Jacob Kremer

Parusie und Weltgericht

Zu den vielfiltigen und bildhaften Zukunftsaussagen in der Bibel

Im Apostolischen Glaubensbekenntnis sprechen alle Christen: ,Er sitzt zur
Rechten Gottes, des allmichtigen Vaters, von dort wird er kommen, zu richten
die Lebenden und die Toten.“ Ahnlich heifit es im nicaeno-konstantinopolitani-
schen Credo: ,und wird kommen in Herrlichkeit, zu richten die Lebenden und
die Toten.” Diese und andere liturgische Texte greifen Wendungen des Neuen
Testaments auf, wie etwa die Ankiindigung in Apg 1, 11: ,Dieser Jesus, der von
euch ging und in den Himmel aufgenommen wurde, wird ebenso wiederkom-
men, wie ihr thn habt zum Himmel hingehen sehen.“ Wohl die meisten Christen
haben sich Jahrhunderte hindurch die hier angesagte Wiederkunft Christi als ein
allen sichtbares Herabsteigen des Herrn vom Himmel auf diese Erde vorgestellt.
Seit Kopernikus und spitestens seit der Riickkehr von Weltraumfahrern ist das
fiir alle, die thre Augen nicht vor den Erkenntnissen der Wissenschaft verschlie-
Ben, nicht mehr moglich. Wie aber sind dann die zitierten Texte und dhnliche
biblische Aussagen zu verstehen? Dieser Frage miissen sich heute alle Christen
stellen, zumal die magisch wirkende Jahreszahl 2000 bei vielen grofie Angste
weckt und manche fiir triigerische Verfithrungen anfillig macht.

Im Rahmen dieses Uberblicksartikels kénnen nicht alle Einzelprobleme dieser
Thematik behandelt werden. Nach zwei kurzen Vortiberlegungen soll vielmehr
die Vielfalt und Bildhaftigkeit der unterschiedlichen Bibeltexte zu Parusie und
Weltgericht kursorisch aufgezeigt werden, um so den Weg zu einer Antwort auf
die anstehende Frage zu weisen.

Voriiberlegungen. Um eine Aussage richtig zu verstehen, ist erstens nach einem
alten hermeneutischen Prinzip jeweils zwischen Aussageweise (modus dicendi)
und Aussageinhalt (id quod dicitur) zu unterscheiden. Das gilt vor allem fiir bild-
hafte Redeweisen wie: ,Die Sonne ist aufgegangen®. Um zu erfassen, was jemand
mit einem solchen Satz meint (im Unterschied zu dem buchstiblich damit ausge-
driickten Vorgang), ist jeweils auf den Kontext der Auflerung zu achten. Erst vom
Kontext her ist, wie die neuere Sprachwissenschaft betont, zu verstehen, was der
Sprecher damit sagen will.

Auflerdem ist zweitens zu beachten, dafl das Entziffern (,,Lesen®, etymologisch
»sammeln®) einzelner Buchstaben und Sitze immer vom Code des Lesers abhan-
gig ist. Wie ein Dirigent die Partitur eines Musikstiicks gemifl seiner eigenen In-
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terpretation zum Klingen bringt, so versteht auch jeder Leser und Hérer einen
Bibeltext jeweils von seinem Verstehenshorizont her. Dieser war in der Antike
ein anderer als heute. Vor der Neuzeit mit ihrem Abschied von einem dreistufi-
gen, geozentrischen Weltbild, ihren Einsichten in die Naturgesetze und ihrem In-
teresse an exakter Information (,,wie es eigentlich gewesen ist“, Leopold v. Ranke)
verstanden die Leser der Bibel viele ihrer Aussagen oft anders als wir heute. Auch
nahmen sie an den bisweilen sehr unterschiedlichen Schilderungen deshalb keinen
Anstoff, weil sie mehr, als dies seit der Aufklirung geschieht, die bildhafte und
appellative (nicht informative) Diktion zu wiirdigen wuf3ten.

Die Hoffnung auf eine zukiinftige Errettung im Alten Testament, im Judentum

und in der Predigt Jesu

Um die biblischen Aussagen tiber Parusie und Weltgericht richtig zu interpretie-
ren, st auf ihre Verankerung im Alten Testament, im Judentum und in der Ver-
kiindigung Jesu zu achten. Schon in der Ex 3, 14 vorliegenden Deutung des Na-
mens JHWH mit ,,Ich bin der,Ich bin da*“ (das heifit, ich werde dasein) klingt eine
Zukunftsorientierung an. (Die vom griechischen Denken beeinflufite Uberset-
zung der Septuaginta mit ,Ich bin der Seiende” verdeckt diese dynamische Nu-
ance.) Die alttestamentliche Frommigkeit war demnach gepragt durch das Warten
auf ein rettendes Kommen Juwss analog zu seinem Heilshandeln in Agypten
nach Ex 3, 8: ,Ich bin herabgestiegen, um sie der Hand der Agypter zu entrei-
flen.” Die Verheiflung eines zukiinftigen Heilshandelns Jawns durchziche die
Verkundigung der Propheten. Zu ihrer Predigt gehorte auch der Hinweis auf den
»1ag JawHs“. Als solcher galt zunichst unter Bezug auf die Erfahrung der Hilfe
Jawas im Krieg (vgl. Jes 9, 3: ,Tag Midians“) ein kunftiger Tag, an dem sich
Juwn als Retter seines Volkes und zorniger Richter liber die Feinde erweisen
werde; spater verbanden die Propheten mit diesem bildhaften Ausdruck aber
auch die Warnung vor einem Gerichtstag tiber das eigene, untreue Volk (vgl. Am
5, 181f,; 8, 91.). Die Hoffnung auf ein kiinftiges Eingreifen JHwHs zugunsten sei-
nes Volkes belegt auch die in jiingeren Texten anzutreffende Erwartung eines ko-
niglichen Retters, des nach dem Bild Davids gezeichneten Messias (z. B. 2 Sam 7,
12-16; Jes 9, 5; Mich 5, 1ff., Ps 2, 61.).

Bekannt ist, dafl zur Zeit Jesu die Gemeinde von Qumran auf ein Kommen
JuwHs wartete, das fiir die ,S6hne des Lichts® Heil und fiir die ,Séhne der Fin-
sternis“ Unheil bringen werde. Nach den am Toten Meer 1947 gefundenen
Schriftrollen bereiteten sich die Mitglieder der von Jerusalem abgesonderten Ge-
meinde auf dieses bevorstehende Gericht Gottes vor. Dabei rechneten sie mit ei-
ner unmittelbar bevorstehenden Wende, wie auch die Propheten durchweg von
einer nahen Rettung bzw. einem bald drohenden Gericht sprachen, ohne aber ei-

478



Parusie und Weltgericht

nen fixen Termin dafiir anzugeben. Ahnlich verhilt es sich mit der im Neuen Te-
stament festgehaltenen Predigt des Téufers Johannes. Im Mittelpunkt seiner Ver-
kiindigung stand die ernste Androhung des bevorstehenden Gerichts Gottes:
»schon ist die Axt an die Wurzel der Baume gelegt* (vgl. Lk 3, 7-9). Die dro-
hende Nahe dieses Gerichts unterstrich er durch die Ankiindigung, daf ein von
Gott gesandter Bote (vgl. Mal 3, 1) schon nahe sei. Die ersten Christen haben das
spiter auf Jesus von Nazareth bezogen und in Johannes dem T4ufer den Vorlaufer
Jesu gesehen (vgl. Mk 1,111, Joh 1, 26.29).

Wie der Taufer hat auch Jesus seine Zuhérer mit dem Hinweis auf ein kiinftiges
Gericht gewarnt (vgl. Mt 11, 24; 12, 41) und zur Umkehr aufgefordert (vgl. Mk 1,
15). Im Unterschied zu Johannes verkiindete er aber vorrangig, ganz auf der Linie
der Prophetien von Deuterojesaja, Gottes gnadenvolle Zuwendung zu seinem
Volk (vgl. Lk 4, 18; Jes 58, 6; 61, 11.). Fiir ihn war die damit verbundene Gottes-
herrschaft — anders als fiir den Taufer — schon mit seinem Auftreten angebrochen:
,Wenn ich im Finger Gottes die Dimonen austreibe, ist das Reich Gottes schon
zu euch gekommen® (Lk 11, 20). Dieses Anbrechen der Gottesherrschaft mit sei-
ner Uberwindung der Satansherrschaft zeigt aber nach mehreren Worten Jesu zu-
gleich noch eine dynamische Ausrichtung auf die Zukunft, wie dies unmifiver-
standlich die Bitte ,Dein Reich komme!® (Mt 6, 10) ausspricht..Vermutlich hat
Jesus damit, soweit das eine kritische Sichtung seiner in den Evangelien aus nach-
osterlicher Sicht iiberlieferten Worte erkennen 1ifit, als Mensch seiner Zeit apoka-
lyptisch geprigte Vorstellungen von einem baldigen Anbruch der Endzeit ver-
bunden (vgl. Mk 9, 1; 13, 30; Mt 19, 23). Inwieweit er dariiber mit den von Dan 7,
13 inspirierten Worten vom Kommen des Menschensohns auf den Wolken des
Himmels gesprochen (vgl. Mk 13, 26) und sich mit diesem identifiziert hat (vgl.
Lk 12, 8), ist in der Fachwelt umstritten. Jedenfalls hat er es ausdriicklich abge-
lehnt, eine genaue Zeitangabe zu machen (vgl. Mk 13, 32; Lk, 17, 20). Hochst-
wahrscheinlich hat er wie die Pharisier, wenn auch im einzelnen von ihnen unter-
schieden, eine Auferstchung der Toten als Uberwindung der todbringenden
Macht Satans erwartet (vgl. Mk 12, 18-27).

Fiir unsere Thematik ist es sehr aufschlufireich, daf Jesus kurz vor seinem Tod
im Wissen darum, dafl die Gottesherrschaft wihrend seines irdischen Lebens
nicht voll verwirklicht wurde, ithr zukiinftiges Anbrechen den Jiingern mit dem
Bildwort vom endzeitlichen Mahl (vgl. Jes 25, 6; Mt 8, 11) in Aussicht gestellt hat:
»~Amen, ich sage euch: Ich werde vom Gewichs des Weinstocks nicht mehr trin-
ken bis zu jenem Tag, da ich es neu trinken werde in der Kénigsherrschaft Got-
tes” (Mk 14, 25). Aus diesem Spruch, der in der neueren Forschung als das sicher-
ste Abendmahlswort Jesu gilt, geht hervor: Jesus war zumindest kurz vor seinem
Tod davon iiberzeugt, dafl seine Verkiindigung des Anbruchs der Gottesherr-
schaft nicht durch seinen Tod widerlegt, sondern in Zukunft — bildhaft ausdriickt:
beim Mahl in der Konigsherrschaft Gottes — ihre Erfiillung finden werde. Dieser
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eschatologische Ausblick auf die zukiinftige Verwirklichung der schon gegenwir-
tig angebrochenen Gottesherrschaft macht es verstandlich, daff die Urkirche in
Verbindung mit den Ostererfahrungen der Frauen um Jesus, seiner Jiinger und
des Paulus die feste Hoffnung auf die Vollendung der Gottesherrschaft bei der
Parusie des auferstandenen Herrn so oft ausgesprochen hat.

Die urkirchliche Rede von Parusie und Endgericht

Das Wort ,Parusie” bedeutet sowohl ,Anwesenheit* (so z. B. 1 Kor 16, 17) als
auch ,Ankunft® (in den Evangelien nur Mt 24, 27, aber oft in den Briefen). In der
Umwelt der Christen war dieser Terminus bekannt als Bezeichnung fiir die An-
kunft bzw. feierliche Einholung eines Herrschers. Flavius Josephus (Ant 3, 80)
bezeichnet bei seiner Nacherzihlung der Sinai-Theophanie (Ex 19, 10-19) die
Ankunft Jawns auf dem Berg mit ,Parusie”. Moglicherweise hat dieser Sprachge-
brauch dazu gefiihrt, christlicherseits auch das erwartete Kommen des erhéhten
Herrn mit diesem Wort zu bezeichnen. Die geliufige Ubersetzung mit ,Wieder-
kunft deutet an, dafl es der nach Apg 1, 11 zum Himmel aufgestiegene Herr ist,
der ,wieder” kommt. Erst im 3. Jahrhundert burgerte sich die Rede von einem
yzweiten Advent® im Unterschied zum ,ersten Advent® bei der Menschwerdung
Christi ein (vgl. Justin, Apol I, 52, 3; dhnlich aber schon Hebr 9, 28).

Die in den Evangelien wiedergegebenen Worte Jesu iiber sein Wiederkommen
werden von den meisten Forschern zu Recht als Herrenworte bewertet, die aus
nachésterlicher Sicht uns im einzelnen nicht bekannte Aussagen Jesu verdeutli-
chen. Als ausschlaggebenden Grund fiir die urkirchliche Erwartung der Parusie
Christi haben deshalb die schon erwihnten Ostererfahrungen der Frauen um Je-
sus, der Jiinger Jesu und des Paulus zu gelten. In den alten Formulierungen der
Osterbotschaft ,Er ist auferstanden® oder ,,(er ist) der Herr (kyrios)* schwingt
die Nuance ,er kommt® daher stets mit. Diese in der Osterbotschaft mitenthal-
tene Offenbarung (apokalypsis = Enthiillung, vgl. Gal 1, 12.16) eines noch ausste-
henden Kommens des Herrn haben die neutestamentlichen Schriftsteller oft mit
dem Terminus ,Parusie“ benannt. Dabei weisen ihre Aussagen, die keineswegs
auf das Vorkommen des Wortes ,Parusie beschrinkt sind, sehr unterschiedliche
Aspekte auf.

Parusie und Auferstehung der Toten
Die urkirchliche Botschaft von der Auferstehung bzw. Erh6hung des Gekreuzig-
ten war von Anfang an engstens verkniipft mit der Hoffnung auf die Auferste-

hung der Toten, wie dies die parallele Formulierung von 1 Kor 15, 21{. eindrucks-
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voll zum Ausdruck bringt: ,Denn da durch einen Menschen (der) Tod, so auch
durch einen Menschen (die) Auferstehung Toter. Wie nimlich in dem Adam alle
sterben, so werden auch in Christus alle lebendig gemacht werden.” Im Anschluff
daran erwihnt Paulus eine Reihenfolge: ,Ein jeder in seiner Ordnung: als erster
Christus, dann die zu Christus Gehorenden bei seiner Parusie, dann das Ende
(15, 23). Unabhingig von den mit diesem Vers verbundenen Einzelproblemen
kommt darin die Hoffnung zum Ausdruck, daff die Auferstehung der verstorbe-
nen Christen bei der Parusie erfolgen wird, die dem Ende der Geschichte mit der
Vernichtung des Todes (15, 27) vorausgeht.

Eine Schilderung der Auferstechung der Toten bei der Parusie bietet Paulus im
Rahmen seiner Ausfithrungen von 1 Thess 4, 15-17, wo er zeigen will, daff die
bereits entschlafenen Christen nicht benachteiligt sind, wie die Thessalonicher
meinten: ,Denn dies sagen wir euch mit einem Wort des Herrn, daf} wir, die Le-
benden, die Ubrigbleibenden, bei der Parusie des Herrn nichts voraus haben vor
denen, die entschlafen sind; denn der Herr selbst wird bei einem Befehl, bei der
Stimme des Erzengels und bei der Posaune Gottes herabsteigen vom Himmel,
und die Toten in Christus werden zuerst auferstehen, darauf werden wir die Le-
benden, die Ubriggebliebenen, zugleich mit ihnen entriickt werden auf den Wol-
ken in die Luft zur Einholung des Herrn; und so werden wir immer mit dem
Herrn sein.”

Wer dieses anschaulich wirkende Bild aufmerksam betrachtet, stellt bald fest,
daf§ der Apostel hier keine exakte Vorausschau bietet. In den damals bekannten
Farben apokalyptischer Szenarien (zum Beispiel ,Stimme des Erzengels und
»Posaune Gottes“ als bildhafte Angaben daftir, dafl das Geschehen zu einem von
Gott bestimmten Zeitpunkt erfolgen wird) bietet er eine keineswegs als Bericht
zu bewertende Schilderung; denn einerseits ist vom Herabsteigen des Herrn vom
Himmel die Rede und andererseits vom Entriicktwerden der Ubriggebliecbenen
auf den Wolken zur Einholung des Herrn. Wohin dann das Herabsteigen des
Herrn, die Auferstehung der entschlafenen Christen und die Entriickung der
Ubriggebliebenen fithren wird, bleibt ebenso offen wie der Ort, wo alle immer
mit dem Herrn sein werden (die Erde oder der Himmel?). Die einem modernen
surrealistischen Gemilde (etwa von Chagall) dhnelnde Schilderung dient unmifi-
verstindlich nicht der Information tiber den Hergang der Auferstehung der Toten
(nicht der — wie Paulus — noch Lebenden), sondern der Trostung derer, die tiber
den Tod einzelner Gemeindeglieder betriibt sind. So schliefit Paulus seine Aus-
fuhrung auch mit dem Appell: ,,So trostet einander mit diesen Worten (4, 18).

Eine wertvolle Hilfe zum Verstindnis des kurz besprochenen Textes aus
1 Thess bietet ein Vergleich mit der verwandten Schilderung in 1 Kor 15, 51f.
Dort geht es nicht um eine etwaige Benachteiligung der vor der Parusie entschla-
fenen Christen, sondern um die Andersartigkeit des Auferstehungsleibes. Paulus
unterstreicht seine Ausfithrungen (15, 35-50) mit den Worten: ,Seht, ich sage
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euch ein Mysterium: Wir werden nicht alle entschlafen, wohl aber alle verwandelt
werden.“ Er begriindet dann diese wohl auf eine prophetische Auflerung in der
Urkirche (analog dem 1 Thess herangezogenen ,Wort des Herrn®) zuriickge-
hende Feststellung mit: ,in einem Moment, in einem Augenblick, bei der letzten
Posaune — denn es wird posaunen —, und die Toten werden unverginglich aufer-
stehen, und wir werden verwandelt werden.“ Die Parusie wird hier nicht aus-
driicklich erwihnt, ist aber wohl vorausgesetzt. Allerdings ist weder von einem
Herabsteigen des Herrn vom Himmel die Rede noch von einer Entriickung der
Lebenden. Paulus kommt es einzig darauf an, daf8 ,dies Vergingliche Unverging-
lichkeit anzieht und dies Sterbliche Unsterblichkeit anzieht* (15, 54). Wenn das
geschieht, bedeutet das die Uberwindung des Todes und letztlich einen von Gott
durch Christus geschenkten Sieg: ,Dank sei Gott, der uns den Sieg verleiht durch
unseren Herrn Jesus Christus“ (15, 57). Hier wird deutlich, daf§ der Apostel an
einer Herabkunft des Herrn zwecks Auferweckung der Toten nicht so sehr inter-
essiert ist. Wesentlich ist, daf} in Verbindung mit der Auferweckung der Toten
bzw. Verwandlung der noch Lebenden die Uberwindung des Todes geschiceht.
(Nach dem kurz vorher V. 26 Gesagten erfolgt die Besiegung und Vernichtung
des Todes tibrigens erst nach der Auferstehung der Toten in Verbindung mit der
Vernichtung aller feindlichen Machte durch den auferstandenen Herrn.)

Eine Verbindung zwischen Errettung aus dem Tod und Parusie liegt Phil 3, 201.
vor, wenn dort auch der Terminus Parusie fehlt: ,Unsere Heimat ist nimlich im
Himmel, von wo wir auch als Retter erwarten den Herrn Jesus Christus, der den
Leib unserer Niedrigkeit umgestalten wird, gleichférmig dem Leib seiner Herr-
lichkeit, gemaf} der Kraft, dafl er sich alles (das All) unterstellen kann.“ Die 1 Kor
15, 51 erwihnte Verwandlung der Lebenden wird ausdriicklich dem erhéhten und
wiederkehrenden Herrn zugeschrieben. Es fehlt hier jedoch jegliche Andeutung
einer Zeitangabe wie etwa 1 Kor 15, 51 und 1 Thess 4, 16.

Was Paulus 1 Thess 4, 17 als Folge der Auferstehung bzw. Entriickung bei der
Parusie erwartet, nimlich ,immer mit dem Herrn® zu sein, das erwartet er nach
Phil 1, 23 schon in Verbindung mit seinem Sterben: ,,Ich werde namlich von bei-
den hin und hergerissen, das Verlangen habend, aufzubrechen und mit Christus
zu sein, um vieles (nimlich) besser (wire das); das Bleiben im Fleisch aber (ist)
notwendiger euretwegen.“ Nach diesen Worten hofft der Apostel, schon im Tod
— bildhaft gesprochen — von dieser Erde zum erhéhten Herrn ,aufzubrechen®
und nicht erst am Ende der Zeit mit Christus vereint zu werden, also an der Herr-
lichkeit des Auferstandenen Anteil zu erhalten. (Die durch die lateinische Uber-
setzung ,,dissolvi“ nahegelegte Interpretation im Sinn einer Trennung der Seele
von ihrem Leib beim Sterben und ihrer Vereinigung mit diesem erst am jiingsten
Tag wird heute mit Recht als textwidrig abgelehnt.)

Ahnlich ist auch die 2 Kor 5, 1 gemachte Aussage zu verstehen: ,Denn wir wis-
sen, dafl wenn unser irdisches Zelthaus abgebrochen wird, wir eine Wohnung von

482



Parusie und Weltgericht

Gott haben, ein nicht von Hinden gemachtes ewiges Haus im Himmel.“ Mit dem
Bild vom Abbrechen eines Zeltes und dem Erhalten einer neuen Wohnung spricht
der Apostel seine Hoffnung aus, dafl ihm schon im Tod ein neuer Leib von Gott
her geschenkt wird. Deshalb kann er wenige Verse weiter in leichter Abwandlung
des Bildes versichern: ,Wir sind also getrost und guten Mutes, eher auszuwandern
aus dem Leib und einzuwandern zum Herrn® (5, 8; vgl. dazu die Lk 23, 43 {iber-
lieferte bildhafte Verheiflung Jesu: ,Heute wirst du mit mir im Paradies sein.%).
Der Schlufl dieses Abschnitts deutet dariiber hinaus an, daff Paulus seine im Tod
erhoffte Einbiirgerung beim Herrn in engster Verbindung mit der traditionellen
Vorstellung von einem Endgericht sieht (5, 10).

Fir eine sachgemifle Beurteilung der zitierten Texte aus den frithen Paulusbrie-
fen ist es notwendig, die entsprechenden Aussagen in den spiteren Briefen, den
sogenannten Deuteropaulinen, zu beachten. So wird nach Kol 2, 12 - in einer
Neuinterpretation von Rém 6, 4 — schon die Taufe als ,, Auferstehung bewertet:
smitbegraben mit ihm in der Taufe, in der ihr auch auferweckt wurdet durch den
Glauben an die Macht Gottes, der thn von den Toten auferweckte.“ (Der bei Er-
zihlungen von Totenerweckungen und erst recht bei Angaben iiber eine endzeit-
liche Auferstchung metaphorisch verwendete Begriff , Auferstehung® wird hier
in einem noch weiter iibertragenen Sinn verwendet, um die schon in der Taufe ge-
schenkte Méglichkeit zu einem neuen Leben auszudriicken.) Infolge dieses Ver-
stindnisses von Taufe als Auferstehung kann der Verfasser kurz darauf in einer
Pardnese schreiben: ,Wenn ihr mit Christus auferstanden seid, so sucht das, was
droben ist, wo Christus sitzt zu Rechten Gottes ... Wenn aber Christus offenbar
wird, euer Leben, dann werdet auch ihr mit ihm offenbar werden in Herrlichkeit®
(3, 1-4). Damit wird zugleich ausgesprochen, daff die Taufe wirklich eine Aufer-
stehung von den Toten ist, ihre Vollendung aber noch aussteht: nicht im Sinn ei-
ner machtvollen Uberwindung des Todes (oder gar Wiedervereinigung der Seele
mit dem Leib), sondern als Offenbarung des uns in der Taufe geschenkten neuen
Lebens bei der wohl endzeitlich vorgestellten Offenbarung des Herrn.

Der Verfasser des Epheserbriefs gibt diese ,,prasentische Eschatologie® in leicht
abgewandelter Form wieder: ,Gott ... hat uns, die wir tot waren durch unsere
Siinden, mit Christus lebendiggemacht — durch Gnade seid ihr gerettet —, und er
hat uns mitauferweckt und mitversetzt in die Himmel in Christus Jesus, damit ge-
zeigt werde in den kommenden Aonen der iibergroffe Reichtum seiner Gnade in
der Giite zu uns in Christus Jesus“ (2, 5f.). Auch nach diesem Text geschicht die
Auferstehung von den Toten schon in der Taufe. Sie ist aber hingeordnet auf die
kiinftige Manifestation der tberreichen Gnade Gottes (die Parusie wird nicht er-
wihnt). Wie leicht solche Aussagen iiber eine schon in der Gegenwart erfolgende
Auferstehung mifiverstanden werden konnten, lehrt die Warnung vor Irrlehrern
wie Hymenaios und Philetos, ,,die von der Wahrheit abgeirrt sind und sagen, die
Auferstehung sei schon geschehen, und sie bringen einige vom Glauben ab® (2
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Tim 2, 18). Thr Irrtum bestand aber wohl nicht einfach in einer ,prasentischen
Eschatologie®, sondern in der aus der bildhaften Rede von der Auferstehung in
der Taufe filschlich gefolgerten Leugnung jeden Zukunftsbezugs christlichen Le-
bens und einer Konzentration einzig auf die Gegenwart.

Die Auffassung einer schon in der Gegenwart erfolgenden Auferstehung von
den Toten ist auch dem Verfasser des vierten Evangeliums bekannt. So heifit es
Joh 5, 24f.: ,Amen, amen, ich sage euch: Wer mein Wort hort und dem glaubt,
der mich gesandt hat, hat ewiges Leben und kommt nicht ins Gericht, sondern ist
hiniibergegangen vom Tod zum Leben. Amen, amen, ich sage euch: Die Stunde
kommt und ist jetzt da, dafl die Toten die Stimme des Sohnes Gottes héren wer-
den, und die sie héren, werden leben.“ Diese Betonung der schon in der Gegen-
wart erfolgenden Auferstehung, wie sie mit dhnlichen Worten auch 1 Joh 3, 14
bildhaft ausgesprochen wird, schliefit aber zumindest nach Ansicht des Endre-
daktors nicht jeden Zukunftsaspekt aus. Dieser — wenn nicht schon der Erstver-
fasser — schreibt namlich kurz darauf in traditioneller Diktion (Auferstehung zum
Leben, Auferstehung zum Gericht): ,Wundert euch nicht dariiber, daff die Stunde
kommt, in der alle in den Gribern seine Stimme horen werden, und es werden
hervorgehen diejenigen, die Gutes getan haben, zur Auferstehung des Lebens, die
aber Boses getan haben, zur Auferstehung des Gerichts® (5, 28 £.).

Ahnlich steht in der johanneischen Lazarusgeschichte einerseits die Verkiindi-
gung der schon gegenwirtigen Auferstehung (als Korrektur der eschatologischen
Hoffnung Martas) durch die Selbstvorstellung Jesu: ,Ich bin die Auferstehung
und das Leben. Wer an mich glaubt, der wird leben, auch wenn er gestorben ist*
(11, 25; Lazarus braucht deshalb im Grunde nicht mehr auferweckt zu werden);
andererseits spielt die spater erzihlte Erweckung des Toten bildhaft (Jesus ruft
Lazarus ,mit lauter Stimme* aus dem Grab heraus) auf die endzeitliche Aufer-
weckung an, wie sie dem Verfasser aus der kirchlichen Tradition bekannt ist (11,
431.). Im vierten Evangelium finden sich noch weitere Texte, die eine schon ge-
genwirtige Auferstehung mit dem Ausblick auf die zukiinftige erginzen, ohne al-
lerdings die Parusie ausdriicklich zu erwihnen, so zum Beispiel: ,Dies ist der
Wille meines Vaters, dafl jeder, der den Sohn sieht und an ihn glaubt, ewiges Le-
ben hat, und ich werde ihn auferwecken am jiingsten Tag“ (6, 40; vgl. 6, 54; etwas
anders 6, 39.44; sowie besonders 14, 3).

Im letzten Buch des Neuen Testaments, der Offenbarung des Johannes, wird
gegen Ende die Auferstehung der Toten auf doppelte Weise erwihnt. Zu Beginn
der Angaben iiber das tausendjihrige Reich heifit es von den Mirtyrern: ,Und sie
lebten auf und herrschten tausend Jahre mit Christus. Und die tibrigen der Toten
lebten nicht auf, bis die tausend Jahre vollendet sind. Dies ist die erste Auferste-
hung. Selig und heilig, wer Anteil hat an der ersten Auferstehung. Uber diese hat
der zweite Tod keine Macht, sondern sie werden Priester Gottes und Christi sein
und mit ihm herrschen tausend Jahre* (20, 4b-6). Kurz nach dieser Erwihnung
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einer ersten Auferstehung — ohne jeglichen Hinweis auf die Parusie — schreibt der
Seher dann in Verbindung mit der Gerichtsszene nach den tausend Jahren: ,,Und
es gab das Meer die Toten heraus, die in thm waren, und der Tod und der Hades
gaben die Toten heraus, die in ithnen waren, und sie wurden gerichtet, ein jeder,
nach ihren Werken® (20, 13). Es heifit dann weiter: ,,Und der Tod und der Hades
wurden in den Feuersee geworfen. Dies ist der zweite Tod. Und wenn einer nicht
im Buch des Lebens stand, wurde er in den Feuersee geworfen® (20, 14£.). Im Un-
terschied zu denen, die Anteil erhalten an der ,ersten Auferstehung” (20, 6), ver-
fallen sie wie die bildhaft personifizierten Machte Tod und Hades einem ,,zweiten
Tod“. Von ihrer Auferstehung und einem Gericht durch den wiederkehrenden
Herrn wird tiberhaupt nicht gesprochen.

Parusie und Gericht

Sehr oft wird die Parusie als ein Wiederkommen Christi zum Gericht verstanden.
Allerdings zeigt eine nahere Betrachtung, dafl dieses Gericht keineswegs immer
so einhellig und eindeutig aufgefafit wird, wie man meist annimmt. Zur Zuriick-
haltung mahnt schon die ilteste Erwahnung in den Paulusbriefen:. ,,und zu erwar-
ten seinen Sohn aus den Himmeln, den er von den Toten auferweckte, Jesus, der
uns aus dem kommenden Zorn entreifst (1 Thess 1, 10). Nach diesen Worten
wird der von Gott auferweckte Christus nicht als Richter erwartet, sondern als
derjenige, der uns wie ein Retter im Gericht zu Hilfe kommt. Dieses wird altte-
stamentlichem Sprachgebrauch folgend (vgl. Dtn 6, 15, Jes 30, 27) bildhaft (an-
thropomorph) als ,Zorn“ Gottes tiber die Menschen bezeichnet, die seine Welt
durch ihr siindhaftes Tun entstellen. Wie der vom Himmel her erwartete Sohn uns
Menschen bei (oder: von) diesem Gericht rettet, wird nicht gesagt. Nahe liegt der
Gedanke, daf} Christus dies als derjenige bewirkt, der uns durch seinen Tod von
unserer Siindenlast befreit und gerechtfertigt hat (vgl. Rom 5, 9). Moglicherweise
ist hier aber auch an ein rettendes Eintreten als Advokat im Gericht gedacht, wie
Paulus es in Anklang an Jes 50, 8f. in Rom 8, 34 voraussetzt: ,Wer ist es, der ver-
urteilt? Christus Jesus (ist hier), der gestorben, ja auferstanden ist, der zur Rech-
ten Gottes ist und der fiir uns eintritt.“ Jedenfalls diirfen Christen damit rechnen,
daf sie im Endgericht nicht sich selbst iiberlassen und einem strengen Urteil Got-
tes ausgesetzt sind, dafl sie vielmehr durch den wiederkommenden Herrn ver-
schont bleiben.

An anderen Stellen hingegen wird vorausgesetzt, dafl Christus bei seiner Paru-
sie als Richter erscheint, so 1 Thess 2, 19: ,Wer nimlich ist unsere Hoffnung oder
Freude oder Ruhmeskranz, wenn nicht ihr, vor unserem Herrn Jesus bei seiner
Parusie?” Der Apostel schreibt das in der Erwartung, dafl die bekehrten Thessa-
lonicher ihn vor einer Verurteilung durch den zum Gericht kommenden Herrn
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bewahren. Der Gedanke an ein kiinftiges Gericht durch Christus liegt auch
1 Thess 5, 23 zugrunde: ,,Er aber der Gott des Friedens heilige euch ganz und gar
und bewahre euren Geist, eure Seele und euren Leib unversehrt, untadelig fir die
Parusie unseres Herrn Jesus Christus.“ Mehrfach wird die Parusie in Anlehnung
an die alttestamentliche Rede vom ,, Tag Juwns® als ,, Tag des Herrn“ im Sinn von
Gerichtstag Christi bezeichnet, zum Beispiel 1 Thess 5, 2; Phil 1, 6 (,,bis zum Tag
unsres Herrn Jesus Christus®) sowie auch 1 Kor 1, 8: ,untadelig am Tag unseres
Herrn Jesus Christus® (vgl. 1 Kor 4, 5: ,Richtet nicht vor der Zeit, bis der Herr
kommt...). Am Ende der Areopagrede verweist Paulus gemifl der Wiedergabe in
Apg 17, 31 darauf, dafl Gott ,einen Tag festgesetzt hat, an dem er die ganze Welt
in Gerechtigkeit richten wird durch einen Mann, den er dazu bestimmt und vor
allen Menschen ausgewiesen hat, indem er ihn von den Toten auferweckte® (vgl.
auch Apg 10, 42).

Vermutlich wurde mit dem alten Ruf ,Maranatha“ (Unser Herr komm!) auch
die Vorstellung vom Kommen des Herrn als Richter verbunden, der den bedring-
ten Christen ithr Recht bringt und ihre Gegner als Ungerechte tiberfiihrt. Jeden-
falls legt das der Kontext von 1 Kor 16, 22 nahe: ,Wenn einer den Herrn nicht
liebt, sei er ausgeschlossen. Maranatha!“ (vgl. Didache 10, 6). Bildhafte Schilde-
rungen des kommenden Richters Christus bieten in apokalyptischer Sprache
Offb 14, 14 (einer wie ein Menschensohn mit einer Sichel) und Offb 19, 11-13
(der Logosreiter auf einem weiflen Pferd).

1 Thess 3, 13 ist das Bild einer Gerichtsszene angedeutet: ,damit eure Herzen
gestirkt werden und ihr untadelig seid in Heiligkeit vor Gott unserem Vater bei
der Parusie unseres Herrn Jesus Christus mit allen seinen Heiligen®. Charakteri-
stisch fur diese anschauliche Schilderung ist die enge Verbindung der Parusie
Christi mit Gott und die Bemerkung ,,mit allen seinen Heiligen®; diese bilden
gleichsam die Assistenz beim Gericht. Auf eine Gerichtsszene weist unmifiver-
standlich, wie schon erwihnt, 2 Kor 5, 10 hin: ,Denn wir miissen alle offenbar
werden vor dem Richterstuhl Christi, damit jeder seinen Lohn empfange fiir das,
was er durch den Leib (im irdischen Leben) getan hat, sei es gut oder bose.” Mit
fast den gleichen Worten kann Paulus Rom 14, 10 aber auch schreiben: ,Denn wir
alle werden vor den Richterstuhl Gottes gestellt werden.“ Fir den Apostel ist das
Gericht durch Christus bei der Parusie also engstens verbunden mit dem Gericht
Gottes; der wiederkehrende Herr hilt es gleichsam im Namen Gottes.

Vertraut ist vielen das aus nachosterlicher Sicht mit den Farben von Dan 7, 13
gemalte Bild in der markinischen Endzeitrede Jesu: ,,Und dann werden sie den
Menschensohn sehen, kommend auf den Wolken mit grofler Macht und Herrlich-
keit. Und dann wird er seine Engel aussenden und seine Auserwihlten von allen
vier Winden, vom Ende der Erde bis zum Ende des Himmels, zusammenfiihren®
(Mk 13, 26-27). Gemeint ist mit diesem Bild: Nach dem in der Bildersprache jii-
discher Apokalyptik geschilderten Weltende (13, 241.) werden alle den Herrn als
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ithren Richter schen, und wird dieser sich — darauf liegt das Gewicht — als der Ret-
ter der Seinigen erweisen. Bei der Wiedergabe in Mt 24, 30 wird der Aspekt des
Gerichts durch die bildhafte Erginzung ,sich an die Brust klopfen verstirkt:
»Und dann wird das Zeichen des Menschensohnes am Himmel erscheinen, und
dann werden alle Stamme der Erde sich an die Brust klopfen und den Menschen-
sohn sehen, kommend auf den Wolken des Himmels mit Macht und grofler Herr-
lichkeit.”

Von der bildhaften Ankiindigung in der markinischen Endzeitrede Jesu unter-

scheidet sich die Schilderung des Weltgerichts in der von Matthius redigierten
Redekomposition des Kap. 25. Dort heifit es: ,Wenn aber der Menschensohn in
seiner Herrlichkeit kommt und mit ihm alle seine Engel, dann wird er auf dem
Thron seiner Herrlichkeit sitzen; und es werden vor thm versammelt werden alle
Vélker, und er wird sie von einander trennen, wie der Hirt die Schafe von den
Ziegen trennt, und er wird die Schafe zu seiner Rechten und die Ziegen zu seiner
Linken stellen” (25, 31-32). Der Evangelist (bzw. seine Vorlage) entwirft hier ein
Gerichtsforum, indem er das seiner Umwelt vertraute Bild aus dem Leben eines
Hirten aufgreift, der abends die weiflen Schafe von den schwarzen Ziegen trennt,
damit sie einen getrennten Schlafplatz wihrend der kalten Nacht beziehen kon-
nen. :
Der nunmehr als ,Konig“ bezeichnete Menschensohn wendet sich dann zuerst
zu den auf seiner rechten Seite stehenden: ,Kommt, ihr Gesegneten meines Vaters
und nehmt als Erbe in Besitz die Konigsherrschaft, die euch von Anbeginn der
Welt bereitet ist“ (25, 34). Es geht also strenggenommen nicht um einen Prozef},
sondern um die Verkiindigung eines schon feststehenden Urteils, das anschlie-
lend mit Bezug auf die Christus erwiesenen Liebeserweise begriindet wird (25,
35-40). Es heiflt weiter: ,Dann wird er zu denen auf der linken Seite sagen:
Weicht von mir, ithr Verfluchten, in das ewige Feuer, das dem Teufel und seinen
Engeln bereitet ist“ (25, 41). Anstelle eines Gerichtsprozesses wird auch hier wie-
der sofort ein schon feststehendes Urteil bzw. die daraus folgende Strafe (in der
damals bekannten Bildersprache) proklamiert, was in einem anschliefenden Ge-
sprich unter Hinweis auf die fehlenden Taten begrundet wird (25, 45). Die Peri-
kope schliefit mit der kurzen, chiastisch angefugten Zusammenfassung: ,,Und
diese werden weggehen zur ewigen Strafe, die Gerechten aber in das ewige Le-
ben® (25, 46).

Dieser Schilderung geht es nicht um die Vorausschau auf das zukiinftige Welt-
gericht, sondern um ein anschauliches Bild mit der Gegentiberstellung zweier
Menschengruppen, das die Leser zu einem eigenen Urteil und entsprechendem
Handeln auffordert. Dabei liegt das Schwergewicht auf dem Los derer, die zu den
»Gesegneten des Vaters gehoren. Zur rechten Beurteilung des Bildes von Mt 25,
31-46 ist schliefflich zu beachten, daff dort, wie auch bei den anderen vorher her-
angezogenen Texten, niemals von einer dem Gericht vorausgehenden Totener-
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weckung die Rede ist, anders als in den meisten Gemilden des ,Jingsten Ge-
richts®.

Eine Verbindung zwischen Gericht und Auferstehung der Toten setzt hingegen
die von Mt 25 verschiedene Gerichtsschilderung am Ende der Apokalypse in
Offb 20, 11-15 voraus: ,,Und das Meer gab die Toten heraus, die darin waren,
und der Hades gab die Toten heraus, die darin waren; und sie wurden gerichtet,
cin jeder nach seinen Werken.“ Die Gerichtsszene endet mit dem Hinauswerfen
der bildhaft personifizierten Gréflen Tod und Hades in den Feuersee, der aus-
driicklich als der ,zweite Tod“ benannt wird, und mit der Warnung: ,Wenn einer
nicht im Buch des Lebens stand, wurde er in den Feuersee geworfen (20, 141.).
Dieser Schluffsatz zeigt eindeutig die parinetische Akzentuierung dieser Ge-
richtsszene, die nachhaltig volkstiimliche Predigten und die liturgische Sequenz
,Dies irae“ geprigt hat. Dafl dem Gericht eine Auferstehung der Toten voraus-
geht, wird auch in der alten katechetischen Zusammenfassung (,,Auferstehung
der Toten und ewiges Gericht®) von Hebr 6, 2 kurz erwihnt sowie Hebr 9, 27
vorausgesetzt: ,und wie es dem Menschen bestimmt ist, einmal zu sterben, da-
nach aber das Gericht*.

In dem aus jiingerer Zeit stammenden 2 Thess wird gleich zu Beginn auf das
zukiinftige Gericht verwiesen, ,wenn Jesus, der Herr, sich vom Himmel her of-
fenbart mit seinen michtigen Engeln in loderndem Feuer und Vergeltung tibt an
denen, die Gott nicht anerkennen und dem Evangelium unseres Herrn nicht ge-
horchen® (1, 1£.). Eindringlich bittet dann der Verfasser die Leser, sich betreffs
der Parusie unseres Herrn Jesus Christus und unserer Vereinigung mit ihm nicht
schnell aus der Fassung bringen zu lassen durch Behauptungen, dafl der Tag des
Herrn schon da sei“ (2, 2). Nach seiner Ansicht ,muf} zuerst der Abfall kommen
und offenbart (enthiillt) werden der Mensch der Gesetzlosigkeit, der Sohn des
Verderbens, der Widersacher, der sich tiber alles erhebt, was Gott oder Heiligtum
heifdt, so daf er sich in den Tempel Gottes setzt und sich als Gott ausgibt® (2, 4).
Unter Berufung auf eine frithere Belehrung fithrt er dann aus, dafl ,Jesus, der
Herr, ihn (den Mann der Gesetzlosigkeit) durch den Hauch seines Mundes toten
und durch seine Parusie vernichten wird® (2, 5-8). In einem Nachsatz erliutert
der Verfasser noch die Macht des Widersachers mit den Worten: ,dessen Parusie
erfolgt gemifl der Macht Satans in jeglicher Macht, mit Zeichen und Wundern
der Liige, mit jeglicher Verfiihrung zur Ungerechtigkeit bei denen, die verloren
gehen, weil sie die Liebe zur Wahrheit nicht angenommen haben, damit sie geret-
tet wiirden® (2, 9). Es ist verstindlich, daf} dieser Text, wie verwandte bildhafte
Aussagen in der Apokalypse, im Lauf der Kirchengeschichte Anlaff zu Spekula-
tionen iiber einen , Antichrist“ gegeben hat, weil man zu wenig die bildhafte Spra-
che der jiidischen Apokalyptik und die parinetische Zielsetzung beachtete.

Die Bildersprache der jidischen Apokalyptik hat auch die Ermahnung von
2 Petr geprigt, der wohl jiingsten Schrift des Neuen Testaments. Der Verfasser
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beruft sich am Anfang darauf, daf} er zu denen gehort, die ,,die Macht und Paru-
sie“ unseres Herrn verkiindigten (1, 16). Seine Worte sind nicht zuletzt durch in
der Gemeinde aufgetretene Spotter veranlafit, die hohnen: ,Wo ist denn die Ver-
heiflung seiner Parusie? (3, 4). Er antwortet, daf§ der Herr, fiir den ein Tag wie
tausend Jahre ist, nicht zogert, ,sondern grofimiutig wartet im Blick auf euch,
weil er nicht will, daf} jemand zugrunde geht, sondern alle sich bekehren® (3, 9).
Er fihrt dann fort und versichert: ,Der Tag des Herrn wird kommen wie ein
Dieb; an diesem werden die Himmel prasselnd vergehen, die Elemente werden
verbrannt und aufgeldst, die Erde und alles, was auf ihr ist, wird nicht mehr ge-
funden® (3, 10). Im Blick darauf mussen die Leser fromm und heilig leben, ,er-
wartend und beschleunigend die Parusie des Tages unseres Gottes®, das heifit die
Offenbarung Gottes als Herr des Kosmos, der gemafl den im Alten Bund gegebe-
nen Verheiflungen ,einen neuen Himmel und eine neue Erde schaffen wird, in
denen die Gerechtigkeit wohnt® (3, 13). Judischen Vorstellungen gemafl (zum
Beispiel b.Bab.batr. 10a: ,,Grof ist die Wohltatigkeit, denn sie bringt die Erlésung
nahe®) kénnen sie durch ein Leben ohne Stinde die Zeit bis zur Parusie verkiir-
zen, weil sie auf diese Weise dazu beitragen, dafl die Welt so wird, wie sie dem
Willen Gottes entspricht (vgl. die urkirchliche Bitte um ein baldiges Kommen des
Herrn: 1 Kor 16, 21 1., Offb 22, 20 sowie den Ruf der Martyrer. Offb 6,10: ,Wie
lange noch?®). Die vom Alten Testament und zeitgenossischen Judentum ent-
lehnte Bildersprache gestattet es nicht, aus diesem Text, der die Parusie Christi
(vgl. 1,16) in engster Verbindung mit der ,Parusie Gottes® betrachtet, konkrete
Hinweise auf den Termin und Verlauf des Endgerichts sowie auf eine Neuschaf-
fung der Welt abzuleiten. Die gesamte bilderreiche Schilderung dient wie auch
viele verwandte Texte der Ermahnung zu einem verantwortungsbewufiten christ-
lichen Lebenswandel.

Bei der Interpretation der neutestamentlichen Aussagen tiber ein Endgericht ist
auch das meist iiberlesene, in seinem Kern vermutlich auf Jesus zurtickgehende
Doppellogion zu beachten, das von einer endzeitlichen Scheidung ohne Richter
handelt: ,Dann werden zwei auf dem Acker sein, einer wird weggenommen, und
einer wird zurlickgelassen werden. Zwei werden an der Miihle mahlen, eine wird
weggenommen, und eine wird zurlickgelassen® (Mt 24, 40f.). Nach der Wieder-
gabe in der Parallele Lk 17, 34f. lautet der Vordersatz: ,Ich sage euch, in dersel-
ben Nacht werden zwei auf einem Lager sein, der eine wird weggenommen und
der andere zuriickgelassen werden.“ Vom Kontext und der sprachlichen Formu-
lierung her (vgl. Gen 5, 24; 2 Kén 2, 11; Ps 49, 16; 73, 24) geht es um das unter-
schiedliche endgiiltige Los der beiden Manner und der beiden Frauen: Aufnahme
zu Gott oder Zuriickgelassenwerden auf der Erde.

Gegen den verbreiteten Versuch, aus den neutestamentlichen Angaben tiber ein
Endgericht dessen Hergang im einzelnen zu erschlieflen, spricht schlieffilich noch
das johanneische Herrenwort: ,Denn Gott hat den Sohn nicht in die Welt ge-
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sandt, damit er die Welt richte, sondern damit die Welt durch ihn gerettet werde.
Wer an ihn glaubt, wird nicht gerichtet; wer aber nicht glaubt ist schon gerichtet,
weil er nicht an den Namen des eingeborenen Sohnes Gottes geglaubt hat. Dies
ist das Gericht, dafl das Licht in die Welt gekommen ist und die Menschen mehr
die Finsternis liebten als das Licht, denn ihre Werke waren bose“ (Joh 3, 17-19).
Ganz auf der Linie der oben erwihnten prisentischen Eschatologie des vierten
Evangeliums ereignet sich das Endgericht schon in der Gegenwart und erhalt der
an Christus Glaubende jetzt schon Anteil am ewigen Leben. Allerdings kennt der
Verfasser dieses Evangeliums auch die traditionelle Sicht von einem Endgericht:
»Das Wort, das ich gesprochen habe, jenes wird ihn am jiungsten Tag richten®
(Joh 12, 34).

Zusammenfassung und Folgerungen

Die herangezogenen Texte zeigen zur Geniige, wie bildhaft, vielfiltig und in
deutlicher Abhingigkeit von der Sprache des Alten Testaments und des damali-
gen Judentums im Neuen Testament tiber Parusie und Weltgericht geschrieben
wird. Der jeweilige Kontext und die ganz auf Trostung bzw. Ermahnung ange-
legte Diktion (Textpragmatik) zeigen, dafl es den Verfassern nicht um Informa-
tion iiber Hergang oder Termin von Parusie und Weltgericht geht, sondern um
Appelle zu einem Leben im Hinblick auf die fiir alle Menschen mafigebliche Be-
gegnung mit Christus, dem Herrn, dem lebenspendenden Retter und Richter aller
Menschen. Wie schon bei den Propheten, im Judentum und bei Jesus dienen die
Angaben iiber eine nahe bevorstehende Parusie und ein baldiges Gericht dem
Ziel, zur stindigen Bereitschaft (Stetsbereitschaft) zu ermahnen und die Hoff-
nung auf das ersehnte rettende Kommen Christi zu festigen.

Es widerspricht also vollig der Aussageabsicht der biblischen Verfasser, aus den
biblischen Angaben einen Zeitpunkt zu errechnen, wie dies einige im Mittelalter
versuchten, indem sie vor dem Jahr 1000 unter Bezug auf die symbolischen Aus-
fiihrungen iiber ein tausendjihriges Reich auf eine unmittelbar bevorstehende Pa-
rusie schlossen und viele damit beunruhigten. Auf keinen Fall ist es heute zulds-
sig, fasziniert durch die Jahreszahl 2000, Angste oder falsche Hoffnungen zu
wecken. Wer die Bibel als Wort Gottes ernst nimmt, mufl jede sich auf sie beru-
fende Berechnung eines Termins, wie sie einzelne Sekten vornehmen, als groben
Irrtum entlarven. Die Bibel bietet diesbeziiglich keine Zeitangaben. Das gilt auch
fiir die mehrfach als ,Vorzeichen® angefithrten Aufzihlungen von Katastrophen,
Kriegen und Hungersnoten. Diese entsprechen ganz den Vorstellungen der apo-
kalyptischen Literatur und dienen dazu, die Leser zur stindigen Wachsamkeit
aufzurufen.

Aus den Worten {iber ein sozusagen sichtbares Herabsteigen des Herrn vom
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Himmel (z. B. Apg 1, 11) folgt nicht, dafl die Parusie auf eine solche Weise ge-
schehen wird. Dagegen spricht die unverkennbar bildhafte Ausdrucksweise sol-
cher Angaben, die sich zudem - als Berichte aufgefafit — nicht miteinander har-
monisieren lassen. Die unterschiedlichen Hinweise auf ein Kommen des Herrn
zum Gericht dienen ebenfalls, wie dargelegt, nicht der Information tiber den Her-
gang eines Weltgerichts, sondern der Ermahnung zu einem verantwortungsbe-
wufiten Leben und zur Festigung im Glauben an Jesus Christus. Dieser ermog-
licht es uns, trotz unserer Siinde vor Gott zu bestehen und dem drohenden Ver-
derben zu entrinnen. Aus den in Verbindung damit ergehenden Warnungen vor
Héllenstrafen, ganz in der Farbe alttestamentlicher und jiidischer Vorstellungen
gehalten, kann weder eine solche Strafe im einzelnen niher bestimmt (Feuer, Ab-
grund u. i.) noch auf ihre ewige Dauer geschlossen werden. Die anschaulichen
Bilder mahnen uns jedoch, unser Leben vor Gott und Christus so zu fithren, daf§
es nicht vergeblich ist, nicht seinen letzten Sinn verfehlt: die Berufung zur Teil-
habe an der Herrlichkeit Gottes.

Schliefflich meint das immer wieder betonte Warten auf ,,das Kommen (des
Herrn) in Herrlichkeit* bzw. auf den , Tag des Herrn“ nicht das Warten auf ein
zeitlich fixierbares Ereignis am Ende der Weltgeschichte, sondern das Warten dar-
auf, dafd der gekreuzigte und auferstandene Herr allen als solcher. erkennbar wird:
auf die Vollendung dessen, was den Frauen und Jingern sowie Paulus bei ihren
Ostererscheinungen widerfuhr. Fiir den einzelnen geschieht das, wie Phil 1, 23
und 2 Kor 5, 1.6 zeigen, schon anfanghaft in der Stunde des Todes; fir jeden per-
sonlich bricht mit dieser ,Parusie” dann schon irgendwie der ,Jiingste Tag® an.
Diese fiir jeden anfanghafte ,,Parusie” in der Todesstunde bleibt jedoch, wie nicht
zuletzt die Verbindung von prasentischer und futurischer Eschatologie in den
jiingeren Schriften des Neuen Testaments andeutet, hingeordnet auf eine noch
ausstehende Vollendung. So wird auch der auferstandene und erhéhte Herr erst
dann die Erfiillung seines Lebens, Leidens und Auferstehens erlangen, wenn alle,
die zu ihm als seinem ,Leib“ gehoren, gemeinsam mit thm Anteil an der Herr-
lichkeit des Vaters im Heiligen Geist erlangen (vgl. Joh 20, 17: ,Ich steige auf zu
meinem Vater zu eurem Vater, zu meinem Gott und zu eurem Gott“). Erst dann
wird ,,Gott alles in allen® sein (1 Kor 15, 28).

Dieser Zukunftsaspekt, die enge Verbindung zwischen dem ,Kommen® des
Herrn in unserer Todesstunde und seinem ,,Kommen® am Ende der Menschheits-
geschichte 1iflt sich mit Begriffen unserer irdischen Zeiterfahrung niemals einho-
len und {ibersteigt unsere menschlichen Vorstellungen. Aus den vielfiltigen und
bildhaften Angaben der Bibel kann daher auch nicht auf ein besonderes Erschei-
nen Christi zum Weltgericht (sozusagen als zweites geschichtliches Ereignis ne-
ben seinem ,Kommen® in der Todesstunde des einzelnen Menschen) geschlossen
werden. Der im Sinn modernen Geschichtsverstandnisses nicht erklarbare dop-
pelte Inhalt von ,Parusie” und ,Weltgericht“ gehort letztlich zu dem fir uns un-
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ergriindlich bleibenden Geheimnis ,,Gott“, der als Juws jetzt schon und in Zu-
kunft ,kommt* (vgl. Ex 3, 14). Uber sein ,Kommen* koénnen wir als Menschen
dieser Welt immer nur ,apophatisch® (verneinend — anbetend) und mit einer
»docta ignorantia® (belehrten Unwissenheit) sprechen.

Die in den biblischen Schriften ausgesprochene Hoffnung auf das Kommen des
Herrn, ja die sehnstichtige Erwartung seiner baldigen endgiiltigen Offenbarung als
Retter und gerechter Richter war fiir die ersten Christen und viele christliche
Generationen, die sich durch die bildhaften Ankiindigungen faszinieren lieflen, ein
Ansporn, ihr ganzes Leben auf diese Zukunft auszurichten. Im Blick darauf konn-
ten sie die gegenwirtigen Miihsale leichter ertragen. In einer allgemein durch
Krankheiten, frithe Sterblichkeit, Hungersnote und Kriege gezeichneten Welt lag
das niher als heute in unseren westlichen Landern. Oft wurde damit eine Ab-
wertung des Lebens in dieser Welt verbunden, wie sie etwa aus den Worten des
Apostels abgeleitet werden konnte: ,Ich erachte alles als Verlust ... und halte es fir
Dreck® (Phil 3, 7f.). Dafl der Apostel selbst keineswegs das irdische Leben véllig
abwertete, belegen die kurz darauf folgenden Worte: ,Was immer wahrhaftig, was
chrbar, was gerecht, was lauter, was liebenswert ist, was einen guten Ruf hat, ob es
tugendhaft oder lobenswert ist, darauf seid bedacht (4, 8). Diese Grundeinstellung
erhellt auch aus seiner vorher (1, 23f.) angefithrten Wahl: ,Das Bleiben im Fleisch
aber ist notwendiger euretwegen... zu eurer Forderung und Glaubensfreude.” Die
Entscheidung des Apostels liegt auf der Linie der in den Gleichnissen Jesu gegebe-
nen Mahnung, mit den ,, Talenten zu wirtschaften, um zur Vollendung des Werkes
Gottes in dieser Welt beizutragen (vgl. Mt 25, 14-30; Lk 19, 12-27; vgl. Mk 13,
34-36). Sie steht nicht zuletzt in Einklang mit dem auf den ersten Seiten der Bibel
den Menschen aufgetragenen Gebot, Gottes Schopfertat weiterzufithren (Gen 1,
26), sowie mit dem mannigfachen Lob unserer Erde in den Psalmen.

Wenn heutzutage — anders als noch vor einigen Jahrzehnten - viele einen wah-
ren Fortschritt der Menschheit bezweifeln und angesichts bleibender Ungerech-
tigkeit sowie beingstigender Zukunftsprognosen resignieren, erhalten die bibli-
schen Aussagen iiber Parusie und Weltgericht eine neue Aktualitit. Als Wort
Gottes in der bildhaften Sprache einer vergangenen Epoche wird uns damit
ebenso wie fritheren Generationen anschaulich vor Augen gestellt, dafl unser irdi-
sches Leben ein Ziel und einen Sinn hat; denn trotz unserer Verstrickung in Stin-
den, durch die wir die Welt Gottes verunstalten, diirfen wir dank der Errettung
durch Jesus Christus auf ein ,Leben in Fiille” (Joh 10, 10) und ,Herrlichkeit*
(Rém 8, 19.21) hoffen. Fiir unser personliches Warten auf die ,Parusie und das
Weltgericht®, die allen zugingliche Offenbarung von Gottes rettender Gerech-
tigkeit und michtiger Liebe, bleiben darum die Worte des Apostels Paulus weg-
weisend, mit denen er seine Darlegungen tber die Auferstehung der Toten be-
schliefit und alle ermutigt: ... und stromt jederzeit tber im Werk des Herrn, da
ihr wiflt, dafl euer Miihen nicht umsonst ist im Herrn“ (1 Kor 15, 58).
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