaude dienten.” Wie
in jedem Haus der Herd als Mittelpunkt ihr heilig ist, so ist im Mittelpunkt der
Stadt ihr Haus, das Prytaneion. Hier auf dem Stadtherd sollte ihr Feuer brennen,
das nie verloschen darf,* und hier bringen die Prytaneis, die Obrigkeiten der
Stadt, ihre Opfer fiir Hestia. Wie Hestia schiitzender Mittelpunkt des Hauses
war, so war sie auch schiitzender Mittelpunkt des biirgerlichen Vereins, der Stadt
und Gemeinde, der alle Familien in sich schlief3t.*> Thr Kult war weitgehend ein
stadtischer Kult.** Merkelbach berichtet:

»Bei allen festlichen Zeremonien - die ja bei den Alten fast immer mit gemeinsamen
Opfermahlzeiten verbunden waren - verwendete man das Feuer vom Herd - der Hes-
tia — der Polis. Dieser Kult der Hestia war fiir den Griechen ein deutliches Zeichen
dafiir, dafl die ganze Stadt eigentlich eine einzige grofle Familie war, die sich beim
Fest zum Mahl um ihren Herd versammelte. In der dlteren Zeit hat der Vorsitz bei den
Riten am Herd der Polis gleichzeitig Macht bedeutet; der Priester der Hestia war auch
im politischen Leben einflufireich.

In einem Epigramm schrieb Claudia Trophime, eine Prytanis (d. h. eine Prieste-
rin von Hestia, die im Prytaneion diente),*® aus dem Jahr 92 n. Chr.” folgendes
von Ephesos aus tiber Hestia:

»Sie hat den Gottern bei ihren Mahlzeiten (Speise und Trank) gereicht, sie unterhilt
das blithende Feuer der Heimatstadt; liebste Gottin, Bliite des Weltalls, ewiges Feu-
er, Gottin, die du auf dem Herdaltar den Feuerbrand unterhaltst, der vom Himmel
stammt. 4

' Vgl. MATTHEWS, HENRY: Greco-Roman Cities of Aegean Turkey, Istanbul 2014, 279.

2 Vgl. Mi1szczaK, 1zaBeLA: The Secrets of Ephesus, Wroclaw 2020, 176; McRAY, Archaeology
254 (wie Anm. 20); HUTTNER, ULRICH: Early Christianity in the Lycus Valley, Leiden 2013, 179;
ERDEMGIL, SELAHATTIN: Ephesus, Istanbul 2009, 49.

¥ Vgl. Aks1T, ILHAN: Ephesos, Istanbul 1994, 24.

** Vgl. CREUZER, Symbolik 296 (wie Anm. 24).

* Vgl. ebd.

¢ Vgl. MERKELBACH, R.: Hestia und Erigone. Vortrige und Aufsitze, Stuttgart 1996, 54.

7 Ebd.

Die Priesterinnen (bzw. Vestalinnen) waren jungfraulich, wie die Gottin selbst (LUCKE, Gotter

120 [wie Anm. 9]).

# Vgl. CosmopouLos, MICHAEL B.: Greek Mysteries: The Archaeology and Ritual of Ancient

Greek Secret Cults, London 2003, 250.

Ubernommen von MERKELBACH, Hestia 64 (wie Anm. 36).
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In einem zweiten Epigramm ist eine ,Handvoll Feuersglut im Herd des Pry-
taneions in Wahrheit ein Abbild, ein Funke des himmlischen Feuers ..., so
dafl man an der Glut der Hestia die Harmonie des ganzen Kosmos erfassen
kann.!

Konnte es sein, dass es noch in dieser Zeit hier in Ephesus dhnliche Briuche
gegeben hat, wie in Athen einige Jahrhunderte vorher, wo Statuen von Hestia im
Prytaneion standen,” die von Anbetenden mit Ol bespritzt wurden? Ol wurde
ofter tiber heilige Steine gegossen,* und man kann sich gut vorstellen, welche
wichtige Rolle Ol beim Hestia-Kult gespielt hat. So trigt man zum Beispiel in
einer Ollampe auch das Feuer von Hestia iiberall mit sich herum im Dunkel der
Nacht. Auf diese Weise bringt Hestia Licht in die Finsternis. Einige homerische
Forscher waren der Meinung, dass es sich hier beim Hestia-Kult um eine Art an-
thropomorphe Vorstellung von einem heiligen Herd oder einer Lampe handelte,
der bzw. die immer (aiet) mit Ol gebrannt hat. Also hatte fast jede griechische
Stadt ein ewiges Feuer im Prytaneion, das als Leuchte fungierte.**

Der antike Schriftsteller, Theokritos, der im 3. Jh. v.Chr. gelebt hat und die
bukolische Dichtung entwickelte, d.h. Dichtung, die sich auf das Leben der Hir-
ten bezieht, schrieb damals in einer von seinen Eidyllia von zwei Leuten, die sich
miteinander iiber ihre Trdume unterhalten. Im Gesprich wird verwiesen auf die
»Lampe im Prytaneion,“ im Rathaus: 16 te Aoyviov €v mpvtaveiw (Idyll 21.35).*
Ein dhnliches Konzept fillt auch im Brief an die Epheser in Offenbarung 2 auf:
»ich (werde) iiber dich kommen und deinen Leuchter (trjv Avyviav cov) wegstofSen
von seiner Stitte (¢k 0D om0V AOTAG) — wenn du nicht Bufle tust“ (Offb 2,5).

3.4 Die Funktion des Prytaneions

Eine wichtige Institution in einer griechischen Stadt war das Prytaneion, das nor-
malerweise an zentraler Stelle der Stadt stand und sich in der Ndhe der Agora be-
fand. In Ephesus stand das Prytaneion - eines der wenigen, die in der griechisch-
romischen Welt mit Sicherheit identifiziert wurden,* - auch der staatlichen Agora
direkt gegeniiber.” Das Prytaneion hatte verschiedene Funktionen. Als Rathaus war
es der offizielle Ort des politischen Lebens der Stadt Ephesus. Das Gebdude war ein
Zentrum fiir Gastfreundschaft, wo wichtige Besucher, Wiirdentrager oder geehrte
Biirger als offizielle Giste zu verschiedenen Zeremonien, festlichen Banketten und
Empfingen eingeladen wurden. Das Prytaneion fungierte aber auch als Verwal-

4 Ebd.

42 PAUSANIUS, Gr. Descr. 1.18.3.

4 PAUSANIUS, Gr. Descr. 10.24.6; Lucian Alexand. 30, Flor. 1.1

Vgl. ALLEN, Homeric Hymns: To Hestia, Zeile 3.

* Vgl. CHOLMELEY, ROGER J. (Hg.): Theocritus: Idylls, Medford 1901, 138.

% STRESKAL, MARTIN: Das Prytaneion in Ephesos (Forschungen in Ephesos 1X/4), Wien 2010,
233,

¥ Ausfiihrlich in MiszczAx, Ephesus 176-181 (wie Anm. 20).
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tungszentrum und als ein Teil der staatlichen Institutionen einer Stadt,*® als offiziel-
ler Sitz der hochsten stadtischen Behorden, mit offentlichen Zenotaphen und dem
Ort des sogenannten Staatsfeuers der Géttin Hestia. Archdologische Befunde und
Inschriften, die gefunden wurden, bestitigen, dass dem Prytaneion eine wichtige
religiése Rolle zukam in dieser Zeit.* Hestia wurde oft mit dem Beinamen Boulaia
(Hestia des Rates) bezeichnet, was die biirgerliche und stadtische Bedeutung die-
ser Gottin widerspiegelt.” Nicht nur die Gottin Hestia wurde hier als Hauptfigur
angebetet. Es gibt Hinweise in Inschriften, dass auch Artemis, Demeter, Kore und
andere Gotter in diesem wichtigen Gebédude, hier im Prytaneion, angebetet wur-
den.” Gemif der Folgerung des Archédologen Alzinger handelte es sich hier bei den
Ruinen des Prytaneions sowohl um ein kleines Zimmer, wo Herd und Altar von
Hestia eingerichtet wurden, als auch um ein grofles Zimmer, das als Banketthalle
fungierte.” Koester ist der Meinung, dass tragbare Sofas und Tische fiir das Abend-
essen hereingebracht wurden, und verweist auf den Vorschlag von Alzinger, dass
das quadratische Fundament in der Mitte des Hauptraums einen permanenten Ser-
viertisch beherbergt haben konnte. Einige Rituale fiir Hestia und andere Gottheiten
hitten auch hier stattfinden konnen.” Diese verschiedenen politischen und religio-
sen Funktionen basierten auf der Idee, dass die Stadt als Familie angesehen werden
sollte. Die Anwesenheit des Stadtherds im Prytaneion symbolisierte diese Idee.

3.5 Die Prytaneis als Beamte im Rathaus

Die Prytanen oder Prytaneis waren hohe staatliche Beamte, welche die Regie-
rungsgeschafte fithrten, aber auch gleichzeitig Priester von Hestia, die im Pry-
taneion dienten. Sie waren dafiir zustindig, das Feuer des Herds zu erhalten, so-
dass es weiter leuchtete, fiir Opfer, fiir Abendessen und als Vertreter des Staates
fur staatliche Pflichten. Sie konnten sowohl Manner als auch Frauen sein und
dienten nur fiir einen bestimmten Zeitraum.** Auf der patrios nomos Inschrift,”

* Vgl. KOESTER, H. (Hg.): Prytaneion - Overview, in: Cities of Paul. Images and Interpretations
from the Harvard New Testament Archaeology Project, Minneapolis 2005.

4 Vgl. OSTER, RICHARD E.: Ephesus as a Religious Center under the Principate, New York 1990,
1688-1691. Siehe auch ODOR, JupITH: Archaeology of Ephesus, in: The Lexham Bible Dictio-
nary, Bellingham 2016.

0 Vgl. Miszczak, Ephesus 176 (wie Anm. 20); OSTER, Ephesus 1689 (wie Anm. 49); STRELAN,
Nick: Paul, Artemis und die Juden in Ephesus, Berlin 1996, 115-116.

' Vgl. OSTER, Ephesus 1688-1691 (wie Anm. 49); HAWTHORNE, GERALD F./MARTIN, RALPH P./
REID, DANIEL G. (Hg.): Dictionary of Paul and His Letters, Downers Grove 1993, 249.

2 Vgl. STRESKAL, Prytaneion 233 (wie Anm. 46); ALZINGER, W.: Augusteische Architektur in
Ephesos, Wien 1974, 51-55.

3 Vgl. KOESTER, Prytaneion (wie Anm. 48): North Wall of the Main Room.

* Vgl. KOESTER, Prytaneion - Overview (wie Anm. 48); MERKELBACH, REINHOLD: Der Kult der
Hestia im Prytaneion der griechischen Stadte: ZPE 37 (1980) 77-92. OSTER, Ephesus 1688-1691
(wie Anm. 49).

% Inv. 1273.
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die in der Pflasterung vor dem Theater in Ephesus gefunden wurde, heifit es in
einigen Zeilen:

»Die Prytaneis sollen ein Feuer auf allen Altdren anziinden und Weihrauch anbrin-
gen und Opfertiere vor den Gottheiten an den etablierten Tagen stellen, deren Zahl
dreihundertfiinfundfiinfzig ist ...%

»Die Paeans [d.h. ein Lied der Freude, des Lobes oder des Sieges, GJS] werden, wéh-
rend der Opfer, der Prozessionen und der allndchtigen Mahnwachen gesungen wer-
den, in denen alles nach Ahnengewohnheit geschehen muss, und das Gebet (muss) fiir
den Heiligen Senat gesagt werden, die Demos der Romer und die Demos der Epheser.*

»Die Prytanis geben dem Hierophanten [d.h. der Enthiiller der heiligen Geheimnisse,
der an der Spitze der Priester im Tempel stand, GJS] die geehrten Gaben jedes Tieres,
das den Gottheiten angeboten wird.”

In den griechischen Stiddten waren die Prytaneis Reprisentanten, die die Rats-
versammlung (Boule) fithrten.

3.6 Sonnenlicht auf den Marmorsteinen

Mehrere vermdgende Epheser hatten Sonnenuhren,”® weil Ephesus tagsiiber

selbstverstindlich hell im Licht der Sonne lag. Das Sonnenlicht reflektierte stark
auf den weiflen Marmorsteinen. Besonders in der Hauptstrafle, der Curetus-
strafle, die durch die Stadt ins Tal zum Hafen hin verlief, war es besonders hell.
Das Licht blendete die Leute, die hier die Straf3e entlangliefen. Bei den archdolo-
gischen Ausgrabungen in den 1860er Jahren berichtete John T. Wood in seinem
Tagebuch tiber die Hilfsarbeiter: ,,... it was doubtful whether they would work,
exposed as they must be, in the Odeon, to the great heat of the sun, made more
trying by the quantities of white marble which reflected it.”” Der Name dieser
Straf3e, ,,Curetus®, wird von den Namen der Priester abgeleitet, die am heiligen
Feuer der Hestia und im Prytaneion (Latein, curia), die das religiése und politi-
sche Zentrum der Stadt waren, dienten. In die acht (oder neun) schlichten Siu-
len der Fassade wurden die Namen der Kureten geschnitzt, die das heilige Feuer
beobachteten.*

Die Hafenstrafle, eine Prachtstrale der Stadt, war mit Marmor gepflastert.
Sie wurde spiter als ,,Arkadiastrafie bekannt, nachdem Kaiser Arkadius sie im
4. Jahrhundert ausbessern liefS. Die Strafle fithrte an den Warmwasserbadern
vorbei zum groflen Theater und war einen halben Kilometer lang. Auf beiden
Seiten der Strafle waren Riume, die tiber 16 m breit waren und aus Serien von

¢ Vgl. FINEGAN, Jack: Light from the Ancient Past. The archaeological background of the He-
brew-Christian Religion, Vol. 2. 1946, Princeton 2017.

7 Woon, JouN T.: Discoveries at Ephesus including the site and remains of the great temple of
Diana, London 1877, 46-47.

% Vgl. MURPHY-O’CONNOR, Ephesus 191 (wie Anm. 22).
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Sdulen bestanden. Auf beiden Seiten der Strafle gab es Geschifte und Statuen.
Hier fanden die Prozessionen der Paraden und Zeremonien statt. In der Nacht
wurde diese Strafle mit Laternen beleuchtet.

3.7 Hestia — Griinderin und Betreuerin der Familie

Als die bleibende Géttin des Haushaltes verlieff Hestia den Olymp nie und war
als Gottin des Herdes das Emblem des etablierten Haushalts. Sie war nicht nur
zustdndig fiir die 6ffentliche Ehrerbietung an die Gétter, sondern wurde auch
als Betreuerin der Familie, der biirgerlichen Eintracht und des Staats betrachtet.
Zeus gewihrte ihr die Ehre, als Schutzgéttin an jedem Herd, in menschlichen
Wohnstitten sowie in den Tempeln der Gotter verehrt zu werden. Hestia steht
in engem Zusammenhang mit Zeus als Hiiterin des Gesetzes, der Gastfreund-
schaft und des Eides. Im Prytaneion, wo ihr ewiges und heiliges Feuer brannte,
war ihr Herd das Zentrum des Lebens der Stadt — genau wie der hiusliche Herd,
der auch als Opferaltar angesehen wurde, das Zentrum des griechischen Lebens
war. Hestia, als Gottin des Herdes, stellte die heilige Pflicht der Gastfreund-
schaft dar und sorgte fiir Sicherheit und Gliick.”

4 Unterschiedliche Lichtquellen

Wie konnte man also diesen Aufruf an die frithen Christen, als ,Kinder des
Lichts“ (Eph 5,9) zu leben, verstehen, in dem literarisch-historischen Kontext
der Gemeinden und besonders im Lichte der Lichter von Ephesus? Wo liegen die
Unterschiede zwischen diesen verschiedenen Lichtern und was bedeutet das fr
Christen heute?

»Die Situation der angeschriebenen Gemeinden wird offenbar durch Spannungen
zwischen Juden und Heidenchristen geprégt. Die Leser des Briefes werden in Eph
2,115 3,1; 4,17 direkt als Heidenchristen angesprochen, und ihr Verhiltnis zu den Ju-
denchristen ist der alleinige Inhalt der Unterweisung Eph 2,11.22 und zugleich eines
der dominierenden Briefthemen. Der Eph entwirft das Konzept einer Kirche aus Hei-
den- und Judenchristen, die miteinander den Leib Christi bilden.“®®

Es handelt sich in diesem Brief um Empfénger, die nicht-jidisch waren, zumin-
dest grofiteils. Sie sollen laut Eph 2,11 daran denken, dass sie ,einst nach dem
Fleisch Heiden waren und ,Unbeschnittenheit’ genannt wurden®. In Eph 3,1
werden sie ausdriicklich ,,Heiden“ genannt und in 4, 17 aufgerufen ,,nicht mehr
so leben zu diirfen, wie die Heiden leben in der Nichtigkeit ihres Sinnes.“ Der
Verstand der Heiden ,,ist verfinstert,” ,sie sind abgestumpft,“ und ,treiben aller-

¥ Vgl. ebd.
¢ ScHNELLE, Einleitung 353 (wie Anm. 4).
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lei unreine Dinge in Habgier” (Eph 4, 18-19), ihr Leben steht unter dem Verdikt
»Gotzendienst. Aber ein neues Licht ist fiir die Leser dieses Briefes aufgegangen.
Sie haben von Christus gehort, ihn kennengelernt und wurden in seiner Lehre
unterwiesen (Eph 4,21). Deshalb sollten sie ,den alten Menschen mit seinem
fritheren Wandel“ ablegen, ihren ,,Geist und Sinn“ erneuern und ,den neuen
Menschen anziehen, der nach Gott geschaffen ist in wahrer Gerechtigkeit und
Heiligkeit“ (4,22-25). Es liegen fiir die Gemeindemitglieder ,Haustafeln“ (Eph
5,22 ff.) vor, neue Haushaltsregeln oder Haushaltsordnungen, die dem Prytanei-
on gegeniiberstehen und den Feuerherd der griechische Gottin Hestia bzw. der
romischen Goéttin Vesta ersetzen sollten. Die Stadt sollte nicht weiter als Familie
durch die Lichter der Gétzenwelt symbolisiert werden, sondern durch Christus
als das Licht, das in die dunkle Welt hereingekommen ist.

4.1 Die christliche Identitit: ,,Ihr seid Licht in dem Herrn” (Eph 5,8)

Mit einem starken Kontrast wird in Eph 5,8 der heutige Zustand der Empfan-
ger ausgedriickt im Gegensatz zu ihrem damaligen Zustand. ,,Frither wart ihr
Finsternis, nun aber seid ihr Licht in dem Herrn® Hier gibt es eine klare indika-
tivische Aussage: ,,Ihr seid Licht in dem Herrn®. Es handelt sich um die Identi-
tat, die den Empfingern des Briefes zugesprochen wird. Allerdings wird diese
Identitat explizit qualifiziert: Thr seid es ,,in dem Herrn®. Mit dieser Verkniip-
fung wird deutlich, dass es sich hier um eine andere Lichtquelle handelt: Nicht
Hestia, die anwesend war im Licht des Herdfeuers, sondern der Kyrios, Jesus
Christus, ist das Licht. Dieses Licht hat eine christologische® und soteriologische
Dimension, denn es ist identisch mit dem Sohn Gottes, der in diese Welt — wie
Licht in die Finsternis - hereingekommen ist. So sang z.B. Zacharias in seinem
Lobgesang, dem Benedictus, dass Gottes herzliche Barmherzigkeit uns besuchen
wird, durch das aufgehende Licht aus der Hohe, und es denen erscheine, die
sitzen in Finsternis und im Schatten des Todes (Lk 1,78-79). In johanneischer
Formulierung heif3t es, der menschgewordene Logos hat den Menschen Licht
gebracht, ein Licht, das in der Finsternis scheint (Joh 1,4-5), und ,das war das
wahre Licht, das alle Menschen erleuchtet, die in diese Welt kommen® (Joh 1,9).
Zusitzlich hat auch Simeon im Tempel Jesus in seinem Lobgesang gepriesen als
»das Heil ... vor allen Vélkern® und ,ein Licht zur Erleuchtung der Heiden® (Lk
2,31-32). Spiter im Johannesevangelium verweist Jesus auf sich selbst als das
Licht und ruft seine Jiinger auf: ,Wandelt, solange ihr das Licht habt, dass euch
die Finsternis nicht tiberfalle” und ,,Glaubt an das Licht, solange ihr’s habt, auf
dass ihr des Lichtes Kinder werdet® (Joh 12,36.37). Weiterhin erklart Jesus in der
Bergpredigt im Matthdusevangelium: ,,Thr seid das Licht der Welt® (Mt 5,14).
Ahnlich schreibt Paulus in 1. Thessalonicher: ,Denn ihr alle seid Kinder des

¢ Vgl. MUDDIMAN, JoHN: The Epistle to the Ephesians (BNTC), London 2001, 237-238.
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Lichtes und Kinder des Tages. Wir sind nicht von der Nacht noch von der Fins-
ternis“ (1Thess 5,5).

4.2 Der christliche Ruf: ,,Wandelt als Kinder des Lichts” (Eph 5,8)

Nach dem Indikativ ,,Ihr seid Licht in dem Herrn“ folgt in Vers 8 ein Imperativ:
»Wandelt als Kinder des Lichts“ (0g tékva ¢wTog mepinateite). In einer Stadt wie
Ephesus, die als ,das Licht Asiens® (lumen Asiae) bekannt war, wo die Gotter-
straflen nachts beleuchtet waren, das ewige und heilige Feuer der Feuerherd-
gottin immer brannte und an jedem Tag den Gottern zu Ehren ein lichtvolles
Opferfeuer entfacht wurde, klingt der Aufruf besonders an die Heidenchristen,
als Kinder des Lichts zu wandeln, fast ironisch. In heidnischer Unwissenheit be-
fanden sich die Leser alle frither in ,, Dunkelheit® - der allgegenwirtigen Prisenz
der Feuergottin Hestia zum Trotz.

Die Leuchtkraft eines feststehendes Lichtes ist jedoch begrenzt und ohne
Licht, das man mitnehmen kann, wird es schwierig oder gar unmdoglich, sich in
der Finsternis zu bewegen. Es braucht ein bewegliches Licht, damit sein Licht-
schein auf Dauer hilft. In diesem Sinne ist Jesu Wort in den Evangelien zu ver-
stehen: ,Man ziindet auch nicht ein Licht an und setzt es unter einen Scheffel,
sondern auf einen Leuchter; so leuchtet es allen, die im Hause sind. So lasst euer
Licht leuchten vor den Leuten, damit sie eure guten Werke sehen und euren Va-
ter im Himmel preisen” (Mt 5, 14-16; par. Mk 4,21; Lk 8, 16).

Als Kinder des Lichts zu wandeln (Eph 5, 8), ist die christliche Berufung. Die
metaphorische Aussage, ,zu wandeln als Kinder des Lichts®, zeigt an, dass das
Licht auf dem Weg mitgenommen werden muss - dhnlich wie eine Ollampe, die
damals bei dem Herdfeuer angeziindet wurde.

4.3 Die Folgen eines christlichen Lebens: ,,die Frucht des Lichts” (Eph 5,9)

Nach dem Aufruf, als Kinder des Lichts zu wandeln, geht es weiter mit einem
Partizip ,,Priifend (Soxipualovtec), was dem Herrn wohlgefallig ist“ und mit ei-
nem weiteren Imperativ ,habt nicht Gemeinschaft (ur cvykotvwveite) mit den
unfruchtbaren Werken der Finsternis“ (Eph 5,10-11). Vor diesen letzten Appel-
len wird aber eine wichtige Parenthese® eingeschoben: ,,die Frucht des Lichts ist
lauter Giite und Gerechtigkeit und Wahrheit® (5, 9a). Obwohl einige Manuskrip-
te, unter anderem das wichtige Papyrus 46, hier an dieser Stelle statt ,,des Lichts*
(pwTdg), das Wort ,,des Geistes™ (mvevpatog) haben, weist das kombinierte Zeug-
nis der anderen Handschriften (P* 8 A B D* usw.) iiberzeugend darauf hin, dass
der Text mit ,,des Lichts“ bevorzugt werden muss. Wieder liegt also ein starker
Kontrast vor zwischen Licht und Finsternis, und zwar in Bezug auf die Folgen

¢ Vgl. MuDDIMAN, Ephesians 237-238 (wie Anm. 61).
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eines Lebens in diesen Bereichen. Es gibt ,,Frucht des Lichts® (kapmog 100 wtdc,
5,9), aber es gibt auch die ,,unfruchtbaren Werke der Finsternis® (toig €pyoig toig
axapmolg tod okoTOVG, 5,11). ,In aller Giite und Gerechtigkeit und Wahrheit®
findet man die Frucht des Lichts, aber mit ,,den unfruchtbaren Werken der Fins-
ternis“ soll man keine Gemeinschaft haben und sie vielmehr aufdecken. Zu den
Werken der Finsternis gehort die ehemalige heidnische Lebensweise der Brief-
empfinger, deren Lebenswandel besonders durch den Begriff ,,Gotzendienst®
beschrieben wird, worin man wohl den Ritus verstehen muss, dass Gotter wie
z.B. Hestia die Finsternis durch physisches Feuer vertreiben mussten. Im Sinne
des Epheserbriefes bleiben diese rituellen Aktionen ohne wirklichen Effekt in
einer dunklen Welt. Denn es fehlen ,,Giite und Gerechtigkeit und Wahrheit®.
Deshalb schrieb Paulus auch den korinthischen Christen: ,,Zieht nicht unter
fremdem Joch mit den Ungldubigen. Denn was hat Gerechtigkeit zu schaffen
mit Gesetzlosigkeit? Was hat das Licht fiir Gemeinschaft mit der Finsternis?“
(2Kor 6,14). Es geht nicht nur um die vertikale Dimension der sich wiederho-
lenden Rituale mit den Géttern, sondern auch um die horizontale Dimension,
namlich um das zwischenmenschliche Verhalten. Wer sich fiir das Licht Chris-
ti entschieden hat, der achtet darauf, ,was dem Herrn wohlgefillig ist“ (5,10).
Die christliche Glaubensentscheidung soll also Tugenden hervorbringen, die die
christliche Identitdt widerspiegeln. Das sagte Jesus selbst in der Bergpredigt des
Matthdusevangeliums: ,,So lasst euer Licht leuchten vor den Leuten, damit sie
eure guten Werke sehen und euren Vater im Himmel preisen (Mt 5, 16).

Im weiteren neutestamentlichen Kontext findet man beim Motiv des Licht-
seins in seiner imperativischen Form auch eine Warnung: Geschieht es nicht,
dass Christusgldubige ihr Licht leuchten lassen, dann werden ihre Lampen weg-
genommen (Mk 4, 25; Lk 8, 18). Diese Warnung wird auch in Offenbarung 2 aus-
gesprochen, gerade in dem Sendschreiben an die Epheser, die ihre ,erste Liebe“
verlassen haben. Wenn die Christen in Ephesus nicht Bufle tun, wird der Herr
kommen ,,und deinen Leuchter wegstoflen von seiner Stétte” (Offb 2,4.5).

5 Fazit

Unter den Lichtern der Stadt Ephesus ist ein neues Licht aufgetaucht: Gottes
Sohn kam in die dunkle Welt und hat das Feuer der Hestia geloscht. Er hat die-
jenigen, die ihn kennengelernt haben, mit einem neuen Feuer angeziindet. Auf
diese Weise sind alle seine Anhédnger Kinder des Lichts. Mit dieser Aussage soll
die christliche Botschaft jedoch nicht aufhoren. Kinder des Lichts werden auch
aufgerufen, zu leben als Kinder des Lichts. Es gibt einen grofSen Unterschied zwi-
schen der Frucht des Lichts und der Frucht der Finsternis. Fine Familie, die sich
um den Herd der Gotzenwelt sammelt, wird gekennzeichnet durch ,,Unzucht
und jede Art Unreinheit oder Habsucht,” durch ,schindliches Tun und narri-
sches Reden® (Eph 5, 3-4). Dies ist G6tzendienst und gehort zu einem vorherigen
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Leben, in dem Opfer gebracht wurden fiir Hestia und den anderen Gottern zu
Ehren. Eine Familie aber, die sich um das Licht des Herrn Jesus Christus sam-
melt, wird gekennzeichnet durch ,lauter Giite und Gerechtigkeit und Wahrheit“
(Eph 5,9). So eine Familie ,,ahmt Gott nach als geliebte Kinder und wandelt in
der Liebe, wie auch Christus uns geliebt hat und sich selbst fiir uns gegeben hat
als Gabe und Opfer, Gott zu einem lieblichen Geruch“ (Eph 5,1-2).

Summary:

The term “children of light” was common in the ancient world. The letter to the Ephe-
sians was written to the Ephesians (at the very least), and the saints there were urged to
lead a way of life that was visibly different to the idolatry of their urban environment,
where the veneration of various Phrygian, Egyptian, and Roman gods was practiced. In
particular, the cult of the goddess Hestia involved fire and light, and her priests had great
influence in the city and held civil office. The writer admonished the gentile Christian
recipients of the letter to understand themselves to be in the true light of the kyrios Jesus,
and to conduct their lives accordingly and bear fruit of His true light.

Prof. Dr. Dr. Gert Steyn, Professor fiir Neues Testament an der Theologischen

Hochschule Ewersbach, Jahnstrafle 49-53, 35716 Dietzholztal-Ewersbach;
E-Mail: gert.steyn@the.feg.de
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Deborah Storek
y+--Wie auch wir vergeben*

Predigt zu Matthdus 6, 12

Es geht heute weiter mit der Reihe zum Vaterunser.! ,Und vergib uns unsere
Schuld, wie auch wir vergeben unseren Schuldigern® (Mt 6, 12, Lutherbibel [LU]
2017).

Ich lese noch einmal den Zusammenhang, in dem diese Worte stehen, Mt
6,9-15 (LU 2017): ,Unser Vater im Himmel! Dein Name werde geheiligt. Dein
Reich komme. Dein Wille geschehe wie im Himmel so auf Erden. Unser tag-
liches Brot gib uns heute. Und vergib uns unsere Schuld, wie auch wir vergeben
unsern Schuldigern. Und fithre uns nicht in Versuchung, sondern erlgse uns
von dem Bosen. Denn dein ist das Reich und die Kraft und die Herrlichkeit in
Ewigkeit. Amen. Denn wenn ihr den Menschen ihre Verfehlungen vergebt, so
wird euch euer himmlischer Vater auch vergeben. Wenn ihr aber den Menschen
nicht vergebt, so wird euch euer Vater eure Verfehlungen auch nicht vergeben.”

Nach der Bitte um das, was zum Uberleben nétig ist, kommt jetzt eine zweite
grof3e Not unseres Lebens in den Blick: Beziehungen. Beides schniirt uns poten-
tiell den Hals zu, hélt uns nachts wach, raubt uns den Frieden. Beides hat seinen
Platz im Gebet. Das Alltdgliche, um das wir uns sorgen. Und die Beziehungen,
in denen wir leben. Die wir einerseits dringend brauchen. Und die uns doch oft
so bedriicken.

Alles, was uns daran belastet, wird hier in diesem einen Wort ,,Schuld“ zu-
sammengefasst. Selbst in guten Beziehungen bleiben wir einander etwas schul-
dig, werden aneinander schuldig, verletzen uns gegenseitig. Das reicht von klei-
nen Missverstindnissen bis zu tiefen Wunden, die wir einander zufiigen. Den
ganzen Schmerz, die ganze Last, die damit zusammenhéngt, schlief3t Jesus ein
in diesen schlichten Satz: ,Und vergib uns unsere Schuld, wie auch wir vergeben
unseren Schuldigern® (Mt 6,12, LU 2017).

In meiner letzten Predigt habe ich davon gesprochen, dass die Bitte um das tégli-
che Brot so schlicht ist, dass Theologen meinten, dass mehr dahinterstehen miisste:
Christus selbst als Himmelsbrot, das wir im Abendmahl empfangen. Hier ist es
genau umgekehrt. Die Bitte klingt zwar einfach. Aber eigentlich ist sie so steil, dass
sie einem im Halse stecken bleiben kann. Sie hat diesen unangenehm praktischen
Nachsatz, der uns aus dem entspannten Gesprich mit Gott herausreifit.

! Die Predigt wurde im Rahmen einer Predigt-Reihe zum Vaterunser am 11. Oktober in der EFG
Hanau gehalten. Auf jedem Platz im Gottesdienstraum lag ein Stiick Schnur. Der Moderator er-
mutigte im Eingangsteil dazu, Knoten in die Schnur zu machen - eher spielerisch.
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,»Wie auch wir*: Muss ich vergeben?

Und vergib uns unsere Schuld: Ja gerne, bitte! Wie auch wir vergeben unseren
Schuldigern? Was heif3t denn dieses ,wie auch wir“? Ich habe im Vorfeld in der
Gemeinde-Gruppe auf Facebook das Predigtthema angekiindigt und euch ge-
fragt, was euch dazu einfallt. Nicht wenige von euch sind iiber dieses ,wie auch
wir® gestolpert.

Jemand fragte: Vergibt Gott uns nur dann, wenn wir selbst anderen verge-
ben? Man kann sogar streng iibersetzen: Wie auch wir vergeben haben. Vergibt
uns Gott erst, wenn wir alles vergeben haben, was zu vergeben ist? So hart sagt
Jesus es im Gebet nicht. Aber im Anschluss an das Vaterunser wird es genau
so erklart: ,Denn wenn ihr den Menschen ihre Verfehlungen vergebt, so wird
euch euer himmlischer Vater auch vergeben. Wenn ihr aber den Menschen nicht
vergebt, so wird euch euer Vater eure Verfehlungen auch nicht vergeben.” (Mt
6,14f, LU 2017)

Das ist schwer verdaulich. Und es ist die einzige Bitte, die nach dem Vater-
unser noch eigens erklart wird. Auch damals sind die Menschen offenbar dar-
tiber gestolpert. Wollten es genau wissen. Legst du uns diese Last wirklich auf?
So gerne ich jetzt Nein sagen wiirde: Wir kommen um diese Zumutung nicht
herum. Immer wieder greift Jesus dieses Thema auf. Immer wieder erzdhlt er
Geschichten und kurze Beispiele dazu. Zeigt, wie wichtig es ihm ist, dass wir uns
gegenseitig vergeben. In der Bergpredigt, in der ja auch das Vaterunser steht, ist
das geradezu ein roter Faden. Ich lese einige ausgewahlte Verse.

»Wenn du deine Opfergabe zum Altar bringst und dir dabei einfillt, dass dein Bruder
etwas gegen dich hat, so lass deine Gabe dort vor dem Altar liegen; geh und verséhne
dich zuerst mit deinem Bruder, dann komm und opfere deine Gabe!“ (Mt 5,23f., EU)

»Ihr habt gehort, dass gesagt worden ist: Du sollst deinen Néchsten lieben und deinen
Feind hassen. Ich aber sage euch: Liebt eure Feinde und betet fiir die, die euch ver-
folgen, damit ihr Kinder eures Vaters im Himmel werdet; denn er ldsst seine Sonne
aufgehen tiber Bosen und Guten und er ldsst regnen iiber Gerechte und Ungerechte.”
(Mt 5,43-45, EU)

»Richtet nicht, damit ihr nicht gerichtet werdet! Denn wie ihr richtet, so werdet ihr
gerichtet werden und nach dem Mafi, mit dem ihr messt, werdet ihr gemessen wer-
den. Warum siehst du den Splitter im Auge deines Bruders, aber den Balken in dei-
nem Auge bemerkst du nicht?“ (Mt 7,1-3, EU)

In diesen Beispielen zeigt Jesus, dass er den Boden der Tatsachen durchaus
kennt. Er sieht, wie oft wir lieber tibereinander urteilen. Wie oft wir den ande-
ren zum Feind erklaren. Oder unsere Probleme miteinander ignorieren und eine
fromme Maske aufsetzen, das geht leichter. Wie schwer féllt es uns zu vergeben.
Und gerade deswegen ist dieser Satz im Vaterunter so wichtig.

Dass wir uns gegenseitig vergeben, ist kein Nebengedanke. Es ist der Kern
dessen, wie Jesus sich das Miteinander seiner Nachfolger wiinscht. Auch mit
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anderen sollen wir so umgehen. Aber unter Christen ist der Streit besonders bit-
ter. Die Erwartungen sind hoch, die Beziehungen oft eng und die Verletzungen
am Ende umso gréfier. Der Bruder und der Feind: Das ist oft ein- und dieselbe
Person. Deshalb wirbt Jesus immer wieder darum, dass wir uns auf den Weg der
Vergebung machen.

Einmal fragt Petrus Jesus: ,,,Herr, wie oft muss ich meinem Bruder oder mei-
ner Schwester vergeben, wenn sie mir Unrecht tun? Ist siebenmal genug?‘ ,Nein',
antwortete ihm Jesus. ,Nicht nur siebenmal, sondern siebenundsiebzigmal.“ (Mt
18,21 £, Hoffnung fiir Alle [HFA]) Und dann erzahlt er die Geschichte vom un-
barmherzigen Knecht. Ein Konig erldsst seinem Knecht aus Mitleid eine grof3e
Schuld, an der er sein Leben lang gearbeitet hitte, die sein Leben zerstort hitte.
Und der geht raus, trifft unterwegs einen, der ihm viel weniger schuldig ist und
will mit Gewalt auch den letzten Pfennig aus ihm herausquetschen. ,,So ist das®,
sagt Jesus, ,wenn ihr einander nicht vergebt.“ Vergebung ist wie ein Schulden-
schnitt, sagt er in diesem Gleichnis. Im Vaterunser klingt das gleiche Wort an.

Vergebung als Schuldenschnitt

Die Einheitsiibersetzung iibersetzt sehr passend: ,,Und erlass uns unsere Schul-
den, wie auch wir sie unseren Schuldnern erlassen haben! Vergebung als Schul-
denschnitt. Schon im Alten Testament ist die Aufforderung zum Schuldenerlass
enorm wichtig. In 5. Mose 15 heifit es: ,Am Ende jedes siebten Jahres sollt ihr
einander eure Schulden erlassen. Wenn ihr jemandem aus eurem Volk etwas
geliehen habt, dann fordert es nicht mehr zuriick und zwingt eure Schuldner
nicht zur Rickzahlung! ... Wenn israelitische Ménner oder Frauen sich wegen
ihrer Armut als Sklaven an euch verkaufen, sollen sie sechs Jahre lang fiir euch
arbeiten. Im siebten Jahr miisst ihr sie wieder freilassen.” (5Mo 15,1-2.12, HFA)

Damals waren Schulden der ,beste“ Weg, um dauerhaft in Abhangigkeit zu
geraten. Es brauchte nur ein paar Ernteausfille oder eine Krankheit, und man
musste seine Kinder als Sklaven zur Verfligung stellen, verlor sein Land, wur-
de selbst zur Zwangsarbeit verpflichtet. Schuldknechtschaft. Im Alten Orient
bekannt und normal. Daraus will Gott seinem Volk einen Ausweg zeigen. Alle
sieben Jahre soll auf alle berechtigten Anspriiche verzichtet werden. Ohne Aus-
gleich.

Das miisst ihr euch mal vorstellen, was das heute heifSen wiirde. Fiir einen Im-
mobilienkauf z. B.: Ich zahle sieben Jahre lang meine Schulden ab und dann ge-
hort das Haus mir. Klingt erstmal gut. Aber wenn man es ernsthaft durchdenkt,
fuhlt sich ein Schuldenerlass ohne Bedingungen duflerst ungerecht an. Denn ich
habe ja ein Recht darauf, einen Anspruch, mein Geld wieder zu bekommen. Ich
bin diejenige, der etwas genommen wurde. Und das will ich zuriickhaben.

So dhnlich fihlt es sich an, wenn jemand an mir schuldig wird. Wenn mir
Unrecht geschieht. Wenn ich missachtet, verleumdet, beleidigt, enttduscht wer-
de. Mit Vorwiirfen konfrontiert. Es ist ungerecht, und ich will, dass das aus-
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geglichen wird. Ich méchte den andern in Haftung nehmen fiir seine Schul-
den. Ich buchte ihn in meinen personlichen Schuld-Kerker ein, wo er so lange
schmort, bis es wieder gut ist. Ich lasse ihn so lange auflaufen, umsonst arbei-
ten, bis es sich gerecht anfiihlt. Vielleicht mache ich das ganz unbewusst, ohne
es zu merken.

Sieben Jahre Schuldendienst

Ich finde es befreiend, dass dieses Denken eine Zeit lang seine Berechtigung
haben kann. Zumindest in dieser Institution des Erlassjahres. Sieben Jahre lang
wird der Gerechtigkeit Geniige getan. Dann erst kommt der Moment, wo ich
loslassen soll.

Ich glaube, auch das lésst sich iibertragen. ,Vergib uns unsere Schuld, wie
auch wir vergeben® ist die steile Spitze eines Berges: Es braucht Zeit, da hinzu-
kommen. Am Anfang darf etwas Anderes stehen. Mir wurde das einmal so zu-
gesagt: Bevor du vergeben kannst, darfst du auch erstmal wiitend und verletzt
sein. Ich habe damals sehr daran geknabbert, dass ich jemandem lange nicht
vergeben konnte — und es auch gar nicht wollte. Irgendwie dachte ich, ich miisste
es doch aber ,wollen sollen

Aber so ist Jesus nicht. Er sieht unsere Menschlichkeit. Er holt uns da ab, wo
wir jetzt stehen. Er fragt, was es denn ist, was dich bedriickt.

Mit dem Knotenseil in der Hand: Ich finde, Knoten sind ein gutes Symbol dafiir. Wo
hat sich etwas in dir verknotet, weil jemand dir etwas angetan hat? Was schniirt dir
den Hals zu, ist schwer fiir dich l6sbar?

Fir mich war das sehr heilsam zu merken: Ich muss nicht zu allem Ja und Amen
sagen und alles Uble sofort verzeihen. Ich kann auch erstmal einen Rachepsalm
beten. Auch das sind Gebete in der Bibel. Ich finde das sehr befreiend, auch un-
gute Gefiihle vor Gott rauslassen zu konnen. Es sind mégliche Gebete ganz am
Anfang auf dem Weg zur Vergebung.

Sogar gegen Gott darf sich die Wut richten. Das sieht man in vielen Psalmen
oder im Buch Hiob. Das Gefiihl der Ungerechtigkeit, die Anklagen, die Warum-
Fragen: Gott hdlt das aus. All das darf sich Luft machen.

Das Erlassjahr: Verzicht auf mein Recht

Dann erst. Damals dauerte es sieben Jahre: Dann kommt der Moment des Schul-
denerlasses. Ohne jede Forderung werden alle Schulden gestrichen. Das Wort
tiir Vergebung, das im Vaterunser steht, heifft wortlich genau das: verzichten,
loslassen, freimachen. Wenn ich mich zur Vergebung entschlief3e, verzichte ich
auf mein Recht. Ich verzichte auf mein Recht, bose auf den andern zu sein. Mein
Recht, mich als Opfer zu fithlen. Mein Recht, im Recht zu sein. Wenn die Zeit
gekommen ist, entlasse ich den andern aus seiner Schuld. Aus dem Schuldker-
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ker, in dem doch vor allem ich selbst eingesperrt bin. Der andere merkt ja oft gar
nicht, was ich ihm nachtrage.

Verzichten kann ich aber nur dann, wenn ich weif3: Es ist genug da. Ich muss
nicht knausrig nachrechnen, ob es auch reicht, ob ich tiber die Runden kom-
me. Sondern ich kann grofiziigig sein, wenn ich genug habe. So ist das bei den
Schulden im Alten Testament. In 5. Mose 15 wirbt Gott so und argumentiert:
Thr konnt grofiziigig sein, weil ich euch segnen werde. Thr konnt einander aus
der Schuldsklaverei freilassen, weil ich euch befreit habe aus aller Sklaverei. Thr
konnt grofiziigig sein, weil ich euch mit allem versorge, was ihr braucht.

Es ist ein Luxus, dass wir loslassen konnen. Weil Gott uns aufgefillt hat. Weil
er uns freigemacht hat. Das wiinscht sich Jesus: Dass wir aus dem, was er uns
geschenkt hat, die Freiheit gewinnen, auch andere aus der Schuldknechtschaft
zu entlassen. Kaum etwas belastet uns mehr als das, was wir anderen nach-tra-
gen. Deswegen hat die Vergebung untereinander so einen hohen Stellenwert bei
Jesus. Wir sollen uns selbst nicht in einen Kéfig sperren, indem wir uns selbst
nicht verzeihen, und auch anderen sollen wir das nicht antun.

Schluss

Ich finde das trostlich: Gott gibt uns die Zeit, bis wir wirklich bereit sind zu ver-
geben. Er versorgt uns mit dem, was wir brauchen, um den Verzicht grofiziigig
leisten zu kénnen.

Dieses ,wie auch wir vergeben® ist ein Aufruf an uns. Aber es ist auch eine
Bitte an Gott: Hilf mir, dass ich vergeben kann. So kénnen wir beten: Hilf mir
zu vergeben. Du, der Einzige, der uns aus der Verstrickung in Schuld und Ver-
geltung und Bitterkeit und Gnadenlosigkeit rausholen kann. Du bist der Kno-
tenloser. Mach die Knoten auf, die ich selbst verschuldet habe. Und hilf mir, dass
ich andere aus ihren Knoten entlassen kann.

Jesus hat von sich gesagt: ,Der Geist des Herrn ruht auf mir; denn er hat mich
gesalbt. Er hat mich gesandt ...; damit ich den Gefangenen die Entlassung ver-
kiinde ...; damit ich die Zerschlagenen in Freiheit setze und ein Gnadenjahr des
Herrn ausrufe. (Lk 4, 18f. EU)

Jesus ist es, der das Gnadenjahr ausgerufen hat. Das alte Erlassjahr fiir die
Schulden, das jetzt noch tiefer geht. Jedes Mal, wenn wir das Vaterunser beten,
14dt Jesus uns ein zu einem Erlass-Moment, in dem die Knoten ein bisschen ge-
lockert werden.

Wie konnte das praktisch aussehen? A. hat sich auf meine Facebook-Frage
auch gemeldet. Sie wollte euch gern von einer personlichen Erfahrung erzahlen.
Leider kann sie heute nicht hier sein, aber sie hat ein Video fiir uns aufgenom-
men. (Video wird eingeblendet. A. erzdihlt, wie sie mit einer Verletzung lange ha-
derte und nicht vergeben konnte — und wie ihr Weg zur Vergebung aussah.)

Ich konnte jetzt viele Leute nach vorn bitten, die dhnliche Geschichten erzih-
len.
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Stattdessen mochte ich euch einladen, dass ihr bei euch selbst bleibt und tiber-
legt:

Wo habe ich das erlebt, dass ich vergeben konnte? Wo bin ich diesen Weg
schon gegangen?

Und welche Knoten sind jetzt da, die ich nicht l6sen kann? Was mochte ich
Gott hinhalten und ihn darum bitten, dass er mir hilft auf dem Weg zur Ver-
gebung?

Und vergib uns unsere Schuld. Und hilf uns, dass auch wir unseren Schul-
digern vergeben konnen. Amen.

Pastorin Dr. Deborah Storek (BEFG), Dozentin fiir Altes Testament an der Theo-

logischen Hochschule Elstal, Gustav-Adolf-Strafle 23, 63452 Hanau;
E-Mail: deborah.storek@th-elstal.de
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Kommentar zur Predigt von Deborah Storek
zu Matthaus 6, 12

Die Predigt wurde von Deborah Storek am 11. Oktober 2020 in der Baptisten-
gemeinde Hanau gehalten. Sie war zu diesem Zeitpunkt Pastorin der Gemeinde.
Die Predigt war Teil einer Predigtreihe zum Vaterunser-Gebet (Mt 6,9-15).

| Zur Sprache der Predigt

Deborah Storek versteht es, verstandlich zu sprechen. Die Sitze sind meist kurz,
die Worte iiberwiegend leicht verstdndlich und an den Stellen, an denen theo-
logische Begriffe (wie Schuld, Vergebung, Schuldenschnitt, Erlassjahr) fallen,
werden diese verstandlich gemacht. Darin wird die theologische Expertise der
Predigenden erkennbar und zugleich nicht unangenehm in den Vordergrund ge-
stellt. Auf diese Weise kommen Predigerin und Predigt mir als Lesendem nahe.
Auffallend ist auch, dass sich die Linge des Predigttextes (ein Vers, bestehend
aus dreizehn griechischen Worten) und die Lange der Predigt (2256 Worter) deut-
lich unterscheiden. Trotz der Lange der Predigt wird mir als Leser nicht langweilig,
wobei ich meine, dass man an der ein oder anderen Stelle hatte kiirzen konnen.

2 Zur Predigt als dialogischem Geschehen

Nach Michael Herbst und Matthias Schneider ist jede Predigt, die einen bibli-
schen Text predigen und die Gemeinde anreden will, bipolar: Es geht ,,um eine
Begegnung zwischen dem biblischen Text und der Gemeinde“! In mehrfacher
Hinsicht erlebe ich beim Lesen der Predigt von Deborah Storek ein ,,wechselsei-
tiges Reden und Horen, Fragen und Gefragtwerden®?

Es fallt auf, dass das am haufigsten vorkommende Pronomen der Predigt das
LWir ist. Damit gelingt mindestens zweierlei: Zum einen wird die zweite ,Wir-
Bitte“® im Unser-Vater als eben solche wahrgenommen und versprachlicht (nah
am Text). Zweitens fiigt sich die Predigerin in dieses ,Wir* ein und steht so der
Gemeinde nicht gegeniiber, sondern ist auch eine Horerin unter Horerinnen und
Horern (nah an der Gemeinde).

! HERBST, MICHAEL/SCHNEIDER, MATTHIAS: ... wir predigen nicht uns selbst — ein Arbeitsbuch
fiir Predigt und Gottesdienst, Neukirchen-Vluyn 2015, 85.

2 A.a.0.86.

> KLAIBER, WALTER: Die Botschaft des Neuen Testaments - Das Matthausevangelium, Teilbd. 1:
Mt 1,1-16,20, Neukirchen-Vluyn 2015, 126.
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»Nach der Bitte um das, was zum Uberleben nitig ist, kommt jetzt eine zweite grofSe
Not unseres Lebens in den Blick: Beziehungen. Beides schniirt uns potentiell den Hals
zu, hdlt uns nachts wach, raubt uns den Frieden. Beides hat seinen Platz im Gebet. Das
Alltagliche, um das wir uns sorgen. Und die Beziehungen, in denen wir leben. Die wir
einerseits dringend brauchen. Und die uns doch oft so bedriicken.”

Im Dialog mit der Gemeinde ist Deborah Storek auch schon vor Beginn der Pre-
digt in einer Gemeindegruppe iiber das soziale Netzwerk Facebook. Die Einladung
zum Brainstormen iiber den Predigttext und das gleichermafien wertschdtzende
wie anonyme Einspielen von Auflerungen imponieren mir als Leser. Hier ist je-
mand mit der Gemeinde im Gespréch. Zugleich sind Einzelne aus den Reihen der
Gemeinde auf diese Weise schon vor der Predigt im Gesprach mit dem Bibeltext.

»Ich habe im Vorfeld in der Gemeinde-Gruppe auf Facebook das Predigtthema an-
gekiindigt und euch gefragt, was euch dazu einfillt. Nicht wenige von euch sind tiber
dieses ,wie auch wir“ gestolpert. Jemand fragte: Vergibt Gott uns nur dann, wenn wir
selbst anderen vergeben?*

An einzelnen Stellen gibt die Predigende auch etwas von sich preis und macht so
deutlich, dass sie nicht nur eine Predigt fiir andere hilt, sondern dass die Aus-
einandersetzung mit dem Predigttext auch etwas mit ihr selbst macht:

»Ich finde es befreiend, dass dieses Denken eine Zeit lang seine Berechtigung haben
kann.“

»Mir wurde das einmal so zugesagt: Bevor du vergeben kannst, darfst du auch erstmal
wiitend und verletzt sein. Ich habe damals sehr daran geknabbert, dass ich jemandem
lange nicht vergeben konnte — und es auch gar nicht wollte. Irgendwie dachte ich, ich

<«

miisste es doch ,wollen sollen’.

»Fiir mich war das sehr heilsam, zu merken: Ich muss nicht zu allem ,Ja‘* und ,Amen’
sagen und alles Uble sofort verzeihen. Ich kann auch erstmal einen Rachepsalm beten.”

»Ich finde das trostlich: Gott gibt uns die Zeit, bis wir wirklich bereit sind zu vergeben.”

Es wird deutlich, dass sich die Predigerin insbesondere an den Stellen zu erkennen
gibt, wo es darum geht, dass Vergeben nicht einfach ist. Deborah Storek macht an
diesen Stellen deutlich, dass sie selbst die Spannung zwischen Anspruch Jesu und
eigener Lebenswirklichkeit und Erfahrung kennt und mehr noch: in eben dieser
Spannung lebt. Ich meine, dass hier ein stimmiges Néhe-Distanz-Verhiltnis ge-
lungen ist. Gerade im Blick auf das Thema Schuld und Vergebung will es wohl
bedacht sein, wie man sich als predigende Person nahbar macht, ohne sich dabei
zu entblof3en. So empfinde ich es auch als stimmig, dass am Ende der Predigt eine
andere Person aus der Gemeinde von einer persénlichen Erfahrung berichtet und
nicht die Predigerin selbst. An dieser Stelle kann ich allerdings nicht mehr dazu
schreiben, da mir das konkrete Video leider nicht vorliegt.

Die Fragen am Ende der Predigt, die vermutlich in einer Zeit der Stille nach
der Predigt bedacht werden konnten(?), laden mich ein innezuhalten, iiber mein
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(Er)Leben nachzudenken und damit auf eine passende Art und Weise auf die
Predigt zu antworten.

3 Biblisch-theologische Perspektive

Deborah Storek arbeitet mit vielen Bibelstellen zum Thema ,,Vergebung®. Neben
dem Unser-Vater (Mt 6,9-15) als Predigttext bringt sie auch Mt 5,23f. und 43-45;
Mt 7,1-3; Mt 18,21 f;; Dtn 15,1-2.12 und Lk 4, 18f. ins Gesprich. Dabei wird deut-
lich, dass sich die Predigerin ausfiihrlich mit dem Thema auseinandergesetzt hat.
Besonders gut gefallt mir dabei der Blick ins Alte Testament, der der Predigt zu-
gleich ihre Struktur gibt: Uber den Schuldenschnitt, den siebenjihrigen Schulden-
dienst und das Erlassjahr nimmt uns die Alttestamentlerin mit auf eine Reise rund
um das Thema Vergebung und ladt uns somit nicht nur dazu ein, ,dass wir uns
auf den Weg der Vergebung machen®, sondern macht sich im Rahmen der Predigt
gemeinsam mit uns auf den Weg. Sie ladt mich ein, nimmt mich mit, und gerade
durch das gemeinsame Unterwegssein entdecke ich, dass Vergebung nicht selten
tatsichlich eine Reise ist — eine Reise, die ihre Zeit braucht.

Als Leser der Predigt vermisse ich es, gemeinsam mit der Predigerin tiber den
ersten Teil der ,Wir-Bitte* nachzudenken. Die Bitte um Vergebung (griechisch:
Kol &peg Hiv & dgehfuata fudv | deutsch: Und vergib uns unsere Schuld)
wird neben der Lesung des Predigttextes meines Erachtens nur mit einem Satz
aufgenommen:

»Und vergib uns unsere Schuld: Ja gerne, bitte!“

Das Reflektieren tiber Vergebung auf der Beziehungsebene Mensch-Mensch ohne
Bezugnahme auf die Beziehungsebene Gott-Mensch iibergeht in theologischer Per-
spektive den Grund, der gelegt ist. So bekannt (uns Christenmenschen zumindest)
eben dieser ist, so wenig selbstverstandlich ist er. Gerade an der Stelle, an der die
Predigende das Gleichnis vom ,,unbarmherzigen Knecht/Schalksknecht anfiihrt,
hitte sich eine Verhiltnisbestimmung der beiden Beziehungsebenen angeboten.
Ein Ansatz einer solchen Verhiltnisbestimmung blitzt gegen Ende der Predigt ein-
mal auf, wird aber nicht mit dem Predigttext, sondern mit Dtn 15 eingefiihrt:

»So ist das bei den Schulden im Alten Testament. In 5. Mose 15 wirbt Gott so und argu-
mentiert: Ihr konnt grofziigig sein, weil ich euch segnen werde. Ihr konnt einander aus
der Schuldsklaverei freilassen, weil ich euch befreit habe aus aller Sklaverei. Ihr konnt
grofsziigig sein, weil ich euch mit allem versorge, was ihr braucht. Es ist ein Luxus, dass
wir loslassen konnen. Weil Gott uns aufgefiillt hat. Weil er uns freigemacht hat.“

Keine Frage: Deborah Storek setzt ihren Fokus auf Teil IT des Predigttextes und
das kann man auch machen. Ich erlebe in Gemeindekontexten aber auch, dass
es uns hier und da leichter fillt, das Angewiesensein auf Vergebung im Blick
auf das Leben anderer benennen zu konnen, als gemaf} des Unser-Vaters uns als
Gemeinschaft von Scheiternden zu verstehen und gemeinsam die Wir-Bitte um
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Vergebung zu sprechen. Ich meine, dass diese gemeinsame Bitte einander heil-
sam verbindet und zu folgendem Anliegen der Predigenden hinfiihrt:

»... dass wir uns auf den Weg der Vergebung machen.”

Nach Walter Klaiber besteht eine ,,enge Verbindung zwischen der Bitte um Verge-

bung und der eigenen Bereitschaft zu vergeben®.* Uber eben diese wire ich im Rah-
men der Predigt gerne mit der Predigerin (noch etwas mehr) im Dialog gewesen.

4 Systematisch-theologische Perspektive

In systematisch-theologischer Perspektive stellt sich mir von Anfang an die Fra-
ge, ob und wenn ja, wie es gelungen ist, Zuspruch und Anspruch des Evange-
liums (mit beidem haben wir es im Blick auf Vergebung zu tun) miteinander ins
Gesprich zu bringen und theologisch angemessen ins Verhaltnis zu setzen. Es
wurde bereits deutlich, dass Deborah Storek den Fokus auf Teil II des Predigt-
textes und damit mehr auf den Anspruch gelegt hat - namlich auf den:

»... unangenehm praktischen Nachsatz, der uns aus dem entspannten Gesprich mit
Gott herausreift.

Gleich zu Beginn der Predigt legt die Predigende ihren Fokus auf die Frage, ob
wir denn vergeben miissen, und legt sich auf folgendes fest:

»So gerne ich jetzt Nein sagen wiirde: Wir kommen um diese Zumutung nicht herum.”

Beim ersten Lesen bin ich tiber den Begriff ,Zumutung” gestolpert, da dieser
Begriff fiir mich eher negativ konnotiert ist. Im weiteren Nachdenken finde ich
diesen Begriff aber sehr passend: Jesus Christus mutet uns zu (anders formu-
liert: traut uns zu), bewegt von der Vergebung Gottes einander zu vergeben. Eine
ganze Weile miissen sich Horende wie Lesende mit dieser Zumutung ausein-
andersetzen, ohne etwas von dem Zuspruch (der aus meiner Perspektive allem
Anspruch immer vorausgeht) zu horen. Denn den Zuspruch hebt sich die Predi-
gerin fiir das Ende der Predigt auf:

»Es ist ein Luxus, dass wir loslassen konnen. Weil Gott uns aufgefiillt hat. Weil er uns
freigemacht hat. Das wiinscht sich Jesus: Dass wir aus dem, was er uns geschenkt hat,
die Freiheit gewinnen, auch andere aus der Schuldknechtschaft zu entlassen. Kaum
etwas belastet uns mehr als das, was wir anderen nach-tragen.”

Es ist bereits deutlich geworden, dass ich mir einen stdrkeren Fokus auf den Zu-
spruch gewiinscht hitte. Wenn ich aber gefragt werden wiirde, ob es gelungen
ist, Zuspruch und Anspruch des Evangeliums angemessen ins Gespriach mit-
einander zu bringen, wiirde ich sagen: Ja. Zugleich wiirde ich es als lohnenswert
empfinden, die Verhdltnisbestimmung noch etwas starker auszubauen und zu
pointieren: Jesus Christus traut uns zu, bewegt von der Vergebung Gottes ein-

* KLAIBER, Matthdusevangelium 127.
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ander zu vergeben. Denn die Vergebungsbitte zeigt, zu welcher Gebetshaltung
er selbst anleitet: ,,ganz auf Gott ausgerichtet und gerade so ganz der zwischen-
menschlichen Verantwortung und der Realitdt dieser Welt bewusst®?

5 Seelsorgerliche Perspektive

Aus seelsorgerlicher Perspektive gelingt es Deborah Storek, mich als Lesenden
einzuladen, mich mit ihr auf eine Reise zur Vergebung zu begeben, ohne dabei
zu zerren, zu drangeln oder zu gangeln. Bewegt von der ,,Zumutung Jesu“ (siehe
oben) traut sie sich selbst und uns zu, vergebungsbereit zu sein. Durch den Blick
in Dtn 15 verdeutlicht sie: Wir haben Zeit. Im gniddig-Sein anderen gegeniiber
diirfen wir auch uns selbst gegeniiber gnadig sein.

»Gott gibt uns die Zeit, bis wir wirklich bereit sind zu vergeben.”

Und sie macht deutlich, dass Gott uns auf unserer Reise hin zur Vergebungsbe-
reitschaft nicht alleine lasst. Er ist es, der unsere Knoten, die uns teils andere und
teils auch wir selbst in unser Lebensseil geknotet haben, l6sen kann:

Hilf mir, dass ich vergeben kann. So konnen wir beten: Hilf mir zu vergeben. Du, der
Einzige, der uns aus der Verstrickung in Schuld und Vergeltung und Bitterkeit und
Gnadenlosigkeit rausholen kann. Du bist der Knotenldser. Mach die Knoten auf, die ich
selbst verschuldet habe. Und hilf mir, dass ich andere aus ihren Knoten entlassen kann.

Aus meiner Sichtweise, die auch durch die Klinischen Seelsorge Ausbildung
(KSA) gepragt ist, reibe ich mich an folgendem Satz der Predigt:

»Ich finde das sehr befreiend, auch ungute Gefiihle vor Gott rauslassen zu konnen.”

Ich kenne im Blick auf Beziehungsgeschehen konstruktive oder destruktive Arten
und Weisen mit Gefithlen umzugehen. Oder dass es Gefiihle gibt, mit denen ich mich
wohler fithle als mit anderen. Was ich aber nicht kenne, sind gute und ungute Gefiih-
le. Aus schopfungstheologischer Perspektive nehme ich an, dass Gott uns als fithlende
Wesen mit dem Gefithlsspektrum, das da ist, geschaffen hat und damit auch jedes
einzelne Gefiihl seine Daseinsberechtigung und (mehr noch) seinen Sinn hat.

6 AbschlieBende Bemerkung

Ich danke Deborah Storek fiir ihre Predigt, die mich einladt von unserem gna-
digen Gott Vergebung zu empfangen, mich ermutigt innezuhalten, meine Be-
ziehungen zu Mitmenschen in den Blick zu nehmen und mich herausfordert,
meine ganz personlichen Knoten 16sen zu lassen und dabei anderen gegeniiber
und nicht zuletzt mir selbst gegentiber gnadig zu sein.

Pastor Jonas Decker (BFeG), FeG Christusgemeinde Aachen, Wamichstrafle 46,
52080 Aachen; E-Mail: jonas.decker@feg.de

> Ebd.
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JoHANNES REIMER: Die politische Mission der Kirche. Wie wir teilhaben an Gottes
Wirken in der Welt (aus dem Amerikanischen iibersetzt von Beate Schiitz), Witten/
Holzgerlingen: SCM/R.Brockhaus 2021, Paperback, 171 S., ISBN 978-3-417-14169-3,
€17,99.

Unermiidlich betitigt sich Johannes Reimer als Briickenbauer zwischen den Christen,
die Mission als Evangelisation verstehen, die zur personlichen Bekehrung und zum
ewigen Heil fiihrt, und den anderen, die Mission als Weltverbesserung und Ringen
um Gerechtigkeit im Hier und Jetzt verstehen. In seinen letzten Biichern hat er zu
unterschiedlichsten Themen diesen Spannungsbogen aufgezeigt. Ausgehend von sei-
nem Verstandnis der Mission als ,missio Dei beschreibt er Gottes missionarisches
Wirken sowohl als ewigkeitsbezogen, individuell und spirituell als auch als diessei-
tig, gesellschaftlich und politisch. In dem vorliegenden Buch, das in den USA im Jahr
2017 unter dem Titel ,,Missio Politica. The Mission of Church and Politics“ herauskam,
thematisiert er die politische Mission der Kirche in zw6lf Kapiteln. Er skizziert alt-
testamentliche (S. 19-43) und neutestamentliche (S. 44-69) Verbindungen von Mission
und Politik, exemplifiziert die politische Mission der Kirche im Spiegel des dreifachen
Amtes Christi in seiner priesterlichen, koniglichen und prophetischen Dimension
(S. 70-81), prézisiert die politische Mission als Friedensmission der Kirche (S. 82-93)
in der jeweiligen Kultur und Offentlichkeit (S. 94-109), um dann praktische Fragen der
Umsetzung der ,,missio politica“ darzustellen: im Spiegel des ,,Praxismodells” (S. 110-
117), als ,christliche Gemeinwesenarbeit (S. 118-141), im Blick auf die Leitungsfrage
(S. 142-155) und anhand konkreter gesellschaftlicher Herausforderungen wie Globa-
lisierung, Ungerechtigkeit und Migration (S. 156-162). Der hilfreiche Dreiklang von
biblischer Grundlegung, systematisch-theologischer Ausfithrung und praktischer An-
wendung findet sich in fast allen Biichern des Autors, besonders seit der Herausgabe
des Buches ,,Die Welt umarmen® (2009), womit Reimer im deutschsprachigen Raum
zuallererst mit seiner evangelikalen Missiologie der Transformation in die Offentlich-
keit getreten ist. In seinen Argumentationen findet man typisch evangelikale Begriffe
und Anliegen, wenn er z. B. die tripolare Sicht der Welt (nach Beyerhaus) aufgreift: in
der Welt erleben wir Goéttliches, Menschliches und Satanisches, — oder in seinen bib-
lischen Darlegungen deutlich ein heilsgeschichtliches Verstindnis der Bibel zugrunde
legt. Auf der anderen Seite argumentiert er z. B. mit Einsichten von Jiirgen Moltmann
oder des Befreiungstheologen Leonardo Boff, hier im Blick auf die Praxisorientierung
der Theologie. Denn das ist Reimer immer wichtig: Er will Theologie fiir die Praxis
betreiben. Darum wird er nicht miide, im Blick auf diverse Themen, wie frither schon
z.B. zum Thema der multikulturellen Kirchen (Multikultureller Gemeindebau. Ver-
sohnung leben, 2011), den Praxiszyklus und die Idee der Gemeinwesenarbeit auf das
jeweilige Thema anzuwenden. Wie setzt man die politische Mission in einer konkreten
Kirchengemeinde in die Tat um? Es funktioniert mithilfe von fiinf aufeinander bezo-
genen Arbeitsschritten: Kontextanalyse, theologische Reflexion, Spiritualitit, konkre-
te Planung und Beteiligung. Dem entspricht dann der Kreislauf des Aktionsplans der
christlichen Gemeinwesenarbeit.
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Was man in dem Buch nicht findet, ist eine explizite Diskussion mit den theologi-
schen Positionen, die dieses transformatorische Missionsverstindnis nicht nachvollzie-
hen kénnen. Ziel des Werkes ist nicht, sich mit dem Thema in einem wissenschaftlichen
Diskurs auseinanderzusetzen. Intention des Buches ist eine missionarische: Reimer will
evangelikale Christen fiir ein transformatorisches Missionsverstindnis und die entspre-
chende Praxis gewinnen. Diesem Ziel dient auch die Methodik der Argumentation, die
eben nicht in den jeweiligen exegetischen, systematischen oder praktisch-theologischen
Diskursen verbleibt, sondern Ergebnisse aus diesen Disziplinen, unter Heranziehung
diverser Theologen, eklektisch verwendet, um seine transformatorische Theologie deut-
lich zu machen.

Zu beachten ist, dass Johannes Reimer die ,,missio politica“ nicht nur lehrt, sondern
auch lebt, indem er als Leiter des ,,Peace and Reconciliation Network“ der World Evan-
gelical Alliance weltweit Friedens- und Versohnungsinitiativen anregt und férdert.

Wie immer bei den Biichern von Johannes Reimer findet man in diesem Buch viele
Anregungen fiir die theologische Reflexion und fiir die konkrete Gemeindepraxis.

Prof. Dr. Michael KifSkalt, Professor fiir Missionswissenschaft und Interkulturelle
Theologie, Rektor, Theologische Hochschule Elstal, Johann-Gerhard-Oncken-Strafle 7,
14641 Wustermark; E-Mail: michael.kisskalt@th-elstal.de

WERNER SCHMUCKLE: Elias Schrenks Evangelisationspredigt und Evangelisations-
praxis. Studien zu ihrem historischen Kontext und ihrer Bedeutung fiir die Gegen-
wart, Schriften der Evangelischen Hochschule Tabor 9, Miinster: LIT-Verlag 2019, kt.,
405 S., ISBN 978-3-643-14249-8, € 39,90.

Dasvorliegende Buch ist eine {iberarbeitete und erganzte Version der Dissertationsschrift
des Autors, die 2017 von der Ernst-Moritz-Arndt-Universitit Greifswald angenommen
wurde. Der Autor, Kirchenrat Dr. Werner Schmiickle, war von 1995 bis zu seinem Ruhe-
stand 2017, 22 Jahre lang Leiter der Missionarischen Dienste der Evangelischen Kirche
Wiirttemberg.

Die Beschaftigung mit Elias Schrenk (1831-1913) ist sehr bedeutsam, weil dieser als
Vater der Gemeinschaftsbewegung in Deutschland sowie auch als Pionier der Evangeli-
sationsbewegung gilt. Der besondere Wert des vorliegenden Buches liegt darin, dass hier
die erste ausfiihrliche, wissenschaftlich valide Untersuchung zu Elias Schrenk vorliegt.
Die Methodik der Darstellung ist transparent, die Quellen werden ausfithrlich aufgelis-
tet und die Verwendung der Quellen sowie der Sekundarliteratur wird in den Fufinoten
exakt angezeigt. Zur guten Methodik des Werkes gehort auch, dass Leben, Werk und
Theologie Schrenks im Kontext seiner Zeit dargestellt werden. Das Buch beginnt mit
einem Forschungsiiberblick (S. 17-42), dem ein Kapitel iiber die zeitliche Einordnung
des Wirkens Schrenks folgt (S. 43-76). Die folgenden Kapitel widmen sich zuerst der Bio-
grafie Schrenks (S. 77-160), dann seiner Evangelisationstheologie und -praxis: ,Begriin-
dung, Wesen und Wirkung der Evangelisation® (S. 161-184), ,Praxis der Evangelisation®
(S. 185-214), ,,Predigtweise Schrenks® (S. 215-248), ,Theologische Grundaussagen in der
Verkiindigung® (S. 249-294), ,,Sozialgestalt des Glaubens in der Evangelisationspredigt
und Theologie Schrenks® (S. 295-320). Es folgen eine beispielhafte Predigtanalyse einer
von Schrenk héufig gehaltenen Predigt iiber Jesaja 43,1-3 und ein abschlieflendes und
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zusammenfassendes Kapitel tiber den ,,Ertrag der Untersuchung® (S. 343-354), in dem
Schmiickle viele Briicken schlidgt zu aktuellen Fragestellungen. Aktuelle Beziige werden
aber auch schon vorher ausgefiihrt, z.B. in Abschnitt ,,5.3. Elias Schrenk und neuere
Evangelisationspraxis®, in dem Schrenks Praxis den Erfahrungen Schmiickles, insbe-
sondere der Evangelisationspraxis der ProChrist-Veranstaltungen, oder John Wimbers
Konzept der ,,Power Evangelism® gegeniibergestellt wird. Die ,kritischen Wiirdigungen“
in den Unterkapiteln zu ,,7. Theologische Grundaussagen in der Verkiindigung Elias
Schrenks“ sind entgegen dem Wortlaut vielmehr zeitgeschichtliche Einordnungen der
theologischen Ansitze, — auch interessant.

Einen ausfiihrlicheren Bezug zur aktuellen Missionskonzeption der ,, Transformations-
theologie® liefert ,,8.4.2.4. Elias Schrenk und das Konzept der Gesellschaftstransforma-
tion“ - ein so untergeordnetes Unterkapitel, dass es im Inhaltsverzeichnis gar nicht
erscheint, aber doch bedeutsam ist, weil es ein sehr aktuelles evangelikales Missions-
verstandnis aufgreift und es von der Theologie Schrenks her wiirdigt und kritisiert:
Hier betont der Autor einerseits die Welt- und Gesellschaftsbezogenheit des Glaubens-
verstindnisses und der Predigt von Schrenk und stellt so eine Kontinuitédt zur Trans-
formationstheologie fest, anderseits kritisiert er das einseitig présentische Verstindnis
vom ,,Reich Gottes“ in der Transformationstheologie, dem Schrenks explizit futurisches
»Reich-Gottes-Konzept“ gegeniibergestellt wird. Andererseits fithrt Schmiickle auch an,
dass sich bei Schrenk, zumindest angedeutet, eine ,,soziale Utopie® (S. 319) findet. Wie die
meisten grofien Evangelisten im 19. Jahrhundert zeigt Elias Schrenk einen breiten Hori-
zont, der die gesellschaftliche Realitdt und deren Verdnderung sehr wohl mit im Blick hat.

Die ,,Praktischen homiletisch-theologischen Perspektiven® (Kap. 10.2.) am Ende des
Buches verbinden die Theologie und Praxis Schrenks explizit mit aktuellen Fragestel-
lungen. Diese ,aktuellen” Bezugspunkte (z. B. zu Rudolf Bohren, Michael Herbst, Ulrich
Parzany) wirken allerdings schon mehr oder weniger ,angegraut®; es fehlen bedauer-
licherweise Beziige z. B. zu den aktuellen Ansétzen der missionalen Theologie oder von
»freshX* und deren explizites oder implizites Evangelisationsverstdndnis.

Trotz dieser Kritik: Wer sich zu Elias Schrenk informieren und das Evangelisations-
verstandnis seiner Zeit verstehen will, kommt an diesem Buch nicht vorbei. Es enthilt
sehr viel Material, gut recherchierte Darstellungen und Zusammenfassungen. Leider
fehlt ein Stichwortverzeichnis, das das Stobern in dem Buch erleichtert hitte - vielleicht
bei der Neuauflage?

Prof. Dr. Michael KifSkalt, Professor fiir Missionswissenschaft und Interkulturelle
Theologie, Rektor, Theologische Hochschule Elstal, Johann-Gerhard-Oncken-Strafie 7,
14641 Wustermark; E-Mail: michael kisskalt@th-elstal.de

STEFAN SCHWEYER: Freikirchliche Gottesdienste. Empirische Analysen und theo-
logische Reflexionen, Arbeiten zur Praktischen Theologie 80, Leipzig: Evangelische
Verlagsanstalt 2020, Hardcover, 606 S., ISBN 978-3-374-06710-7, € 58,00.

Kann eine Untersuchung zu freikirchlichen Gottesdiensten mit 137 (!) Tabellen, 21 Ab-
bildungen und (plus Literaturverzeichnis) mehr als 600 Seiten spannend zu lesen sein?
Die Analysen und Reflexionen der Habilitationsschrift von Stefan Schweyer jedenfalls
sind es. Denn der freikirchliche Autor und Professor an der STH Basel erleichtert es ge-
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duldigen Leserinnen und Lesern durch luzide Darstellung, Gliederung und Zusammen-
fassungen, seinen materialreichen Studien zu einem bisher kaum erforschten Thema mit
anhaltendem Interesse zu folgen.

Untersuchungsgegenstand sind ausgewdhlte regelmaflige sonntédgliche Hauptgottes-
dienste in der deutschsprachigen Schweiz (vgl. S. 53). Nach Begriffsklirungen und einer
Darstellung des Forschungsstandes, wird das Forschungsdesign dargestellt. Entschei-
dend ist zundchst die prizise Fragestellung: Untersucht werden freikirchliche Sonntags-
gottesdienste in ihrer Gesamtheit unter dem Gesichtspunkt der ,,theologischen Motivel.],
die in der Gottesdienstgestaltung und im Gottesdienstverstandnis der verantwortlichen
Personen zum Ausdruck kommen® Die Perspektive erfolgt somit ,,aus der Sicht der Pro-
duzierenden und nicht der Rezipierenden” (S. 100). Als primére Quellen dienen die (nach
einer Erkundungsphase) in den Jahren 2013 bis 2015 (vgl. S. 128f.) jeweils nur einmal
besuchten 16 gottesdienstlichen Feiern selbst, Interviews mit den fiir die einzelnen Got-
tesdienste verantwortlichen Personen und einschligige lokale und von den jeweiligen
Verbianden herausgegebene Dokumente. Fiir die Auswertung der hypothesengeleiteten
Forschung stehen daher neben den Beobachtungsprotokollen des Gottesdienstes der
einzelnen ausgewdhlten Freikirche die transkribierte Videoaufzeichnung, das Grup-
peninterview und die schriftlichen Dokumente zur Verfiigung, die jeweils computer-
gestiitzt qualitativ inhaltlich analysiert werden. Bei der Fallauswahl war leitend, dass
»Gottesdienste ins Sampling aufgenommen werden, die voneinander mdéglichst unter-
schiedlich sind“ (S. 126). Die insgesamt 16 untersuchten Gottesdienste entstammen dem
klassischen, pfingstlich-charismatischen, konservativen und dem (vom Autor sogenann-
ten) neocharismatischen freikirchlichen Submilieu und rekrutieren sich (mit wenigen
Ausnahmen) aus dem Bereich der Freien Evangelischen Gemeinden in der Schweiz, der
Schweizerischen Pfingstmission, der Gemeinde fiir Christus (ehemals: Evangelischer
Briiderverein) und der International Christian Fellowship (vgl. dazu S. 130).

Nach der Darstellung der (sozialwissenschaftlichen) Methoden, der Reflexion der
eigenen Forschungssubjektivitidt und der Beschreibung des Forschungsprozesses (vgl.
S. 99-130) werden zundchst alle Gottesdienste aufgrund der teilnehmenden Beobach-
tung entsprechend einem Beobachtungsleitfaden portritiert. Das Resiimee dieser Be-
obachtungen (vgl. S. 148-150) lasst bereits einige charakteristische Ziige freikirchlicher
Gottesdienstkultur insgesamt erkennen, z. B. hinsichtlich der Raumlichkeiten, des Klei-
dungsstils, des Sprachduktus, der Aufnahme von Impulsen aus der charismatischen Be-
wegung oder von Emotionalitat und Spontaneitit.

Nach diesen mehr als 150seitigen Vorklarungen folgt als erster Teil des Korpus der
Untersuchung eine Analyse von Elementen der gottesdienstlichen Praxis auf der Grund-
lage sequenzierter Abldufe (vgl. S. 155-354). Bereits die Programmanalyse ldsst das zeit-
liche Schwergewicht der freikirchlichen Gottesdienste erkennen, das mit Predigt und
Singen bei durchschnittlich 72 Prozent der durchschnittlich 90miniitigen Gottesdienst-
dauer lag (vgl. S. 157). Die einzelnen Elementanalysen beziehen sich dann auf die Eroff-
nungssequenzen, auf Singen und Musik, auf die Gebete, den Bibelgebrauch, die Predigt,
auf Moderationselemente, freie Beitrage, die Kollekte, das (allerdings nur in sechs der
untersuchten Gottesdienste gefeierte) Abendmahl und die Schlusssequenzen. Alle Ana-
lyseergebnisse werden leserfreundlich in Verbindung mit den bei der Beschreibung des
Forschungsprozesses genannten Arbeitshypothesen (vgl. dazu S. 114) nach einem gleich-
férmigen Schema als Fazit zusammengefasst. Dieses enthilt die Kategorien: alltagskultu-
relle Elemente, Bibelgebrauch, missionarischer Charakter, deklarative Auflerungen der
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Glaubensiiberzeugung, Spontaneitdt, Gemeinschaftsaspekte und erkennbare Anders-
artigkeit zu den Grof3kirchen. Paradigmatisch sei das Fazit zum Element ,,Singen und
Musik“ kurz vorgestellt: Konstatiert wird eine ,,alltagkulturelle Ndhe“ von Musikstil und
Instrumentalisierung. Das Singen ist gekennzeichnet von der ,Anbetung Gottes®, dem
»Bekennen des Glaubens® und der ,,Hingabe an Gott“ Es ist in der Regel ,,geplant und
vorbereitet” und bietet die ,,Moglichkeit des individuellen Verhaltens beim Singen®. Seine
gemeinschaftsfordernde Funktion ist iiberaus wichtig, ,,weil das oft der einzige explizite
Ausdruck gemeinsamen liturgischen Handelns und gemeinsamen Betens ist“. Die Diffe-
renz zu den Grofikirchen liegt ,,in der Instrumentalisierung [...], im Liedgut [...], in der
Performanz, der Intensitit und den leiblichen Ausdrucksformen® (alle Zitate S. 216 f.).

Nach der Analyse der gottesdienstlichen Praxis folgen unter dem Titel ,, Analysen zur
Gottesdiensttheologie“ Ergebnisse der Befragungen der Gruppeninterviews (s.0.) mit
insgesamt 121 Personen nach Leitbegriffen aus dem Interviewleitfaden (vgl. S. 355-428).
Hier lauten die Kategorien: Merkmale eines ,,guten Gottesdienstes, Bedeutung der Bibel
tiir die Gestaltung der Gottesdienste, Alltagsbezug des Gottesdienstes, missionarische
Ausrichtung des Gottesdienstes, Spontaneitit und Planung und Selbstverortung in der
Gottesdienstlandschaft. Auch in diesem Analyseteil wird jeweils zu den einzelnen Fel-
dern ein resiimierendes Fazit gezogen.

Der vielleicht spannendste Teil der Untersuchung besteht in den ,,Theologischen Re-
flexionen® (vgl. S. 429-540), die der Autor mit Hilfe der durch die Analysen gewonne-
nen Erkenntnisse anstellt. Dabei geht es ihm ,,nicht um freikircheninterne Differenzen,
sondern um die Einbettung der typischen Aspekte freikirchlicher Gottesdienstpra-
xis und -theologie in den 6kumenischen liturgischen Diskurs® (S. 429). Gerade diese
»Einbettung®, die im Gesprdch mit profilierten Gesprachspartnern fiir den jeweiligen
Themenbereich geschieht, zeigt nicht nur Stirken und Schwichen freikirchlicher (und
nicht-freikirchlicher, darunter rémisch-katholischer) Gottesdienstpraxis, sondern be-
miiht sich auch immer wieder um die liturgisch-konstruktive Entfaltung des Potentials
der diskursiv gewonnenen Einsichten in Gestalt von handlungsorientierten Anregun-
gen. Gefragt wird hier nach dem Verhiltnis von Alltag und Gottesdienst, der Bedeutung
des allgemeinen Priestertums fiir den Gottesdienst, der missionarischen Dimension des
Gottesdienstes, nach den Spannungen zwischen Form und Freiheit, zwischen individu-
ellem Christsein, lokaler Gemeinschaft und der ecclesia universalis. Auch hier kann die
Rezension nur paradigmatisch aus der Fiille der Uberlegungen einen kurzen Einblick
geben: Die Erorterung der Thematik ,,Gottesdienst zwischen Form und Freiheit” wird
vom Autor mit Hilfe des Begriffs der ,Improvisation® durchfiihrt (vgl. zum Folgenden
S. 492-512). Nach der Erorterung der ,Improvisation als freies Sprachspiel“ wird der
»Reiz liturgischer Improvisation® unter den Stichworten von Resonanzerfahrung, An-
tanglichkeit, Subjektivitit, Gegenwirtigkeit und Geistwirken diskursiv entfaltet. Auf
diesem Hintergrund werden sodann ,Gefahrdungen liturgischer Improvisation® be-
nannt und begriindet. Diese bestehen nach Auskunft des Autors dort, wo Improvisation
gegen Uberlieferung gerichtet wird, wo durch eine Engfithrung auf die lokale Gemeinde-
tradition die liturgische Isolation droht, wo Improvisation als Mittel zum Zweck der
Erneuerung betrachtet wird und damit ein Zwang zur Improvisation entsteht und wo
Improvisation die liturgischen Akteure tiberfordert und daher die liturgische Qualitat
zu leiden droht. Diesen Gefahrdungen wird eine Reihe von Voraussetzungen gegeniiber-
gestellt, die zum Gelingen liturgischer Improvisation beitragen kénnen. Dazu gehoren
die inhaltliche Substanz, die im Christusmysterium ihre Grundlage hat, eine Haltung,
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die die Geschichtlichkeit der Liturgie durch Ankniipfung, aber auch durch Weiterfiih-
rung wiirdigt, eine rituelle Konstanz, die das nétige Vertrauen fiir Improvisation im
gottesdienstlichen Geschehen schafft, und die Einiibung liturgischen Improvisierens.
Dies alles fithrt zu einem Wechselspiel von Sequenzen, die improvisiert und nichtim-
provisiert sind, wozu der Verfasser paradigmatisch einige liturgiepraktische Anregun-
gen im Blick auf das Gebet, das Glaubensbekenntnis und den Umgang mit schriftlichen
Gottesdienst-Texten gibt.

Ein letztes Kapitel unter der Uberschrift ,,Ein- und Aussichten“ summiert wesentli-
che Aspekte der Untersuchungsergebnisse (vgl. S. 541-558). Eilige Leserinnen und Leser
mogen versucht sein, lediglich diesen Teil der Untersuchung zur Kenntnis zu nehmen.
Das wire schade, weil man sich dadurch um die zahlreichen Details bringt, die zeigen,
dass es trotz charakteristischer Merkmale ,,den“ freikirchlichen Gottesdienst nicht gibt
(vgl. dazu S. 541 f.). Besonders hilfreich sind die vom Autor im abschliefSenden Teil unter
der Uberschrift ,,Aussichten” zusammengetragenen Anregungen, mit denen behutsam
erwogen wird, wie sich das Handlungsspektrum der freikirchlichen Gottesdienstpraxis
erweitern ldsst (vgl. S. 547-555). Was hier als Verstirkung der vertikalen Kommunika-
tionsachse zwischen Gott und Gemeinde, der Erweiterung von Gebetspraxis, Schrift-
prasenz, Singpraxis, Mahlfeier und liturgischer Reflexion zusammengetragen wird, ist
iiberaus bedenkenswert.

Auch wenn manche Untersuchungsergebnisse fiir aufmerksame freikirchliche Got-
tesdienstbesucher (auch in Deutschland) nicht génzlich {iberraschend sein diirften: Mit
seinen empirischen Analysen und theologischen Reflexionen hat Stefan Schweyer die
Tiir fiir eine liturgiewissenschaftliche Diskussion iiber freikirchliche Gottesdienstpraxis
weit aufgestoflen. Zugleich hat er angedeutet, in welche Richtung weitere liturgiewissen-
schaftliche Forschungen zu diesem Thema gehen kénnten (vgl. S. 555-558). Dabei wird
sicherlich auch die Frage nach der Wahl und Anwendung geeigneter sozialwissenschaft-
licher Methoden und einer diesbeziiglichen interdisziplindren Zusammenarbeit vertie-
fend zu reflektieren sein.

Prof. Dr. Volker Spangenberg (BEFG), i.R., Nordendstraf3e 61A, 13156 Berlin;
E-Mail: v.spangenberg@gmx.de
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