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DIE WIEDERKUNFT CHRISTI
UND DIE GEHEIMNISSE DES LEBENS JESU

Notwendige Bestimmungen und Unterscheidungen

«... von dort wird er kommen, zu richten die Lebenden und die Toten»:
Dieser Artikel des Credos scheint heute auf kein groBles Interesse mehr zu
stoflen, weder in der Katechese noch in der Predigt. Verglichen mit seiner
Inkarnation, der Botschaft, die er uns hinterlassen hat, und seiner Auferste-
hung scheint die Wiederkunft Christi zweitrangig zu sein. Und tiberhaupt
wagen wir es kaum noch, uns eine Vorstellung tiber dieses «<zweite Kommen»
zu machen, so als ob es zu schwierig geworden wire, diesen Ubergang in
ein Jenseits der Zeit unseren Zeitgenossen noch verstindlich zu machen.

Dennoch hielten wir es flir notig, ein Heft unserer Zeitschrift diesem
Artikel des Credos zu widmen, als Abschluss sozusagen einer Serie von Hef-
ten, die sich speziell mit den Mysterien des Lebens Christi beschiftigt ha-
ben. Darliber mag man sich wundern, denn wie kann man diese
Wiederkunft Christi zu den Mysterien seines Lebens zahlen? Handelt es sich
dabei nicht vielmehr um ein Ereignis, das mit der Geschichte nichts zu tun
hat, das auBerhalb der Menschheit liegt, in der Gott dadurch, dass er
Mensch geworden ist, die Existenz eines jeden Einzelnen von uns, Schritt
fiir Schritt in ein neues Licht stellen wollte? Stellte nicht jedes der einzelnen
Mysterien, die jeweils im ersten Heft der zuriickliegenden Jahre behandelt
wurden, eine genau bestimmte Phase innerhalb des Lebens Christi dar — und
also auch des unseren?

Die erste christliche Generation quilte sich noch mit zwei widerspriich-
lichen Aussagen ihres Glaubens: Einerseits war Jesus der Messias — ja, er war
sogar Gott, andererseits wurde er auf tragische und schindliche Weise um-
gebracht — und war dann, obwohl er auferstanden ist, von der Erde verschwun-
den und folglich auch nicht mehr sichtbar. Wie also sollte man an einen
gottlichen Messias glauben, dessen Gegenwart nicht mehr erfahrbar war?
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Die Antwort auf die Frage hingt ab von einem weiteren Artikel des
Credos: «... geboren vor aller Zeit». Die Priexistenz ist die notwendige
Bedingung fiir die Wiederkunft. Im 20. Jahrhundert wurde lebhaft dartiber
diskutiert, ob die Priexistenz auch biblisch belegt sei. Ein Punkt jedenfalls
wird flir diese ganze Diskussion niitzlich sein: die Auslegung des Christus-
hymnus im Philipperbrief (Phil 2,6-11). Uber die Frage der paulinischen
Echtheit dieses Briefes wurde nicht gestritten; es galt als allgemeiner Kon-
sens, dass dieser vorpaulinische Hymnus in den Brief eingefligt wurde — also
zehn oder flinfzehn Jahre nach dem Osterereignis abgefasst wurde.

Wie aber muss man die Verse 6-8 interpretieren, wo es heif3t, dass Chri-
stus, «der Gott gleich (war)» (wortlich: «in der Gestalt Gottes»), nicht daran
testhielt, «wie Gott zu sein»? Diejenigen Exegeten, die sich weigern, darin
die personliche Priexistenz und die Inkarnation des Christus zu sehen, glau-
ben vielmehr, hier eine «adamitische Christologie» erkennen zu konnen,
anders gesagt, sie sehen dahinter den Bericht iiber den Fall Adams, dem der
Verfasser des Hymnus den Gehorsam Christi gegentiberstellen wiirde.! Eine
eingehende Diskussion um diesen Text fiihrt allerdings zu dem Schluss, dass
diese Hypothese ausscheidet.? So erstaunlich dies auch fiir eine solch weit
zurlickliegende Epoche erscheinen mag, aber Phil 2,6-7 beschreibt einen
priexistenten Christus.

Diese Priexistenz in der Herrlichkeit Gottes, als Kyrios, induziert not-
wendigerweise zwei Dinge: die Teilnahme des Christus an der Schépfung
(vgl. die Rolle der Weisheit in den jiidischen Kreisen Alexandriens) und die
Auflésung der Schopfung am Tag des Herrn (JHWH).

In den Psalmen wurden Begriffe, die zuerst auf den Konig bezogen waren,
messianisch uminterpretiert, wie z. B. Herr (Ps 110,1) und Menschensohn
(Ps 80,18 [LXX 79,17]): «Deine Hand schiitze den Mann zu deiner Rech-
ten, den Menschensohn, den du fur dich grof3 und stark gemacht.» Eine ge-
heimnisvolle Gestalt wird in der zweiten Halfte des Buches Daniel erwahnt,
die mit den Wolken des Himmels daherkam «wie ein Menschensohn» (Dan
7,13t). Diese Gestalt, die nach den vier Tieren, die aus dem Meer stiegen,
kam, erschien von oben, ging also aus dem Bereich des Gottlichen hervor.
Sie wurde in der rabbinischen Tradition mit dem davidischen Messias iden-
tifiziert; und so auch in den Gleichnissen im Buch Henoch, Kap. 46 (oder
auch im 4. Buch Esra, Kap. 13): «Ich sah dort den, der ein Greisenhaupt
besitzt, und sein Haupt war weil3 wie Wolle, und bei thm war ein anderer,
dessen Antlitz das eines Menschen war, und sein Angesicht war voll Anmut,
dhnlich dem eines heiligen Engels. Ich fragte den Engel, der mit mir ging
und mir alle Geheimnisse zeigte iiber jenen Menschensohn, wer er sei,
woher er komme und weshalb er mit dem Greisenhaupte gehe. Er gab mir
zur Antwort: Dies ist der Menschensohn, der die Gerechtigkeit besitzt, bei
dem die Gerechtigkeit wohnt und der alle Schitze der Geheimnisse offenbart;
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denn der Herr der Geister hat ihn auserwihlt und sein Los tibertriftt durch
Rechtschaffenheit in Ewigkeit alles vor dem Herrn der Geister.»’

Diese Gestalt des Menschensohnes, die auch ofters in den Evangelien
von Christus selbst erwihnt wird,* ist zum Sinnbild seiner Wiederkunft ge-
worden und wurde als solche auch in der Apokalypse wieder aufgegriften
(Oftb 1,12-16 und 14,144t)). Der Hebrierbrief (Hebr 2,5-9), der den Psalm
8,5ff. auf Jesus bezieht, sieht in Jesus «den Menschen», den «Menschen-
sohn», der zunichst erniedrigt und dann mit Herrlichkeit und Ehre gekront
wurde, wihrend die patristische Tradition den «Sohn Adams» der Psalmen,
den Menschensohn der apokalyptischen Schriften und den neuen Adam des
Paulus als ein und dieselbe Gestalt betrachtet.

Der Bezug des Neuen Testaments zur Zeit ist komplex, und diese Kom-
plexitit zeigt sich auch in seiner Begrifflichkeit: Es finden sich darin die
Ausdriicke apokalypsis (2 Thess 1,7; 1 Petr 1,7.13), epiphaneia (1 Tim 6,14;
Tit 2,13), parousia (Mt 24,3.27; 1 Thess 2,19; 2 Thess 2,1; 1 Kor 15,23;
Jak 5,7;; 1 Joh 2,28).

Der Ausdruck parousia gehort in den weltlichen Sprachgebrauch (den
des kaiserlichen «Einzugs»), lisst sich aber auch aus dem eschatologischen
Vokabular des Alten Testaments herleiten (z. B. Sach 9,9). Er bedeutet zu-
gleich das Kommen und die Gegenwart: In den Vorhaltungen, die Paulus der
Gemeinde von Thessalonich macht, wird deutlich, dass gewisse Gliubige
das unmittelbare Bevorstehen der Parusie im Sinne einer zeitlichen Nihe
verstehen: Die Verstorbenen konnten womoglich keinen Anteil mehr am
Segen der Wiederkunft erhalten (1 Thess 4,13), und jede weitere Arbeit
wire moglicherweise tiberfliissig — denn der Herr kommt (2 Thess 3,6) und
die Parusie hitte ja vielleicht sogar schon stattgefunden. Paulus antwortet
auf diese Beftirchtungen nicht dadurch, dass er den Augenblick der Wie-
derkunft in eine fernere Zukunft verweist, sondern er besteht vielmehr auf
die Pflicht, wachsam und vorbereitet zu sein, denn «der Tag [des Herrn]
kommt wie ein Dieb in der Nacht» (1 Thess 5,2). Die Apokalypse lasst Jesus
sagen: «Ja, ich komme bald» (Offb 22,20), und im Brief an die Romer heil3t
es, dass die Parusie jetzt «niher [ist] als zu der Zeit, da wir gliubig wurden.»
(Rom 13,11) Das ganze Neue Testament (und im Besonderen das Corpus
Paulinum) ist darum bemtiht, die Verzogerung der Parusie zu erkliren und
die Zwischenzeit zu organisieren: «Deshalb wollen wir, solange wir noch
Zeit haben, allen Menschen Gutes tun» (Gal 6,10; vgl. Kol 4,5 und Eph 5,16).

Das Warten scheint fester Bestandteil des Lehrgehalts zu sein, den Paulus
seinen Adressaten hinterlassen hat: Im zweiten Brief an Timotheus (2 Tim
16-19) werden zwei christliche Lehrer erwahnt, Hymenius und Philetus,
und beschuldigt, «von der Wahrheit abgeirrt [zu sein] und [zu] behaupten,
die Auferstehung sei schon geschehen.» Es diirfte sich dabei wohl um eine
symbolische und moralisierende Auslegung der Auferstehung im Sinne einer
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geistigen Verwandlung des Gliaubigen gehandelt haben, die jede in der
Zukunft liegende (leibliche) Auferstehung ausschlieBt. Eine solche Behaup-
tung wire also am Ende des 1. Jahrhunderts mit Entschiedenheit zurtickge-
wiesen worden.

Einige begriffliche Prizisierungen mdogen hilfreich sein, um die Diskus-
sion tiber eine an sich schon heikle Frage nicht noch weiter zu verwirren.
Dabei handelt es sich um die Begriftlichkeiten, die um das Ende (der Zeiten)
und um die tausend Jahre, das Millenium, kreisen. Der Begrift des Milleniums
geht zurtick auf das 20. Kapitel der Apokalypse (Offb 20,1-7).> Darin ist
sechs Mal die Rede von einem Zeitraum von tausend Jahren. Die dabei
angesprochene Chronologie allerdings ist ziemlich verwirrend.® Die Speku-
lationen iiber diese tausend Jahre waren duBerst vielfiltig und widerspriich-
lich; in der Encyclopaedia of Apocalypticism” findet sich ein Uberblick dariiber,
der mehrere Dutzend Seiten umfasst.

Es herrscht Unsicherheit dariiber, was die genaue Bestimmung oder
vielmehr die zeitliche Abfolge dieser beiden Zeitraume von tausend Jahren
betriftt. Es wurde vor allem daran festgehalten, dass der Satan, der gefangen
gesetzt wurde, nach tausend Jahren wieder «flir kurze Zeit freigelassen wer-
den [muss]»® und dass dann die Mirtyrer zusammen mit Christus fur tau-
send Jahre herrschen werden. Danach hatte es sich eingebiirgert, den
Ausdruck «Chiliasmus» auf jede Spekulation tiber die tausend Jahre zu be-
ziehen, die im 20. Kapitel der Apokalypse’ erwihnt sind, wihrend der Aus-
druck «Millenarismus» all jenen und hiufig recht ungenauen Erwartungen
vorbehalten blieb, die an ein Tausendjihriges Reich gekniipft sind.

Was dagegen die Begriftlichkeiten bezogen auf das Ende der Tage betrifft,
so ist dazu Folgendes zu sagen:

1. Der Tag des Herrn (zuweilen auch einfach «der Tag» oder «jener Tagy
genannt) bezeichnet zwei einander erganzende Wirklichkeiten: den Tag
(zeitlich), an dem der Herr iiber seine Feinde triumphieren wird und der
somit zum Tag des Gerichts wird, und den Tag, der dem Gottesdienst ge-
weiht 1st und bei den Christen auf den Sabbat folgt: dies dominica.

2. Das Ende der Zeiten: Die Propheten sprechen vom «Ende der Zeiten»
oder setzen der «ersten Zeit» (der Vergangenheit) eine «letzte Zeit» entge-
gen, die die Geschichte zu threm Abschluss bringen wird (Jes 8,23). Nach
dem Exil findet sich hiaufiger der Ausdruck «die gegenwirtige Welt», die
durch eine radikal neue Zeit zu ihrer Vollendung gelangen wird, mit einem
neuen Himmel und einer neuen Erde.'

3. Die Eschatologie ist die Lehre, die sich mit diesen Fragen beschiftigt, und
die entsprechenden Attribute bezeichnen die Formen ihrer jeweiligen Aus-
prigung, wie z. B. die konsequente Eschatologie oder die existentielle
Eschatologie.
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4. de novissimis: Die novissima sind «die letzten Dinge», mit denen sich die
Eschatologie in einer eher «technischen Hinsicht» beschiftigt, indem sie ihre
Aufmerksamkeit auf die Details der Ereignisse richtet, die in der Heiligen
Schrift beschrieben und vorausgesagt werden.

Eine mysteriose Wendung aus dem zweiten Brief an die Thessalonicher

(2,1-12) bedarf hier aber noch unserer besonderen Aufmerksamkeit. Paulus
schreibt darin iiber den Sohn des Verderbens, der sich als Widersacher tiber
alles, was Gott oder Heiligtum heil3t, erhebt: «lhr willt auch, was ihn jetzt
noch zuriickhilt, damit er erst zur festgesetzten Zeit offenbar wird. Denn die
geheime Macht der Gesetzwidrigkeit ist schon am Werk».
Die Exegeten stellten sich die Frage, was die Natur oder die Identitit dessen
(oder desjenigen) sei, das (der) den gesetzwidrigen Menschen zuriickhilt
(to katechon), der mit dem Antichrist gleichgesetzt wird: Der hl. Hippolyt
sieht darin das Romische Reich, das letzte irdische Reich und Reich der
Verfolger, das die Ankunft des verfluchten Reiches des Antichristen hinaus-
zogert."!

Am anderen Ende dieser Zeitspanne rechnen die meisten der Autoren
mit einer Zeit der «Umkehr, einem Aufschub von 40 Tagen, die zwischen
dem endgtltigen Sieg iiber den Antichristen und dem Beginn der ewigen
Herrschaft Christi liegen: «Wie uns das Buch Daniel'? lehrt, wird Gott den
Erwihlten vierzig Tage gewihren, damit sie Bufle tun, denn sie waren vom
Antichrist verfiihrt worden. Aber auch wenn sie dann Bulle getan haben,
wird niemand wissen, wann und in welchem Augenblick der Herr kom-
men wird, denn das bleibt bei Gott verborgen, und er wird die Welt zu der
Stunde richten, die er zu Anbeginn der Zeiten festgelegt hat.»"

Die Wiederkunft Christi ereignet sich nicht nur auBerhalb der Zeit:
denn tatsichlich ist sie zugleich der Anfang, das Ende und das Haupt all der
anderen Mysterien, die es gleichsam rekapituliert (um hier einen Ausdruck
des hl. Irenius zu verwenden). Daher sollte man in diesem Zusammenhang
auch die aramiische Anrufung Jesu, maranatha, erwihnen, ein Ruf, der in
1 Kor 16,22 zitiert wird und in seiner griechischen Entsprechung (Komm,
Herr Jesus!) in der Apokalypse wiedererscheint (Offb 22,20).'* Seine Ver-
wendung in der dltesten Sammlung liturgischer Formeln, der Didache (im
Gebet, das das eucharistische Mahl abschlieBt"), weist hin auf einen liturgi-
schen Ausruf der Christen von Judia (oder von Nordsyrien) und stellt eine
enge Verbindung her zwischen der Feier der Eucharistie und der Wieder-
kunft des Herrn.

Dieses letzte «Mysterium» Jesu enthilt (rekapituliert) tatsichlich all die
anderen Mysterien, so wie die Eucharistie alle Sakramente enthilt und re-
kapituliert. Das Geheimnis der Eucharistie und das Geheimnis der Parusie
sind in einem miteinander verbunden, namlich in der Erwartung, und zwar
vor allem der Erwartung des Tags des Herrn in der sonntiglichen Euchari-
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stiefeier. Es war der syrische Theologe Jakob von Sarug, der in der zweiten
seiner poetischen Homilien diese mystische Einheit zum Ausdruck gebracht
hat, als er am Ende in grandioser Art und Weise die Wiederkunft des Herrn
und seiner Herrlichkeit herautbeschwor: «Die Macht vergeht, die Herr-
schaft wird zunichte, die Schonheit schwindet dahin, in uns bleibt nichts
auBer dem Geheimnis des Glaubens.»'

Aus dem Franzdsischen iibersetzt von Alwin Letzkus
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