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»Als sie sahen, was geschehen war ...« (Lk 23,49)

Zur narrativen Soteriologie des lukanischen Kreuzigungsberichts!

von

THOMAS SODING

1. Dem Tod ins Auge blicken

Nichts ist schwerer, als dem Tod ins Auge zu blicken. Nichts scheint leichter, als
wegzuschauen, wenn Menschen leiden und sterben. Aber nichts wire wichtiger,
als die Augen offenzuhalten. Hinzuschauen, wenn Menschen Gewalt angetan
wird, ist ein Gebot der Menschlichkeit; wegzuschauen ein Zeichen der Schwi-
che, die fatale Folgen fiir das Opfer haben kann. Zu sehen, was passiert, ist nicht
nur ein Gebot des intellektuellen Interesses, sondern auch eine Tugend der
Wachsamkeit und Anteilnahme, im Zweifel der Tapferkeit.

Nichts ist im Christentum wichtiger, als dem Tod Jesu ins Auge zu sehen.
Aber nichts fallt schwerer. Nichts ist wichtiger, weil der Kreuzestod auf Gol-
gatha das Ende des Lebens Jesu ausmacht. Niemand kann diesem Menschen ge-
recht werden, wenn er nicht seinen Weg zur Schadelstitte mitzugehen bereit ist
— wenigstens als Betrachter. Kein Ereignis des Lebens Jesu ist so sicher histo-
risch belegt wie sein Tod am Kreuz, ob er nun am 15. oder 14. Nisan stattfand,
am Paschafest oder einen Tag zuvor, im Jahre 30, 27 oder 332. »Gekreuzigt unter
Pontius Pilatus«, sagt das Glaubensbekenntnis seit dem ersten Konzil von Kon-
stantinopel 381° —und hilt mit dem Neuen Testament fest, dafl ein historisches
Ereignis, der Tod Jesu, die Mitte des Credos markiert. Doch vom Skandal, von
der Verrucktheit des Kreuzes weif} schon der Apostel Paulus (I Kor 1,18-24) —
aus seiner eigenen Vergangenheit als Christenverfolger wie aus seinen Erfah-
rungen als Volkermissionar®. Uber weite Strecken kimpft die Alte Kirche vor

I Ausgearbeiteter Text einer Gastvorlesung an der Theologischen Fakultit Ziirich
am 13. Juni 2006. Fiir die konstruktiven Hinweise in der Diskussion sei allen Beteiligten,
besonders Jean Zumstein, herzlich gedankt.

2 Zu den Details der intensiven Diskussion vgl. R. E. BRowN, The Death of the
Messiah: From Gethsemane to the Grave. A Commentary on the Passion Narratives in
the Four Gospels, Vol. I-II (AncB Reference Library), New York 1994.

3 Zu den Hintergriinden vgl. W.-D. HauscHILD, Art. Nicaeno-Constantinopolita-
num, TRE 14, 1994, 444—456.

* Vgl. L. PapOVESE, Lo scandalo della croce. La polemica anticristiana nei primi se-
coli (Novi saggi teologici 60), Bologna 2004.
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allem darum, dafl der Gottessohn wirklich Mensch geworden und dafl er wirk-
lich gestorben ist und daf alle Heilshoffnung an der Auferweckung des Ge-
kreuzigten hingt. Das asthetische Empfinden wird empfindlich gestort, das
Gerechtigkeitsgeftihl aufs stirkste belastet, wenn das Kreuz in seiner urspriing-
lichen Brutalitit vor Augen steht®. Lieber senkt man den Blick.

Gibt es aber nicht auch die andere Gefahr? Bis weit in die exegetischen, dog-
matischen und religionspadagogischen Debatten der Gegenwart hinein wird
heute die Frage gestellt, ob nicht zu viel, zu stark, zu einseitig vom Tod Jesu und
dann noch einmal viel zu viel von Sithne, Blut und Opfer gesprochen werde,
wihrend es doch so viele schone Geschichten aus dem Leben Jesu zu erzihlen
gebe, von seiner Lehre, seiner Predigt und Praxis. Sind das subtile Verdrin-
gungsmanover? Oder notwendige Befreiungsaktionen von staurozentrischen
Fixierungen®?

Lukas bietet sich an, die Frage neutestamentlich zu diskutieren. Denn er ver-
wendet nicht nur im Evangelium, sondern auch in der Apostelgeschichte ge-
prigte Formeln der Todesdeutung, von denen die Paulusbriefe so reich sind,
ziemlich zurtickhaltend. Hat der Tod Jesu fuir ihn iberhaupt Heilsbedeutung??
Will er nach Moglichkeit das biblisch-theologische Leitmotiv des stellvertreten-
den Sihnetodes umgehen®? Allerdings ist es an zwei prominenten Stellen pra-
sent: beim Letzten Abendmahl (Lk 22,19f)? und in der Abschiedsrede des Pau-
lus vor den ephesinischen Presbytern in Milet (Act 20,28); beide Male handelt es
sich um Tradition, was freilich die Kurse an der lukanischen Borse nicht, wie die

5 Vgl. M. HENGEL, Mors turpissima crucis. Die Kreuzigung in der antiken Welt und
die »Torheit« des »Wortes vom Kreuz« (in: G.-W. POHLMANN / P. STuHLMACHER [Hg ],
Rechtfertigung. FS E. Kisemann, 1976, 125-184); H.-W. KuHN, Die Kreuzesstrafe wih-
rend der frithen Kaiserzeit. Thre Wirklichkeit und Wertung in der Umwelt des frithen
Christentums (in: ANRW II 25.1, 1982, 648-793); DERs., Art. Kreuz II. Neues Testa-
ment und frithe Kirche (bis Justin), TRE 19, 1990, 713-725; ].-W. TAEGER, Art. Kreuz,
RGGH*, 2001, 17451f.

¢ In dieses Licht wird Lukas geriickt von J. WERBICK, Soteriologie (Leitfaden Theo-
logie 16), 1990, 273f.

7 Das bezweifelt G. STRECKER, Theologie des Neuen Testaments, 1996, 430.

8 So A. Weiser, Theologie des Neuen Testaments, Bd. 2: Die Theologie der Evange-
lien, 1993, 145. Differenzierter: F. HauN, Theologie des Neuen Testaments, Bd. 1: Die
Vielfalt des Neuen Testaments. Theologiegeschichte des Urchristentums, 2002, 5631.

? Die textkritische Urspriinglichkeit des »Langtextes« ist gesichert; vgl. H. SCHUR-
MANN, Lk 22,19b-20 als urspriingliche Textiiberlieferung (1951; in: DERS., Traditionsge-
schichtliche Untersuchungen zu den synoptischen Evangelien, 1968, 159-192), 159-171;
seit der 2. Auflage (1949) auch J. JEreEmias, Die Abendmahlsworte Jesu, 19674, 133-153.
Eine Erneuerung der gegenteiligen fritheren Mehrheitsmeinung versucht, freilich ohne
neue Argumente und ohne Auseinandersetzung mit der neueren Forschung: B. Lang,
Der Becher als Bundeszeichen: »Bund« und »neuer Bund« in den neutestamentlichen
Abendmahlstexten (in: E. ZENGER [Hg.], Der Neue Bund im Alten. Zur Bundestheolo-
gie der beiden Testamente [QD 146], 1993, 199-212), 208f.
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iltere Exegese meinte, sinken, sondern steigen lifit. Uberdies hat der Evangelist
es nicht versaumt, sich die Leitmotive der Todesdeutung, die er aus dem Markus-
evangelium kannte!®, in verwandelter Form zu eigen zu machen und mit ande-
ren Traditionen zu bereichern: sei es das Motiv des verfolgten Propheten oder
des gottlichen Muf$, der Proexistenz oder der Hingabe, vor allem des Kontrastes
zwischen Tod und Auferweckung. Aber die Stirke der lukanischen Theologie
liegt nicht in der Reflexion und Vertiefung begrifflicher Formeln, sondern in
der Erzdhlung des Leidens und Sterbens Jesu selbst; sowohl im Evangelium als
auch in den Reden der Apostelgeschichte wird die Erinnerung an das Ereignis
des Todes geschirft und dadurch seine theologische Bedeutung hochgehalten.

Hier kommt die Kehrseite der Medaille zu Gesicht. Lukas ist ein begnadeter
Erzihler. Die Tradition hat ihn nicht ohne Grund als Maler gesehen, weil er es
versteht, farbenprichtige Erinnerungsbilder Jesu aufs Papier zu werfen. Dem
genauen Sehen mifit er als Historiker und Theologe grofite Bedeutung zu: »Au-
genzeuge und Diener des Wortes« mufl sein, wessen Uberlieferungen er bei den
Recherchen zu seiner eigenen Jesusgeschichte Vertrauen schenkt (Lk 1,1-4)!1.
Die Sichtbarkeit des Christusgeschehens hat Lukas immer wieder betont und in
Szene gesetzt: von der Taube am Jordan, in deren Gestalt der Heilige Geist auf
Jesus herabkommt (Lk 3,20f), bis zu den Hinden und Fiiffen, die der Auferstan-
dene vorweist, um den Eindruck der Jiinger zu zerstreuen, ein Gespenst zu se-
hen (Lk 24,37). Was vielen modernen Betrachtern die Grenzen des guten Ge-
schmacks (und der verniinftigen Theologie) zu tiberschreiten scheint, gilt Lukas
als Erweis, dafl sich Gottes Heil in der Geschichte ereignet und daff die Offen-
barung nicht in geheimen Zirkeln, sondern vor der interessierten Offentlichkeit
geschieht.

Neben Lukas gibt es nur noch einen weiteren Theologen, der das Sehen so
stark betont: Johannes. Beide Evangelisten erhellen die Sichtbarkeit des Heils,
die Riickbindung des Geistigen ans Materielle. Aber das johanneische Sehen
gehtin die Tiefe, das lukanische bleibt an der Oberfliche. Nach Johannes giltes,
den in den Phinomenen verborgenen Sinn zu entdecken; nach Lukas, die Pha-
nomene selbst zu betrachten, um ithnen anzusehen, was sie bedeuten. Seine Er-
zahlkunst stellt Lukas in den Dienst, das Heilsgeschehen anschaulich zu ma-
chen. Lukas setzt darauf, hinzuschauen, Jesus genau zu beobachten und am
Sichtbaren das Walten des Unsichtbaren kenntlich zu machen. Lukas lenkt den

10 Vgl. A. Werns, Die Deutung des Todes Jesu im Markusevangelium. Eine exege-
tische Studie zu den Leidens- und Auferstehungsansagen (FzB 99), 2003.

1 Darin greift er Standards der antiken Historiographie und Biographie auf, die er
theologisch durch den Begriff der »Diener des Wortes« aufladt; vgl. L. ALEXANDER, The
Preface to Luke’s Gospel. Literary Convention and Social Context in Luke 1.1-4 and
Acts 1.1 (MSSN'TS 78), Cambridge 1993.
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Blick der Leser nicht nur auf die Buchstaben seines Evangeliums, sondern durch
sie auf das erzahlte Geschehen, das er plastisch vor Augen stellt.

In der Passionsgeschichte legt er besonderen Wert auf die Optik. Von der
sechsten bis zur neunten Stunde herrscht das Dunkel einer Sonnenfinsternis
(Lk 23,44f par. Mk 15,33). Vorher und nachher liegt alles am Tage. Vom heidni-
schen Hauptmann schreibt Lukas, daff er gesehen habe, was geschah, und dann
in Jesus den Gerechten erkannt habe; von den Frauen, die ihm bereits in Galilda
nachgefolgt waren (Lk 8,1ff), daf§ sie »dies sahen« (Lk 23,54). Vom Volk heif3t es
zu Beginn nur vielsagend (in Lk 23,24), daf} es dastand und zuschaute; zum
Schlufl aber heifdt es (Lk 23,49):

Und die ganze Menge derer, die zu dem Schauspiel herbeigestromt waren — als sie sahen,
was geschehen war, schlugen sie sich an die Brust und kehrten zurtick.

Das griechische Wort fiir »Schauspiel« heifit »Theoria«. Im Deutschen gibt es
ein lateinisches Lehnwort fiir das Gemeinte: Spektakel. Die Kreuzigung ist ein
Spektakel. So wird sie— Nachahmer gibt es bis heute — von Pilatus inszeniert: als
grausiger Anziehungspunkt zur Abschreckung aller, die allzu gerne Messias
sein wurden. So, als schreckliches Spektakel, wird die Kreuzigung von Lukas
geschildert. Uber der Szene steht plakativ geschrieben: »Der Kénig der Juden«
(Lk 23,38)12,

2. Das Kreuz ins Bild setzen

Lukas hat die Markuspassion gelesen, aber an einer Reihe von Stellen gravierend
geandert, sei es aufgrund eigener Redaktion't, sei es aufgrund anderer Tradi-
tionen. Im Kern tibernimmt er das markinische Szenario: den Volksauflauf
beim Kreuz, den Spott der Passanten und der Synhedristen, die beiden Verbre-
cher zu Seiten Jesu, das romische Hinrichtungskommando unter einem Centu-
rio, die Verteilung der Kleider, die Sonnenfinsternis und das Zerreiflen des Tem-
pelvorhanges, ein Todesgebet Jesu, das Bekenntnis des heidnischen Hauptman-
nes, die Priasenz der galildischen Frauen.

Aber Lukas kopiert Markus nicht, sondern schafft ein eigenes Original. Der
Plot ist identisch; wesentliche Figuren sind dieselben. Doch Lukas setzt die

12 Erhellende Beobachtungen zum Stichwort und zur lukanischen Asthetik der Pas-
sion Jesu bei P.-G. KLumBikes, Das Sterben Jesu als Schauspiel nach Lk 23,44-49 (BZ 47,
2003, 186-205).

13 Eine sorgfiltige synoptische Exegese bei W. EckEy, Das Lukasevangelium unter
Berticksichtigung seiner Parallelen, Teilbd. IT: 11,1-24,53, 2004, 902-963.

4 Vgl. F.-G. UNTERGASSMEIER, Kreuzweg und Kreuzigung Jesu. Ein Beitrag zur
lukanischen Redaktionsgeschichte (PaThSt 10), 1980, 145f.
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Kreuzigung neu in Szene. Er nimmt sich mehr Zeit fiir den Kreuzweg und die
Kreuzigung. Dafl er das Sichtbare und das Sehen hervorhebt, steht im Zusam-
menhang einer narrativen Neuinszenierung der Passion, die auf einer verander-
ten Erzahlperspektive und neuem Erzahlstoff beruht.

Die wichtigste Anderung, die Lukas gegeniiber Markus vornimmt, ist der
Wortwechsel zwischen Jesus und den beiden Schichern zur Rechten und Lin-
ken (Lk 23,39-43)'5:

*¥FEiner der gekreuzigten Verbrecher listerte ihn und sagte: »Bist du nicht der Messias?
Rette doch dich selbst und uns!« “°Der andere aber hielt ihm entgegen: »Fiirchtest du
nicht Gott, da doch auch du im Gericht bist? #"Und uns geschieht recht, denn wir erhalten
den Lohn unserer Untaten. Dieser aber hat nichts Unrechtes getan.« **Und er sprach zu

Jesus: »Jesus, gedenke meiner, wenn du in dein Reich kommst!« ¥Und der antwortete
ithm: »Amen, heute noch wirst du mit mir im Paradiese sein.«

Diese Szene hat die Kuinstler aller Zeiten hingerissen. Sie stellt im Ausschnitt
vor Augen, daff nicht nur Jesus gekreuzigt worden ist, sondern dafl sein Kreuz
in einem ganzen disteren Wald von Kreuzen steht, sichtbaren und unsicht-
baren. Daf§ Jesus nicht fiir sich allein gestorben ist, sondern als Mensch unter
Menschen und, wie es auch Lukas aus dem Abendmahlssaal tradiert, »fiir« sie
(Lk 22,19f), wird erzihlerisch ins Bild gesetzt. Markus weifs nur von Listerun-
gen der Schicher zu berichten (Mk 15,32b par. Mt 27,44). Lukas macht den Un-
terschied zwischen dem zur Linken und zur Rechten. Die Konstellation erin-
nert an das Jungste Gericht. Vom »Gericht« spricht auch der eine Schicher und
denkt nicht nur an Pilatus, sondern auch daran, dafl er bald vor seinem Herrgott
stehen wird.

Die Episode der beiden Schicher, die zur sechsten Stunde spielt, gehort ins
Zentrum des lukanischen Kreuzigungsberichtes. Sie zeigt das Drama der Pas-
sion. Sie deckt einen grundlegenden Widerspruch auf: den Gegensatz zwischen
Trotz und Schuldbewufitsein, Blasphemie und Gottesfurcht, Verzweiflung und
Hoffnung. In der sechsten Stunde, da man Jesus kreuzigt, wird dieser Wider-
spruch ausgelost; in der neunten Stunde, da Jesus stirbt, wird er aufgelost.

Um diesen Kern baut Lukas weitere Spannungsbogen auf. In der Mitte steht
Jesus, der Leidende und Sterbende. Welche Wirkung von ithm ausgeht, wird in
anschaulicher Drastik und hintergriindiger Psychologie zum Ausdruck ge-

bracht:

5 Die Exegese liest ithn meist als lukanische Redaktion; vgl. BRowN (s. Anm. 2),
1001f. Aber die Verse haben keine lukanischen Spracheigentiimlichkeiten. Deshalb ist
ernsthaft mit einer Tradition zu rechnen; vgl. J. A. FitzmYER, The Gospel according to
Luke, Vol. IT: X-XXIV (AncB IV/2), Garden City/NY 1985, 1507ff.
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[ 35  Die Schaulust des Volkes und der Spott der Oberen
36f  Dieromischen Exekutionssoldaten

38 DieKreuzesinschrift: »Der Konig der Juden«

39  Der eine Schicher 44 Sonnenfinsternis
40ff Der andere Schicher 45 Zerreifflen des Tempelvorhanges
43 Die Verheiflung Jesu 46 Das Todesgebet Jesu (Ps 31,6)

47 Der Hauptmann: »Dieser Mensch war wirklich ein Gerechter!«

k 48 Das Volk: »Als sie sahen, was geschehen war, schlugen sie sich an die
Brust und kehrten zuriicke.

Den dufleren Bogen bildet das Volk. Zu Anfang steht es und schaut und lafit
seine Vorsteher fiir sich sprechen, die nur Hohn und Spott fiir Jesus tibrig ha-
ben. Am Ende, nachdem sie alles genau angeschaut hatten, »schlugen sie sich an
die Brust und kehrten zuriick« (Lk 23,48). Den inneren Bogen bilden die Hin-
richtungssoldaten. Zuerst heiflt es, dafl sie in den Chor der Spétter einfallen und
ihr tbles Spiel mit Jesus treiben. Hernach aber tritt ihr Hauptmann hervor, der
Kommandeur des Exekutionstrupps. Er ist fiir den reibungslosen Ablauf, fir
die prompte Hinrichtung verantwortlich. Er versteht sein grausiges Handwerk.
Doch er, der Henker, wird, weil er die Augen aufmacht und das Geschehen
wahrnimmt, zum Bekenner, der coram publico die Unschuld, die Gerechtigkeit
Jesu beteuert.

Zieht man den Kreis noch etwas weiter, kommen Frauen ins Spiel. Auf dem
Kreuzweg redet Jesus die Jerusalemerinnen an, die um ihn Trinen vergieflen
(Lk 23,37); unter dem Kreuz stehen bei Lukas die »Bekannten« Jesu (fraglich,
ob damit die Elf, die Jinger, die Familienmitglieder oder Sympathisanten ge-
meint sind), unter denen die galildischen Frauen (auf die Markus sich konzen-
triert) eigens hervorgehoben werden (Lk 24,49). Zwischen beiden Frauengrup-
pen besteht gleichfalls eine hintergriindige Spannung: Auf der einen Seite ste-
hen die Miitter, die um Jesus trauern und noch gar nicht ahnen, welche Trinen
sie um ihre Kinder vergieflen werden; auf der anderen Seite die gleichfalls zu
Tode betriibten Nachfolgerinnen Jesu, die noch nicht ahnen, welche Freuden-
botschaft ihrer wartet.

Die Kreuzigungsszene, auf die der Kreuzweg Jesu hinlenket, ist narrative So-
teriologie. Sie berichtet nicht nur tiber das Ende des Lebens Jesu. Sie kennzeich-
net die Wirkungen, die von der Kreuzigung Jesu auf diejenigen ausgehen, die sie
sehen. Lukas baut enorme Spannungen auf. Das Kreuz Jesu deckt typische For-
men menschlicher Schuld auf — aber nicht, um sie zu brandmarken, sondern um
zu zeigen, dafl Jesus sie vergibt, und um Wege aus der Schuld zu weisen. Lukas
zeigt typische Reaktionen des Widerspruchs gegen das Kreuz, der Ablehnung
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des Gekreuzigten, des scheinbar tiberlegenen Spotts. Und er zeigt auf der ande-
ren Seite Wege, durch den Anblick des Gekreuzigten von dieser Fixierung los-
zukommen: Wer richtig hinschaut, kommt zur Besinnung, weil Jesus vor Au-
gen tritt, wie er leidet und stirbt.

3. Das Bild des Gekreuzigten betrachten

Im Zentrum der Szene steht Jesus, der »Gerechte«, wie der romische Haupt-
mann erkennt (Lk 24,47) und Petrus (Act 3,14) wie Stephanus (Act 7,52) bestati-
gen werden (vgl. Act 22,14)'6. Schon Markus hat sich bei seiner Passions- und
Kreuzigungserzihlung an der alttestamentlichen Leitfigur des leidenden Ge-
rechten orientiert. Der leidende Gerechte leidet, weil er in einer ungerechten
Welt gerecht ist; sein Leiden zeigt nicht seine eigene Schuld, sondern die der
Welt, in der er lebt. Der leidende Gerechte gehort zu den Prototypen alttesta-
mentlicher Frommigkeit; er fithrt Klage vor Gott wie Hiob, weil er wie dieser
um seine Unschuld und die Ungerechtigkeit seines Leidens weif$; aber wie Hiob
schickt er sich schliefflich in sein Leid —und wird von ihm erlost, weil Gott nicht
ungerecht ist, wie es scheint, sondern gerecht, wie es seinem Wesen entspricht!.
Der markinische Kreuzigungsbericht ist besonders stark von Ps 22 inspiriert.
Mit dessen Eingangsklage: »Gott, mein Gott, warum hast du mich verlassen«
haucht Jesus sein Leben aus (Mk 15,34). Der Psalm gibt den Leitfaden der Mar-
kuspassion ab. Er wird, folgt man den Zitaten und Anspielungen, von hinten
nach vorne gelesen, vom Schlufivers des Klageliedes bis zum Anfangsvers, wih-
rend das Bittgebet und der Lobpreis, in die der Psalm einmtindet, im Hinter-
grund stehen's. Dadurch wird eine enorme Spannung in der Darstellung Jesu
selbst erzeugt. Zwar belegt Markus nicht, daf} Jesu Glaube zusammengebro-
chen sei; denn Ps 22 ist und bleibt als Klageschrei ein Gebet. Jesus, so unter-
streicht der ilteste Evangelist mit seiner Tradition, ist zu Unrecht verurteilt
worden; sein Leiden beweist nicht seine Blasphemie, sondern seinen Gehorsam
gegeniiber Gott. Aber hirter noch als in Gethsemane, wo Jesus zuerst auch um
Verschonung vor dem Leiden fleht, bevor er desto mehr um die Erfiillung des
Willens Gottes, des Vaters, bittet (Mk 14,36 parr.), ist auf Golgatha der Kampf,

16 Vgl. A. BArBI, La morte de Gest a la condonna del giusto nell’opera lucana (Ri-
cerce storico bibliche 14, 2002, 209-234).

17 Vgl. C. ST1cHER, Die Rettung der Guten durch Gott und die Selbstzerstorung der
Bosen. Ein theologisches Denkmuster im Psalter (BBB 137), 2002.

18 Zur Auslegung und zu den neutestamentlichen Resonanzen vgl. B. Janowski,
Konfliktgespriche mit Gott. Eine Anthropologie der Psalmen, 2003.
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den Jesus im Gebet ausficht, um an dem festzuhalten, der, wie Jesus es angekiin-
digt hat, ihn »den Stundern ausliefert« (Mk 14,41)".

Anders das Bild bei Lukas. Jesus sind die Hinde gebunden. Er kann nur noch
wenig reden. Aber was er sagt, hat Gewicht und zeichnet noch einmal ein exak-
tes Portrait, das von der markinischen Darstellung erheblich abweicht. Auf
Golgatha sagt Jesus seine drei letzten Worte:

»Vater, vergib ihnen, sie wissen nicht, was sie tun« (Lk 23,34).
»Heute noch wirst du mit mir im Paradiese sein« (Lk 23,43).
»Vater, in deine Hinde iibergebe ich meinen Geist« (Lk 23,46).

a) Das Todesgebet

Das letzte Wort, das Todesgebet Jesu, ist wie bei Markus ein Psalmzitat (Ps
31,6); es ist gleichfalls das Wort eines leidenden Gerechten, allerdings ist es nicht
aus dem Klagelied, sondern aus dem einleitenden Vertrauensvotum des Psalmes
genommen®. Nicht der Widerstand, sondern die Ergebung klingt an?!. Abso-
lutes Vertrauen auf Gott, den Retter, kommt zum Ausdruck?2. Jesus betet, wie
in Gethsemane, zu seinem Vater: er, der Sohn, der seinen Jingern das Vater-
unser geschenkt hat (Lk 11,1-4 par. Mt 6,9-13). Er legt sein Leben zurtick in die
Hinde Gottes, mit dessen Finger er die Damonen ausgetrieben hatte (Lk 11,20
par. Mt 12,28: »Geist Gottes«). Er betet »mit lauter Stimme«; was alle sehen
konnen, wird durch das gedeutet, was alle horen konnen. Im griechischen
noagatidenar wird man ein Echo des magadidwm heraushoren diirfen, mit dem
auch Lukas, Markus folgend und verstirkend, die Ubergabe Jesu in die Hinde
der Menschen, die radikale Konsequenz der Sendung Jesu, zum Ausdruck
bringt (Lk 9,44; 18,32; 24,7), die andererseits darauf beruht, daf} Gott, der Vater,
Jesus, dem Sohn, »alles iibergeben« hat: die volle Kompetenz fiir die Verwirk-
lichung der Gottesherrschaft (Lk 10,22 par. Mt 11,27). Im mopadidow klingt
der gottliche Heilsratschlufl ebenso an wie die unbedingte Zuwendung Gottes
zu den Menschen, der Verrat des Judas (Lk 22,6; 22,21£.48) ebenso wie das Zu-
sammenwirken jidischer und romischer Behorden (Lk 22,4; 23,25), das Lei-

19 Darin stimmen tiberein: C. FocanT, L’évangile selon Marc (CB.N'T 2), Paris 2004,
579-588; F. . MoLoNEY, The Gospel of Mark. A Commentary, Peabody/MA 2002,
325-331.

20 Vgl. E. Bons, Das Sterbewort Jesu nach Lk 23,46 und sein alttestamentlicher Hin-
tergrund (BZ 38, 1994, 93-101).

2l Vgl. A.-M.SCHWEMER, Jesu letzte Worte am Kreuz (Mk 15,34; Lk 23,46; Joh
19,28ff) (ThBeitr 29, 1998, 5-29).

22 Ps 31,6 setzt fort: »[...] du erldst mich, Herr, treuer Gotte. Jesus freilich wird nach
Lukas nicht aus dem Tode »erldst«, sondern von Gott aus dem Tode erweckt. Er ist selbst
der Erloser.
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densgeschick Jesu ebenso wie die Verfolgung der Manner und Frauen in seiner
Nachfolge (Lk 21,12.16). Im magatiVeuor des Psalmwortes ist all dies eingeholt
und auf die Haltung des Beters bezogen; die todliche Schuld der Menschen wird
als felix culpa, der dunkle Wille Gottes als Heilswille offenbart.

Der »Geist«, den Jesus »Uibergibte, ist nicht der Heilige Geist, mit dem er »ge-
salbt« worden ist, um den Armen das Evangelium zu verkiinden (Lk 4,18: Jes
61,1f)%, sondern der Lebensatem des Menschen Jesus, den er sterbend aus-
haucht, wie Lukas, im Anschluff an Markus, unmittelbar weitererzahlt (Lk
23,46 par. Mk 15,37). Es ist der heilige Jesus, der so stirbt (Act 3,14; vgl. 4,27.30).
Stephanus, der erste Martyrer?, wird ihn nachahmen (Act 7,59: »Herr Jesus,
nimm meinen Geist auf!«). Jesus ist am Kreuz nicht das willenlose Objekt gott-
licher Souverinitit, sondern der Gerechte, der gehorsam und glaubig Gott die
Ehre gibt und sich thm anvertraut. In keinem Augenblick seines Lebens ist Jesus
so nahe beim Vater wie im Moment seines Sterbens. Jesus betet, wihrend er
stirbt; er stirbt im Gebet; sein Sterben ist ein Gebet.

b) Die Fiirbitte

Die Patrozentrik Jesu ist die Seele seiner Proexistenz. Das Wesen der Heiligkeit
Jesu ist nicht Unantastbarkeit, sondern Hingabe. Deshalb besteht ein innerer
Zusammenhang zwischen der Gottes- und der Nichstenliebe, ja der Feindes-
liebe Jesu. Das heben die beiden anderen Kreuzesworte hervor. Das erste richtet
sich an die Henker. Jesu legt fur sie Fiirbitte ein. Er faf$t nicht nur die romischen
Soldaten ins Auge; nach dem vorangehenden Kontext denkt er mehr noch an
das Volk der Gaffer und an die Spotter unter den Oberen. Auf sie bezieht sich
auch der mehrfache Hinweis des Petrus und Paulus in der Apostelgeschichte,
daf Jesus aus Unwissenheit hingerichtet worden sei (Act 3,17; vgl. 13,27). Diese
Unwissenheit ist nicht nur ein Wissensdefizit, sondern ein echtes Verstindnis-
problem, in dem sich Schuld und Tragik, Verfehlung und Verstockung mischen
(Lk 8,10 par. Mk 4,10ff; Act 28,26: Jes 6,9). Die Unwissenheit entlastet nicht von
der Verantwortung, sonst brauchte Jesus nicht um Vergebung zu bitten. Aber
sie ist ein mildernder Umstand. Vor allem deckt sie das Drama der Passion auf:

2 So jedoch die Deutung von M. MULLER, Die Hinrichtung des Geisttrigers. Zur
Deutung des Todes Jesu im lukanischen Doppelwerk (in: R. GEBaUuER [Hg.], Die blei-
bende Gegenwart des Evangeliums. FS O. MERK zum 70. Geburtstag [MThSt 76], 2003,
45-61).

2 Vgl. F. Bovon/ B. BOUVIER, Etienne le premier martyr. Du livre canonique au ré-
cit apocryphe (in: C. BREYTENBACH / J. SCHROTER [Hg.], Die Apostelgeschichte und
die hellenistische Geschichtsschreibung. FS E. PromacHer [AGAJU 57], 2004,
309-331).
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dafl es gerade Jesu Gerechtigkeitist, die thm den Tod bringt, dafl aber diese seine
Gerechtigkeit von denen, die Gottes Willen heilig halten, nicht gesehen wird,
weil Jesus vorgehalten wird, wegen seiner Botschaft der Barmherzigkeit Gottes
die Ansteckungsgefahr der Siinde zu unterschitzen, den Unterschied zwischen
Tatern und Opfern zu verwischen und die Alternative zwischen Gut und Bése
auszuhohlen (Lk 15,1f). Zum Passionsdrama gehort, dafl der Gekreuzigte ver-
spottet wird, wihrend ihn doch gerade sein Weg, Israel und den Vélkern das
Heil zu bringen, nach Jerusalem und Golgatha fihrt?. Sein Gebet entspricht
genau der Grundhaltung seines Lebens, die seine gesamte Verkiindigung prigt.
Er legt Furbitte fiir seine Morder ein. Das Todesgebet ist praktizierte Feindes-
liebe. »Segnet, die euch verfluchen; betet fiir die, die euch mifthandeln« (Lk 6,28
par. Mt 5,44), hat Jesus in der Feldrede gefordert, und er lebt bis zum letzten
Atemzug, was er fordert. Das Gebet ist in der Erhorungsgewif$heit des Sohnes
gesprochen, an der er seinen Jungern Anteil gegeben hat (Lk 11,5-19; 17,6 par.
Mk 11,24). Jesus selbst hat Stinden vergeben — im Namen und Auftrag Gottes
(Lk 5,20 par. Mk 2,5; Lk 7,48). Was er nach diesen Stellen von Gott her voll-
michtig zuspricht, wird hier auf Gott hin zum Gebet.

Die Vergebungsbitte ist allerdings trotz — oder wegen — ihrer Prominenz und
ihres Ethos? textkritisch nicht unumstritten?”. Im Nestle-Aland ist der Vers
eingeklammert. Er fehlt in wichtigen Handschriften der alexandrinischen Tra-
dition, ist aber im Codex Sinaiticus und bei vielen Vitern nachgewiesen. Die
auflere Bezeugung spricht gegen die Authentizitit, die innere jedoch dafiir.
Herrschende Meinung ist, daf§ die Bitte zum urspriinglichen Textbestand ge-
hort, weil sie ein Echo in der Fiirbitte des Stephanus findet (Act 7,60), der die
imitatio Christi lebt?.

% Vgl. D. MARGUERAT, Luc-Actes: une unité  construire (in: J. VERHEYDEN [Hg],
The Unity of Luke-Acts [BEThL 142], Leuven 1999, 57-82).

26 Auf ein wichtiges Rezeptionsfeld fiihrt M. BLum, »... denn sie wissen nicht, was
sie tun«. Zur Rezeption der Firbitte Jesu am Kreuz (Lk 23,34a) in der antiken judisch-
christlichen Kontroverse (NTA 46), 2004.

%7 Zur Diskussion vgl. B. METZGER, A Textual Commentary on the Greek New
Testament, London 1971, 154.

28 Die Textkritik interessiert nicht nur um der Rekonstruktion des lukanischen Ur-
textes willen, sondern auch als Zugang zur Rezeption. Schitzte man die Vergebungsbitte
als Interpolation ein, wiirde dies den Tradenten ein auflerordentlich positives Zeugnis
ausstellen, weil sie sowohl die imitatio Christi des Stephanus erkannt hitten als auch die
Konformitit mit der Bergpredigt. Hat die Vergebungsbitte als authentisch zu gelten,
mifite man damit rechnen, daf} ihre Auslassung Reserven gegentiber dem Mitleid und
der Feindesliebe Jesu zu erkennen gibe.
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¢) Die VerheifSung

Das mittlere der Kreuzesworte Jesu ist die Verheiffung des Schichers zur Rech-
ten, der Jesus um Rettung bittet und dem Jesus zusagt, »heute noch« mitihm im
Paradies zu sein (Lk 23,43)?. Die exegetische Diskussion ist von der lukanischen
Eschatologie bestimmt: frither von der angeblichen Parusieverzogerung und ih-
rer vermeintlichen Problematik?, gegenwirtig von der Verhiltnisbestimmung
zwischen individueller und universalgeschichtlicher Eschatologie®'. Das
»Heute« steht fiir die Unbedingtheit der Heilszusage. Es markiert die Gegen-
wart des eschatologischen Kairos, so wie Jesus in der Synagoge von Nazareth,
die messianischen Weissagungen Jesajas vor Augen und im Ohr, hat sagen kon-
nen, »heute« habe sich »diese Schrift in euren Ohren erfiillt« (Lk 4,22), und wie
er bei Zachaus in Jericho sagen kann, »heute« sei »diesem Hause Heil widerfah-
ren« (Lk 19,9).

Wie wenig sich das am Kreuz gesprochene »Heute« chronologisch messen
143, zeigt die Rede von der Auferweckung Jesu am »dritten Tage« (Lk 9,22;
13,32; 18,33; 24,7.46). Die Spannung zu den prophetischen Visionen Jesu, die
von der Vollendung der Gottesherrschaft, der Auferstehung der Toten und dem
Jingsten Gericht handeln, ist stark. Sie ist aber nicht starker als die zwischen der
prasentischen und der futurischen Eschatologie. So wie es gegenwirtig durch
Jesus ein »Heute« irdischer Erfiilllung in der realen Gegenwart der anstehenden
Gottesherrschaft gibt, so kann Jesus auch ein »Heute« der Erfiilllung dem reui-
gen Schicher verheiflen, der weif3, dafl er nur noch kurze Zeit zu leben hat. Jen-
seits des Todes wartet auf ihn, den Schwerverbrecher, nicht die Holle, sondern
das Paradies. Das ewige Leben des guten Schiachers wird ein fiir allemal von der
Stunde des Todes Jesu gepragt sein; denn es ist Gemeinschaft mit Jesus, die im
Tode Jesu, in der Hingabe seines Lebens begriindet ist (Lk 22,15f). Jesus sagt
ihm die Gemeinschaft mit Gott so bestimmt zu, dafl sie nie enden wird. Was
aber am Rauber zur Rechten Jesu deutlich wird, ist die Hoffnung aller Men-
schen. Sie zerbricht am Kreuz, um durch das Kreuz allererst so begriindet zu
werden, daf§ sie ihren eigenen Horizont tiberschreitet.

Die Verheiflung fiir den reuigen Siinder entspricht dem Grundsinn der ge-
samten Sendung Jesu. Besonders nahe liegt das Gleichnis vom verlorenen Sohn

2 Vgl. H. Giesen, »Noch heute wirst du mit mir im Paradies sein« (Lk 23,43). Zur
individuellen Eschatologie im lukanischen Doppelwerk (in: Cr. G. MULLER [Hgl],
»Licht zur Erleuchtung der Heiden und Herrlichkeit fiir dein Volk Israel«. Studien zum
lukanischen Doppelwerk, FS J. Zmijewskr [BBB 151], 2005, 151-177).

39 Diese Diskussion stellt auf eine neue Grundlage K. ERLEMANN, Endzeiterwar-
tungen im frithen Christentum (UTB 1937), 1996.

31 Vgl. G. GresHaKE / G. LonFiNk, Naherwartung — Auferstehung — Unsterblich-
keit. Untersuchungen zur christlichen Eschatologie (QD 71), (1975) 19783.
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(Lk 15,11-32). Die Wiedereinsetzung als Sohn des Hauses, die noch die kithn-
sten Hoffnungen des Kindes weit tibersteigt und vom ilteren Bruder skeptisch
bedugt wird, hat die Dimensionen einer Totenauferstehung: »Mein Sohn war tot
und ist wieder lebendig geworden«, sagt der Vater, um seiner Festesfreude Aus-
druck zu verleihen, »er war verloren und ward gefunden« (Lk 15,24; vgl. Lk
15,32). Was das Gleichnis metaphorisch konstatiert, verheifit das Kreuzeswort
Jesu. Was am Kreuz geschieht, verifiziert das Gleichnis.

d) Der Gottesknecht

Die lukanische Passionsgeschichte 14t die Haltung hervortreten, in der Jesus
stirbt. Sie ist vorbildlich. Stephanus und Paulus werden sich an ihr ausrichten.
»Geben ist seliger denn nehmenc, sagt Paulus mit einem apokryphen Jesuswort
zum Schluf} der Miletrede (Act 20,35). Es ist das letzte Wort, das er in Freiheit
spricht. Er sagt es nicht, um Jesu Grofiztigigkeit, sondern um sein Martyrium in
Erinnerung zu rufen, das Hingabe ist und das Geschenk der Gottesherrschaft
mit sich bringt®2. Das sprengt jede Modell-Christologie. In seinem vollmachti-
gen Wirken ist Jesus der Retter, so auch in seinem ohnmichtigen Leiden. Ware
er nur Vorbild, konnte er den Menschen nur ein gutes Beispiel geben, das sie mit
Gottes Hilfe nachahmen miifiten. Es gilt aber, was er zu Jericho, auf der letzten
Station seines Pilgerweges nach Jerusalem, im Hause des Oberzollners Zachaus
sagt: »Der Menschensohn ist ggkommen, zu suchen und zu retten, die verloren
sind« (Lk 19,10)%.

Lukas nutzt freilich seine Moglichkeit und Kunst des Erzahlens, um nicht
nur hervortreten zu lassen, daff, sondern auch, wie Jesus am Kreuz gestorben
ist. Seine Heilsmittlerschaft umschliefit seine Vorbildlichkeit; Jesus Christus
nachzuahmen, heiflt, in der Lebensfithrung seine Heilsmittlerschaft anzuer-
kennen. Zu seiner Heilsmittlerschaft gehort, Lebensformen gestalten zu lassen,
die von ihm geprigt sind.

Im Passionsbericht geht Lukas auf den Typos des leidenden Gottesknechtes
zurick, um Jesu Ethos und Frommigkeit mit seiner Heilsmittlerschaft zu ver-

32 Vgl. TH. S6DING, Der Gottessohn aus Nazareth. Das Menschsein Jesu im Neuen
Testament, 2006, 2411f.

3 R. vOoN BENDEMANN, Zwischen AOEA und STAYPOZ. Eine exegetische Unter-
suchung der Texte des sogenannten Reiseberichtes im Lukasevangelium [BZN'W 101],
2001, 160-170 arbeitet allerdings den Zusammenhang mit dem folgenden Gleichnis von
Talenten heraus (Lk 19,11-27), das mit drohendem Unterton mahnt, die von Gott ge-
schenkte Zeit auch zu nutzen.
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kntpfen®. Thn hatte er bereits bei seinem Bericht vom Letzten Abendmahl im
Blick: Das Blut, das »fiir euch vergossen wirdx, ist das des messianischen Got-
tesknechtes (Lk 22,20). An den prophetischen Gottesknecht denkt Petrus, wenn
er auf dem Tempelvorplatz von Gott spricht, der seinen »Knecht Jesus verherr-
licht« hat (Act 3,13.26; vgl. 4,27.30). Im Passionsbericht ist es vor allem die Ver-
gebungsbitte, ist es aber auch die Gewaltlosigkeit, die Hingabe, das Gottver-
trauen, das in Jesus den leidenden Gottesknecht erkennen lafit, die Ablehnung,
auf die er stofit, und die Erhohung, die ihm zuteil werden wird. Lukas macht
durch seine Erzahlung anschaulich, was das »Fiir« des Lebens wie des Sterbens
Jesu ausmacht: worin es besteht, wie Jesus es lebt. Wollte man die Haltung und
Wirkung des gekreuzigten Jesus begrifflich kliren, gibe es kein besseres Wort
als das »Fiir«; wollte man das »Fiir« anschaulich machen, gibe es kaum ein bes-
seres Beispiel als die Lukaspassion®. Ein Pendant aus der Bekenntnistradition
ist das kurze Lied vom Gottesknecht im ersten Petrusbrief — das eine Kurzge-
schichte der Passion ist —, indem es die Gewaltlosigkeit Jesu ins Verhiltnis zu
den Wunden setzt, die dem Gottesknecht geschlagen werden, die aber den Ta-
tern das Heil bringen (I Petr 2,21-25)%.

Heilsbedeutung hat der Tod Jesu nach Lukas also durchaus, aber nicht iso-
liert, sondern nur im Verein mit seiner Auferstehung, nur aus dem Zusammen-
hang seines Lebens, nur in der Wirkung seiner Geistsendung, die mit seiner
Menschwerdung beginnt. Die Auferstehung Jesu wiirde die Menschen nichts
angehen, wire sie keine Auferstehung aus den Toten. Deshalb betont Lukas den
Kontrast zwischen Tod und Leben; der Auferstandene begegnet den Jingern als
Jesus, der gekreuzigt wurde. Die Sendung Jesu bliebe unvollstindig, wiirde Je-
sus irgendwann aus der Geschichte aussteigen, wie es ihm der Teufel nach der
Versuchungsgeschichte nahelegt (Lk 4,113 par. Mt 4,1-11); dem Tode auszu-
weichen, wire Verrat an der Sendung Jesu, weil sie nicht nur Gewaltlosigkeit
umfaflt, sondern die Uberwindung der Gewalt durch die Liebe.

3* Vgl. P. TREMOLADA, »E fu annoverato fra iniqui«. Prospettive di lettura della pas-
sione secondo Luca alla luce di Lc 22,37 (Is 53,12d) (AnBib 137), Rom 1997; H. C. van
Zyv, The soteriological Meaning of Jesus” Death in Luke-Acts. A Survey of Possibilities
(Verbum et Ecclesia 23,2002, 533-557), 541-546.

35 Zur jesuanischen Proexistenz bei Lukas sammelt wichtige Beobachtungen CH.
BorTRICH, Proexistenz im Leben und Sterben. Jesu Tod bei Lukas (in: J. FreY / J.
ScHROTER [Hg.], Deutungen des Todes Jesu im Neuen Testament [WUNT 181], 2005,
413-436).

% Das Vorbildliche kommt zum Vorschein in der sehr sorgfiltigen Exegese von: C.
BREYTENBACH, »Christus litt euretwegen«. Zur Rezeption von Jesaja 53 LXX und ande-
ren frithjidischen Traditionen im 1. Petrusbrief (in: 2aO 437-454).
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4. Den Anblick des Kreuzes wirken lassen

Der Anblick des Gekreuzigten 16st, wie Lukas erzahlt, einhellige Ablehnung
aus, die aber, als Jesus gestorben ist, aufgebrochen wird. Diese Spannung weist
auf das hin, was auf Golgatha in Wahrheit geschieht.

a) Ablehnungen

In den Spottreden, die unter dem Kreuz gefiihrt werden, konzentriert Lukas
alles auf ein einziges Motiv. Die Synhedristen hohnen (Lk 23,35):

»Andere hat er gerettet. — Rette dich doch selbst, wenn du der Messias bist, der Aus-
erwihlte Gottes!«

Die romischen Soldaten feixen (Lk 23,37):

»Wenn du der Konig der Juden bist — rette dich selbst!«

Und der eine Schicher lastert (Lk 23,39):

»Bist du nicht der Messias? Rette doch dich selbst und uns!«

Das Leitmotiv der Spotter unter dem Kreuz ist das Leitmotiv der ganzen
Sendung Jesu. »Heute ist euch der Retter geboren«, horen die Hirten aus En-
gelsmund auf dem Feld von Bethlehem (Lk 2,11). Die Spotter unter dem Kreuz
liefern die traurige Parodie und erinnern darin doch an den Grundzug der Sen-
dung Jesu; sie lassen fragen, ob etwa der Retter selbst verloren sei oder aber er
gerade als Verlorener diejenigen rettet, die ihn verloren geben. Die Antwort des
Glaubens ist klar. »Petrus und die Apostel« (Act 5,29) geben sie dem Hohen Rat:
»Diesen hat Gott als Anfithrer und Retter zu seiner Rechten erhoht, um Israel
die Umkehr und Vergebung der Siinden zu geben« (Act 5,31).

b) Umbriiche

Lukas erzahlt in seiner Kreuzigungsgeschichte nicht nur, weshalb Umkehr no-
tig ist, sondern auch, wie sie beginnt. Den Wendepunkt markieren Jesu Wort an
den Riuber zu seiner Rechten und sein Tod, der von Zeichen am Himmel und
auf Erden, von der Sonnenfinsternis und dem Zerreiflen des Tempelvorhanges,
begleitet wird. Dieser Augenblick verindert die Szene. Scheinbar ist die Ge-
schichte Jesu jammerlich gescheitert; tatsichlich beginnt sie ganz neu — so wie

37 "Zum Motiv vgl. die erhellenden Ausfithrungen von F. Jung, Soter. Studien zur Re-
zeption eines hellenistischen Ehrentitels im Neuen Testament (N'TA 39), 2002.
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Jesus es in seinem letzten Wort erbeten hat. Wihrend zuvor in aufsteigender Li-
nie, immer naher an Jesus heranfithrend, die Spottlust ihr Unwesen getrieben
hat, werden jetzt in abfallender Linie, immer weiter von Jesus sich entfernend,
Reaktionen der Umkehr, der Einsicht, der Erschiitterung gezeigt.

Die starkste Reaktion zeigt der Schicher zur Rechten. Der linke Rauber ist
verhartet und verstockt. Der rechte aber verkorpert den reuigen Siinder. Er ge-
steht nicht nur seine eigene Schuld ein und erkennt die Strafe an. (Eine Diskus-
sion Uiber die sittliche Erlaubtheit der Todesstrafe hat es in der Antike noch nicht
gegeben.) Er wendet sich an Jesus mit der Bitte seines Lebens (Lk 23,42):

»Jesus, gedenke meiner, wenn du in dein Reich eingehst.«

Er nimmt den Jesus-Namen so ernst®, wie ihn der Engel Gabriel der Jung-
frau Maria erklart hat (Lk 1,32f):

»Grof§ wird er sein und Sohn des Hochsten genannt werden; und geben wird ihm Gott
der Herr den Thron seines Vaters Davids, und herrschen wird er iber das Haus Jakob bis
in Ewigkeit, und seiner Herrschaft wird kein Ende sein.«

Der Schicher nimmt, weil er Jesus ernstnimmt, auch seine Reich-Gottes-
Verkiindigung ernst. Er legt ein Glaubenszeugnis ab. Jesus ist der Christus, und
der Retter ist kein anderer als Jesus, der jetzt am Kreuz hingt als Konig der Ju-
den. Ihm vertraut der Schicher sich an. Dafi Jesus seiner gedenke, ist die Bitte;
er, der Unschuldige und Gerechte, der Heilige, moge ihn, den Schwerverbre-
cher, nicht verabscheuen und vergessen, sondern ihm einen Platz in seinem Her-
zen geben. Zugleich wird das Wort dessen zur Linken: »Bist du nicht der Mes-
sias? Rette doch dich selbst und uns!« auf paradoxe Weise verifiziert, so daf§
noch der bitterste Sarkasmus soteriologisch unterfangen ist*. Damit wird der
Riuber zum Vorbild all derer, die nicht umhinkonnen, ithre Schuld anzuerken-
nen, und dennoch nicht zuschanden werden, weil Jesus sich ihrer annimmt.
Dies geschieht, sein ganzes Leben ratifizierend, am Kreuz. Die narrative Logik
ist bestechend: Hinge Jesus nicht am Kreuz, konnte er dem rechten Schicher,
dem verurteilten Schwerverbrecher, nicht das Paradies zusagen. Auch nach Lu-
kas ist es der Gekreuzigte, der rettet. Jesus geht nicht am Kreuz vorbei in das
Reich Gottes hinein, sondern durch seinen Kreuzestod hindurch. Das ist sein
Pascha, sein Exodus aus dem Land der Stinde durch das Meer des Todes in das
Gelobte Land des Reiches Gottes. Jesus bahnt diesen Weg. Ps 31, sein Todesge-
bet, ist voller Paschatheologie. Jesus nimmt diese Zusage fiir Israel ernst, folgt

3% Nach Lk 17,13 rufen die Aussitzigen: »Jesus, Meister, erbarme dich unser«, nach
Lk 18,38 ruft der blinde Bartimaus: »Jesus, Sohn Davids, erbarme dich meiner«. Die
Parallele zu Lk 23,42 ist eng. Die christologische Bedeutung des Namens Jesu betont
Petrus nach Act 4,11f.

39 Herausgearbeitet von R. VienoLo, Alla scuola dei Ladroni (Lc 22,33-49) (La Ri-
vista del Clero Italiana 87,2006, 271-284).
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ihr ins Offene einer himmelweiten Zukunft und pragt sie durch die Zusage der
Gemeinschaft mit ihm, der am Paschafest stirbt und aufersteht.

Nicht ganz so stark, aber auflerst eindrucksvoll ist die Reaktion des heidni-
schen Hauptmanns. Er sieht, »was geschah«: dafl Jesus stirbt, wie Jesus stirbt
und welche Erschiitterung im Himmel und am Mittelpunkt der Welt, dem Jeru-
salemer Allerheiligsten, dieser Tod auslost (Lk 23,47). Deshalb preist er Gott
und sagt Uber Jesus:

»Wahrlich, dieser Mensch war gerecht.«

Markus war zwar noch weiter gegangen: »Dieser Mensch war Gottes Sohn!«
(Mk 15,39). Aber Lukas will das Wort des Centurio christologisch nicht tiber-
frachten und jedenfalls genau auf das Todesgebet Jesu abstimmen. Wie Jesus
sich dem Vater tibereignet, so erkennt der Hauptmann Jesus. Wer — wie der
Hauptmann mit dem professionellen Blick des Exekutionsbeamten — genau hin-
schaut (und sich erzihlen lifit), wie Jesus stirbt, kann ihn immerhin als einen
Gerechten erkennen und wird seiner nicht mehr spotten.

Das wenigstens ist die Reaktion des Volkes. Die Gaffer, die es aus Sensations-
lust zum Richtplatz gezogen hatte, einem Spektakel beizuwohnen — durch das,
was geschieht und sie mit eigenen Augen sehen, werden sie ergriffen und zeigen
nicht nur Mitleid und Trauer, sondern auch Reue und den Willen zur Umkehr.
Esist die Haltung Jesu, die sie zur Besinnung bringt —und damit noch nicht den
Weg in die Jingerschaft bahnt, aber einen Freiraum fiir die 6sterliche Predigt
schafft, die zu Pfingsten 6ffentlich werden wird. Sie schlagen sich an die Brust
und geben durch diesen uralten Gestus nicht nur ihre Trauer um den sterbenden
Jesus zu erkennen, sondern auch ihre Verstrickung in seinen Tod und ihre Ab-
wendung von dieser Schuld.

¢) Spannungen

Die Wirkungen, die vom Gekreuzigten in der erzahlten Welt des Evangeliums
ausgehen, weisen auf die Heilsbedeutung des Todes Jesu hin. Der am tiefsten in
Schuld verstrickt ist, der Mitgekreuzigte, erfihrt die hochste Form der Zuwen-
dung: eine direkte Verheiflung Jesu, die weit iber die Vergebung der Stinde hin-
ausgeht, indem sie die paradiesische Freude des Himmels zusagt, die in der Ge-
meinschaft mit Jesus und der durch ihn vermittelten Gemeinschaft mit Gott
besteht. Mehr als das Jesuswort am Kreuz kann kein Wort der Vergebung und
Verheiflung sagen. Die narrative Soteriologie, die das Geschehen durchs Erzah-
len vergegenwirtigt, ruft die performative Soteriologie hervor, den Zuspruch
der Rettung im Namen Jesu, des auferstandenen Gekreuzigten; beides verlangt
die reflexive Soteriologie, die, so gut es geht, auf den Begriff bringt, in den Vor-
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aussetzungen und Konsequenzen bedenkt, was geschehen ist und zugesagt
wird.

Der heidnische Hauptmann und das jiidische Volk stehen dafiir, daf} es nicht
nur ein leidenschaftliches Ja oder Nein zu Jesus gibt, sondern im Vorfeld des
entwickelten Glaubens eine grofie Spannweite von Reaktionen, die eine mensch-
liche Offenheit fiir Gott zeigen, den Verzicht auf Gewalt, eine Nachdenklich-
keit, ein Staunen, ein Umdenken. Der Centurio ist nicht weit vom Reiche Got-
tes, auch wenn er womoglich noch gar nicht ahnt, wie groff die Gerechtigkeit
Jesu wirklich ist. Das Volk hat noch einen weiten Weg vor sich, um zu Jesus ge-
langen —und die wenigsten werden diesen Weg gehen, wie auch Lukas nicht ver-
schweigt (Act 2,26ff), der die Taufen der Anfangszeit nach Tausenden zihlt (Act
2,41;4,4)%. Aber es zeigt sich bereits, dafl keiner — wie um seines Judentums wil-
len gezwungen wire, Jesus zu verspotten und die Christen zu verfolgen, wie
Saulus im Irrtum war. Das schafft nicht nur den Jesusjiingern Luft zum Atmen,
sondern unterstiitzt Voten wie das des Pauluslehrers Gamaliel: »Steht von die-
sen Minnern ab und lafit sie; wenn dieser Wille oder dieses Werk von Menschen
kommt, wird es aufgelost werden; wenn es aber von Gott stammt, werdet ihr es
nicht auflésen konnen« (Act 5,38f).

Weiter als die Manner, die sich auf dem Richtplatz an die Brust klopfen, sind
die Frauen, die auf dem Kreuzweg um Jesus weinen. Weiter sind vor allem die
Bekannten Jesu und besonders die galiliischen Frauen, die — wenn auch von
Ferne — zuschauen, wie Jesus stirbt. Ohne ihr Zeugnis gibe es weder die Nach-
richt, daf§ das Grab voll, noch, daf es leer gefunden ward. Beides ist gleicher-
maflen zentral: fiir die Realitdt des Todes wie der Auferweckung Jesu*.

Die Wirkung, die Lukas hat erzielen wollen und konnen, ist unterschiedlich.
Denn es ist leicht, sich verschiedene, heterogene Adressatenkreise vorzustellen.
Diejenigen, die das Evangelium wie Theophilus lesen, um genauer die »Zuver-
lassigkeit der Katechese zu erkennenc, in der sie »unterwiesen worden« sind (Lk
1,4), sehen ein breites Panorama der Passion, das sie nicht wegblenden diirfen:
weil sie sonst Jesus nicht sehen wiirden, wie er stirbt; weil sie sonst einen wich-
tigen Grund verkennen wiirden, weshalb Jesus abgelehnt wird; aber auch, weil
sie sonst nicht verstehen und mitfihlen konnten, auf wie vielfiltige Weise das
Kreuz Jesu doch durch den Widerspruch hindurch niher zum Gott Jesu Christi
fihrt. Sollte sich Lukas auch an die Gebildeten unter den Verichtern des Chri-
stentums wenden, wiirde ihnen nicht nur das Ethos Jesu, seine Gerechtigkeit,
vor Augen gefihrt, auf welcher Briicke sie — mit dem Hauptmann - zum Glau-

40 Dies wird in den Horizont der lukanischen Sicht des Judentums eingezeichnet von:
CH. KurTH, »Die Stimmen der Propheten erfiillt«. Jesu Geschick und die »Juden« nach
der Darstellung des Lukas (BWANT 148), 2000, 80f.

41 Vgl. TH. SODING, Das volle und das leere Grab. Zur theologischen Bedeutung ei-
ner schwierigen Ostertradition (Pastoralblatt 57, 2005, 67-72).
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ben gelangen konnten, dafl Jesus der Heiland ist, sondern wenigstens auch die
Moglichkeit, nicht nur Hohn und Spott fiir den Gekreuzigten tibrig zu haben,
sondern angesichts dieses leidenden Menschen zur Besinnung zu kommen.

Das Evangelium des Lukas ist das Medium kontinuierlicher Erinnerung an
das Ereignis des Kreuzestodes Jesu. Indem es das Gedachtnis schirft, vergegen-
wartigt es das Geschehen von Golgatha, den Angelpunkt der Heilsgeschichte.
Die Heilsbedeutung, die diesem Ereignis innewohnt, kann freilich der Text
nicht vermitteln, sondern nur Jesus selbst. Aber daff und wie dies geschieht,
wird von Lukas berichtet — in einer Weise, die mit Pathos von Jesu Passion
spricht.

5. Pathos erzengen

Lukas steht in einer langen Tradition, wenn er durch das Erzahlen Pathos er-
zeugt®. Aber er faflt diese Erzahltradition neu in die Form eines Evangeliums.

a) Darstellung und Wirkung einer Evzihlung

Mit einer guten Geschichte, sagt der Rhetoriker Quintilian (inst. V 11,6), will
der Redner die Aufmerksamkeit des Publikums fesseln, seine Emotionen
schiiren und auch seine Kenntnisse erweitern. Dies vermag eine Geschichte,
weil sie handelnde und leidende Personen vorfiithrt, mit denen sich Horer wie
Leser identifizieren und an deren Geschick sie Anteil nehmen konnen. Beides
gelingt, weil eine Geschichte ein Geschehen in der Wirklichkeit darstellt — in
der Geschichtsschreibung ein tatsichlich passiertes, besonderes, in der Poesie
ein mogliches und allgemeines (Aristoteles, poet. 9 1451%). Aristoteles spricht
von Mimesis, um sowohl den Wirklichkeitsbezug als auch die Konstruktions-
leistung, die Poiesis, zu fassen (poet. 1 1447%). Beides gilt nicht nur, wenn Kal-
liope, Euterpe, Erato oder Thalia, sondern auch wenn Klio kifit; denn aller
Musen Mutter ist Mnemosyne. Nachahmung (imitatio) ist die traditionelle
Ubersetzung; sie sichert den Vorrang des Lebens vor der Kunst. Sie muf§ auch
verteidigt werden, weil Aristoteles im nattirlichen Drang von Menschen, an-
dere nachzuahmen, eine Wurzel der Dichtkunst sieht (poet. 4 1448) und weil
dieser Nachahmungsdrang die Kehrseite des menschlichen Mitleids ist, auf

# Einen guten Uberblick iiber die antike Literaturtheorie vermittelt M. FUHRMANN,
Die Dichtungstheorie der Antike. Aristoteles — Horaz — >Longin«. Eine Einfiihrung,
19922,
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dem die Wirkung der Dichtkunst aufbaut®. Allerdings ist die Mimesis keine
Kopie, kein Abklatsch, sondern eine poetische Leistung: eine Darstellung,
Hervorbringung, Erzeugung. Je nachdem, was gestaltet wird, ist die Bezie-
hung zur Realitit — zur moglichen oder tatsichlichen — konstitutiv. Die her-
meneutische Poetologie, besonders die Narratologie, hat zu weiteren Klirun-
gen gefiihrt. In der Geschichtsschreibung, die, wenn sie ihre eigenen Wurzeln
nicht verliert, immer Geschichtserzahlung ist und deshalb literarischen An-
sprichen gentigen sollte, entspricht der Konfiguration, ihrer Darstellung der
erzihlten Ereignisse, die Refiguration, ihre erzahlerische Vergegenwirtigung
des Vergangenen fir die Leserschaft*. Zum Proprium der Historiographie ge-
hort der hermeneutische Primat der Konfiguration vor der Refiguration, beim
Epos (und historischen Roman) der Primat der Refiguration vor der Konfigu-
ration.

Erzihlungen bilden — prinzipiell ebenso wie Dramen, aber auf andere Weise*
—ein Geschehen ab und machen es so — unter bestimmten Aspekten und in cha-
rakteristischen Farbungen — sichtbar. Dadurch erzielen sie — was die aristoteli-
sche Poetik erkannt, die antike Rhetorik aber zu wenig betont hat — einen Er-
kenntnisgewinn. Er verbindet sich mit einem starken Einfluf} auf die Leser. Je
besser die Erzihlungen sind, desto klarer zeigen sie die Notwendigkeit oder
doch die Wahrscheinlichkeit des Geschehens und desto stirker fesseln sie ihre
Zuhorer (Aristoteles, poet. 9,1 1451°). Wenn der Erzihler Personen sprechen
laflt (und nicht nur ihre Rede referiert), erhoht er die Direktheit und die Wir-
kung der Erzihlung (Aristoteles, poet. 3,2 1448). »Longinos« nennt die we-
sentliche Leistung der Erzahlung, auch wenn sie in eine Rede eingespannt ist,
eine »Vergegenwirtigung«; diesen Sinn hat bei thm das dichterische Leitwort
»Phantasie«: Je groffer die Phantasie, desto realistischer die Erzihlung (De sub-
limitate 15,1f). Die Korrelation zwischen dem Dargestellten und dem Bewirk-

4 Horaz versteht zmitatio auch als innerliterarischen Begriff: Aufnahme, Variation,
Nachgestaltung eines traditionellen Stoffes (ars poet. 119ff). Das wird spiter im »Klassi-
zismus« eine dominante Bedeutung.

# Klirungen schafft P. Ric@ur, Temps et Récit, t. I: U'intrigue et le récit historique,
Paris 1983; t. II: La configuration dans le récit de fiction, Paris 1984; t. I1I: Le temps ra-
conté, Paris 1985; dazu CH. BoucHinDHOMME (Hg.), »Temps et récit« de Paul Ricceur
en débat, Paris 1990. Dort betont Ricceur die Kraft narrativer Imagination, also die
Kreativitit der Erinnerung. Weiter fithrt er den Gedanken in: P. Ric@®URr, La mémoire,
I’histoire, ’oubli, Paris 2000. Dazu S. OrTH, Ritselhaftes Gedichtnis. Paul Ricceurs
Thesen zu Erinnern und Vergessen (HerKorr 55,2001, 80-85).

* Die erhaltenen Partien der Poetik des Aristoteles sind vor allem an der Tragédie
interessiert; das hat Horaz nicht abgehalten, in seinem Brief iiber die poetische Kunst das
Aristotelische vor allem im Blick auf Literatur zu bedenken: didaktische Gedichte und
Briefe in Versform. Die — prosaische — Geschichtsschreibung bleibt allerdings aufen vor.
»Longinus« hingegen bezieht in De sublimitate (25; 27,1) das prosaische Erzihlen ein,
fiktives so gut wie historisches.
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ten ist der Schliissel zur Qualitit der Dichtung; Asthetik und Ethos miissen,
soweit moglich, ibereinstimmen.

In der Tragodie, sagt Aristoteles, geschieht die Peripetie, der Umschlag der
Handlung, durch eine Entdeckung (poet. 11 1452%). Ahnlich ist es bei der Ko-
modie, die, wenn sie gut ist, immer um Haaresbreite einer Tragodie entgeht. Der
Umschwung (metabolé) erfolgt »von Unwissenheit zu Erkenntnis, sei es zur
Freundschalft, sei es zur Feindschaft, je nachdem die Personen zu Gliick oder
Ungliick bestimmt sind« (ebd.) Die intensivste Form der Entdeckung ist jene,
die sich direkt aus der Handlung ergibt (poet. 16 1455%). Wenn diese Entdeckung
aus der Darstellung einer »todlichen oder qualvollen Handlung« resultiert, wird
Pathos erzeugt (poet. 11 1452%). Pathos und Gnosis bewirken die Katharsis (Ari-
stoteles, poet. 6 1149%). Der kathartische Effekt einer Erzihlung ist zwar nicht
so grof wie der einer Tragodie; aber je lebendiger, anschaulicher und realisti-
scher die Erzahlung ist (poet. 17 1455%), desto stirker ist die Wirkung (poet. 23
14594),

Der Zuhorer soll das Erzahlte sich klar vor Augen stellen konnen, betont
auch die Rhetorik (Aristoteles, rhet. 1,3 13587), um bestens unterhalten (delec-
tare) und belehrt (docere) zu werden (Horaz, ars poet. 333f.). Beides greift erst
dann tief, wenn eine Katharsis entsteht. Sie vollzieht sich dadurch, dafl beim Zu-
schauer phobos und eleos (Aristoteles, poet. 6 1449P) erregt werden, also »Furcht
und Mitleid« bzw. »Schrecken und Jammer« oder Schauder und Rithrung*.
Dieser Effekt kann nicht ohne Krisis erzeugt werden. Sie ist weit mehr als nur
die atemlose Spannung, wie eine spannende Geschichte wohl ausgehen mag,
sondern zeigt in der antiken Tragddie die prinzipiell unlosbare Spannung auf,
die zwischen den widerstreitenden Interessen konkurrierender Gotter aufge-
baut werden. Durch die Krisis hindurch wird in der Katharis jene Hedone her-
vorgerufen, die letztlich aus dem Vertrauen in den Beistand der Gotter resul-
tiert. Kann diese Erleichterung auch nie ewig und ungefochten sein, ist sie doch
eine willkommene Freude auf Zeit.

b) Das lukanische Erziblethos

Von der aristotelischen Poetik zum lukanischen Evangelium ist es ein weiter
und verschlungener Weg. Dennoch lehrt der Blick in die antiken Handbticher
der Rhetorik und Poetik, dafy und wie Lukas hoffen konnte, mit seiner Erzih-

46 Zur aristotelischen Definition der Tragddie vgl. — in fundierter Kritik an Lessings
humanistisch-theologisch gefarbter Wiedergabe — W. ScHapEwaLDT, Furcht und Mit-
leid? Zur Deutung des Aristotelischen Tragodiensatzes (1955; in: DERrs., Hellas und
Hesperien. Gesammelte Studien zur Antike und zur neueren Literatur, 2 Bde., 1970), Bd.
1, 194-236.
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lung zu erreichen, was er der Analyse seiner Erzahlung zufolge anscheinend er-
reichen wollte. Sein Evangelium ist eine wahre Geschichte. Sie beruht auf dem
Ereignis Jesu Christi — dem einzigen, das diesen Namen verdient. Die Ge-
schichte Jesu ist am Ende eine des Grauens. Aber sie ist keine Tragodie. Sie han-
delt nicht von den unlésbaren Konflikten zwischen Géttern und Menschen,
sondern von der Erlosung der Menschen durch Gott. Sie erzielt ihre einzigartige
Wirkung dadurch, dafl sie ganz im Gegensatz zum antiken Erwartungshori-
zont nicht das »Erhabene« schildert, dem »Longinus« seine Schrift widmet?,
sondern das Schindlichste, dem jedoch wider alle Erwartung gottliche Wir-
kung eignet. Lukas betont zwar die innere Haltung Jesu; seine Gottesfurcht
und Nichstenliebe; dadurch bekommt sein Tod eine Wiirde, wie sie in griechi-
schen, romischen und jiidischen Martyrergeschichten gerne ausgemalt wird*.
Aber Kreuz bleibt Kreuz. Nach Aristoteles werden phobos und eleos am stirk-
sten erzeugt, wenn von einem Edlen gehandelt wird (poet. 15 1454%); das ist bei
Jesus, unendlich transzendiert, der Fall. Nur zeigt sich sein Edelmut gerade auf
eine Weise, die den meisten Betrachtern entsetzlich scheint, unterwiirfig, als
Sklavenmoral. Darin Grofle zu entdecken, setzt biblische Theologie, besonders
die Spiritualitit der Psalmen, und jesuanische Verkiindigung voraus. Nach Ari-
stoteles wird das Publikum erschiittert, wenn »Grofles gestiirzt und Niedriges
erhoht wird« (poet. 9 14529); nach Lukas gilt das Jesuswort: »Wer sich selbst er-
hoht, wird erniedrigt, und wer sich selbst erniedrigt, wird erhoht werden« (Lk
14,11; 18,11 par. Mt 23,11). Dieses Wort kann nur gelten, weil im biblischen Sinne
klar ist, wer Gottist und wer die Menschen sind, wer schuldig und wer unschul-
digist. Weil das aber klar ist, kann Lukas die Passion als Drama in Szene setzen.
Jesus, um den die Jerusalemerinnen weinen, hat selbst um Jerusalem geweint,
weil er um die Zerstorung der Stadt weifl (Lk 19,41). Jesus, der als Schwerver-
brecher hingerichtet worden ist, ist nicht gestorben, weil er, der Grofle, einen
kleinen Fehler hatte, wie Aristoteles das tragische Schicksal eines Helden be-
griindet sieht, sondern weil er, der Gerechte, in einer Welt lebt, die ungerecht ist.
Umgekehrt sind diejenigen, die ihn umgebracht haben, keine Monster, sondern
irrende Menschen, zu deren Heil Jesus sein Leben hingegeben hat. Diese Er-
kenntnis ergibt sich direkt aus der erzihlten Handlung, dem Tod Jesu. Das Lei-
den Jesu fiihrt zu einer Katharsis, in deren Konsequenz jene Umkehr und jener
Glaube stehen sollen, zu dem Petrus die Zuhorer seiner Predigt beim Pfingstfest

4 Pseudo-Longinos, Vom Erhabenen. Griechisch und Deutsch von R. Branb,
1966.

8 Vgl. J.W. van HENTEN / F. AvEMaRrIE, Martyrdom and Noble Death. Selected
Texts from Graeco-Roman, Jewish and Christian Antiquity, London 2002. Den Ver-
gleich mit Sokrates fithrt W. Kraus, Das jiidische Evangelium und seine griechischen
Leser. Zum lukanischen Verstindnis der Passion Jesu (in: GEBAUER [s. Anm. 23], 29—
43).
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aufruft. Der heidnische Hauptmann ist der Protagonist jenes Ethos, das die
Heilsbedeutung des Todes Jesu freisetzt, weil es sich im Tode Jesu selbst zeigt.
»Furcht und Mitleid« sind Affekte, die dem Lukasevangelium durchaus ange-
messen sind: wenn Phobos als Gottesfurcht und mehr noch als Gottesliebe,
Eleos aber als Mitleid verstanden ist, das sich in der Agape zeigt, der Liebe zu
Christus, in der die Liebe zu den Menschen, besonders den leidenden, aufgeho-
ben ist.

Am intensivsten wird das lukanische Erzahlethos, wo er Jesus das Wort gibt.
Hier ist das Pathos am klarsten: Der leidende Gerechte erfihrt sein Ungliick
nicht als Scheitern, sondern als Hinwendung zu Gott. Deshalb rufen die Worte
Jesu die imitiatio Christi hervor, wie Stephanus, der Erzmirtyrer, als erster
wahrnimmt.

6. Widerspruch provozieren

Lukas baut in seinem Evangelium vielfach Spannungen auf, die dramatische
Prozesse der Umkehr initiieren. Schon in der erzihlten Welt setzt Jesus immer
wieder auf das Ethos seiner Horer, um ihnen die Augen fir die Herrschaft Got-
tes zu Offnen, die er bringt. Beim Gleichnis von der Einladung zum Festmahl
(Lk 14,15-24 par. Mt 22,1-10) mogen manche Horer sich dabei ertappt gefiihlt
haben, daff sie meinen, besseres zu tun zu haben, als der Einladung zur Freu-
denfeier Folge zu leisten; am Ende hoffen sie, in einem Winkel ihres Herzens
(Lk 14,15-24) zu denen an den Hecken und Zaunen zu gehoren, die vollig iber-
raschend eingeladen werden®. Beim Gleichnis vom verlorenen Sohn mag man
zunichst die Grofiziigigkeit des Vaters bewundern, um dann doch doppelt ge-
fragt zu werden: ob man sich selbst nicht in der Lage des Alteren sieht, der alle
Gebote erfiillt hat, und dann hoffen sollte, nicht zu verhirten, oder ob man
dann, wenn man eher beim Jiingeren ist, nicht die Probleme des Alteren verste-
hen kann und hoffen sollte, daff sie durch die Freude des Vaters gelost werden
(Lk 15,11-32). Was sich im Evangelium abspielt, soll vielfiltige Resonanzen
auflerhalb des Evangeliums finden, in der Welt der Leser. Nicht die Identifika-
tion mit einzelnen Figuren um Jesus ist die Pointe, sondern immer wieder der
Mitvollzug der Bewegungen, die von Lukas dargestellt werden — und zwar so,
daf§ anschaulich wird, was Umkehr heiflen kann.

Die Spannungsbogen fithren in die Passionsgeschichte hinein und sind dort
am tiefsten fundiert. Sie sind aber ganz am Anfang des Evangeliums angelegt.

4 Vgl. H. WEDER, Die Gleichnisse Jesu als Metaphern. Traditions- und redaktions-
geschichtliche Analysen und Interpretationen (FRLANT 120), 19843, 188f.
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Zum ersten Mal spricht der greise Simeon von Jesu Tod, freilich auch von seiner
Auferstehung. Er prophezeit Maria (Lk 2,34f):

»Dieser wird gesetzt, daf§ viele in Israel fallen und aufstehen, und zum Zeichen, dem wi-
dersprochen wird (auch durch deine Seele wird ein Schwert dringen), daf§ die Gedanken
aus den Herzen vieler offenbar werden.«

Das Zeichen, dem widersprochen wird, ist Jesus selbst; die Parenthese, die
auf den Schmerz Marias deutet, lafit besonders an den Kreuzestod Jesu den-
ken®. Im Zeichen des Kreuzes steht Jesu ganzes Leben, so wie das Kreuz im
Zeichen des Lebens und der Auferweckung Jesu steht®!. Simeon betont die Wir-
kung: Der Widerspruch ist das Nein zum Anspruch Jesu, in seinem Tun und
Leiden Gott als Retter nahezubringen. Zur kritischen Funktion des Kreuzes
gehort die Unterscheidung der Geister®>. Aber in Simeons Prophetie sind die
Vielen, die fallen, dieselben, die aufstehen werden. Der Widerspruch ist not-
wendig, weil er die gegen Gott gerichteten Gedanken entlarvt, die tief im Her-
zen der Menschen schlummern. Der Widerspruch fithrt aber durch das Nein
der Menschen zum Ja Gottes, weil Jesus, der Gerechte, stirbt und Gott ihn von
den Toten auferweckt.

Summary

Luke gives a vivid picture of the passion of Jesus. He shows the exemplary manner in
which Jesus dies and the effects that Christs crucifixion had. This is narrative soteriology.
Itilluminates the grey areas of life by focusing on the ethos of the Savior.

50 Uberlegung von E. PETERsON, Lukasevangelium und Synoptica, hg. von R. von
BENDEMANN (Ausgewahlte Schriften 5), 2005, 81.

51" AnJesu Christi gesamtes Heilswerk denkt W. Rapr, Das Evangelium nach Lukas,
Teil 1: 1,1-9,50, 2003, 131.

52 Dies wird betont von F. Bovon, Das Evangelium nach Lukas, Teilbd. I: Lk 1,1—
9,50 (EKK I11/1), 1989, 146f.





