Rainer Schwindt

Zur Theologie von Handels Messias

Das Libretto des Oratoriums im Spannungsfeld von anglikanischer Orthodoxie,
Antijudaismus und Deismus

Als musikalische Schopfung geniefit Georg Friedrich Hindels Oratorium ,,Messias“
seit seiner Entstehung grofite Beachtung und Wertschitzung. Die Tonkomposition
ist von einer transparenten Erhabenheit, welche den Horer tief und unmittelbar er-
greifen kann. Ein anonymer Kritiker der ersten Dubliner Auffihrung vom 13. April
1742 attestiert dem ,Messias“ in , The Dublin Journal®, ein vollendetes musikali-
sches Kunstwerk zu sein, das beim Publikum eine unbeschreibliche Begeisterung
hervorgerufen habe!. Begriindet liegt dieser Erfolg, der bis in die Gegenwart unver-
mindert anhalt, in dem groflen musikalischen Ideenreichtum und einer Musikspra-
che, die mit einfachen kompositorischen Mitteln grofle emotionale Wirkung erzielt.

Doch auch der Text des Librettos vermochte damals zu begeistern, wie in derselben
Zeitung wenige Tage spater zu lesen ist: ,,Das Erhabene, das Groflartige und das Zarte,
auf die erhebendsten, majestatischsten und rithrendsten Textworte gesetzt, wirkten zu-
sammen, das entziickte Herz und Ohr hinzureiflen und zu bezaubern.“2 Um so be-
merkenswerter ist, daf} Text und Handlung des Oratoriums heute weithin unbekannt
sind. Dies diirfte zum einen an der englischen Sprache liegen, die sich der schwer ver-
stindlichen Bibeliibersetzungen der King-James-Version (1611) und des ,Book of
Common Prayer (1662) bedient, zum andern an der kompilatorischen Form, die
durch eine Aneinanderreihung von einzelnen Bibelversen oder Versgruppen gekenn-
zeichnet ist®. Anders als in Hindels Opern oder sonstigen Oratorien gestaltet das Li-
bretto des ,Messias” keinen durchgehenden Handlungsablauf mit verteilten Rollen,
kann also kaum durch theatralisch-dramaturgische Effekte fiir sich einnehmen. Daf}
der Librettotext nicht wie etwa in Johann Sebastian Bachs geistlichem Werk in Ba-
rocklyrik verfafit ist, sondern ausschlieflich auf biblische Texte zuriickgreift, verleiht
ihm aber quasi ,eine uberkonfessionelle, sogar tiberzeitliche Bedeutung“*.

Erst in jlingerer Zeit hat sich die Wissenschaft dem geistlichen und theologischen
Gehalt des Textes vermehrt zugewandt. Auch die Person des Librettisten und der
geistes- und kirchengeschichtliche Hintergrund fanden hierbei verstirkt Aufmerk-
samkeit. Um die Theologie des Werks verstehen und wiirdigen zu konnen, ist eine
Kenntnis der damaligen zeitgenossischen Rezeptionsbedingungen, insbesondere
der geistesgeschichtlichen Stromung des Deismus und der kirchenpolitischen Lage
des Anglikanismus, hochst aufschlufireich.
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Deismus und Bibelforschung

Der Deismus umfafit die Zeit von der englischen Frithaufklirung bis zum Ende des
18. Jahrhunderts®. Er steht fiir eine dem englischen Empirismus und Rationalismus
verpilichtete Anschauung, die die Existenz eines personalen Schopfergottes bejaht,
aber dessen Offenbarungs- und Wirkmichtigkeit in Natur und Geschichte ver-
neint. Die Negation einer Offenbarungsdimension Gottes fiihrt zu einer konse-
quenten Ablehnung der Christologie und der Trinititslehre. Dementsprechend
zeigt sich die Tendenz zu hiretischen Stromungen wie dem Arianismus, der die
Gottgleichheit Christi leugnet.

Die empirische Philosophie eines John Locke (1632-1704) oder David Hume
(1711-1776) beforderten solche deistischen Denkweisen ebenso wie die konfessio-
nell bedingten Konflikte, welche die Gesellschaft Englands seit der Reformation
heimsuchten. Wihrend sich die Deisten im 17. Jahrhundert vor allem dem Anliegen
eines toleranten Miteinanders von Religionen, Konfessionen, Kirche und Staat ver-
schrieben, ging es thnen im 18. Jahrhundert um eine moralisch-rationale Reinigung
des Glaubens. Eine historisch-kritische Bibelexegese sollte den allgemeinen und
verniinftigen Charakter der Schrift aufweisen helfen. Zu nennen sind hier die Werke
Antony Collins (1676-1729), die bei den Gegnern des Deismus fir grofles Aufse-
hen sorgten. So forderte er in seinem ,,Discourse of Free-Thinking” von 1713 das
Recht auf eine wissenschaftliche Bibelforschung, unbehindert von den Vorgaben
kirchlicher Autorititen®. In seinem ,,Discourse of the Grounds and Reasons of the
Christian Religion® von 1724 stellte er die Gottlichkeit Jesu in Frage, indem er den
christologischen Erftllungscharakter der Prophezeiungen des Alten Testaments zu
widerlegen suchte. Welch breite Gegenreaktion diese Thesen hervorriefen, belegt
eine von Johann Albert Fabricius in seinem ,Salutaris Lux Evangelii“ 1731 in Ham-
burg vorgelegte Liste von 52 Publikationen ,,Contra Collinum®, welche in nur sie-
ben Jahren zwischen 1724 und 1729 erschienen waren’. Da anzunehmen ist, daf§
dieser Diskurs auch allgemeineren Bildungsschichten in der Gesellschaft zugetra-
gen wurde, stellt sich die Frage, inwieweit der Librettist des ,,Messias“ von dieser
theologischen Auseinandersetzung beeinflufit wurde und ob er gar eigene Akzente
setzte. Doch wer war der Textdichter des Handelschen Oratoriums?

Der Librettist Charles Jennens

Als Verfasser des Librettos gilt der Englinder Charles Jennens, ein Freund Hindels,
der der Literatur, Bildenden Kunst und Musik ebenso zugetan war wie dem reli-
giosen Leben und der Theologie®. Im Jahr 1700 geboren, war Jennens 15 Jahre jiin-
ger als Hindel. Er stammte aus einer begiiterten Industriellenfamilie aus Birming-
ham und war ein treuer Anhidnger der anglikanischen High Church. Auf seinem
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Landgut Gospall in Leicestershire errichtete er eine Kapelle, in der er taglich das
Offizium nach dem Common Prayer Book lesen liefl. Ein Teil des ,Messias“-Li-
brettos greift in seiner Verszusammenstellung diese Gebetsagende auf. Sein grofies
Interesse an theologischer Bildung dokumentiert eine umfangreiche Privatbiblio-
thek, in der sich zahlreiche theologische Abhandlungen und Predigtbinde finden.

Der Musikwissenschaftler und Theologe Tassilo Erhardt hat sie in einer umfang-
reichen Studie anhand eines Auktionskatalogs von Trollope & Sons aus dem Jahr
1918 teilweise rekonstruieren kénnen’. Auch wenn eine groflere Zahl von dieser
theologischen Sammlung die im ,Messias® verwendeten Bibelverse behandelt, zeigt
sich Jennens hauptsichlich von einem Werk beeinflufit, dem Traktat ,A Demon-
stration of the Messias“ von Richard Kidder (London ?1726). Kidder, der bis zu sei-
nem Tod 1703 Bischof von Bath und Wells war, verfafite zahlreiche theologische
Schriften. Die Intention des genannten Opus richtete sich, wie der Titel sagt, auf
den Nachweis von Jesu Messianitat. Bemerkenswert ist der Untertitel, in welchem
es heifdt, dafl die Wahrheit der christlichen Religion bewiesen werden solle ,,against
all the Enemies thereof; But especially against the Jews®, wobei das Wort ,Jews® in
auffallend groflen Lettern gedruckt ist'®. Demnach handelt es sich bei diesem Trak-
tat um ein apologetisches und polemisches Werk, dafl die Juden als Gegner be-
trachtet. Freilich hat er auch die Deisten im Blick, in denen er Handlanger der Ju-
den sieht!!. Fur Kidder ergibt sich daraus die Notwendigkeit der Bekehrung der
Juden zum christlichen Glauben. Positiv versucht er aufzuzeigen, dafl die Prophe-
zeiungen des Alten Testaments in Jesus von Nazaret in Erfillung gegangen sind.
Demselben Ziel fithlte sich auch Jennens verpflichtet, so daf} seine Rezeption von
Kidder verstandlich wird.

Inhalt und Intention des Librettos

Wenn das ,Messias“-Libretto auch Jennens’ eigene Schopfung darstellt, sind The-
menwahl und Gestaltung keineswegs vollig neu. Ein ,Messias“-Oratorium lag
nicht nur wegen der Deismus-Debatte nahe. Zur selben Zeit erkannte man im Al-
ten Testament ein poetisches Kunstwerk, dessen Erhabenheit zur Nachdichtung ge-
radezu einlud. Besonders prophetische Texte spiegelten diese unverbrauchte dich-
terische Kraft. Dafl Jennens es vermieden hat, das Libretto des ,Messias“ als ein
durchgehendes Handlungsgeschehen zu gestalten, hat aber einen vor allem kir-
chenpolitischen Hintergrund: Der Bischof von London, Edmund Gibson, hatte
sich nimlich bei der Auffithrung des Hindelschen Oratoriums ,,Esther® ausdriick-
lich gegen die Darstellung biblischer Geschichte im Theater gewandt. Jennens
durfte also hoffen, durch einen aus Prophezeiungen und Deuteversen bestehenden
Verweistext, der Erzahlungen weitgehend aussparte, die Akzeptanz des Werks in
kirchlichen Kreisen zu erhéhen. Aus diesem Grund tibergeht Jennens im Titel des
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Oratoriums auch den ,Christus“-Namen, obgleich dieser in den neutestamentli-
chen Texten ungleich hiufiger als der ,,Messias“-Titel begegnet.

Als Strukturprinzip der Verskompilation dient die gesamte biblische Heilsge-
schichte: die alttestamentlichen Verheiffungen, Geburt, Kreuzestod und Auferste-
hung Christi. Die Vita Jesu ist also immerhin in entscheidenden Wegmarken pri-
sent, auch wenn Aussagen tiber sein Leben zwischen Geburt und Passion fast ganz
ausgespart bleiben. In seiner kompilatorischen Anlage kommt das den summari-
schen Verkindigungsformeln der neutestamentlichen Briefliteratur sehr nahe, so
dafl es nicht uberrascht, wenn Jennens eine solche seinem Textbuch auch voran-
stellt. So zitiert das Epigramm auf der Titelseite 1 Tim 3,16:

,Und grof§ ist, wie jedermann bekennen muf}, das Geheimnis des Glaubens: Er ist offen-
bart im Fleisch, gerechtfertigt im Geist, erschienen den Engeln, verkiindet den Heiden, ge-
glaubt in der Welt, aufgenommen in die Herrlichkeit,“

Um den Charakter des Oratoriums zu umreiflen, scheint in der Tat kein Bibelvers
geeigneter. Mit dem dort artikulierten Mysteriums- und Glaubenscharakter des
Christusgeschehens setzt sich Jennens unverkennbar von der Vernunftreligion der
Deisten ab. Inhalt dieses Glaubensgeheimnisses ist die von den Deisten bestrittene
Messianitit Jesu, die sich von der Offenbarung im Fleisch, d.h. der Geburt, bis hin
zur Aufnahme in die Herrlichkeit, also in Auferstehung und Himmelfahrt Jesu,
manifestiert. In seiner Gliederung stiitzt sich Jennens jedoch nicht auf 1 Tim 3,16,
sondern auf die Lesungen zum Kirchenjahr nach dem ,Book of Common Prayer*.
Der erste von drei Teilen greift Texte aus der Weihnachtsliturgie auf, der zweite aus
der Fasten- und Osterzeit, der dritte aus der Trauerliturgie.

Zum Libretto im einzelnen

Einteilung und Thematik des Textbuchs zeigen, dafl der ,Messias“ keineswegs ein
» Weihnachts-Oratorium® ist, wie die heutige Auffihrungspraxis, die das Werk be-
vorzugt in der Advents- und Weihnachtszeit darbietet, suggerieren kénnte. Dennoch
kommt dem ersten Teil ein nicht zu leugnendes Gewicht zu, das der neutestamentli-
chen Uberlieferung insoweit entspricht, als schon die Evangelien nach Matthius und
Lukas die Geburt Jesu mit Hilfe zahlreicher Zitate aus dem Alten Testament als die
Erfullung prophetisch-messianischer Weissagungen deuten. Besonders das Jesaja-
buch spielt bekanntlich fiir die Entwicklung messianischer Erwartungen im Frithju-
dentum wie im Christentum eine grofie Rolle. So enthalt die Liturgie der Adventszeit
zahlreiche Passagen aus Jesaja. Mit einem dieser Texte setzt auch das Libretto ein:
»Lrostet (ihr), trostet (ihr) mein Volk, spricht euer Gott. Sprecht (ihr) trostlich mit Jerusa-

lem und ruft zu ihr, daf ithr Kriegszustand ist beendet, dafl ihre Siinde ist vergeben® (nach Jes
40,1.22)™2,
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Mit diesem Trostwort beginnt eine der bewegendsten biblischen Prophetien, das
sogenannte Deuterojesajabuch (Jes 40-55). Es handelt sich um einen von der Bibel-
wissenschaft als relativ eigenstandigen Teil des Jesajabuchs erkannten Abschnitt,
welcher sich an das Volk Israel in der babylonischen Gefangenschaft richtet, um
ihm die baldige Riickkehr zu verkiinden. Campegius Vitringa, ein zeitgendssischer
Bibelausleger, charakterisiert die Verse 1 und 2 mit den Worten:

,Hier werden nun durch den Propheten die reinen und sprudelnden Quellen der Trostung
erdffnet, aus denen er, selbst getriankt, der Kirche, welche der Trostung unwiirdig ist, in
vollen Ziigen zu trinken gibt. Durch diese Rede enthiillt er uns das Geheimnis der Offenba-
rung des Reiches Gottes, oder, was dasselbe ist, des Reiches des Messias in der Welt mit des-

sen nahen Vorzeichen, Mitteln, Art und vor allem der Auswirkung, der Bindigung des Rei-
ches des Satans und der Dunkelheit.“!?

Der von Vitringa hier bemerkte messianische Charakter wird in christlicher Deu-
tung durch den Fortsatz der Verse 3 bis 5 nahegelegt, die von allen Evangelisten
ganz oder in Teilen auf Johannes den Taufer als den Vorldufer Jesu gedeutet werden:

»3 Die Stimme dessen, der ruft in der Wiiste: bereitet ihr den Weg des Herrn; macht gerade
in der Wiiste eine Bahn fiir unseren Gott. 4 Jedes Tal soll erhohet sein, und jeder Berg und
Hiigel werden niedrig, das Gekriimmte gerade und das Rauhe glatt. 5 Und die Herrlichkeit
des Herrn soll offenbart werden, und alles Fleisch soll es (gemeinsam) sehen; denn der Mund
des Herrn hat’s gesprochen.”

Es ist kaum zweifelhaft, dafl Jennens wie die Evangelisten diese Verse als Christi
Ankiindigung durch den Taufer gelesen hat. Auch die Exegese von Kidder'* und die
liturgische Einordnung des Textes am Johannesfest (24. Juni) durch das ,,Book of
Common Prayer” gehen darin tiberein. Besonderes Interesse finden in der damaligen
Theologie die Bilder von der Wiiste und der Ebnung des Weges. Vitringa deutet die
Wiste als spirituellen Zustand des Gottesvolkes, das nicht auf die Ankunft Gottes
vorbereitet ist. ,Den Weg ebnen® meint dementsprechend, die Seele zu bereiten und
»den Gott seines Volkes, der im Fleisch erscheinen soll, mit Ehrerbietung und in
hingebungsvollem Glauben zu empfangen“’. Dies nimmt Vitringa zum Anlafi, die
judische Werkgerechtigkeit als Hindernis fiir Gottes Weg anzuprangern. Sie beach-
teten das mosaische Gesetz nur oberflichlich und seien des Glaubens, keine Siin-
denvergebung und keinen Messias zu benétigen. In den ,,rauhen Orten® sieht er Irr-
lehren wie die der heidnischen Philosophen und der Pharisder, in welchen Wahres
und Falsches vermischt seien. Wahrscheinlich hat auch Jennens Juden, Heiden und
insbesondere Deisten im Blick, wenn er die Jesaja-Verse zitiert.

Der letzte Vers der Jesaja-Perikope (Vers 5) wird nur von Lukas zitiert, ist aber
gleichfalls offen fiir eine christologische Deutung, welche die Offenbarung der gott-
lichen ,Herrlichkeit* als die Menschwerdung Christi versteht. Im Johannesprolog
1,14 verbindet sich die Fleischwerdung des Logos mit dem Motiv von dessen Herr-
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lichkeitsschau: ,,Und das Wort ist Fleisch geworden, und wir haben seine Herrlich-
keit geschaut.“ Deuterojesaja spricht die visio gloriae allen Menschen zu: eine uni-
versale Sicht, die dem Librettisten in seiner apologetisch-missionarischen Intention
sicher entgegengekommen sein durfte. Jes 40,5 fugt sich dem initial-programmati-
schen Charakter des Jesaja-Textes auch insofern gut ein, als die Herrlichkeitsoffen-
barung des Gottessohnes nach dem Verstindnis der christlichen Exegese, damals
wie heute, nicht nur die Inkarnation Christi, sondern auch sein irdisches Wirken,
seine Auferstehung und seine Erhohung beinhaltet!®. Aus der Sicht des Johannes-
evangeliums ist auch die Passion Christi Teil der Herrlichkeitsoffenbarung. Statt
von der Kreuzigung Jesu spricht es nimlich von seiner Erhohung und Verherrli-
chung (vgl. Joh 3,14; 8,28; 12,23). Die prophetische Verheiflung Jes 40,5 hat daher
in christlicher Interpretation das ganze messianische Leben Jesu vor Augen. Fiir
Jennens ist sie Ausblick und Vorbereitung auf die weiteren Texte des Oratoriums,
die den gldubigen und aufmerksamen Hérern die Herrlichkeit des Mensch gewor-
denen Gottessohnes erschlieflen und vergegenwartigen sollen.

Die zweite Szene des Librettos enthilt weitere Prophetenzitate, diesmal eine
Kombination von Versen der beiden kleinen Schriftpropheten Haggai und Malea-
chi, die in Jerusalem den Tempel nur als Ruine vorfinden:

»50 spricht der Herr, der Herr der Heerscharen: Noch einmal eine kleine Weile und ich
will erschiittern die Himmel und die Erde, das Meer und das Festland. Und ich will erschiit-
tern alle Volker; und das Sehnen aller Vélker soll kommen® (Hag 2,6-7a).

»Der Herr, den ihr sucht, wird plétzlich zu seinem Tempel kommen, ja, selbst der Bot-
schafter des Bundes, an dem ihr euch erfreut; siche, er wird kommen, spricht der Herr der
Heerscharen. Aber wer mag ertragen den Tag seines Kommens, und wer wird bestehen,
wenn er erscheint? Denn er ist wie eines Schmelzers Feuer. Und er wird die S6hne Levis rei-
nigen, dafl sie dem Herrn ein Opfer in Gerechtigkeit darbringen mogen (Mal 3,1b-3).

Haggai mochte das Volk zum Neubau des Tempels ermuntern, indem er im Na-
men JHWHs eine kosmische Erschiitterung ankiindigt. Nach dem hebraischen Text
meint das ,,Sehnen aller Volker ihre Schitze und Reichtiimer. Mit diesen soll der
Tempel geschmiickt werden, damit sie zur Herrlichkeit des Tempels beitragen.
Paul-Gerhard Nohl schreibt dazu:

»LEs gehorte frih zur Eigenart der jiidischen Religion, dass sie zwar nicht missionierte,
wohl aber daran glaubte, dass die ,Vélker® ganz von selbst ,hinaufzégen® gen Jerusalem, wenn
dort Jahwes Herrschaft (durch ein gesetzestreues Israel / durch den Messias) zu vollem
Glanz gekommen sei — ein sehr bedenkenswertes ,Missions‘-Modell!“!”

Jennens aber schlieft sich an die Lesart der King James-Ubersetzung an, die ein
messianisches Verstindnis ermoglicht.

Einem solchen folgt er auch bei der Rezeption der Maleachi-Verse: Mal 3,1 be-
ginnt zundchst mit dem Wort Gottes, dafl er einen Boten senden werde, der vor ihm
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her den Weg bereiten solle. Dann wird das Kommen des Herrn (adén) zu seinem
Tempel angektndigt, schlieflich das Kommen des ,Boten des Bundes® (malach
hab¢rit). Urspriinglich ist mit dem Boten vermutlich der géttliche Wesir, der Engel
JHWHs gemeint, wie er auch in Gen 16,7.9-11 und in Ri 2,1-4 begegnet. Nach die-
ser Vorstellung stehen der Wiistenzug und die Sinaioffenbarung des Bundes unter
dem Schutz eines von Gott bevollmichtigten Engels. Nach Mal 3,2-3 kommt er je-
doch nicht als Schutzherr, sondern tibt ein Reinigungsgericht zur Lauterung des
Priesterstammes aus. Fiir Jennens’ messianische Interpretation des Boten sind der
endzeitlich richterliche Zug seines Kommens am ,, Tag des Herrn“ und die Verbin-
dung mit den von Haggai angektindigten Erschiitterungen des Tempels entschei-
dend. Die Zusammenschau beider Propheten findet sich auch bei Kidder, der damit
die Juden davon tiberzeugen méchte, dafl der Messias bereits erschienen sei's. Hag-
gais Prophezeiung in 2,7-9, dafl Gott den zweiten Tempel herrlicher als den ersten
machen werde, konne sich nur auf das Kommen des Messias beziehen, da der nach-
exilische Tempel weniger prunkvoll als der salomonische gewesen sei. Da er aber
von den Rémern 70. n. Chr. zerstort worden sei, miisse der Messias schon vorher er-
schienen sein. Weitere zeitgenossische theologische oder exegetische Werke deuten
die Lauterung der Metalle in Mal 3,21. als Weissagung tiber die Scheidung des ,wah-
ren Israel” von den Christusleugnern, womit man die Juden offensichtlich zur Be-
kehrung anhalten wollte!®. Insgesamt bleibt fiir die zweite Szene festzuhalten, daf§
sie mehr noch als der jesajanische Introitus der ersten Szene mit ihrer Gerichtsme-
taphorik einen starken, vor allem an die Juden gerichteten apologetischen Akzent
setzt.

Die dritte umfangreiche Szene greift wiederum auf das Jesajabuch zuriick und zi-
tiert weitere Stellen, die in christlicher Tradition auf das Kommen und die Geburt
Jesu Christi gedeutet werden. Die Szene beginnt mit der Geburtsverheiflung eines
Konigskindes Jes 7,14, die schon von Mt 1,23 aufgegriffen und auf die Geburt des
Messias Jesus gedeutet wird. Sie ist Teil des sogenannten ,messianischen Tripty-
chons® (Jes 7,10-17; 9,1-6; 11,1-9), welches die Geburt und die Friedensherrschaft
eines Konigskindes verheifit. Der urspringliche Text Jes 7,14 spricht noch nicht
von einer Jungfrau (so erst die Vulgata). In der Tradition altorientalischer Herr-
scherorakel stehend, kommt ihm eine ambivalente Funktion zu, sofern er einerseits
dem glaubensschwachen und wankelmiitigen Davidenk6nig Ahas das Ende kiindet,
anderseits jedoch eine neue, der Gerechtigkeit zugewandte Herrscherlinie verheifit.
Das geheimnisvolle Changieren zwischen einer konkreten Geschichtssituation und
einer Zukunftserwartung macht es verstandlich, daff die Prophezeiung messianisch
gedeutet werden konnte.

Wie sehr es Jennens um den christlichen Erfullungscharakter der Prophetie geht,
beweist er durch den an Mt 1,23 anschliefenden erliuternden Zusatz, dafl der
Immanuel-Name ,,Gott mit uns“ bedeute. Sowohl fiir Mt wie auch fiir Jennens bil-
det das Motiv des Mitseins Gottes ein thr Werk tberspannendes Grundmotiv.
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Wahrend der Evangelist mit dem Verheiflungswort Jesu schliefit, alle Tage bis zum
Weltende bei den Jingern zu sein (Mt 28,20), greift der Librettist gegen Ende auf
das paulinische Wort Rom 8,31 zuriick: ,, Wenn Gott fiir uns ist, wer kann dann ge-
gen uns sein?“ Vermutlich mochte Jennens damit — wiederum im Anschluf} an Kid-
der?® — dem jlidischen Einwand begegnen, dafl der Sohn Mariens nach der gottlichen
Weisung des Engels an Josef in Mt 1,21 Jesus und nicht Immanuel genannt werden
sollte?’. Diesem Anliegen dient auch das Schlufizitat der dritten Szene Jes 9,5, wel-
ches zusammen mit der Geburtsankiindigung 7,14 einen festen Platz in der Weih-
nachtsliturgie beansprucht und das messianische Rettertum Christi durch die wei-
teren Heilstitel ,Wunder-Rat, Gott-Held, Ewig-Vater, Friede-Fiirst“ qualifiziert.
Jes 9,1-6 sowie 11,1-9 stehen fiir eine reich entfaltete Heilskénigsprophetie. Mit
dem verheiflenen Konig bricht eine Friedenszeit an, welche fiir eine grundlegende
Erneuerung des Lebens steht?2.

Der Heilstitel ,prince of peace” (Friedenstfiirst) aus Jes 9,5 dient Jennens als
Schlisselbegriff, was schon seine hiufige Verwendung anzeigt. Wiederum steht eine
apologetische Absicht dahinter, die von Kidder ausfiihrlich diskutiert wird. Die fak-
tische Unerfulltheit des Weltfriedens, wie sie von jlidischer Seite in Anschlag ge-
bracht werde, konne kein Argument gegen die Messianitit Christi sein, da der pro-
phetisch verheiflene Friede im Wirken Jesu immanent gegenwirtig gewesen sei und
seine Wiederkunft schliefllich den universellen Frieden bringen werde?.

Die Textvorlage der vierten Szene stellt eine Besonderheit dar, da sie als einzige
eine langere Passage aus dem Neuen Testament zitiert und als einzige einen narra-
tiv dramatischen Handlungsablauf bietet: die Hirten- und Engelszene aus der luka-
nischen Weihnachtsgeschichte 2,8-14. Wihrend heutige Exegesen in dem Hirten-
motiv meist einen sozialkritischen Hintergrund ausmachen, der die Hirten als
Reprisentanten der Armen und Auflenseiter der Gesellschaft wahrnehmen lafit,
kniipft die Auslegung des 17. und 18. Jahrhunderts an die Konigssalbung des Hir-
ten David an. Die Betonung des Lukas, daff der Retter, Christus, der Herr, ,,in der
Stadt Davids“ geboren worden sei (2,11), galt dementsprechend als messianischer
Schriftbeweis. Die Hoheitstitel Sotér und Kyrios, mit denen das Kind bedacht wird,
verlethen dem Vers eine nicht mehr zu tiberbietende messianische Dichte. Eine
frohe Botschaft verkiindigt der Engel, weil in diesem Kind Gott selbst, in seiner
universalen Herrschaft und Rettermacht, gegenwirtig ist. Der an alle Menschen
gerichtete Gloriavers ,Ehre sei Gott in der Hohe® bildet den wirkungsvollen Ab-
schluff der Szene und lafit denn auch eine wirkungsvolle musikalische Gestaltung
erwarten.

Die fiinfte und letzte Szene des ersten Librettoteils wechselt wieder zu einer
Kombination unterschiedlicher, aus beiden Testamenten entnommenen Versen. In
grofiter Kiirze lenken sie den Blick auf Jesu Wesen, Werk und Anspruch. Auf Sa-
charjas Ankiindigung des Friedenskénigs (Sach 9,9-10) folgt die Heilsweissagung
Jesajas 35,56, die auf Jesu Krankenheilungen anspielt, ein Hirtenwort desselben
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Propheten (40,11), das von dem Hirten JHWH auf Jesus iibertragen wird, und zu-
letzt das matthiische Jesuslogion 11,28-30, mit dem er sich den Bediirftigen und
Beladenen zuwendet. Bemerkenswerterweise wandelt Jennens Jesu Ich-Rede in die
dritte Person um, so daff die direkte Ansprache durch Jesus vermieden und das
Wort an die Diktion der Weisheitsworte Sir 51,23.26f. angenihert wird. Jesu Einla-
dung zum Glauben an ihn méchte von der Last des alten Jochs befreien, womit in
zeitgenossischer Auslegung nicht nur die menschliche Siinde, sondern auch das mo-
saische Gesetz gemeint ist**. Damit endet der erste Teil des Oratoriums.

Die beiden tibrigen Hauptteile setzen die literarisch-theologische Technik der
Kompilation biblischer Erfullungszitate fort, zunachst in Hinsicht auf Jesu Passion,
dann seine Auferstehung und Himmelfahrt. Mit einem feinen Gespiir fiir eine wir-
kungsvolle Dramaturgie beginnt er die erste Szene mit dem Tauferspruch Joh 1,29,
der Jesus als das Gotteslamm vorstellt, das die Stinden der Welt hinwegnimmt.
Zitate besonders aus dem vierten Gottesknechtslied Jes 53 und dem Klagepsalm 22
interpretieren Jesu Leiden als heilbringendes Sithneleiden in Erfiillung alttesta-
mentlicher Prophezeiung.

Die folgenden Szenen zwei bis vier deuten Jesu Himmelfahrt von den mythischen
Bildern des Ps 24 her, welche die Inbesitznahme des Zionstempels durch den
Schopfergott JHWH besingen (Verse 7-10), in christlich-liturgischer Tradition aber
auf Christi Einzug in den Himmel gedeutet wurden: ,,Machet die Tore weit und die
Tiren in der Welt hoch, dafl der Konig der Ehre einziehe.“ Die Szenen 5 bis 8
schauen auf die Ausschiittung des Geistes und die Verbreitung des Evangeliums.
Gegen Widerstande setzt sich das Konigreich Gottes und Christi durch. Zitiert wer-
den wieder verschiedene Psalmen und Jesaja, aber auch Paulus, der in Rém 10,13-
18 auf das Wort Gottes und seine Verkiindigung eingeht. Am Ende stehen die Hal-
leluja-Rufe aus Offb 19,6; 11,15; 19,16, die Gottes endgiiltigen Triumph verkiinden
und seine Herrschaft dankbar preisen. Der dritte Teil des Librettos lenkt den Blick
auf den einzelnen Gliubigen selbst:

»lch weif}, dafl mein Erloser lebt und dafl er aufstehen wird am letzten Tag auf der Erde. Und
obwohl Wiirmer diesen Leib zerfressen, werde ich dennoch in meinem Fleisch Gott sehen.®

Mit diesem Zitat aus Ijob 19,25f., das in der christlichen Auslegungsgeschichte
auf die Auferstehung Christi und auf ein Leben nach dem Tod gedeutet wurde, be-
ginnt Jennens den Schlufteil, der nun das endzeitliche Heil der Christgliubigen ins
Zentrum riickt. Der Hauptteil besteht aus einer lingeren Passage, die 1 Kor 15 ent-
nommen ist und schon von Paulus argumentativ angelegt war, da er seine Adressa-
ten in der hellenistisch geprigten Gemeinde Korinths von dem Heilsparadigma der
Auferstehung iiberzeugen wollte. Auch betreffs dieses Theologumenons finden
sich in der theologischen Literatur des 18. Jahrhunderts Passagen, welche die Uber-
legenheit der christlichen Religion gegeniiber dem Judentum zu akzentuieren su-
chen, indem sie diesem vorhalten, trotz einer Auferstehungserwartung die Er-
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weckung Jesu nicht anerkannt zu haben®. Primér diirfte die paulinische persuasio
aber den Deisten gelten, die dem Ostermysterium skeptisch gegeniiberstanden.
Wirkungsvoll endet der Abschnitt mit dem messianischen Dank an Gott, ,der uns
den Sieg gibt, durch unseren Herrn Jesus Christus“. Damit jedoch nicht genug. Jen-
nens fligt noch zwei weitere hymnische Stiicke an, mittels deren sich Singer und
Horer des Heilstodes Christi vergewissern und diesen preisen konnen: das bewe-
gende Bekenntnis Rom 8,31,33f., welches das Erlosungswerk Christi als Tun ,fiir
uns® vorstellt, und schliefllich der groffe Lobpreis auf das geschlachtete Christus-
Lamm Offb 5,12—14: , Preis und Ehre, Ruhm und Macht sei dem, der sitzet auf dem
Thron, und dem Lamm fiir immer und ewig. Amen“ (Offb 5,131.).

Zwischen Verlegenheit und Begeisterung

Zweifellos ist das Libretto des ,Messias“ nicht allein als literarisch-poetisches
Kunstwerk, sondern auch als theologisches Opus zu wiirdigen. Obgleich die ein-
zelnen szenisch gegliederten Textpartien ausnahmslos in eklektischer Weise aus der
biblischen Uberlieferung geschopft werden, sind sie unverkennbar zeitgeschicht-
lich situiert. Der gesellschaftlich-kirchliche Kontext mit seinen differierenden Kon-
fessionen, Religionen und Weltanschauungen, wie er sich in der von Jennens rezi-
pierten theologischen Literatur spiegelt, bestimmt weitgehend die Textauswahl und
Zusammenstellung. Ob es Jennens aber mit seinem Oratorien-Libretto hauptsich-
lich um die Verbreitung dieser Apologetik zu tun ist, wird man allerdings bezwei-
feln diirfen. Die von dem dritten Teil des Oratoriums entfaltete Heilsperspektive
strahlt einen enthusiasmierenden Impetus aus, der jenseits moglicher Abgrenzun-
gen fiir sich selbst spricht. Jennens setzt damit einen inhaltlichen Akzent, der die
biblische Erwartung ecines Heilsbringers fiir das Volk Israel bzw. die gesamte
Menschheit individualisiert, sofern die Heilserwartung stirker auf den einzelnen
Glaubigen ausgerichtet wird.

Anders gesagt: Das Libretto strebt ,,nicht danach, Leben, Kreuzestod und Aufer-
stehung des Messias Christus darzustellen, sondern die existentielle Bedeutung des
Geschehens fiir den einzelnen Menschen herauszuheben“?. Weiter ist in Anschlag
zu bringen, daf} es dem Textdichter in einer Epoche, welche das Alte Testament als
grofie theologische Dichtung fiir sich entdeckt hatte, wesentlich auch um die Schaf-
fung eines an der Erhabenheit der anglikanischen Liturgie Mafl nehmenden opus
classicum ging. Der Ruickgriff auf prophetische Texte sichert dem Werk auch in-
haltlich-intentional eine in gewissem Sinn zeitlose Zukunftsgerichtetheit.

Das Wissen um die kirchenpolitischen Hintergriinde, welche die Textauswahl des
Librettisten mafigeblich bestimmt haben, bringt die heutige Rezeption allerdings
ziemlich in Verlegenheit. Die Bibelauslegung eines Richard Kidder mahnt zur Sen-
sibilitit gegeniiber jedem Anspruch einer eigenen Deutungshoheit. Gleich welcher
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Wahrheit man sich verpflichtet fiihlt, gilt es sich einzugestehen, dafl die vom alt-
testamentlichen Gottesvolk erfahrenen und tradierten Hoffnungsbilder trotz ihres
universalen Anspruchs einer rezipientenabhingigen Hermeneutik unterliegen. Die
Lesebrille entscheidet iiber die Sinnerschliefung. Das ,prophetische Deutepoten-
tial des biblischen Librettos ist freilich nicht nur textlich begriindet. Die von Hin-
del geschaffene musikalische Ausgestaltung verleiht dem Opus aus theologischer
Sicht, ob bewufit oder unbewuflt, einen kerygmatischen Impetus, dem sich wohl
niemand entziehen kann.
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