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Christoph Niemand

Gegenwart als ,wahrgenommene” Zukunft

Erfahrungen und Einschatzungen von Zeit im Neuen Testament

¢ Die Erwartung einer neuen, besseren Zeit findet sich immer und iiberall.
Auch die Bibel kennt diese Erwartung, sie spitzt sich geradezu zu, wenn Je-
sus das Kommen der Gottesherrschaft verkiindet und es in seinem Wirken
da und dort sichtbar werden lidsst. Aber Jesu gewaltsamer Tod verédndert die
Situation der Jiinger grundlegend. Wie die Jiinger diese unerhorte Wende
meistern und die Botschaft vom Kommen des Reiches Gottes weiter ver-
kiinden konnen, welches auch wir heute noch erbitten, das zeigt der Verfas-
ser in spannender Weise auf. (Redaktion)

Uber Zeit und ihre Wahrnehmung
nachzudenken, ist ein nahezu unerschopt-
liches Thema. Philosophie und Naturwis-
senschaften, Psychologie, Literatur und
bildende Kunst, Seelsorge und Theologie
gehen je auf ihre Weise damit um. Uber-
haupt hat fast jeder und jede etwas ,zur
Zeit“ zu sagen; und das nicht von ungefihr.
Zeit betrifft alle Menschen in vielfacher
Weise: als das Fliefen (oder das rhyth-
mische Pulsieren) des Lebens zwischen
Anfang und Ende; als Erfahrungsraum
von Gliick und Sinn oder von Ohnmacht
und Entfremdung; als zur Verfiigung und
Verantwortung stehendes Feld des Ge-
staltens; als Kontinuum, in dem Identitit
entsteht oder als Bezugsrahmen von Krise,
von Abbruch und Neubeginn. In unserem
Eingebettetsein in Kosmos und Natur, in
unserer individuellen Biographie und ih-
rer sozialen Vernetzung, in der politischen
Verfasstheit 6ffentlicher Zustinde - tiber-
all erfahren wir Zeit als Raum und Gren-
ze unseres Lebens sowie als Matrix und
Maf8 von Verdnderung. Deshalb hat Zeit-
erfahrung oft auch einen vergleichenden,
qualitativen und qualifizierenden Aspekt:

Zufriedenheit oder Bedringnis, Begeiste-
rung oder Niedergeschlagenheit, Zustan-
de der &ffentlichen Gerechtigkeit oder der
strukturellen Unterdriickung versehen wir
mit einem Zeit-Index: Wir erleben ,,gute
Tage“ und ,bittere Stunden® Diese qua-
litative Bestimmtheit von Zeitwahrneh-
mung kann auf groflere Zeitstrecken (Pe-
rioden) oder auf einzelne entscheidende
Zeitpunkte (Momente) gehen. - Und weil
Zeit so allgegenwirtig und koextensiv mit
unserem vorfindlichen Leben ist, wurden
und werden laufend eine Fiille méachtiger
Metaphern dafiir gefunden: Zeit sei der
Arzt, der alle Wunden heilt, ... der Ozean,
in dem wir Schiffbriichige treiben, ... der
Richter, der die Wahrheit ans Licht bringt,
... der Hobel, mit dem das Schicksal alle
gleich hobelt ..., der Schatz, der verschwin-
det, wenn man ihn hortet ...

Will man sich im Neuen Testament
nach pragnanten Mustern von Wahrneh-
mung und Umgang mit Zeit umsehen,
so muss man zuvor einen Blick auf die
frithjiidische Apokalyptik werfen. Dort
werden entscheidende Strukturen vor-
gegeben, mit denen Jesus und dann die
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ersten Christen — durchaus kreativ — um-
gehen.!

Apokalyptik

Aufgrund des Drucks von terrori-
sierenden Unterdriickungsregimen und
infolge interner Spannungen erscheint im
Verlauf des 2. Jh.s v.Chr. vielen jiidischen
Frommen die Erfahrung einer heilvollen
Herrschaft Gottes iiber sein Volk und iiber
die Welt insgesamt nicht mehr in den ge-
wohnten Kategorien von Raum (das ei-
gene Land und die Nachbarn) und Zeit
(Gegenwart und absehbare Zukunft, die
aus der Gegenwart erwdchst) vorstellbar.
Die Welt befindet sich in einem globalen
Zeitalter (Aon) von immer dringender
werdender Beherrschung durch wider-
gottliche und menschenfeindliche (also
dimonische!) Michte. Eine Anderung ist
nicht im zeitlichen Verlauf von Geschich-
te und ihrer Gestaltung durch Menschen
erwartbar. Nur Gott kann (und wird) die
Seinen retten, durch ein geschichtsbeen-
dendes Eingreifen, das einen vollig neuen
Aon herbeifiihrt. In seinem Gericht wird
er die alten Herrschaften entmachten

und eine neue Situation des Heils fiir die
Treuen herbeifithren. Die Hoffnung geht
also auf eine Zeitenwende, in der die un-
ertraglich gewordenen Zustdnde von Gott
souverén auf den Kopf gestellt werden. Die
Schriften der Apokalyptik verstehen sich
somit als Offenbarung bzw. Offenlegung
des Geschichtsverlaufs bis hin zur grofien
Wende. Haufig gesellt sich dazu die Vor-
stellung, dass das aktuelle Heute dem Gip-
fel des Terrors nahe ist und dass dann, am
Hohepunkt der Gewalt, der Tag des Herrn
kommen miisse - also sehr bald; und bis
dahin gilt es durchzuhalten! Das Ausblei-
ben einer solchen Zeitenwende fiithrte in
Folge tibrigens nicht dazu, dass diese Hoft-
nung insgesamt als illusorisch verworfen
wurde. In spéteren Situationen werden die
fritheren Apokalypsen wiederum gelesen
und aktualisiert. In immer neuen Wellen
hilt sich also die Hoffnung auf ein gutes
und konigliches Herrschen Gottes zum
Wohl seiner Treuen durch. Auch wenn die
Erfahrung einer solchen Situation ins ra-
dikale Jenseits von Gegenwart ausgelagert
werden muss: Gott ist treu und Gott ist
machtig. Und an jenem Tag - je nach dem:
»bald“ oder ,einst“~ wird es sich allen of-
fen zeigen!

Ich verzichte in diesem Essay, der auch nicht alle relevanten Gesichtspunkte aufgreifen kann,

auf eine Dokumentation der Forschungsdiskussion. Zur Einleitung ins Thema insgesamt emp-
fehle ich aber: K. Koenen/R. Kiihschelm, Zeitenwende (NEB-Themen, 2), Wiirzburg 1999; K.
Erlemann, Endzeiterwartungen im frithen Christentum (UTB, 1937), Tiibingen-Basel 1996; H.
Weder, Gegenwart und Gottesherrschaft. Uberlegungen zum Zeitverstindnis bei Jesus und im
frithen Christentum (BThSt, 20), Neukirchen 1993. - Aus den Lexika z.B. G. Klein, Art. Escha-
tologie IV, in: TRE 10 (1982), 270-299; O. Knoch, Art. Parusie, in: NLB 3 (2001), 72-77; K. Erle-
mann, Zeit IV, in: TRE 36 (2004), 523-533. Zur Semantik ntl. Ausdriicke fir Zeit (aion, kairos,
chronos, hora) H.C. Hahn/W. Kraus, Art. Zeit/Ewigkeit, in: L. Coenen (u.a. Hgg), Theologisches
Begriffslexikon zum Neuen Testament (neubearb. Ausg.), Bd. 2, Wuppertal 2000, 1993-2022.
- Weiters: M.-L. Gubler, Der du die Zeit Hinden hast ..., in: E. Salmann/M. Perroni (Hgg.),
Patrimonium fidei (FS M. Lohrer u. P.-R. Tragan) (StAns, 124), Rom 1997, 127-155; L. Sutter
Rehmann, Time expired. Inspiration zur apokalyptischen Zeitvorstellung, in: BiKi 54 (1999)
178-185; K. Koch, Das Geheimnis der Zeit in Weisheit und Apokalyptik um die Zeitenwende,
in: F. Garcia Martinez (Hg.), Wisdom and Apocalypticism in the Dead Sea Scrolls and in the
Biblical Tradition (BETL, 168), Leuven 2003, 35-68; T. Onuki, Zeitverstindnis und Raumvor-
stellung Jesu und in den Evangelien, in: ders., Heil und Erlosung. Studien zum Neuen Testament
und zur Gnosis (WUNT, 165), Tiibingen 2004, 78-114.
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Zur Illustration nur eine Stelle aus der
»Himmelfahrt des Moses“: Diese Apoka-
lypse ist wohl in den Tagen der Jugend Jesu
(bald nach 6 n.Chr.) entstanden. Sie lasst
den sterbenden Mose auf Geschichte und
Geschick des Gottesvolkes vorausblicken
und erwartet nach Perioden der Unter-
driickung eine radikale Zisur, die aus der
Perspektive des Verfassers nahe bevorsteht:
,und dann wird seine (d.i. Gottes) Herr-
schaft tiber seine ganze Schopfung erschei-
nen, und dann wird der Teufel nicht mehr
sein, und die Traurigkeit wird mit ihm
hinweggenommen sein“ (X,1; Text nach
JSHRZ 'V, 76).

Jesus

Jesus von Nazaret spricht von der Ko-
nigsherrschaft (basileia) Gottes und steht
damit ebenso in der Spannung von jetzt
und dann, von ,altem“ und ,kommen-
dem“ Zeitalter. Seine ureigene Gottesver-
kiindigung und -erfahrung schert aber
offensichtlich an einem entscheidenden
Punkt aus der sukzessiven Aonen-Struktur
der Apokalyptik aus: Hier und jetzt, da er
seinen ZuhorerInnen Gottes gutes Kénig-
Sein ansagt und es selbst prasentiert, ist die
Gottesherrschaft schon da und wirksam:
Michtig wirft sie alte Herrschafts- und
Verteilungsstrukturen iiber den Haufen,
menschenfreundlich richtet sie Kranke,
Gebeugte und Entrechtete auf, in koénig-
licher Souveranitit macht sie Stinder, Ver-
lorene und Besessene zu freien ,Kindern
des Reichs“. In Wort und Tat erméchtigt
Jesus Menschen zu den Heilserfahrungen
der Herrschaft Gottes. Insofern versteht er
sie tatsdchlich als in die Gegenwart herein-
ragend und hereinbrechend. Das Reich sei-
nes Vaters ist aktuelle Erfahrungswirklich-
keit. Es ist aber auch eine Wirklichkeit der
Einladung und der Zumutung: Die ,alten”

Zustdnde, die Macht und Logik des Bosen,
die scheinbare Normalitdt von Gewalt und
Unheil - sie sind auch immer noch da, ha-
ben nicht kampflos abgedankt, und Gott
hat sie auch noch nicht fiir alle sichtbar ver-
nichtet. Inmitten der alten gilt es, die neu-
en Zustinde wahr- und anzunehmen und
in die Gottesherrschaft einzutreten. Dies
tut man im riskanten Glauben an Gottes
konigliches Nahesein, so wie Jesus es ver-
kiindet und uns vermittelt. Diese Annah-
me der Einladung muss jetzt geschehen.
Wer wartet und - sozusagen - aus sicherer
Distanz zuschauen will, ob dies alles funk-
tioniert (... um seine Entscheidung erst
dann zu treffen, wenn es eigentlich keiner
Entscheidung mehr bedarf ...), der hat die
Einladung verpasst. Wer dann erst dabei
sein will, wenn die vollendete und definitiv
gestellte Gottesherrschaft gefeiert wird, der
wird vor den verschlossenen Tiiren eines
bereits laufenden Festes stehen. Jesu ba-
sileia-Botschaft konzentriert sich also auf
das Jetzt einer Erfahrung und Einladung.
Sie kennt aber auch ein zukiinftiges Dann:
Jenen Punkt, wenn im Gericht Gottes die
Zustinde und Ordnungen der Gottes-
herrschaft 6ffentlich und definitiv gestellt
werden und sich zeigt, wer die Einladung
angenommen hat.

Jesu heilsgeschichtliches ,,Zeit-Kon-
zept“ ist also spannend: Im Jetzt kann und
darf die Zukunft Gottes wahr- und ange-
nommen werden. Wer aber jetzt auf diese
Zukunft blofl unbeteiligt wartet, geht an
ihr vorbei. - Die Jesusiiberlieferung der
Evangelien ist voll mit Reflexen dieses
Konzepts; ich erinnere an einige davon:

In Lk 10,18 reagiert Jesus in der Manier
eines apokalyptischen Visionswortes auf
die Freude der Jiinger. Sie haben die anbre-
chende Gottesherrschaft verkiindet, und
Menschen wurden von ihren Leiden und
Besessenheiten frei (10,9.17). Er konstatiert:
wIch sah den Satan wie einen Blitz vom Him-
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mel fallen®. Jetzt geschieht die Entmachtung
des Bosen, jetzt findet eine Zeitenwende
und ein Herrschaftswechsel statt!

Jenen, welche die Heilserfahrungen
der Gottesherrschaft miterleben und wahr-
nehmen kdnnen, gratuliert Jesus und preist
sie selig. In Lk 10,23f schaut er auf seine
Jinger und weitet den Blick noch iiber sie
hinaus: ,,Selig sind die, deren Augen sehen,
was ihr seht. Ich sage euch: Viele Propheten
und Konige wollten sehen, was ihr seht, und
haben es nicht gesehen, und wollten héren,
was ihr hort, und haben es nicht gehort®.

Manche, die an Jesu Zumutung Arger-
nis nehmen, unterstellen: Seine unbezwei-
felbaren therapeutischen und exorzisti-
schen Erfolge seien ihrerseits ddimonisches
Blendwerk, das Menschen verfithre (Lk
11,14-23 parr). Jesus repliziert: Was aber
wire, wenn ihr euch tduscht, und ich nicht
mit Hilfe Beelzebuls, sondern ,,im Finger
Gottes die Ddmonen austreibe. Dann ist
doch das Reich Gottes schon zu euch gekom-
men“ (11,20) - und ihr geht daran vorbei
und bleibt drauflen! Das Verb phthano, das
der griechische Text hier verwendet, driickt
oft aus: unerwartet, unbemerkt (manchmal
auch verfriiht) eintreffen. So ist es mit Got-
tes erfahrbarem Herr-Sein: Es ist jetzt da,
Kleine und Gequalte erfahren es und rich-
ten sich auf. Und ihr - Reiche, Gerechte, ...
- geht daran vorbei und nehmt Argernis.
Missgonnt ihr ihnen ein Glick, das ihnen
etwa nicht zustiinde?

In Lk 12,54-57 diskutiert Jesus mit
Leuten, die seine Zeit- Ansage abtun wollen.
In weisheitlicher Manier kommt er dabei
zu sehr priagnanten Formulierungen: ,,So-
bald ihr im Westen Wolken aufsteigen seht,
sagt ihr: Es gibt Regen. Und es kommt so.
Und wenn der Siidwind weht, dann sagt ihr:
Es wird heifs. Und es trifft ein. Thr Heuch-
ler! Das Aussehen der Erde und des Him-
mels konnt ihr deuten. Warum kénnt ihr
dann die Zeichen dieser Zeit nicht deuten?

...“ = Die Einheitsiibersetzung verwendet
hier den stehenden Ausdruck ,,Zeichen der
Zeit". Im Urtext steht er nicht. Dort wird
denen, die sich mit Welt und Himmel und
tiberhaupt allem scheinbar so gut ausken-
nen, lapidar entgegengehalten: ,... Wie
konnt ihr dann diesen Kairos nicht richtig
einschatzen?“ Das Jetzt, die Zeit der Ver-
kiindigung Jesu, ist ein Kairos: Eine Zeit,
die es zu ergreifen gilt und die man auch
ungeniitzt tibersehen kann. - Der Evan-
gelist Markus fasst Jesu Verkiindigung (in
eigenen Worten) so zusammen: ,,Die Zeit
(der Kairos) ist erfiillt, das Reich Gottes
ist nahe (herangekommen). Kehrt um, und
glaubt an das Evangelium!“ (Mk 1,14f). Je-
sus proklamiert die Gottesherrschaft als in
Reichweite! Wer diese gute Nachricht glau-
bend ergreift, der vollzieht eine Umkehr:
als umfassende Neueinstellung des Lebens
auf die verdnderten Rahmenbedingungen,
die Gott gewihrt.

Der Kairos-Charakter der basileia
kommt auch in manchen Gleichnissen Jesu
deutlich heraus: Mit der basileia sei es wie
mit einem unvermuteten Schatz, den einer
in einem Acker vergraben findet. Er setzt
alles daran, um ihn fiir sich zu heben. Und
es ist wie mit einem Perlensammler, der die
eine findet und alles andere zu Geld macht,
um sie zu kaufen (Mt 13,44ff). - Auch im
berithmten ,,Stiirmerspruch® (Mt 11,12 par
Lk 16,16) zeigt sich hinter den heutigen
Textgestalten noch gut Jesu Ermutigung,
das jetzt hereinbrechende Reich Gottes als
Erfahrungswirklichkeit auch inmitten von
Widerspruch und Gegengewalt wild ent-
schlossen in Besitz zu nehmen: ,,... Drauf-
ginger (so mochte ich die biastai des Ur-
textes libersetzen) reiffen es an sich.“

Jesus verwendete fiir das, was jetzt
gerade geschieht, auch das Metaphernfeld
des Festmahls und der Hochzeit, und zwar
in positiver wie negativer Hinsicht: Er und
sein Anhang sind fiir ihr frohliches Feiern
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bekannt (,Fresser und Saufer, Lk 7,34).
Seine Jinger konnen nicht fasten, denn
jetzt feiert der Brautigam mit ihnen (Mk
2,18-20). Thre Mahler mit jenen, welche
die Einladung annahmen - auch mit den
Siindern! (Mk 2,13ff) - halten sie als Vor-
geschmack und Vorgriff auf jenes endgiil-
tige Festmahl, zu dem viele Unerwartete
kommen und viele Erwartete nicht erschei-
nen werden (Lk 13,28f par Mt 8,11f und Mt
22, 1-14 par Lk 14,15-24). Wie auch sonst
gelegentlich bei Jesus verschranken sich
in der Metaphernverwendung Gegenwart
und Zukunft: Jetzt wird zur Hochzeit gela-
den - jetzt ist schon Hochzeit.

Hat Jesus nach den Vorgaben apoka-
lyptischer Traditionen das kommende Ge-
richt, in dem die Gottesherrschaft auch of-
fentlich und unwidersprechlich erscheint,
fiir chronologisch nahe bevorstehend an-
gesehen? Und wenn ja: wie gestaltet sich
eine allfallige Gerichts-Naherwartung Jesu
konkret?

Die Frage ist komplex, umstritten und
wird sich wohl nicht vollstandig kldren las-
sen. Auffillig ist Mk 9,1: ,Von denen, die
hier stehen, werden einige den Tod nicht
kosten, bis sie gesehen haben, dass das
Reich Gottes in Macht gekommen ist
Wenn der Spruch auf Jesus selbst zuriick-
geht, was viele bestreiten, ich aber trotz
ihrer (guten) Argumente fiir nicht ausge-
schlossen halte, dann wire er wohl so zu
verstehen: Noch im absehbaren Verlauf
dieser jetzt lebenden Generation kommt
die definitive Offenbarung der Gottesherr-
schaft. Demgegeniiber stehen aber ,Worte
des Unwissens® wie Mk 13,32: ,Doch jenen
Tag und jene Stunde kennt niemand, auch
nicht die Engel im Himmel, nicht einmal
der Sohn, sondern nur der Vater®. Auch
hier ist die Authentiefrage in concreto pre-
kar. Trotzdem meine ich, in der Betonung
der absoluten Heilssouverdnitit Gottes
jesuanischen O-Ton zu vernehmen.

Wie mir scheint, entzieht sich Jesu
Rede von der Gottesherrschaft (in ihren
Polen von Jetztproklamation und Gerichts-
erwartung) durchaus programmatisch
und grundsitzlich einem datierenden und
chronologischen Zugriff: Gegenwart und
Zukunft der Gottesherrschaft sind keine
Fragen von richtigen oder falschen Termin-
berechnungen, sondern eine Frage, ob man
es glaubend wagt, die Gottesherrschaft und
ihre Zustinde jetzt anzunehmen, wahrzu-
nehmen und sich in sie hineinzustellen.
Und vor dem zukiinftigen Gericht warnt
Jesus vor allem diejenigen, welche die jetzt
aufgegebene Entscheidung aufschieben fiir
die Situation nach dem definitiven Sicht-
barwerden der Konigsherrschaft Gottes.
Dann wire es namlich zu spat, noch in
den ,Hochzeitssaal“ Einlass zu begehren!
Im Ubrigen gilt die Mahnung zur Bereit-
schaft: Mit dem Gericht und Ende verhalt
es sich wie mit Knechten, die jhren Herrn
von einer Reise zuriick erwarten. Sie wis-
sen nicht, ob er am Abend, zu Mitternacht,
beim Hahnenschrei oder erst am Morgen
eintrifft. Wachsamkeit und Niichternheit
sind jedenfalls geboten (Mk 13,33ff vgl.
auch Mt 24,43 par Lk 12,39f).

Zuletzt noch ein Blick auf die zwei-
te Vaterunser-Bitte ,dein Reich komme“
(Lk 11,2 par Mt 6,10): Kann man wirklich
sagen, Jesus sieht die Gottesherrschaft als
bereits erfahrbar und méchtig anbrechend,
wenn er gleichzeitig die Seinen lehrt, Gott
(,noch immer®) um das Kommen seiner
Herrschaft zu bitten? Es scheint mir etwas
Typisches fiir Jesus zu sein, dass es sich da-
bei eben nicht — ebenso wenig wie zuvor
in der Frage der Naherwartung — um un-
verbindbare Widerspriiche handelt: So wie
die Zukiinftigkeit der 6ffentlichen Defini-
tivstellung der basileia ihre gleichermafien
befreiende wie herausfordernde Gegen-
wirtigkeit nicht konterkariert, so auch hier:
Jene, die mutig und entschlossen die neuen
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Zustiande schon in Anspruch nehmen und
ihr ganzes Kapital dahinein investieren, sie
sind es auch, die als vertrauende Kinder
das Kommen und die Erfahrbarkeit der ba-
sileia je und je aus Gottes souveraner Hand
erbitten und ersehnen!

Jesus bietet also an und mutet zu: Leben
in einer unausdenklichen Zu-kunft Gottes,
weil diese Zukunft jetzt schon gilt. Diese
»Engfithrung® bzw. dieses ,,Kurzschlieflen®
zweier heilsgeschichtlicher Aone ist erre-
gend und riskant. Die Faszination, die Je-
sus bis heute ausiibt, kommt nicht zuletzt
daher. Und: Jesus selbst wurde in seinem
Weg und Geschick zum Priifstein und Mo-
dellfall einer solchen Zeit- Ansage.

Urkirche

Die Ansage Jesu wurde mehrheitlich
zuriickgewiesen. Seine Botschaft wurde
von vielen als gottesldsterlich empfunden.
Als gefihrlicher Aufrithrer gegen die 6f-
fentliche Ordnung des romischen Reiches
wurde er am Kreuz hingerichtet. Die Jiin-
ger flohen. Jesu Botschaft von der unter
uns anwesenden Gottesherrschaft - sie
wire also eine Illusion gewesen?

Einige seiner Jiingerinnen und Jiinger
traten neuerlich vor die Offentlichkeit und
sagten: Gott hat den gekreuzigten Jesus
aus den Toten auferweckt und zum uni-
versalen Herrn und Christus erhoht (Apg
2,36 und oft). Der zuriickgewiesene Bote
der Konigsherrschaft Gottes wurde zum
Konig und Richter bzw. Richtmaf aller
Welt bestellt. Sie seien Jesus als wahrhaft

2

Lebendem begegnet (1 Kor 15,3-8). In
Jesu Namen und Geist erméchtige sie Gott
zu diesem Bekenntnis: Das gerettete und
erhohte Leben des Auferweckten ist eine
Einladung und ein Angebot an alle Men-
schen. Wer sich Jesus Christus anvertraut
und anschlief$t, nimmt teil an seiner Exis-
tenz: als eine neue Schopfung (2 Kor 5,17),
endgiiltig versohnt und frei von alten Las-
ten und Fesseln. Jesu Leben, Sterben und
Auferstehen war ein priesterlicher Dienst
zu unseren Gunsten (Hebr 7,25-28): Wir
stehen nun erhobenen Hauptes und of-
fenen Angesichts vor der Heiligkeit Gottes.
Er, der Sohn, hat uns zu voll rechtsfahigen
Kindern und Erben des Vaters gemacht
(Gal 4,4-7). In der Dynamik der Samm-
lung jener, die an dieses Evangelium Jesu
Christi glauben, geschieht unter verdn-
derten Vorzeichen wiederum das, was das
Wirken Jesu ausmachte: Menschen richten
sich auf, verséhnen sich, werden gesund,
frei und neu (Apg 3,12-16 bes. 16). Sie prei-
sen Gott und dienen den Nichsten. Und
sie warten voll Freude und Sehnsucht dar-
auf, dass Gott seinen gekreuzigten Knecht
Jesus aller Welt, allem Fleisch und jedem
Auge so offenbart, wie ihn die ChristInnen
im Glauben an das Evangelium schon er-
kannt haben (1 Thess 1,9f; Tit 2,13). Der
grofle Tag des Herrn, das Gericht Gottes
tiber die Gottlosigkeit werde ndmlich eben
darin bestehen: Der treue Zeuge und Men-
schensohn, der Wegfiihrer des neuen Le-
bens werde in seiner Parusie (d.h. Ankunft
und Anwesenheit?, 1 Thess 3,13) offentlich
sichtbar da sein (1 Kor 1,6-8; 1 Petr 1,6-9),
als Richter und Vollender jener Welt, in der

Der von par-einai (da sein) abgeleitete Ausdruck bedeutet profansprachlich einfach Ankunft,

Anwesenheit (so auch von Paulus fiir seine Besuche bei den Gemeinden 2 Kor 10,10; Phil 1,26
verwendet), geht im politischen Leben der Spatantike aber oft auf entsprechend inszenierte Auf-
tritte von Herrschern, die sich ihren Untertanen huldvoll zeigen. Im NT bezeichnet er meist
das endzeitliche (Wieder)Kommen des auferweckten Jesus als Menschensohn und Richter. Das

lateinische Pendant zu Parusie ist adventus.
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er selbst die Herrschaft Gottes verkorpert.
Die bis zu dieser Stunde verbleibende Zeit
ist gegeben als eine Zeit des Einladens und
Verkiindigens (Kol 1,25-29), als eine Zeit,
in der Erfahrungen des bereits giiltigen
Heils zu sammeln und weiterzugeben sind,
und als eine Zeit der Bewdhrung (1 Thess
5,23).

Ich habe hier versucht, in aller Kiirze
die grundlegenden Inhalte und ersten Aus-
faltungen des urkirchlich-6sterlichen Be-
kenntnisses zusammenzufassen. Diesem
christlichen Grund-Kerygma sind folgende
Zeit-Strukturen inhdrent:

(1) Die Gegenwart ist seit Jesu Leben
und vollends seit seiner Auferweckung end-
giiltig und unhintergehbar Heilszeit Gottes.
Die Apokalyptik sah als deren konstitu-
tiven Anfang die Auferweckung der Ge-
rechten und das Gericht Gottes an. Genau
das sei aber in den Augen der Urkirche
jetzt gegeben: Jesus ist der Erste der Ent-
schlafenen (1 Kor 15,20), der Erstgeborene
aus den Toten (Kol 1,18). Und dieses Han-
deln Gottes am Verurteilten war der erste
Akt des endzeitlichen Gerichtes: Der von
Pilatus verurteilte Gerechte ist rehabilitiert.
In seinem Tod ist die Stinde der Welt offen
gelegt und verurteilt (Rém 8,3). Er selbst
ist zum Richtmaf$ und bevollmiachtigten
Richter bestellt (Rom 2,16; 2 Tim 4,1).
- Christliche Existenz wire demnach ein
Leben (und ,,Experimentieren®) aus dieser
Gegenwartszusage endgiiltigen Heils. Sie
wire bestimmt vom Lobpreis Gottes und
vom Teilgeben an der eigenen Erfahrung.

(2) Die Gegenwart seit Jesu Auferwe-
ckung bis zu seiner Parusie ist eine Zeit, in
der die Briider und Schwestern Christi sehn-
suchtvoll warten: Auf das Offenbar- und
Offensichtlichwerden all dessen, was Gott
an Jesus Christus und in ihm an dieser
Welt getan hat und was die ChristInnen
bis dahin im Glauben zur Grundlage ih-

res Lebens und Urteilens machen. Der Ruf
Mardna tha (unser Herr, komm!) driickt
als urchristlicher Gebetsruf genau dies aus
(1 Kor 16,22; Oftb 22,20; Didache 10,6).
Seine Dringlichkeit kommt u.a. daher,
dass trotz aller Heils- und Neuheitserfah-
rung oft genug die offentlichen Zustinde
nicht weniger als die eigene Miihseligkeit
oder Halbheit dem Bekenntnis wider-
sprechen. Deshalb: Nicht nur Christus als
Herr moge offenbar werden, auch wir als
Kinder Gottes (Rom 8,19)! — Christliche
Existenz wire demnach eine Hoffnungs-
existenz (Rom 5,1-11), die unverdrossen
das Erwartete vorweg nimmt, ohne dabei
die Bodenhaftung zu verlieren. Sie vermag
den oftmaligen Widerspruch des Augen-
scheins auszuhalten, sie bleibt im Durch-
halten niichtern, verniinftig und ohne Ag-
gressivitat (1 Thess 5,8f; Rom 13,11-14; 1
Petr 1,6-9.13ff; 3,15f).

(3) Die Gegenwartistdeshalb theologisch
als Zeit der Kirche bestimmt: Die Gemeinde
Jesu steht in dem heilsgeschichtlichen Feld,
das sich zwischen Tod und Auferweckung
und der Parusie des Herrn auftut (1 Kor
11,26; Mk 14,25). Theologisch gesprochen:
Die Kirche verkiindet das Evangelium und
soll dabei Erfahrungen der Rettung (Rém
1,16), der Heilung, Befreiung und Auf-
richtung (Apg 5,12-16) vermitteln. Sie
widerspricht allen totalen Herrschaftsan-
spriicchen iiber Menschen und Welt und
reklamiert die Herrschaft fiir den unver-
fiigbaren Gott im Bild seines gekreuzig-
ten Sohnes (1 Kor 2,6-10; Eph 1,20-22).
Sie feiert die noch verborgenen Mysterien
unseres Heils und preist Gott durch Jesus
Christus im Heiligen Geist. Dieser Geist
kennzeichnet sie als Eigentum Gottes und
ist ,,Anzahlung® (arrabon: 2 Kor 1,22) auf
das, was sie erwartet. Im Geist Gottes weif3
sich die Gemeinde Jesu erméchtigt, selbst-
staindig und verantwortlich Sachwalter
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des Evangeliums zu sein. Bis ans Ende der
Tage wird sie in seiner Dynamik ihr Stehen
»zwischen den Zeiten aushalten.

Parusie-Naherwartung
und Parusie-Verzégerung

Die iltesten Gemeinden haben das
endgiiltige Offenbarwerden des Herrn si-
cherlich fiir einen nahe bevorstehenden
Zeitpunkt erwartet. Dies ist aus der Dra-
matik der im Gsterlichen Bekenntnis ge-
deuteten Erfahrungen und vor dem Hin-
tergrund apokalyptischer Gestimmtheit
auch gut verstandlich.

Paulus rechnet etwa zunéchst durchaus
damit, dass er und die meisten ChristInnen
»noch leben und tibrig bleiben zur Parusie
des Herrn“ (1 Thess 4,15). Weil die Zeit bis
dahin kurz ist, sollen sie dieser Situation in
einem ganz auf Verkiindigung und Zeugnis
konzentrierten Lebensstil entsprechen und
deshalb auch méglichst keine langfristigen
Standesverdnderungen (zB. Eheschlie-
Bung; sozialen Aufstieg) mehr betreiben (1
Kor 7, bes. 29-31). Einer Terminisierung
der Naherwartung versagt sich aber auch
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der Apostel und betont in der Linie der
Jesus-Uberlieferung vielmehr die Notwen-
digkeit einer steten und niichternen Bereit-
schaft (1 Thess 5,1-11). Spdter erscheint
ihm die Moglichkeit seines eigenen Ster-
bens vor dem Tag Jesu Christi als durchaus
gegeben oder gar wahrscheinlich (2 Kor
5,1-10;Phil 1,20-26). Uberhauptistdie Frist
bis zur Parusie nicht primér chronologisch
zu messen, sondern sachlich auf das ,,Ein-
treten der Vollzahl der (Heiden)Volker
(... damit dann auch ,,ganz Israel gerettet®
werde ...) ausgerichtet (Rom 11,25ff). Eine
unverwechselbar paulinische Zeit-Paréne-
se ist Rom 13,11-14:

»Bedenkt die gegenwirtige Zeit: Die
Stunde ist gekommen, aufzustehen vom
Schlaf. Denn jetzt ist das Heil uns naher
als zu der Zeit, da wir glaubig wurden. Die
Nacht ist vorgeriickt, der Tag ist nahe. Da-
rum lasst uns ablegen die Werke der Fins-
ternis und anlegen die Waffen des Lichts.
Lasst uns ehrenhaft leben wie am Tag,
ohne mafiloses Essen und Trinken, ohne
Unzucht und Ausschweifung, ohne Streit
und Eifersucht. Legt (als neues Gewand)
den Herrn Jesus Christus an, und sorgt
nicht so fiir euren Leib, dass die Begierden
erwachen.“

Diese ,relative“ Parusie-Naherwar-
tung bei Paulus bleibt jedenfalls in der
konstitutiven Polaritdt mit dem Jetzt-Index
von Heilserfahrung und Heilszeit: In 2 Kor
5,14-21 hat er das Christusereignis als Ge-
schehen von eschatologischer Versohnung
und Gerechtmachung geschildert, und da-
rauthin gilt: ,,Jetzt ist sie da, die Zeit der
Gnade; jetzt ist er da, der Tag der Rettung“
(2 Kor 6,2 nach Jes 49,8).

Einmal noch in der Geschichte des Ur-
christentums hat sich eine ganz unmittel-
bare Parusie-Naherwartung heftig zu Wort
gemeldet: Im Zuge des jiidisch-romischen
Krieges und der Belagerung und Zersto-
rung Jerusalems (66 bis 70 n.Chr.) haben
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manche jiidische Kreise mit dem weltbeen-
denden Eingreifen Gottes gerechnet. Und
auch ChristInnen, die von den Kriegsné-
ten betroffen waren, sahen nun das Kom-
men des Menschensohnes zu Gericht und
Vollendung fiir unmittelbar bevorstehend.
Die ,Endzeitrede“ im Markusevangelium
(Kap. 13) steht in diesem Kontext — nicht
ohne allerdings auch an die grundlegende
Nicht-Terminisierbarkeit des Endes zu er-
innern (13,32ff)!

Wie sehr sich ,Naherwartung® vor
allem als ,,Stets-Bereitschaft“ konkretisiert,
sieht man gut im Evangelium und in der
Apostelgeschichte des Lukas. Im Riickblick
auf Jesus wird zusammengefasst: ,Das
Reich Gottes kommt nicht so, dass man
es an dufleren Zeichen erkennen konnte.
Man kann auch nicht sagen: Seht, hier
ist es!, oder: Dort ist es! Denn: Das Reich
Gottes ist (schon) mitten unter euch (entos
hymon)“ (Lk 17,20f). Das meint nicht, dass
es eine blofl inwendige Wirklichkeit im
Herzen der Gldubigen sei. Vielmehr: Dort
wo im Blick auf den auferweckten Herrn
Jesus ChristInnen leben und glauben, ist
die Gottesherrschaft da und je und je auf
ihre eigene Weise erfahrbar. Die Erwartung
der Parusie bleibt, auch wenn ihre Stunde
radikal unverfiigbar ist (Apg 1,6-8). Die
Zeit bis dahin wird nunmehr aber als lin-
ger dauernde Periode erkannt, akzeptiert
und mit positiver Bedeutung gefiillt. Sie ist
eine ganz eigene und selbststindige Pha-
se in der umfassenden Heilsgeschichte
Gottes. Nicht ein verlorenes Starren nach
oben, in die Wolken (vgl. Apg 1,11), ist
deshalb angesagt, sondern ein entschlos-
senes Blicken auf das, was jetzt gegeben
und zu tun ist: In der Vollmacht des Geis-
tes Jesu allen Menschen bis an die Grenzen
der Erde Zeugen Jesu zu sein (1,8). Der 6f-
fentliche Raum von Welt und Geschichte
ist deshalb das freie Feld, in dem die Kirche
jetzt steht und das Wort der Verkiindigung

seinen Lauf nimmt. Bei aller Bedridngnis
und Anfeindung charakterisieren deshalb
nicht Angstlichkeit oder Sich-Ducken die
Grundstellung der ChristInnen in dieser
Zeit, sondern offener Freimut (parrésia),
der sich durch nichts verbieten und behin-
dern ldsst (Apg 28,31; vgl. schon 4,13.31
und oft).

Auf das heilsgeschichtliche Konzept,
mit dem die Offenbarung des Johannes
die bedngstigende Erfahrungssituation
seiner LeserInnen verarbeitet, kann ich
nicht mehr eingehen; ebenso wenig auf
die markante Gegenwarts-Eschatologie
des Johannes-Evangeliums. Ich schliefie
vielmehr mit dem Hinweis auf eine der
jiingsten Schriften des NT, die wohl schon
deutlich im 2. Jh. entstanden ist. Der Autor
des 2. Petrusbriefes (3,4f) hort Spotter, die
fragen: ,Wo bleibt denn seine verheiflene
Ankunft? Seit die Viter entschlafen sind,
ist alles geblieben, wie es seit Anfang der
Schopfung war ...“ und antwortet: Wer
solches behauptet, tibersieht einiges: Got-
tes Zeitmaf3stabe sind anders als unsere
Chronometer (vor ihm ist ein Tag wie tau-
send Jahre und tausend Jahre sind wie ein
Tag, 3,8 nach Ps 90,4). Und Gott geht auch
nicht schlampig oder ldssig mit seiner Ver-
heiflung um (ou bradynei kyrios tés epag-
gelias), »er ist nur geduldig mit euch, weil
er nicht will, dass jemand zugrunde geht,
sondern dass alle sich bekehren® (3,9). Der
Tag des Herrn werde aber kommen; unver-
mutet wie ein Dieb in der Nacht. Deshalb
sollen die ChristInnen heilig und fromm
leben: nicht aufgrund von Angst, sondern
als Ausweis ihrer freudigen Erwartung
(prosdokontas). So sollen sie versuchen, die
Parusie woméglich gar zu beschleunigen
(speudontas) (3,10ff). — Solche Antworten
mogen manche heutige LeserInnen nach
fast 2000 Jahren vielleicht als reichlich naiv
empfinden. Welche grundlegend anderen
aber soll man anbieten? Zur eschatolo-
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gischen Grundstruktur des Christentums
gehort konstitutiv die sehnsiichtige Hoft-
nung, dass Jesus Christus, der Gekreuzigte
und Auferweckte, in seiner Wahrheitsfihig-
keit und Wahrheit offenbar, d.h. éffentlich
offensichtlich, wird. Die kosmologische
Konkretheit apokalyptischer Vorstellungs-
muster, die dies umfassend , inszenieren®
- wie der ,Weltenbrand“ von 2 Petr 3,12b
- mag uns bleibend entzogen sein. Vollig
ohne mythische Sprachelemente und Me-
taphern wird sich Eschatologie aber kaum
formulieren lassen. Manche davon erwei-
sen sich als gleichermaflen resistent und
weiterhin fruchtbar. So stellt 2 Petr 2,13 an
den Schluss seiner kleinen Exhorte: ,Dann
erwarten wir, seiner Verheiflung gemif,
einen neuen Himmel und eine neue Erde,
in denen die Gerechtigkeit wohnt* (3,13).

Schluss: Existenz
zwischen den Zeiten

Christliche Identitat ist hinsichtlich
ihres Zeit-Index somit in Analogie zur
Reich-Gottes-Zumutung Jesu als eine
»Existenz zwischen den Zeiten zu bestim-
men. Dies wire aber kein haltloses Treiben
zwischen zwei unerreichbaren Ufern. Viel-
mehr driickt sich darin aus:

- die Fahigkeit, ersehnte (und allzu
oft vermisste) Rahmenbedingungen
schon jetzt zur Grundlage des aktu-
ellen Lebens zu nehmen;

- eine klare Struktur des eigenen Urtei-
lens und Stellungnehmens zur Welt

und ihren Zeitlaufen (... wobei der
Kopf weder im Sand noch in den Wol-
ken steckt ...)

- zuallererst aber das Vertrauen in die
Wirklichkeit und Souverdnitit Gottes.
Dieses Vertrauen kann etwa entstehen,
wo von der Gestalt Jesu die Rede ist
und erste Erfahrungen mit seiner ein-
ladenden Zumutung gemacht werden.
Dieses Vertrauen muss in den Miih-
len einer gnadenlos dahinlaufenden
Zeit und am Widerspruch des Todes
nicht zerbrechen. Es kann in der He-
rausforderung eines realen Lebens
auch wachsen.
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