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Soziologie des Ritus und mythisch-archetypischer Tie-
fenpsychologie — schnell zur rituellen , Mythos-Feier*
(K. Richter), statt ,memoria“ und Mysterium-Feier von
Kreuz und Auferweckung Jesu zu bleiben, bei der wir
alle ,,Géaste des Gekreuzigten“ (E. Kdsemann) sind.

5. Daher muf} alles Bemiihen um eine zeitgeméBe Litur-
gie darauf zielen, zum Lernort und LernprozeB fiir kom-
munikativ-solidarisches Handeln im Geist Jesu zu wer-
den, zur praktisch erméglichten, nicht nur sprachlich be-
haupteten ,Ent-Sprechung® zum Angebot und Auftrag
der vollzogenen Symbol-Zeichen. Was wir also brau-
chen, um die wirklichen Widerspriiche nicht unter
selbstgemachten zu begraben, kann nur in einer auf die
Gegenwart zugeschnittenen, neuen ,, Mystagogik “ liegen,
die — neben katechetischen Bemiihungen — alle rituellen
Elemente radikal glaubensdsthetisch (H. Stenger) darauf
konzentriert, den christologisch-eschatologischen Sinn-
gehalt tiberlieferter Symbol-Zeichen (z. B. Taufe, Eucha-
ristie) im liturgischen Geschehen selbst als verbindend-
verbindliche, gemeinschaftliche Lebenswirklichkeit
symbolisch erfahrbar werden zu lassen — in einer fiir die
existentielle und soziale Begegnung mit dem Geheimnis
Gottes offenen asthetischen Praxis aller Beteiligten, die
im Kontrast zu einer geheimnislos-trivialen Kultur und
Gesellschaft diese nicht abstéft und ausschlieft, sondern
in ihrer religiésen Sinnsuche und Bediirftigkeit angstlos
an- und aufnimmt.

Der Begriff ,,Opfer“ wird nicht nur zu verschiedenen
Verschleierungen mifibraucht, sondern es bereitet auch
der religiose Opferbegriff, besonders das Verstindnis des
Todes Jesu als Sithnetod, zunehmend Probleme; denn der
Mord an Jesus wird damit zur heroischen Tat hochstili-
siert. Trotzdem kommt man an diesen biblischen Vorstel-
lungen nicht vorbei. Um Einseitigkeiten und Mifiver-
standnisse zu vermeiden, bedarf es der Besinnung auf
diese biblischen Grundbegriffe wie auch darauf, dafi es
im Neuen Testament auch andere Interpretationsformen
fiir den Tod Jesu gibt. red

Wenn Politiker von ,, Opfersymmetrie“ sprechen, meinen
sie lineare Budgetkiirzungen im Staatshaushalt. Damit
verschleiern sie die Tatsache, dal diese Symmetrie die

zentralen Grundelemente in zeitspezifischen Frommigkeitshaltungen
wieder auf.



Schwachen ungleich stiarker trifft als die Bessergestell-
ten. Das Blut, das taglich auf unsern Straflen flief3t, wird
in der Amtssprache als ,, Opfer des Verkehrs“ bezeichnet
und statistisch erfafit. Auch hier verschleiert die
Sprachregelung ein To6tungsdelikt. Zynisch wird die
Rede von den ,,notwendigen Opfern* fir irgendeine Sa-
che, wenn Méchtige sie Wehrlosen aufbiirden, wie etwa
die vom Internationalen Wahrungsfonds und der Welt-
bank verlangten Strukturanpassungen, fiir die die Arm-
sten der Armen, Kinder, Alte, Frauen mit ihrem Leben
zahlen miissen. Vor allem Frauen bekunden zunehmend
Miihe mit der Vorstellung vom heroischen Sterben im
Krieg, die mit den Begriffen Opfer, Tod, Blut verbunden
ist, weil ihnen — gegen ihren Willen! — damit ein ganz und
gar unheldisches Opferleben auferlegt wird. Sie assoziie-
ren diese Opferideologie mit Erlittenem: Folter, Verge-
waltigung, Zerstorung.!

Im Abendlied aus dem evangelischen Kirchengesang-
buch ,Miide bin ich, geh zur Ruh“ (von Luise Hensel
1798-1876) heilit es in der zweiten Strophe beruhigend:
,Deine Gnad’ in Jesu Blut macht ja allen Schaden gut®,
und in einem katholischen Kirchenlied singen wir:
»Dann ging er hin zu sterben am blut’gen Kreuzaltar, gab
Heil uns zu erwerben, sich selbst zum Opfer dar“. Unsere
Liturgie spricht haufig von den makellosen Opfergaben,
vom reinen und heiligen Opfer, das Gott dargebracht
wird, vom Tod Jesu als Sithneopfer. Wird auch da ver-
schleiert und beschonigt? Wieder bekunden vor allem
Frauen ihre Miihe mit der Deutung des Todes Jesu als
Sithne- und Opfertod. Instinktiv spiiren sie, daB darin
ein ausgesprochen mannliches Denken Ausdruck findet:
Die Prasenz des Pilatus und der repressiven Staatsmacht
in dem, was Jesus geschah, wird durch eine theologische
Deutung verschleiert und spiritualisiert. Denn Opfer set-
zen unter Menschen immer auch Herrschaft voraus,
Macht iiber andere und Desinteresse an solidarischer
Gemeinschaft. Der Mord an Jesus wird zur heroischen
Tat emporstilisiert. Die Rede vom Siihne- und Opfertod
Jesu ist zudem verbunden mit einem Verstdndnis von
Priestertum, das alttestamentlich-rituelle Formen in den
christlichen Gottesdienst einbrachte und die Unterschei-
dung von rein — unrein, von heilig und profan wieder auf-
richtete. Fiir Frauen wird dies deshalb zunehmend zum
AnstoB, weil es ihren Ausschlufl zementiert. In der Theo-
! Vgl. K. Marti, ,Nach meinen Beobachtungen fiirchten und verdréngen
Méanner den Tod mehr als Frauen. Deshalb eignen sie sich besser zum
Dienst in der Armee, diesem Mannerbund, der den allgemeinen Ernstfall

vorbereitet und den personlichen verdringen hilft.“ (Zartlichkeit und
Schmerz, Darmstadt *1979, 57).
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logie ist das Opfer aber mit der Erlésung verbunden und
diese wiederum im Kontext von Siinde und Siihne ver-
standen. So ist nach den biblischen Wurzeln und Vorstel-
lungen von Opfer und Siithne zu fragen und nach der Rol-
le, die Blut dabei spielt. Ferner nach der Beziehung die-
ser Opfer zur Gemeinschaft des Volkes und seinem Bund
mit Gott und schlieBlich zur Aktualitit einiger vergesse-
ner Aspekte fiir uns heute. Von besonderer Bedeutung ist
dabei die Frage nach der Méglichkeit einer nicht-kulti-
schen Abendmahlsdeutung mit einer nicht-opferzen-
trierten Interpretation des Todes Jesu und einem umfas-
senden Verstidndnis von Erlésung.

Dafl Ernédhrung nicht nur physiologische Notwendigkeit
fiir den Menschen bedeutet, sondern zugleich Kultur
hervorbringt, die in der Religion abgebildet wird, hat
A. Schenker iiberzeugend aufgezeigt.? Da der Gottes-
dienst als Bild fiir die menschlichen Lebensnotwendig-
keiten in Analogie zu denselben gestaltet wird, spiegeln
sich in den Riten anthropologische Bediirfnisse wider.
Gottesdienste sind Zeichensysteme, wo ,Orte, Zeiten,
bestimmte Materien und Dinge, Personen, Riten und
Funktionen ... ein Gefiige von Bedeutungen® fiir die
Feiernden bilden.® Die alttestamentlichen Kulttexte ge-
ben zwar nur Handlungsanweisungen fiir den Vollzug
der Liturgie, ohne den Sinn der Riten zu deuten, enthal-
ten aber alte Uberlieferungen. Zu den wichtigsten For-
men der Rituale gehért das Opfer, das Dinge oder Lebe-
wesen der Nutzung durch den Menschen entzieht und
der Gottheit tibereignet. Beim Opfer ist der Gedanke des
Geschenkes zentral, der in Analogie zum Giiteraustausch
zwischen Menschen gesehen wird. Israel kannte neben
den eigentlichen Opfergaben Erstlingsgaben fiir jede
Erstgeburt (Mensch, Tier) und fiir die gewonnenen Pro-
dukte. Lebewesen, die nicht als eigentliche Opfer ge-
braucht werden konnten, mufiten durch Tétung der Nut-
zung entzogen oder durch ein opferbares Tier ersetzt
werden (Schafe, Ziegen, Rinder, Tauben). Menschen
wurden immer durch Opfertiere ersetzt. Daneben gab es
Zehntabgaben aus allen Produkten als Naturalsteuer fiir
den Klerus, Banngut (Kriegsbeute) und Weihegaben.
Entsprechend orientalischen Gepflogenheiten galten
diese Gaben als Geschenke der Bittenden zur Ehrung
und Anerkennung der Dienste des Hohergestellten, wur-
den aber nicht direkt fiir die gottesdienstliche Handlung

* Vgl. A. Schenker, Brot ist mehr als Brot, in: Thema Nr. 2 (Forschung
und Wissenschaft an den Schweizer Hochschulen und Universitdten),
November 1986, 10-12; ders., Verséhnung und Siihne, Biblische Beitrige
15, Freiburg 1981.

* Schenker, Brot, 10.



3. Stihne und Blut

verwendet. Die eigentlichen Opfergaben dagegen dienten
als ,,Hauptgegenstand fiir die gottesdienstlichen Aktio-
nen“.* Opfergaben waren Fleisch, Brot, Ol, Wein und
Salz, d. h. die hauptséchlichsten und besten Nahrungs-
mittel.® Entscheidend war nicht die Tétung, sondern der
6konomische Wert des Tieres, das man als Ganzes — mit
seiner potentiellen Produktivitit — schenkte. Brot und
Olivendl waren die wichtigsten und Wein das beste Pro-
dukt des Landes. Tierische und pflanzliche Opfer wur-
den meist kombiniert dargebracht und so die Analogie
zur Mahlzeit dargestellt. Als Begleitgabe galt der kostba-
re Weihrauch. Das Opfer war somit rituelle Abbildung
des Teilens wertvoller und selbstproduzierter Nahrung
mit Gott (teils direkt durch Verbrennung, teils indirekt
durch Ubereignung an die Priester). Das Mahl der Fami-
lie als Produktions- und Lebensgemeinschaft bzw. die
Gastgemeinschaft mit Fremden, die durch die Teilhabe
an der Mahlzeit geehrt wurden, schuf Zugehérigkeit mit
allen Rechten und Pflichten. Das Teilen wertvoller Nah-
rung und damit die Ehrung der Gottheit durch die Fami-
liengemeinschaft macht so rituell sichtbar, daB Gott als
groBer, schiitzender Verwandter der Familie in der
Mahlzeit bei den Seinen anwesend ist. Diese Wechsel-
wirkung zwischen Ehrung und Schutz wird theologisch
gesehen im Teilen nicht nur dargestellt, sondern auch be-
wirkt. Das wird etwa deutlich in der Erzédhlung von Ab-
raham, der Gott einléddt und ihn bewirtet und vom géttli-
chen Gast die Zusage eines Sohnes empféangt (Gen 18).
So riickt das Teilen der Mahlzeit als Teilgabe am gemein-
samen Leben in die Ndhe von Zeugung und Geburt als
Weitergabe des Lebens.

Das Ziel jedes Opfers ist die Verbindung mit der Gott-
heit. Drei Gedanken stehen dabei — je nach Situation (ob
etwas Giinstiges erbeten, etwas Schidliches abgewehrt,
die kosmische Weltordnung erhalten oder ein Geschehen
der Urzeit rituell vergegenwartigt werden soll) - im Vor-
dergrund: Der Gabegedanke, der Communiogedanke, der
Siihnegedanke.® In der Bibel wird recht unbefangen vom
losbrechenden Zorn Gottes gesprochen und damit die
Verantwortlichkeit des Menschen fiir sein Tun und Las-
sen betont. Strafe ist nichts anderes als die zu tragende
Folge getroffener Entscheidungen. Zugleich aber wie-
derholt die Bibel eindringlich, dafl Gottes berechtigter
»Zorn“ nicht lange wahrt und er darauf sinnt, Frieden zu

* Schenker, Brot, 11.

* Schafe, Rinder, Ziegen, Tauben - Jagdtiere, Fische, Gefliigel waren kei-
ne Opfertiere; keine Milch und Milchprodukte, kein Honig, keine Eier.

® G.von Rad, Theologie des Alten Testaments I, 1969, 267.
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schaffen, indem er vergibt. So ist es Gott selber, der Isra-
el im Kult Straferlall anbietet, indem er die Sihnemittel
als liturgische Moglichkeit der Vergebung bezeichnet,
»Zeichen und Unterpfand, die Sicherheit in Israels Han-
den, dafl Gottes Verséhnlichkeit nie versiegt“.” Das vor-
ziiglichste Siihnemittel war Blut, daneben aber auch
Weihrauch, Silber (Geld) und Feinmehl (fiir die Armsten,
die sich kein Opfertier leisten konnten). Blut als Lebens-
stoff schlechthin ist mit dem lebensnotwendigen Wasser
eng verwandt, und beide kultischen Reinigungsmittel
sind von hohem Rang. Blut ist aber mehrdeutig: Vergos-
senes Menschenblut schreit nach Blutrache und verun-
reinigt den Tater und das Land (Gen 4); auch Hinrich-
tungen verunreinigen es (Dtn 21, 22 f); verunreinigend ist
auch das Blut der Menstruierenden, Gebdrenden und
Wochnerinnen (wegen der schadenbringenden Lebens-
geister, Lev 12; 15 u. a.); anderseits schiitzt das Beschnei-
dungsblut und das an die Tiirpfosten gestrichene Blut
des Passahlammes vor Schaden (vgl. Ex 12,7; 4, 24-26),
reinigend ist Blut in den Zeremonien des Opfers und der
Besprengungen (vgl. Lev 14; 16).°

Blut als Sitz des Lebens war dem Genul3 des Menschen
entzogen und fiir Gott reserviert, heilig (Lev 17, 10-12).
Einzig zur Siihnung der Schuld war es dem Menschen
von Gott als Gabe auf dem Altar gegeben. So war Blut
die wichtigste Stithnemdglichkeit im Kult. Entscheidend
aber war nicht das Blutvergiefen (es gibt ja auch unblu-
tige Siihnung!), sondern die Ubereignung der Gabe® (des
Tieres) und damit die Anerkennung der Schuld. Sithnend
waren (nach Lev 4-5; Num 5; 15) vor allem die blutigen
Darbringungen der Stindopfer und die Schuldopfer. Ein
Teil des Blutes, das durch den Schéchtschnitt aus dem
Hals des Tieres floB, wurde vom Tempelpersonal ins In-
nere des Tempels zum Vorhang vor dem Allerheiligsten
gebracht. Ein einziges Mal — am grofien Verséhnungstag
(Jom Kippur) - trat der Hohepriester mit dem Blut ins
Allerheiligste, um es in der Gegenwart Gottes auszu-
sprengen, zur Sithnung des ganzen Volkes. Gott wird mit
dem Blut das Leben des Opfertieres iibergeben und vom
Opfernden das von Gott bezeichnete Zeichen der Verge-
bung gesetzt. Das Tier ist nicht Stellvertreter des Men-
schen, sondern als Geschenk Ersatz fiir eine harte Strafe,
also Straferleichterung, und sein Blut nicht Abbild des

" A. Schenker, Versohnung und Siihne, 1981, 95.

8 Q. Bécher, in: TRE Bd. 6 (1980), 729.

¢ Opfer werden mincha = Gabe und gorban = Darbringung genannt. Ohne
Geschenke darf man nach den Gesetzen elementaren Wohlverhaltens
nicht in Gottes Gegenwart treten (Ex 23, 15; Schenker, Versthnung, 104).



4, Sithnendes Leiden
und Sterben

verwirkten Lebens des schuldigen Menschen, sondern
sein eigenes Leben. Das vorgezeigte Blut soll Gott an sei-
ne Verheifung der Schuldvergebung erinnern. Die Bin-
dung der Versohnung an bestimmte Sithnemittel und
Blutriten konnte allerdings von Menschen als zwar kost-
spielige, aber doch billige ,Bestechung” Gottes mil-
braucht werden, wie die haufige und scharfe Kultkritik
der Propheten zeigt (etwa Amos 5, 21-24). Zum Opfer
mufiten Bekenntnis, Umkehrbereitschaft und Wieder-
gutmachung hinzukommen, beim groBen Versohnungs-
tag — in dem alle Blutriten kulminierten — auch Fasten
und Arbeitsverzicht. Der archaische Ritus des Verséh-
nungstages sieht zwei Ziegenbicke vor: einen als Siind-
opfer, den andern als Trager der Schuld Israels (Lev 16).
Der ,,Siindenbock “ ist nicht Opfer, sondern iibernimmt
die Schuld Israels , um sie aus dem Tempel und der Stadt
in die unbewohnte Wiiste wegzutragen. Mit diesem Ritus
wird die von Gott geschenkte Vergebung drastisch dar-
gestellt (sie ist abgeladen, wegtransportiert und aufgeho-
ben). Bis zur Tempelzerstorung (70 n. Chr.) war das Pas-
sahfest mit dem Opfern des Lammes verbunden, doch
wurde nach dem Exil nicht mehr der Tirsturz mit Blut
bestrichen, sondern das Blut am Altar ausgegossen.

Die Erfahrung des Exils bedeutete eine Krise des alten
Kausalzusammenhangs von Siinde und Unheil/Strafe im
Vergeltungsglauben. Die kultischen Sithnemittel gentig-
ten nicht mehr. Eine neue Sinngebung des Leidens mul3-
te gefunden werden. Im Leiden, das als Ziichtigung und
Erprobung durch Gott angenommen wurde, lag die Mog-
lichkeit der Lauterung und Abgeltung von Schuld. Lei-
den bekam sithnende Kraft."" Wegen der sithnenden
Kraft konnte unschuldig erlittenes Leiden auch stellver-
tretend fir andere angerechnet werden, was vor allem
den Propheten und Martyrern zuerkannt wurde (so etwa
dem Gottesknecht von Jes 53). Der Gedanke eines siith-
nenden Todes war dem Judentum allerdings fremd. Siih-
ne war ja durch Tieropfer gewihrleistet und eine Uber-
tragung vom Opfertier auf einen Menschen durch das
Verbot der Menschenopfer in Israel unmoglich. Die im
spateren Judentum als ,,Agedat Yitschaq® (als Bindung
Isaaks) so wichtige und in ihrer evokativen Kraft an
Rosh Hashana gelesene Erziéhlung vom versuchten Opfer
Abrahams (Gen 22, 1-19) zeigt gerade die Ersetzung des
Kindes durch einen Widder."* Die Opferung des erstge-
1 Zum folgenden vgl. M. L. Gubler, Die frithesten Deutungen des Todes
Jesu, Gottingen/Freiburg 1977, 206-335.

! Das Schofarblasen soll Gott die Bereitschaft Abrahams zur Opferung

seines Sohnes in Erinnerung rufen und ihn zur endzeitlichen Erlosung Is-
raels und zur Sithnung seiner Siinden im Gericht anhalten. Im Gegensatz
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5. Der Tod Jesu als
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borenen Sohnes durch den Moabiterkonig bringt einen
»gewaltigen Zorn tliber Israel“, das solches durch seine
Kriegsfiihrung verursachte (2 Kén 3, 27), und die Opfe-
rung der Tochter Jiphtachs wird deutlich als sinnlose
Torheit des Vaters verstanden (Ri 11, 1-40). Das Verbot
von Menschenopfern in Israel lieB auch keine positive
Sinndeutung eines stellvertretenden ,Sterbens fiir .. .“
zu (Dtn 24, 16 u. a.) — selbst die jidischen Martyrer star-
ben wegen ihrer eigenen Siinden (2 Makk 7, 18.32). Die
Vorstellung eines sithnenden Todes stammt aus dem hel-
lenistischen Judentum, wo die griechische Idee des
»oterbens fiir die Freunde® (oder fiir eine Idee, die Philo-
sophie, den Tempel) als Sinngebung des gewaltsamen
Todes bedeutender Ménner bekannt war. Die weniger
zentrale Bedeutung des Kultes in der Diaspora, die Beto-
nung nichtkultischer Stihneméglichkeiten, die Ethisie-
rung und Spiritualisierung der Opfervorstellungen (in
der Septuaginta) lieBen im hellenistischen Judentum
dem stellvertretenden Tod der Mdrtyrer siihnende Kraft
zuschreiben und diese in opferterminologischer Sprache
formulieren.'* Wie schwierig dieser Gedanke dem pali-
stinischen Judentum war, zeigt die fehlende Wirkungs-
geschichte von Jes 53 in vorchristlicher Zeit: Entweder
wurde der leidende Gottesknecht unmessianisch-kollek-
tiv auf Israel bezogen oder messianisch-individuell ver-
standen, wobei alle Leidens- und Niedrigkeitsaussagen
uminterpretiert wurden.*

Die frithesten Spuren einer soteriologischen, d. h. heils-
bedeutsamen Deutung des Todes Jesu in Verbindung mit
Bundes- und Siihnevorstellungen finden sich in der vor-
paulinischen Uberlieferung und in der Abendmahlstra-
dition, ebenso in der eigentiimlichen Konzeption des
spaten Hebréerbriefes. Der Gedanke der stellvertreten-
den Siihne ist darin von zentraler Bedeutung. Bei Paulus
sind es vor allem die formelhaften Passionsaussagen von
der ,Dahingabe“ Jesu (Rém 8, 32, wo zusitzlich das
»Nicht-Verschonen“ des Sohnes durch Gott einen Bezug
zu Gen 22 anklingen 148t; Rém 4, 25), ferner die Selbst-
hingabe-Aussagen (Gal 1, 4; 2, 20: wo das Motiv der Lie-

zu Gen 22 spricht die spitere jiidische Ageda-Tradition von einem voll-
zogenen Opfer und von der ,,Asche* und vom ,Blut“ Isaaks. Die targumi-
sche und haggadische Tradition 148t Abraham um eine rituell richtige
Bindung bitten und Isaak um die erlosende Kraft seiner freiwilligen Hin-
gabe wissen. Isaak wird Typos des vollkommenen Opfers, und die Mirty-
rer im hellenistischen Judentum werden mit dem Hinweis auf Isaak er-
mutigt (4 Makk 13, 12; 16, 20).

'* Erstmals in 2 Makk 7, 37 £, deutlich in 4 Makk 6, 27-29; 17, 21 f, wo der
Tod als , Losegeld“/Ersatz fiir die Siinde des Volkes bezeichnet wird.

** Die Aktualisierung von Jes 53 in Weish 2-5 und Dan 11-12 eliminieren
das stellvertretende Leiden! (Schwierig war vor allem Jes 53, 12.)



be genannt wird) und die in 1 Kor 15, 3-5 zitierte Ge-
meindetradition (,,fiir unsere Siinden gestorben®)."* In
Rom 3, 24 f iibernimmt Paulus aus liturgischer Uberlie-
ferung pragnante Begriffe wie ,Sithnezeichen“ und
»Blut®, welche Mittel (Gott hat Jesus als Siihnemittel in
seinem Blut hingestellt), Zweck (zur Erweisung seiner
Gerechtigkeit), Ursache (weil die vorher geschehenen
Sitinden ungestraft geblieben waren) und tragenden
Grund (unter der Langmut Gottes) benennen. In der
" Evangelieniiberlieferung sind es vor allem das Losegeld-
wort von Mk 10, 45 und die Abendmahlstradition, die
eine soteriologische Deutung des Todes Jesu enthalten.
Das Wort vom dienenden Menschensohn wird mit der
Lebenshingabe als ,,Losegeld fiir die Vielen“ verbunden
(Mk 10, 45). Der Todesgedanke in Verbindung mit
anklingender Mahlterminologie (Dienen) weist auf die
Abendmahlsfeier als Ursprungsort der Sithnetoddeutung
— vor allem im Kelchwort (Mk 14, 24/Mt 26, 28/Lk 22,
21b/1 Kor 11, 25) — hin. ,,Dies ist mein Blut des Bundes,
das vergossen wird fiir die Vielen* (Mk 14, 24; Mt 26, 28:
»zur Vergebung der Siinden®) erinnert vor allem im
Blutmotiv an das sithnende Moment der Blutbespren-
gungen und das Bundesopfer (Ex 24, 8) sowie die Hinga-
be des Gottesknechtes ,fiir die Vielen“ in Jes 53, 12.
,Dieser Becher ist der neue Bund in meinem Blut*
(Lk 22, 21b/1 Kor 11, 25) dagegen betont starker den
Bundesgedanken, der Ex 24, 8 in der Perspektive des
neuen, endzeitlichen Bundes von Jer 31, 31-34 (aufgrund
der Stindenvergebung) deutet. So wachsen in der Abend-
mahlstradition Bundesgedanke und stellvertretendes
Siihneleiden durch das Blutmotiv zum Sihnetod und
Sithnopfer zusammen. Der Tod Jesu wird als duBlerste
Konsequenz der Lebenshingabe im Dienen verstanden.
Das gebrochene Brot und der ausgeschenkte Wein als
Zeichen des Todes Jesu bekommen ihre sithnende Kraft
in der Zuwendung ,fiir die Vielen“, was ein Dreifaches
aussagt: Es ist ein Tod um der Siinde willen (,,wegen“,
Gerichtsgedanke), er geschieht stellvertretend fiir uns
(,anstelle, Solidaritatsgedanke der Martyrertheologie)
und hat heilsbedeutsame Auswirkungen (,zugunsten®,
Heilswirkung). Gegeniiber den Siihnemdoglichkeiten des
judischen Kultes zeigt die Abendmahlparadosis eine Per-
sonalisierung der Todesdeutung: Jesus lebt bis zur letz-
ten Konsequenz, was prophetische Stellvertretung fiir
die Schuldigen im solidarischen Dienst bedeutet, und
manifestiert so die erlésende Liebe Gottes. Die der Mahl-

4 M. L. Gubler, Die frithesten Deutungen, 212-230.
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gemeinschaft ausgeteilten Gaben von Brot und Wein
werden Unterpfand eines neuen Bundes mit Israel und
iiber Israel hinaus mit allen Menschen. Sie sind Vorzei-
chen einer neuen Gemeinschaft iber den Tod Jesu hin-
aus, wie der eschatologische Ausblick in den Abend-
mahlsworten zeigt. Eine solche Deutung des Todes ist in
der jiidischen Tradition undenkbar und tragt — trotz der
liturgischen Uberformung der Texte — in ihren zeichen-
haften Gesten jesuanische Ziige. Im Neuen Testament
wird der Tod Jesu unterschiedlich artikuliert: Neben
dem extremen Hervortreten kultischer Deutungen im
Hebrderbrief (wo Jesus Liturge in Analogie zum Hohe-
priester am groBen Versohnungstag ist und sein eigenes
Blut vor Gottes Gegenwart bringt, um Siihne zu erwir-
ken) tritt bei Lukas der Siihnetodgedanke auffillig
zuriick (in Lk 22, 27 fehlt der Sithnetod wie im parallelen
Losegeldwort, Mk 10, 45!). Bei Lukas folgt dem Abend-
mahlsbericht eine Abschiedsrede — &dhnlich dem Ver-
méchtnis des Mose — vom Dienen. Allen Herrschaftsan-
spriichen in der Kirche wird eine radikale Absage erteilt:
Das Mal} bleibt der letzte Platz, der Vorstehende iiber-
nimmt den Tischdienst des Sklaven, die Gottesdienstord-
nung wird als Lebensordnung begriffen und Diakonie
zum zentralen Inhalt derselben. Auch hinter der Be-
zeichnung , Brotbrechen“ fiir die Eucharistie (Apg 2,
42.46; 20, 7.11) und der Betonung des Bundesgedankens
(statt des Blutes) wird eine andere Theologie horbar, fiir
die nicht der Tod Jesu, sondern die pneumatische Gegen-
wart des Herrn, nicht die einzelnen Elemente eines Op-
fers, sondern die Mahlzeit als Vorausbild der Mahlge-
meinschaft im Reich Gottes zentral sind. Nach J. Betz ist
hinter diesen unterschiedlichen Theologien ein sehr
frither Abendmahlstreit im Judenchristentum erkennbar,
in dem der Kelch wegen des Verbotes von Blutgenull im
Gesetz zum Problem geworden war.”® Die beschwichti-
genden Tone (,,sie tranken alle daraus”, Mk 14, 24) und
die apologetischen Akzente (,,die Juden“ als Eucharistie-
gegner von Anfang an: Joh 6, 52.60) kulminieren in der
scharfen Reaktion des Hebraerbriefes (,sie kreuzigen
noch einmal den Sohn Gottes”, Hebr 6, 6). Hiel die
Losung judaistischer Kreise ,,Um des Judentums willen
weg von der Eucharistie!” so die Antwort des Hebrier-
briefes ,,Um der Eucharistie willen weg vom Judentum!“
(Hebr 13, 13: ,LaBt uns denn hinausziehen zu ihm aus
2 J. Betz, Der Abendmahlskelch im Judentum, in: Abhandlungen iiber
Theologie und Kirche, Diisseldorf 1952, 112-132: Die Berufung auf das
Gesetz fiihrte zur Ablehnung des Opfergedankens und der Heilsbedeu-

tung des Todes Jesu und zur Berufung auf die pneumatische Gegenwart
des Erhohten und die Parusie (113).



6. Vergessene Spuren
Der Aufstand des
Volkes

Die Geburt einer
neuen Gemeinschaft

dem Lager und seine Schmach auf uns nehmen.“)!* In
den von der GroBkirche unterdriickten Protesten gegen
eine priesterlich-kultische Eucharistiedeutung als Siithn-
opfer und einer (moglicherweise kelchlosen) Eucharistie-
feier (als Fortsetzung der taglichen Tischgemeinschaft
Jesu mit Zoéllnern und Siindern) scheint mir nicht ein-
fach eine ,,doketische Christologie“ und eine haretische
»Depravation® (J. Betz) vorzuliegen, sondern eine mogli-
che Spur zu vergessenen Quellen.

Das bekannte franzosische Weihnachtslied ,Minuit
Chrétien“ von Adolphe Adam (1803-1856) zeigt eine
liberraschende Interpretation des Siihnetodes in der re-
volutiondren Sprache der Arbeiterbewegung. Die erste
Strophe spricht von der Herabkunft des Gottmenschen,
um die Urschuld zu tilgen und dem Zorn seines Vaters
Einhalt zu gebieten. Die ganze Welt zittert vor Hoffnung
auf den Retter. Dann folgt die Aufforderung: , Peuple a
genoux attends la délivrance.” Was ist damit gemeint? In
einem Weihnachtslied wiirde das ,,kniende Volk“ vermu-
tet werden, das um Erlésung bittet. Doch die zweite
Strophe 146t diese Deutung zweifelhaft erscheinen. Sie
spricht davon, dafl der Retter alle Fesseln zerbricht, den
Himmel 6ffnet und die Erde befreit, daB er im Sklaven
einen Bruder sieht und in der Liebe jene verbindet, die
durch Ketten zusammengeschmiedet waren. ,Fiir uns
alle wurde er geboren, litt er und starb.“ Und dann folgt
die Aufforderung: ,,Peuple debout chante ta délivrance.”
Hier wird ohne Zweifel der politische Hintergrund er-
kennbar: Das in die Knie gezwungene Volk soll aufstehen
und seine Befreiung besingen! Das iiberkommene Bild
vom zornigen Vatergott wird zur Metapher fir die aus-
beutenden Méichtigen, der geopferte Sohn Bild fiir den
solidarischen Genossen, der Sklaven zu Briidern macht
und in seiner liebenden Hinwendung zu den , Verdamm-
ten dieser Erde“ diese zum Aufstand und zum aufrechten
Gang ermdachtigt. Das religiose Lied mit den tiberkom-
menen Stthnetod- und Erlosungsbegriffen wird zum poli-
tischen Kampf- und Hoffnungslied.

Der urspriingliche Ort der Opfer in der Mahlzeit mit Gott
und die vor allem in der lukanischen Tradition betonte
Diakonie statt des Siithnetodes, aber auch die Betonung
der eschatologischen Vollendung ermdglichen eine ande-
re, gerade fiir Frauen nachvollziehbare Deutung der Eu-
charistie als Geburt einer neuen Gemeinschaft. Im luka-
nischen Abendmahlstext ist von der ,,Stunde” die Rede,
von Jesu Sehnsucht nach diesem Paschamahl und seinem
Verzicht ,,bis das Mahl seine Erfiillung findet im Reich
6 Vgl. Betz, a. a. 0., 1217.
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Gottes ... bis das Reich Gottes kommt“ (Lk 22,
14-16.18), aber auch davon, daBl den Jiingern das Reich
»vermacht* wird, in dem sie mit Jesus zu Tisch sitzen, es-
sen und trinken und die zwolf Stidmme Israels richten
werden (Lk 22, 28-30). Wenn Mahlzeit und Dienst bei
Lukas in ihrer urspriinglichen Bedeutung verstanden
werden, wird die durch Essen und Trinken als Familien-
gemeinschaft konstituierte Gemeinde hier fiir das Reich
Gottes geboren: Die endgiiltige Mahlgemeinschaft ist
Symbol dafiir. Die ,,Stunde* der Geburt aber ist der Tod
Jesu. Auch der johanneischen wie paulinischen Tradition
ist die Vorstellung der ,,messianischen Wehen“ bekannt,
wie Joh 16, 21 (,Wenn die Frau gebaren soll, ist sie
bekiimmert, weil ihre Stunde da ist; aber wenn sie das
Kind geboren hat, denkt sie nicht mehr an die Not iiber
der Freude, dafl ein Mensch zur Welt gekommen ist*) und
Rom 8, 22 (,,Wir wissen, dall die gesamte Schépfung bis
zum heutigen Tag seufzt und in Geburtswehen liegt®)
zeigen. Es ware bedenkenswert, den Tod Jesu , fiir die
Vielen/euch® nicht nur als Opfertod und Satisfaktion
Gottes zu deuten, sondern im miitterlichen Bild der Ge-
burt als Weitergabe des Lebens. So hatte die frithchristli-
che Kunst Jesus als lebenerweckenden Orpheus, als gu-
ten Hirten, als Geber von Brot und Fisch, als fruchttra-
genden Weinstock dargestellt. So sah ihn die mittelalter-
liche Vorstellung vom Pelikan, der seine Jungen mit dem
eigenen Blut erndhrt und am Leben erhalt.!” Das Ver-
stdndnis der Eucharistie als Geburt der endzeitlichen
Mahlgemeinschaft relativiert freilich das kultische Prie-
stertum (zur ,unblutigen Erneuerung des Kreuzesop-
fers*): Nicht Siihne und Opfertod (zur Uberwindung des
Abgrundes zwischen sitindigem Menschen und heiligem
Gott) sind Bezugspunkt, sondern Anteilgabe und Teil-
nahme am Leben, wie die johanneische soteriologische
Formel ,,fir das Leben der Welt“ verdeutlicht (Joh 6, 51).
Von dieser Optik her stellt sich die Frage, ob Kirche
nicht priméar von der Taufe als ,Bad der Wiedergeburt*
(als neue Geburt) zu verstehen sei, die in der Eucharistie
(Essen und Trinken als Fortsetzung von Zeugung/Ge-
burt) weitergefithrt, aber nicht konstituiert wird. Die
vom 2. Vatikanischen Konzil betonte Bedeutung von
Taufe und allgemeinem Priestertum der Glaubigen ware
in dieser Linie konsequent weiterzudenken, was fir

7 Vgl. Thomas v. Aquin, Fronleichnamhymnus und die Varianten des
Pelikanbildes, bes. bei Parzifal (Wolfram von Eschenbach), wo die Mut-
ter die Jungen mit ihrem Blut nédhrt und dabei selber stirbt (vgl. H. u. M.
Sechmidt, Die vergessene Bildersprache der christlichen Kunst, Miinchen
21982, 93).



Blut und Rose

die 6kumenische Diskussion von unschitzbarem Wert
wére. !

In der Opferterminologie nimmt Blut den wichtigsten
Platz ein. Fiir Caterina von Siena war Blut (sangue) das
Schliisselsymbol und ihr letztes Wort, als sie am 29. April
1380 erst 33jahrig starb. Das Lamm der Apokalypse, des-
sen Blut auf alle stromt, ist ihr Bild. Blut, Milch, Feuer
sind Metaphern fiir die Ubermacht der Liebe. Ihre Briefe
schreibt sie immer ,,im kostbaren Blut Christi“, d. h. der
aus Schmerzen geborenen, brennenden und lebenspen-
denden Liebe des Erlosers. Das johanneische ,,Bleiben in
ihm“ wird bei Caterina zum Bleiben ,,im Blut“, wenn sie
Raimund von Capua schreibt: ,,Darum will ich in der
Zeit der Bedringnis zusammen mit Thnen ins Blut, so
werde ich das Blut und die Geschopfe haben und werde
Ihre Zuneigung und Liebe im Blute trinken. Und so wer-
de ich in Kriegszeiten Frieden und in der Bitterkeit Siifle
schmecken und . . . den Schépfer, den hochsten und ewi-
gen Gott finden.“! Das mystische Symbol des Blutes
Christi ist die Rose. Bei Angelus Silesius (Johannes
Scheffler)® steht sie fiir das aufgefangene Blut oder die
Wunden Christi, aber auch die Gegenwart Gottes in der
Schopfung. ,Die Ros’ ist ohn’ Warum, sie bliihet, weil sie
bliihet, sie acht’ nicht ihrer selbst, fragt nicht, ob man sie
siehet“: sie ist — im Sinne von Meister Eckhart — Symbol
fiir den innersten Grund und die Absichtslosigkeit der
lebendigen Kreatur — fiir die aus Schmerzen geborene
Ganzheit des Lebens. In der Passionsmystik eréffnet sich
so ein anderer Zugang zu Siithne und Opfertod, der uni-
versale Erlésung mit Schopfungsspiritualitdt verbindet.
Blut und Rose: Tod und Leben, schmerzhafte Liebe und
zwecklose Schonheit, politischer Widerstand und christ-
liches Zeugnis der Menschlichkeit gehdren zusammen —
so lebten es auch die Geschwister Sophie und Hans
Scholl mit ihren Freunden der ,,Weilen Rose“.?!

1 Dall Taufe und Eucharistie zusammen die christliche Initiation bilden
und sowohl ,bezeichnen“ wie ,bewirken®, ist gesehen, aber in seinen
Konsequenzen noch zuwenig bedacht.

9 Brief an Raimund von Capua, ca. 1378, zit. L. Gnrddinger, Caterina von
Siena, Olten/Freiburg 1980, 217. Am 4. Oktober 1970 wurde die Analpha-
betin von Papst Paul VI. zur Kirchenlehrerin erhoben.

2 Vgl. Cherubinischer Wandersmann I, 108 (D. Sélle, Das Fenster der
Verwundbarkeit, Stuttgart 1987, 64).

2t I Jens (Hg.), Hans Scholl — Sophie Scholl, Briefe und Aufzeichnungen,
Frankfurt 1984.
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