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Oftmalige Uberlegungen wahrend der jahrzehntelangen Stoffsammlung und Bearbeitung,
wie auch der monatelangen Reinschrift des vorliegenden Nachschlagewerkes schienen
die Anlage einer Inhaltsibersicht zum Gesamten zu rechtfertigen. Die alphabetische
Anordnung erleichtert schon das Auffinden des Gesuchten. Weil aber manche Namen sich
auf ,Gott", auf ,Jesus” beziehen, ebenso auf den ,Heiligen Geist" in der Schrift angewandt
werden, ist doch eine ubersichtliche Gliederung in drei Hauptgruppen angebracht. Im
Hauptteil des Buches wird die oft zwei- oder dreifache Anwendung der einzelnen Namen
in den jeweilig kleineren und groRReren Abschnitten entsprechend unterteilt. In dieser
Ubersicht sind drei Hauptgruppen zahlenmaRig und alphabetisch gesondert aufgefiihrt,
um sie an den bestimmten Stellen leicht nachlesen zu kdnnen. Es ist Uberlegt worden, von
jeder der drei Hauptgruppen ein besonderes Buch zu schreiben, was aber der
Vereinfachung und der Raumersparnis wegen nicht zur Durchfihrung kam, sondern das
gesamte wurde schlie8lich in einem Band zusammengestellt, was denn auch fir die
Benutzung praktischer sein durfte. Die Aufstellung und Erklarung ist als Seitenstiick zum
.Biblischen Namens-Lexikon* gedacht, vor allem war es ein ernstes Anliegen, den Dienern
des gottlichen Wortes ein brauchbares Hilfsmittel zu bieten. Fur die Forderung der
biblischen Gottes- und Christuserkenntnis, aber auch fir die sachliche Einsicht Gber die
Gabe und das Wirken des Heiligen Geistes, ist noch ein ausfuhrliches Bibel-Stellen-
Register hinzugefligt worden.
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Zum Geleit

Sich mit der Vielfalt der Namen Gottes zu beschéftigen, ist etwas Herrliches und
Segenbringendes. Durch Seine Namen systematisch in das eingefuhrt zu werden, was
Gott ist, eroffnet eine weite geistliche Dimension, die staunen lasst. Mit diesem Buch halt
der Leser einen fast unermesslichen Schatz in den Handen.

Es freut uns, das auf3erordentliche Standardwerk ,Namen des Ewigen® nach etlichen
Jahren neu herausgeben zu koénnen. Wir waren von verschiedenen Seiten darauf
angesprochen und dazu ermutigt worden, diese aufwandige Arbeit in Angriff zu nehmen.
Funfzig Jahre des Studiums von Doz. theol. Dr. Abraham Meister zeugen fir den
Reichtum dieses Werkes. Die Thematik durfte einzigartig sein. Gerade deshalb ist es ein
auRRerst wertvolles Arbeitsbuch und sowohl zum personlichen Bibelstudium als auch fur
Verkindiger oder Bibelschiler sehr geeignet.

Wir sind Uberzeugt, dass innerhalb der Christenheit ein reges Interesse flr ein Lexikon
dieser Art besteht und glauben an die Notwendigkeit, sich mit diesem herrlichen Thema
der Namen Gottes zu beschaftigen.

LAuf dich vertrauen, die deinen Namen kennen; denn du hast nicht verlassen, die dich
suchen, Herr* (Psalm 9,11).

Norbert Lieth

Dubendorf, November 2006



Vorwort

Der Titel des vorliegenden Nachschlagewerkes ist nicht von gestern auf heute entstanden.
Der Inhalt des Buches, das darf ohne Ubertreibung gesagt werden, kam durch ein
jahrzehntelanges Bibellesen und Studium zustande. Um in einer maoglichst kurzen
Betitelung alles auszudrticken, war eine grof3e Denkarbeit erforderlich. Es sind samtliche
Namen Gottes, unseres Herrn und Heilandes Jesu Christi und des Heiligen Geistes
alphabetisch geordnet und erklart. Alle wichtigen Bibelstellen, in denen die hier
behandelten Namen vorkommen, wurden in ihrem Zusammenhang berucksichtigt und
erlautert. Sparsamkeit an Zeit und Kraft durfte das Gesamte und Einzelne wohl kaum an
den Tag legen. Bei jeder Ausarbeitung eines Namens wurde trotz der angestrebten
Griundlichkeit immer wieder versucht, eine Grenze einzuhalten. Um unnétige
Wiederholungen zu vermeiden sind vielfach Hinweise und Rickbeziehungen angedeutet.
Von samtlichen vorkommenden und zitierten Schriftstellen existiert ein Verzeichnis.
Manche Stellen, Verse, Abschnitte, Kapitel und Psalmen der Heiligen Schrift enthalten
eine Anzahl der hier erklarten Namen, in verschiedenen biblischen Blichern zeigt sich eine
Vorliebe fir besondere Gottesnamen. Alle diese und &hnliche Besonderheiten haben
Beachtung gefunden. Es sind im Vorliegenden aufRer dem Luthertext auch die
Ausdrucksweisen anderer deutscher Ubersetzungen beriicksichtigt worden. Alle
Erklarungen der Namen grinden sich auf den hebréischen und griechischen Text. Vieles
hat dadurch eine andere Deutung oder Korrektur aufzuweisen. Willkir oder Wortklauberei
war dabei in keiner Weise die Triebfeder, sondern das Streben, den heilsgeschichtlichen
Wert allemal zu ermitteln. Die groRe Kleinarbeit an allen Einzelheiten wurde Jahre lang im
eigensten Interesse unternommen, weil in weiten Kreisen kein Verstandnis dafiur vorlag.
Ein Verleger fand kaum Symphatie an solcher Sache, da kein allzu grol3es Geschéft
davon zu erwarten war. Wie mit allen theologischen Arbeiten, hangt auch mit der
Abfassung dieser Ausfuhrungen Freude und Tragik auf der Wegstrecke meines Lebens
zusammen. Schwere Wirtschaftskrisen, Arbeits- und Einkommenslosigkeiten, echte und
falsche Geistesstromungen, wahre und engherzige Brider sind mir abwechselnd oft
begegnet, Lebensgefahren und Lebensfreuden waren meine Begleiter. Zu solchen
Ergebnissen kommt man bei der Rickschau bis in die ersten Anfange dieser
Studienarbeit.

Wie bei allen theologischen Studien auf dem Fundamente der Heiligen Schrift, weil3 ich
mich auch bei der Namenserklarung des Heiligsten und Hochsten seit friher Jugend von
der Gnade und Kraft Gottes geleitet, getragen und geschutzt. Lebenserfahrungen solcher
Art weisen auch auf die Verantwortung fir alle anvertrauten Pfunde und Gnadengaben,
um Alles fur das Reich Gottes willig zur Verfigung zu stellen. Offenbare Irrlehren, die sich
immer starker ausbreiten, wonach behauptet wird, ,Gott ist anders”, oder ,Gott ist tot",
rechtfertigen ein jahrzehntelanges Bemihen um eine biblische Gotteserkenntnis, die wohl
kaum besser Ubermittelt werden konnte, als durch die vielseitigen und inhaltsreichen
heiligen Namen der Bibel. Die eingehenden Privatstudien in der stillen Studierstube der
Offentlichkeit zuganglich zu machen, wird als notwendiger Auftrag erkannt, damit
Gemeindeglieder, Schiler, Lehrer, Prediger, Theologen, eine Anregung finden, eine
biblisch fundierte Erkenntnis von Gott, Christus und dem Heiligen Geist zu erlangen.

Die Suche nach dem rechten Buchtitel fur das, was die Ausfiihrungen enthalten, der auch
anspricht und biblisch sein muss, veranlasste lange Zeit, das Gesamte in der
Verborgenheit durchzufihren. Urspringlich war vorgesehen: ,Namen-Lexikon der
gottlichen Dreieinigkeit.” Um aber eine langere Erklarung dieses ,Terminus technicus”
(Fachausdruck) im positiven und negativen Sinne zu sparen, fir den es eben keine
biblische Begrindung gibt, wurden Uberlegungen nach einem anderen Titel
unternommen. Nach den biblischen Aussagen in Matthaus 28,19 und 2. Korinther 13,13



ergab sich die jetzige Betitelung, als die zahlreichen hier aufgefihrten Namen fast alle
erklart waren. Der Inhalt des paulineschen Schlusswortes des zweiten Korintherbriefes
von der Gnade Jesu Christi, der Liebe Gottes und der Gemeinschaft des Heiligen Geistes
durfte dem Leser dieser Namenserklarung sehr oft begegnen zur Starkung des Glaubens
und zur Gewissheit des Heils. Das hier gebotene Nachschlagewerk war als Seitensttick zu
dem bereits veroffentlichten ,Biblisches Namenlexikon® gedacht. Eine alphabetische
Zusammenstellung der Namen der Glieder der Gemeinde Jesu Christi ist auch am
Werden. Die im Namenlexikon behandelten mehr als 3600 Eigennamen von Personen,
Stadten, Flussen, Landern regten an, auch Uber die mehr als 600 Namen Gottes, Jesu
Christi und des Heiligen Geistes nachzusinnen.

Ein aufmerksames Bibellesen zeigt immer, dass Gott durch einen einzigen Namen nicht
vollig erkannt werden kann, alle biblischen Gottesnamen vermitteln nur eine stiickweise
Erkenntnis der gottlichen Vollkommenheiten, jeder Einzelname zeigt nur eine Seite der
Gottesoffenbarung, die einzelnen Namen erganzen sich. Es war geplant, den gesamten
Stoff in drei kleineren Blchern herauszubringen, das heil3t: die Namen Gottes als erstes
Buch, die Namen Jesu Christi als zweiter Band, und als dritte Schrift die Namen des
Heiligen Geistes. Von diesem Plan wurde aus sachlichen Grinden Abstand genommen,
weil sich viele Namen zugleich auf Gott und Christus beziehen, wirde das in drei
getrennten Bandchen oft zu unnoétigen Wiederholungen und Uberschneidungen fiihren.
Der Leser hatte dann auch nicht alles direkt bequem bei der Hand.

Wer in der ganzen Bibel schon mit einer nicht allzu groRen Uberlegung liest, findet sehr oft
den Namen ,Gott* oder ,Herr”, die Benennungen ,Jesus Christus* und ,Heiland* und die
Bezeichnung ,der Heilige Geist”, was ihm nicht fremd sein durfte. So gelaufig das bei den
Meisten durch Lesen und Horen auch sein mag, der grof3te Durchschnitt empfindet auf
diesem Gebiet nur Worte und Toéne, die nicht Uber die Grenze des Alltaglichen
hinausliegen, manchmal sogar sich unter dieser Linie befinden. Selbst in den Reihen, wo
eigentlich mehr erwartet werden musste, wird vergeblich nach einer biblischen Gottes- und
Christuserkenntnis gesucht, eine klare Erkenntnis vom Heiligen Geist ist erst recht nicht
vorhanden. Die so genannte GOTT-IST-TOT-THEOLOGIE", besser gesagt ,die
Atheistisch-Antichristliche-Satans-Anthropologie*” verdirbt alles mit ihrer
Brunnenverschittung und Quellenvergiftung ohne jede Verantwortung, was sich
exegetisch keineswegs begriinden lasst. Die Begriindung dieser Behauptung dirfte in den
Abschnitten ,,Gott des Lebens* und ,der lebendige Gott“ ganz besonders klar vor Augen
stehen. Es ist darum das ernste und verantwortungsbewusste Anliegen durch das
vorliegende Nachschlagewerk eine klare Schriftgebundene Gottes- und Christuserkenntnis
zu vermitteln.

Die vorliegende Zusammenstellung und Ausfihrung der biblischen Namen Gottes, Jesu
Christi und des Heiligen Geistes wurde angeregt durch ein mehr als 50jahriges,
zusammenh&ngendes Bibellesen nach dem hebraischen und griechischen Text. Es ist vor
allem ein Ergebnis der vollstandig niedergeschriebenen BibelUbersetzung nach dem
Grundtext. Exegetische Auslegungen zu jedem biblischen Buch, theologische
Abhandlungen aller Disziplinen, die ein ganzes Zimmer bis unter die Decke ausflllen, sind
auch mit gro3em Eifer benutzt worden. Es sind aul3er den Namen, ohne den Rahmen
dieses Studienbuches zu sprengen, die Tugenden (Nr. 587 siehe dort) Gottes, oder seine
Vollkommenheiten erklart, von Eigenschaften Gottes, wie manche Dogmatiker, spricht
man nicht allzu gerne, weil dies ein zu eng begrenztes Denken von Gott hervorbringt. Die
in der Heiligen Schrift gestellten Fragen: ,Wer ist wie Jahwe oder Gott?* (Nr. 618 siehe
dort) mogen diesen Gedanken bestatigen.

Jeder aufmerksame Leser der deutschen Bibel oder anderer Bibellibersetzungen kann
leicht erkennen, warum die Fulle dieser heiligen Eigennamen hier aufgefiihrt und erklart
ist. Wenn die Heilige Schrift auch wohl oft gelesen wird, stehen die zahlreichen Namen
von Gott, von Jesus und vom Heiligen Geist nicht so schnell und klar vor Augen. Eine sehr




einseitige und eng begrenzte Schau von gottlichen Dingen, die meistens ublich ist, kann
fur eine solche Erkenntnis nicht allzu férderlich sein. Viele Lexika und Kommentare lassen
uns fur die Erforschung um das Verstandnis der Gottesnamen sehr oft im Stich. Die
alphabetische Anordnung moge dem Gedachtnis eine Hilfe bieten und das Gesamte in
einer klaren Ubersicht zeigen. Die kirzere oder ausfihrlichere Erklarung aller
Einzelnamen ist auf den hebraischen und griechischen Text gegriindet, der Wortlaut
verschiedener Ubersetzungen wurde, wenn es wichtig erscheint, mit beriicksichtigt, auch
wenn notig, korrigiert. Jeder Leser, gleich welche Bibellibersetzung er auch benutzt, dirfte
ein brauchbares Hilfsmittel an diesem Buche finden!

Die Aufstellung und Auslegung aller Namen Gottes, Jesu Christi und des Heiligen Geistes
durfte dazu beitragen, ein denkbar hohes Ziel zu erstreben, namlich eine rein biblische
Gottes- und Heilserkenntnis. Gottes innige Liebe, Gerechtigkeit, Heiligkeit und
Vollkommenheit in Christo, welche der Heilige Geist vermittelt, kann nur durch die
Offenbarung seiner Namens-Fiille klar und richtig erkannt werden. Wer an die goéttliche
Inspiration der ganzen Heiligen Schrift glaubt, dem muss auch jeder einzelne géttliche und
heilige Name so wertvoll sein, dass er ihn genau betrachtet, um seine besondere
Bedeutung im Zusammenhang der Heilsgeschichte klar zu erkennen. Wenn bedacht wird,
dass etwa 90 verschiedene Wendungen allein mit dem Namen ,Gott" (Nr. 272 siehe dort)
in Verbindung stehen, dann ist das ohne Frage schon sehr sinnvoll. Die oftmaligen
Hinweise (siehe dort) durften hinreichend erklaren, wie vielseitig die Heilige Schrift Gott
offenbart. Gott bekundet sich in seinem Wort durch zahlreiche Namen sehr sinnreich,
damit wir Menschen lhn erkennen, um uns seines Heiles in jeder Lage und Not starken
und trosten zu koénnen. Einige Beispiele aus der Schrift mégen begrinden, dass die
Zusammenstellung der gesamten Namen keine muRige Spielerei ist. Am Eingang von
Psalm 18,1-2 sind 10 verschiedene Namen Gottes, in Psalm 62 befinden sich 9
Gottesnamen und im 144. Psalm stehen 8 Namen dieser Art; im 1. Kapitel des
Johannesevangeliums werden 19 Namen Jesu Christi erwahnt, im 4. Evangelium sind
insgesamt 31 Namen der Person Jesu Christi. Es ist demnach anzunehmen, dass solche
Namensunterschiede sehr sorgfaltig ausgewahlt und mit Bedacht angewandt und genannt
werden. Fir eine Gottes- und Christuserkenntnis dirfte das keineswegs unwichtig sein.
Bei der sorgfaltigen Aufstellung war es unvermeidlich, dass sich manche Gedanken
wiederholen. Wiederholungen kommen sogar in der Bibel oft vor. Man bedenke, was
Paulus schreibt: ,Es ist mir nicht lastig, euch dasselbe zu schreiben, euch aber sicher*
(Philipper 3,1). Wiederholte Ausfuihrungen, das moge bedacht werden, in den Abschnitten
der verschiedenen Gottesnamen, zeigen das mehrfach Erwahnte in einem anderen Licht.
Ein lateinisches Sprichwort sagt gut: ,Wiederholung ist die Mutter der Studierenden!” Es ist
auch ein Anliegen, dass dem Leser neben exegetischen Ergebnissen auch theologische
und dogmatische Kenntnisse Ubermittelt werden, die in einzelnen Namen mitenthalten
sind. Eine biblische Theologie, Christologie und Pneumatologie mége aus dem Gesamten
erkannt werden.

Der belehrende und erbauliche Wert dieser gesamten Erklarung moge mit der
aufgeschlagenen Bibel erprobt werden! Um das Ganze fiur jeden Diener und Leser des
gottlichen Wortes besonders nutzbar zu machen, sind im Anhang alle im Text
vorkommenden Schriftstellen in einem vollstandigen Verzeichnis nach der Reihenfolge der
biblischen Blcher zusammengestellt. Wer das Bibelstellen-Verzeichnis fleiBig und
aufmerksam benutzt, wird erkennen, dass ihm manche Bibelverse in einem anderen Licht
erscheinen. Es ist versucht worden, auch schwierige Stellen der Schrift auf diesem Wege
durch eine grindliche Wort-Exegese zu erlautern.

Die Deutung der heiligen gottlichen Namen moge in mancher Hinsicht bei allen
aufrichtigen Lesern die Heilserkenntnis férdern helfen, dass im ganzen Buche die
Paulusworte empfunden werden: ,Die Gnade des Herrn Jesu Christi und die Liebe Gottes
und die Gemeinschaft des Heiligen Geistes mit euch allen! (2. Korinther 13,13.) Wenn




man die mehr als 600 Namen, wie sie hier aufgefuihrt sind, mit ruhiger Uberlegung
durchdenkt, wird man mit gro3er Freude und einer festen Zuversicht des Glaubens reich
belohnt, Gber die Fulle der Heilswahrheiten und der Bundestreue Gottes. Es ist der
Wunsch, dass aus jeder Zeile des Buches dem Leser ein ,Soli Deo Gloria“ entgegentont!
Wer die Heilige Schrift immer wieder im ganzen Zusammenhang denkend durchliest,
empfindet die Macht ihrer Worte, wie in keinem anderen Buch der Weltliteratur. Es ist
Uberaus fesselnd, einem jeden heilswichtigen Wort der Bibel bis auf die letzten Spuren
nachzugehen und fiur den Geist eine schone Beschaftigung von bleibendem Wert. Die
biblische Sprache wird von einem Forscher und Kenner wie eine harmonische Stimme aus
der wirklichen Heimat empfunden. Eine ganze ungeteilte Hingabe an den Bibeltext fuhrt
zum besten Teil, von dem reichlich ausgeteilt werden kann, ohne vom Ganzen das
Geringste zu verlieren.

Unermessliche Tiefen und Hohen stehen allezeit dem ,frohlichen Bibelforscher* vor
Augen. Die Erforschung der biblischen Ursprachen ist immer wieder ein Trank aus
frischen Quellen. ,Alle meine Brunnquellen sind in Dir*, kann dem Psalmisten
nachempfunden werden (Psalm 87,7). Gottes Selbstoffenbarung durch die Worte der Bibel
ist Gnade, Liebe, Kraft, Hilfe, Trost, Freude, Friede, Glaube, Licht, Leben, Wahrheit,
Speise, Gewissheit, Festigkeit, Heil, Segen, Erkenntnis in reicher Fille. Die unaufhérliche
Freude am Herrn, die ein anhaltendes Bibellesen und Forschen weckt, ist eine Starkung in
allen Lebenslagen. Die ganze Heilige Schrift lehrt Beten, was der himmlische Vater nie
unbeachtet lasst. Die ganze Bibel kann fir alle Umstédnde und Verhéltnisse im Leben und
im Sterben ausgewertet werden. Wer Uber diese Behauptung lachelt, versteht nichts von
der biblischen Gottesoffenbarung. Eine solche Unkenntnis ist nicht allein bei Atheisten
vorhanden, sondern auch unter vielen Mitlaufern in kirchlichen und freikirchlichen Kreisen
zu finden. Es fehlt meistens an einer klaren Gottes- und Christuserkenntnis. Gott ist es in
seiner Gnade wohlgeféllig, sich selbst und das Heil in Christo in zahlreichen Namen zu
offenbaren, die in der Bibel vorkommen. Diese Tatsache durfte es als gerechtfertigt
erscheinen lassen, die Gottesnamen, die christologischen Hoheitstitel und die
Bezeichnungen des Heiligen Geistes mit einem fleil3sigen Forschungseifer auf Grund der
Heiligen Schrift zu betrachten.

Die Bibel bietet nirgendwo eine Begriffsbestimmung von Gott. lhr ganzer Inhalt aber
offenbart eine reichhaltige Charakterzeichnung der goéttlichen Vollkommenheiten. Die
Glieder der Gemeinde Christi sind als ein Konigtum von Priestern erwéhlt, die Tugenden
(Nr. 587 siehe dort) dessen zu verkindigen, der sie berufen hat aus der Finsternis zu
seinem wunderbaren Licht. Was ist fur eine solche Verkindigung inhaltlich mehr geeignet,
als eine gute Kenntnis der biblischen Namen und Titel Gottes, Christi und des Heiligen
Geistes?

Die vorliegende Zusammenstellung der zahlreichen und vielseitigen theologischen,
christologischen und pneumatologischen Namen, Titel und Sinnbilder, die Gottes
Charakterziige und Wirkungen zu unserem Heil enthillen, dirfte in Staunen versetzen.
Die vielen biblischen Bezeichnungen bieten in hohem Mal3e einen Einblick in die Fille
Gottes, des Schopfers, des Erlosers, des Richters und des Vollenders, und des Wirkens
des Heiligen Geistes.

Es ist nicht beabsichtigt, mit dem vorliegenden Buch eine Unterhaltungslektire zu
schaffen, die wie Zeitungen, Romane oder Anekdoten gelesen werden kann. Das
Vorliegende moge ein Nachschlagewerk sein, das jedem ,Diener des géttlichen Wortes*,
als auch Forschern und Freunden der Bibel eine gute Anregung und Hilfe bietet. Namen,
die oft vorkommen und besonders wichtig sind, wurden ziemlich eingehend und grtindlich
behandelt. Jede Erklarung hat ihre Begrindung in den biblischen Ursprachen;
Schreibweisen oder Ubertragungen verschiedener Ubersetzungen werden mit der
malfigebenden urtextlichen Grundbedeutung in Beziehung gesetzt und entsprechend
korrigiert. Wer sich Uber die goéttlichen Namen und die christologischen Hoheitstitel




orientieren will, wird von Lexika, Auslegungen und Abhandlungen, wie schon erwahnt,
selten in die Breite und Hbhe, in die Lange und Tiefe der alle Erkenntnis Gbersteigenden
Liebe Christi gefuhrt. Nach Méglichkeit moége diese Liucke in der Literatur ausgefillt
werden! Es ist an keiner Arbeit und Zeit gespart worden, um diesen Dienst auszulben.
Um alles jederzeit griffoereit zu haben, wurde die alphabetische Anordnung gewahlt,
Namen, die sich aufeinander beziehen oder verwandt sind, werden durch das Zeichen
(siehe dort) kenntlich gemacht. Die fortlaufende Nummerierung vor den einzelnen Namen
dient der Nutzbarmachung des Bibelstellen-Verzeichnisses im Anhang.

Die vorliegende Namen-Aufstellung umfasst ein sehr grof3es Gebiet, das sich sachlich in
drei Hauptteile aufgliedern lasst, in die Namen Gottes, in christologische Hoheitstitel, in
Bezeichnungen des Heiligen Geistes. Von dieser Aufgliederung wurde Abstand
genommen, weil Gottesnamen oft auch Christusnamen sind, dass dann Namen von einer
in die andere Gruppe Ubergehen. Eine Spezialanordnung wirde zu unndétigen
Wiederholungen fuhren. Es sind Namen dieser Art aus diesem Grunde in die nétigen
Unterpunkte aufgeteilt. Im Anhang wird eine Ubersicht der drei Hauptgruppen mit ihren
dazu gehorigen Namen in alphabetischer Reihenfolge geboten. Hier im Eingang oder
Vorwort moge kurz der Wert der drei Hauptgruppen der Namen und Titel begrindet
werden, eingehender geschieht dies an den bestimmten Stellen.

a.) Wert und Bedeutung der biblischen Gottesnamen.

Die Flle der géttlichen Gnade, des Lebens aus Gott und der Reichtum seiner Gaben ist
grol3 und vielseitig. Gottes Grof3e und Vielseitigkeit wird in zahlreichen Gottesnamen
offenbart. Die Namen ,EI* (Nr. 101 siehe dort), ,Eloah* (Nr. 106 siehe dort), ,Elohim* (Nr.
108 siehe dort), die mit ,Gott* (Nr. 272 siehe dort) Ubersetzt werden, stehen mit manchen
Vollkommenheiten und anderen Bezeichnungen in Verbindung. In ungefahr 2000
Bibelversen ist von etwa 30 Charakterziigen Gottes die Rede. Jede Schriftaussage dieser
Art zeigt aber nur eine Seite der géttlichen Vollkommenheiten, keine offenbart zugleich
alles. Was die Heilige Schrift von Gott dem Unsichtbaren und Ewigen enthullt, kann nur
stuckweise erkannt werden. Die Erfahrung des Glaubens empfindet, dass Gott sich in
einer hoheren Weise kundtut, als samtliche Benennungen Gottes es ausdriicken. Diese
Empfindung auf Grund einer neuen Glaubenserfahrung veranlasste Jakob, Gott kiihn zu
fragen: ,Wie ist dein Name?“ (1. Mose 32,29.) Gott soll ihm selbst den Schlissel zu einer
eben gemachten Erfahrung geben!

Nach dem Gesamtinhalt der Schrift ist die allseitige Gottesoffenbarung in Seinem ,Namen*
(Nr. 517 siehe dort) angedeutet. Annédhernd 400 Schriftstellen handeln von dem ,Namen*.
Es wird an keiner dieser Stellen eine goéttliche Eigenschaft erwahnt. Was dieser Name flr
eine Fulle der Gottheit in sich birgt, davon vermag der sterbliche Mensch nur eine
schwache Ahnung zu erlangen. Die voéllige Erkenntnis dieses so oft erwahnten ,Namens*
ware noch eine lickenlose Bekanntschaft der géttlichen Vollkommenheit. Der weise Agur
fragt aus diesem Grunde: ,Wie heif3t sein Name und wie heil3t sein Sohn?“ (Spriche
30,4.) Ein Weiser weil3, dass er nichts weil3. In gottlichen Dingen weil3 der Mensch am
wenigsten. Manoah, der auch nach dem Namen Gottes fragt, empfangt die Antwort: ,Er ist
wunderbar” (Richter 13,17.18). Dieser Name ist schwer verstandlich und ratselhaft.
Christus, der mit Gott vollig eins ist, tragt einen Namen, der Uber alle Namen ist (Philipper
2,9), den keiner kennt, als nur Er selbst (Offenbarung 19,12). Gottes Innerstes lasst sich
von keinem Menschen ergrinden. Wenn es auch heif3t: ,Und sein Name wird das Wort
Gottes genannt* (Offenbarung 19,13), so fuhrt das doch nicht zur vollen Klarheit. Der
Schall des Wortes wird wohl gehért, aber nicht vollig verstanden.

Im Alten Bunde war ohne Zweifel mit dem ,Namen“ Gott in Christo gemeint, wozu eine
genaue Erwagung samtlicher Bibelstellen fihrt, In welchem ,der Name" als Bezeichnung
Gottes vorkommt. Fur die alttestamentlichen Glaubigen war der Name des Sohnes Gottes
ein Geheimnis. Die Gottes- und Christuserkenntnis ist auch jetzt noch ein Geheimnis,




denn Jesus sagt: ,Und niemand erkennt den Sohn als nur der Vater, niemand erkennt den
Vater, als nur der Sohn, und welchem es der Sohn will offenbaren” (Matthaus 11,27).

Das ganze Alte Testament unterscheidet den verborgenen Gott und Seinen Offenbarer,
der Inm gleich ist. Der, welcher Gott offenbart, heil3t am haufigsten ,der Gesandte® (Nr.
114 siehe dort) oder ,Engel des Herrn* (Nr. 114 siehe dort), hebradisch ,Maleach Jahwe"
(Nr. 114 siehe dort), aber auch ,Gott" (Nr. 272 siehe dort) hebraisch ,EI* (Nr. 101 siehe
dort) ,Elohim* (Nr. 108 siehe dort), ,Adonai“ (Nr. 8 siehe dort), ,Jahwe" (Nr. 416 siehe
dort). Er ist eins mit Gott und doch verschieden von Ihm. Dieser Gesandte Jahwes ist der
Leiter der Patriarchen (1. Mose 48,15), der Erwecker des Mose (2. Mose 3,2), der Fuhrer
des Volkes durch die Wuste (2. Mose 14,19; 2. Mose 23,20; 2. Mose 33,14; Jesaja 63,9),
der Furst Uber das Heer des Herrn (Nr. 167 siehe dort) (Josua 5,13), und noch der Leiter
und Regierer des Bundesvolkes (Richter 2,1ss.; Richter 6,11; Richter 13,3). Jesaja nennt
Ihn den ,Engel des Angesichts® (Nr. 114 siehe dort) (Jesaja 63,9), Maleachi den ,Engel
des Bundes” (Nr. 114 siehe dort) (Maleachi 3,1). Im Alten Testament spricht ein Engel
nirgendwo im Namen Gottes, er unterscheidet sich immer von Jahwe, der ,Engel des
Herrn* (Nr. 114 siehe dort) in 1. Mose 16,7 und an den hier genannten Stellen, redet oft
als Jahwe selbst. Seine Erscheinung ist die Offenbarung des hochsten Gottes in eigener
Person. Gott sagt ausdrucklich von Ihm: ,Mein Name ist in Inm* (2. Mose 23,21). Das
heil3t, Gottes verborgene Vollkommenheit erscheint durch Ihn. Die Namen des Neuen
Testamentes ,Wort“ (Nr. 625 siehe dort), ,Sohn* (Nr. 551 siehe dort), ,Ebenbild* (Nr. 94
siehe dort), ,Glanz Gottes* (Nr. 295 siehe dort), bedeuten das gleiche. Es ist das den
Menschen zugewandte Angesicht, der Offenbarer des verborgenen Gottes. Der von
Christus gebrauchte Ausdruck: ,Der mich gesandt hat*; oder: ,Ich bin vom Vater gesandt"
(Matthaus 10,40; Lukas 10,16; Johannes 5,27; Johannes 6,29; Johannes 17,3) und die
Bezeichnung ,Apostel* (Nr. 40 siehe dort) (Hebraer 3,1), beziehen sich auf die Namen
-Engel (Gesandter) Jahwes", oder ,Engel des Bundes* (Nr. 114 siehe dort).

Das Alte Testament bereitet die Erscheinung des Gott-Menschen auf zwei Wegen vor.
Einerseits wird ein Uber alles groRer und herrlicher menschlicher Gesandter Gottes
verhei3en, der Gesalbte (Nr. 512 siehe dort), der Messias (Nr. 512 siehe dort), oder
Christus (Nr. 82 siehe dort). Inm werden in seiner Menschheit zugleich géttliche Namen,
Charakterziige und Werke zugeschrieben (1. Mose 49,10; Psalm 2; Psalm 110; Jesaja
9,5; Micha 5,1). Andererseits unterscheidet sich der Offenbarer des verborgenen Gottes
deutlich von Gott. Es durfte nicht unwichtig sein, dass die Heilige Schrift 365 Namen
enthalt, durch welche sich Jesus (Nr. 430 siehe dort), der Sohn Gottes (Nr. 546 siehe dort)
der Menschheit offenbart.

Es durfte keinem aufmerksamen Bibelleser unbekannt sein, dass im Alten und Neuen
Testament auch oft der Heilige Geist (Nr. 383 siehe dort) erwéhnt wird. Viele Erklarer
sehen ihn als ,Person” an, weil sein Wirken durch Tatigkeitsworter zum Ausdruck kommt.
In der Schrift, das ist wohl zu beachten, findet sich keine Stelle, nach welcher der Heilige
Geist im Gebet angeredet wird, wie das zum Beispiel in manchen Kirchenliedern
geschieht. Die Bibel enthalt keine so einseitige Ansicht vom Heiligen Geist, sondern sie
offenbart durch eine tiefgrindige Bildersprache seinen Charakter und sein Wirken. So oft
vom Geiste Gottes die Rede ist, ist es der Muhe wert, alle Bibelstellen im Zusammenhang
zu erwagen, um auch dartber zu einer umfassenden und niichternen Heilserkenntnis zu
gelangen. Aus der Fulle des Stoffes gewahren die etwa 80 Namen und Vollkommenheiten
des Heiligen Geistes manches wertvolle Erkenntnisfiindlein, wenn sie naher erklart
werden.

Wenn unser Erkennen von Gott auch Stickwerk ist und bleibt, so dirfte es doch ein
fruchtbares und segensvolles Forschen der Heiligen Schrift sein, die Namen Gottes und
des Heiligen Geistes in christozentrischem Lichte zu lesen.

Der Psalmist ruft aus: ,Lobet ihr Knechte Jahwes, lobet den Namen Jahwes, es sei
gesegnet der Name Jahwes von jetzt an bis in Ewigkeit: Vom Aufgang der Sonne bis zu




ihrem Niedergang sei gelobt der Name Jahwes!” (Psalm 113,1-3). Der Name Gottes ist
eine Ausdrucksweise in der Bibel, eine bemerkenswerte Zusammenfassung alles dessen,
was ein Mensch von Gottes verborgener Herrlichkeit und Gite erfahren kann. Es ist mit
einem Wort seine Ehre. Die verschiedenen Namen Gottes sind das Ergebnis von seinem
Dasein, was Er ist, so wundervoll und vielseitig, dass kein einzelner Name es hinreichend
ausdrucken kann, was Paulus seine ,Fulle® (Nr. 162 siehe dort) nennt. Weil Gottes
Vollkommenheiten unvergleichlich sind, enthélt jeder unterschiedliche Name irgendeine
besondere Tugend (Nr. 587 siehe dort), die ein anderer Titel nicht hervorbringt.

Die vielen Namen und Titel, die von Gott in der Bibel offenbart werden, enthalten eine
Enthdllung von seiner Person und seinem Charakter, vor allem von seinen Vorsatzen mit
der Menschheit. Viele Mitlaufer im christlichen Volk sind dartber sehr unwissend. Bei uns
bedeuten Namen meistens wenig, wir benutzen sie nur als Kennzeichnung fir
Bestimmung einer Person von der anderen. Im Morgenland ist das ganz anders. Biblische
Namen sind von Bedeutung. Eltern waren bestrebt, in dem Namen den Charakter der
Kinder auszudricken, die ihnen gegeben wurden. Die Eltern des Nabal, was Tor bedeutet,
handelten einfach so, weil der friheste Charakterzug sie enttduschte. Jahre spater
erkannte sein Weib: ,Wie sein Name ist, so ist er, Nabal ist sein Name und Torheit ist in
ihm“ (1. Samuel 25,25). Namen wurden im spateren Leben gelegentlich geéndert, um sie
dem Charakter anzupassen. Unser Herr tat nichts Ungewdhnliches, als Er dem Simon den
neuen Namen ,Petrus” gab.

In den meisten Fallen bezeichneten die Namen mehr den Glauben oder die Hoffnung der
Eltern als den Charakter ihrer Nachkommen; zum Beispiel ,Elijah — Jahwe ist Gott*;
.Elimelech — Mein Gott ist Kbnig"“; ,Jojachin — Starke ist Jahwe". Die Namen aber, welche
Gott selbst erwahlt, um sich selbst seinem Volk zu erkennen zu geben, sind nicht mit
irgend welchen menschlichen Schwachen oder Schranken behaftet, sie sind ein Teil der
Selbstoffenbarung, durch welche Er in besonderen Zeiten und auf verschiedene Weisen
sein Volk in die Erkenntnis von Ihm leiten will. Von Gott, wie Er selbst wirklich ist, in seiner
Absolutheit und unvergleichbaren Majestéat, kdnnen wir nichts aus uns selbst erkennen.
Die Namen aber, durch welche uns erlaubt ist, Ihn anzureden, sammelt, wie es scheint,
unsere Krafte nach seinem Wirken und seinem Willen. Die gottlichen Namen verbreiten
und strahlen aus das Licht der himmlischen Wahrheit und tbertragen auf Menschen ihren
Glanz, wenn sie in unserem Bereich des Inneren Eingang finden, leuchten sie flr immer.
Jeder fUr Gott urspringlich gegebene Name ist sozusagen eine frische und dauernde
Offenbarung seiner Natur. In dem einen und dem anderen Titel wird uns ein Einblick in
seine unaussprechliche Herrlichkeit gewahrt. Wahrend viele unterschiedliche Namen fur
Gott sind, offenbart jeder eine bestimmte Seite seines Charakters oder seiner Gnade. Es
ist der Satz bemerkenswert: ,Der Name Gottes wird oft im Alten Testament gebraucht, er
steht flr Gott selbst, es ist die steigende Offenbarung von allem, was bekannt gemacht
wird durch die verschiedenen personlichen Namen. So wurde der ,Name Jahwes* als
Jahwe dem Mose bekannt gemacht am Berge Sinai, als Gott vor ihm herging und Er
selbst erklarte, dass Er ist Jahwe, Jahwe, Gott, barmherzig und gnadig, geduldig und grof3
an Glte und Treue ..." (2. Mose 34,5.6). Das ,Anrufen des Namens Jahwes" war wie Gott
anzubeten (1. Mose 21,33; 1. Mose 26,25); ,seinen Namen vergessen® (Jeremia 23,27)
war ein Abweichen von Ihm; ,den Namen Jahwes unnitz im Munde fahren® (2. Mose 20,7)
ist eine Beleidigung der gottlichen Majestéat. Der Name Gottes zeigt die Wirde, den Ruhm,
die Herrlichkeit und den heiligen Charakter des Schopfers Himmels und der Erde. Der
Name (Nr. 517 siehe dort) deutet an die ganze gottliche Erscheinung, den Charakter
Gottes, wie er offenbart wird in seiner Verbindung mit seinem Volk und in seinem Umgang
mit ihm. Dieser Ausdruck schliel3t darum fur das Volk Israel die inhaltsschwere Tatsache
der Offenbarung und Erfahrung in sich, dass Gott, der Schopfer Himmels und der Erde,
besonders ihr Gott war, der Israel berufen hatte in den Gemeinschaftsbund mit sich selbst.
Er ist der Gott des Gnadenbundes. Hinter jedem Gebrauch des Ausdruckes ,der Name




Jahwes* steht die Uberzeugung, dass Er niemals seinen Bund verleugnen oder
zurtckgehen wollte von dem Bund der Verheil3ung. Sein Name ist ein Unterpfand von
allem, was Er verheif3en hat, zu Thm und durch Ihn (1. Samuel 12,22; Psalm 25,11).

b.) Der heilsgeschichtliche Wert der Namen Jesu Christi.

Im Neuen Testament schlief3t der Name Jesus in sich, alles was ,der Name Gottes” im
Alten Testament enthélt. Er umfasst und driickt den Gesamtwert des Neuen Bundes aus.
Sunder werden durch den Glauben an seinen Namen errettet (Johannes 1,12; Johannes
2,23). Unser Herr hat verheil3en: ,Wo zwei oder drei versammelt sind in meinem Namen,
dort bin ich in ihrer Mitte* (Matthaus 18,20). Er lehrte seine Junger beten: ,in meinem
Namen® (Johannes 14,13.14), und Er war Uberzeugt, dass der Vater es geben werde in
diesem Namen (Johannes 15,16; Johannes 16,23.24). Er warnte die Seinen, obgleich sie
von allen Menschen um seines Namens willen gehasst werden (Matthéaus 10,22); aber Er
verheil3t eine grof3e Belohnung, fur das, was sie immer an irdischen Verbindungen oder
Besitzungen um seines Namens willen verlassen (Matthdus 19,29).

Es ist nicht verwunderlich, dass in der Apostelgeschichte das Leben und das Zeugnis der
Urgemeinde sich in ,dem Namen* konzentriert. Es war den von Furcht ergriffenen Fuhrern
der Juden die Botschaft der Apostel so ins Herz gedrungen, dass sie Petrus und Johannes
verboten, weder bei allen zu sprechen und zu lehren in dem Namen Jesu
(Apostelgeschichte 4,18); und es wurde wiederholt: ,Haben wir euch nicht streng befohlen,
dass ihr nicht lehren sollt in diesem Namen?* (Apostelgeschichte 5,28.) Fir diesen
Ungehorsam wurden sie geschlagen. Die Apostel gingen weg. ,... erfreut, dass sie
gewdurdigt waren fur seinen Namen Schmach zu leiden” (Apostelgeschichte 4,41), und sie
hielten an zu predigen, ,dass durch seinen Namen jeder, der an ihn glaubt, Vergebung der
Sunden empfangt* (Apostelgeschichte 10,43). Das schnelle Wachsen der Gemeinde war
verbunden mit ,allen, die deinen Namen anrufen* (Apostelgeschichte 9,14.21). Paulus
trieb von der betribten Magd zu Philippi den Wahrsagergeist aus ,in dem Namen Jesu
Christi* (Apostelgeschichte 16,18) und durch Wunderwirkungen zu Ephesus ,wurde der
Name des Herrn Jesu hochgepriesen® (Apostelgeschichte 19,17). Paulus schreibt in
seinem Brief an die Romer die herrliche Erklarung, was das Thema in den
evangelistischen Reden bestandig zu jeder Zeit sein muss: ,Wer immer den Namen des
Herrn anruft, wird errettet* (Rémer 10,13). Das schreibt der Apostel in Ubereinstimmung
mit Petrus (Apostelgeschichte 2,21), was Joel vom Namen Jahwes sagt (Joel 3,5),
wenden beide Apostel auf den Namen Jesu an.

Der Name des Herrn! Was fir ein Thema ist dies! Es spricht an am Tage des Heils, von
allem, was der Herr Jesus ist und fir sein Volk: Erldser (Nr. 123 siehe dort), Mittler (Nr.
513 siehe dort), Haupt der Gemeinde (Nr. 376 siehe dort), Grol3er Hohepriester (Nr. 409
siehe dort) und ,der kommende Konig“ (Nr. 438 siehe dort). Das Studium der
Selbstoffenbarung Gottes in dem Namen, durch welche Er sich selbst zu erkennen gibt,
seit allen Anfangen der menschlichen Geschichte bis zur letzten Enthidllung in der
Fleischwerdung des Wortes, sollte zu einer tieferen Erkenntnis von IThm anleiten und zu
einer ehrflrchtigeren Anbetung zu seinen FiRRen!

,ES ist unter dem Himmel kein anderer Name gegeben, wodurch wir missen errettet
werden” (Apostelgeschichte 4,12). Das ewig gesprochene Wort, das alle Dinge geschaffen
hat, dreht sich in der Fille der Zeit um den Namen Jesu, in seiner héchsten und tiefsten
Demut. Es mag merkwurdig erscheinen, dass die eindrucksvollen Titel Jahwes im Alten
Testament im Neuen nicht vorkommen. Eine wenig tiefere Betrachtung wird den Grund
zeigen. Unter der gottlichen Anordnung im Alten Bunde war es notwendig, das erloste
Volk Gottes durch verschiedene Sinnbilder und Vorbilder zu belehren, weil, obgleich sie
von der Knechtschaft befreit waren, war ihre Freiheit nur natirlich, in ihrem Herzen waren
sie dagegen durch die Sunde fern von Gott. Durch die Natur kannten sie nichts von dem
geistlichen Zugang und der Anbetung. ,Der Alleingeborene vom Vater* (siehe dort) war




noch nicht im Fleisch erschienen, und sie konnten darum den Herrn nicht kennen (Jeremia
31,34), ausgenommen durch Gestalten und Vorbilder. Unser Licht ist selbstverstandlich
grol3er als bei ihnen, denn im Neuen Testament finden wir die Selbstoffenbarung Jahwes
in der Person seines geliebten Sohnes, wir haben darum aufzusehen auf den Herrn
Jesum Christum wie auf Jahwe, und uns zu bemudhen, Ihn zu erkennen in aller seiner
Schonheit und Vollkommenheit, um zu sehen, dass jeder Titel des Alten Testaments in
Ihm lebendig zu finden ist.

Auf dem Wege nach Emmaus begegnete der auferstandene Herr zwei untréstlichen
Jungern; Er begann mit Mose und allen Propheten, ihnen zu erkléaren in allen Schriften die
Dinge, die sich auf Ihn selbst beziehen (Lukas 24,27). Dies bevollmachtigt uns, in allen
Schriften Christum zu sehen. Seine Fleischwerdung und sein Verséhnungswerk wird allein
in den prophetischen Aussprtichen nicht nur erklart, sondern es wird auch vorausgeschaut
in Vorbildern, Sinnbildern und Gleichnissen. Einiges davon wird hervorgehoben in der
Betrachtung von Titeln wie Konig (Nr. 439 siehe dort), Priester (Nr. 529 siehe dort) und
.Lamm Gottes”, andere Bezeichnungen liegen aul3erhalb des Rahmens dieses Buches,
zum Beispiel die verschiedenen Vorbilder der Stiftshitte und des Tempels, die seine
Person oder sein Versdhnungswerk vorbilden. Es ist die personifizierte Weisheit (Nr. 616
siehe dort) in den Sprichen, es ist dennoch kein streng prophetischer Titel, aber
.Ratgeber" (Nr. 535 siehe dort). Verschiedene Satze im Hohenliede, die im Sprachschatz
des christlichen Volkes gesammelt sind, wie ,H6chster unter Zehntausenden®, ,Rose von
Saron“ und ,Lilie des Tales", sind keine Namen Christi, obgleich Er in manchen Liedern
damit gepriesen wird. Mehr als diese alle sind es zweifellos eine Anzahl Titel unseres
Herrn, welche Ihm durch prophetische Inspiration gegeben wurden, sie sollten sein Volk
zubereiten, lhn zu erkennen und zu begrif3en, wenn Er kommt. Sie sind ein reiches Erbe
der Gemeinde von den Schriften des Alten Testamentes.

Es sind hier die Erscheinungen Christi vor seiner Menschwerdung zu erwahnen: Der
Engel Jahwes und andere Gotteserscheinungen (vgl. 1. Mose 18,1-33; 1. Mose 31,11-13;
1. Mose 32,24-30; 2. Mose 14,19; Richter 6,1 usw.). In dem Herabkommen in die
menschliche Geschichte, in die Erfahrungen der Patriarchen und in den alten Tagen der
Nation Israels erschien Gott in menschlicher Gestalt auf gewisse Weise, und es ist
unzweifelhaft in jedem Falle die zweite Person Gottes, das sichtbare Bild des unsichtbaren
Gottes, welches Menschen erblickten und dessen Stimme sie horten (vgl. Jesaja 6,1-5;
Johannes 12,41).

Der Name ,Jesus”, der Inm auf gottlichen Befehl bei der Geburt gegeben wurde, erklart
seine Gottheit: alle Namen Gottes im Alten Testament weisen auf Ihn und finden in IThm
ihre Erfullung. Die messianischen Ausspriche der Psalmen und der Propheten stimmen
damit dberein und sind zu vervollstandigen, sie bieten immer die Offenbarung in den
Namen. Sein Name umfasst alle Gnade, dass man Gott als Mensch schauen kann. Die
alteste Erwartung in der Schrift vom Kommen Christi ist in den Worten des Herrn an die
Schlange nach dem Fall enthalten: ,Ich will Feindschaft setzen zwischen dir und dem
Weibe und zwischen deinem Samen und ihrem Samen, und er wird deinen Kopf
zermalmen und du wirst ihn in die Ferse stechen* (1. Mose 3,15). Dies kann allein auf
Christus gerichtet sein, wie immer in dem Licht der folgenden Schriften. Eine noch klarere
Anklindigung wurde dem Abraham in der VerheiBung gegeben: ,In dir werden alle
Geschlechter der Erde gesegnet sein®, und die Ausweitung dieser Verhei3ung in der
Erfahrung des Patriarchen zeigte unser Herr: ,Abraham sah meinen Tag, er sah ihn und
war erfreut” (Johannes 8,56). Die alteste messianische VerheiRung wurde in den Worten
des sterbenden Jakob hinsichtlich Judas eroffnet: ,Das Zepter wird von Juda nicht
entwendet, ... bis der Schilo (Nr. 388 siehe dort) kommt* (1. Mose 49,10). Hier ist der erste
prophetische Titel Christi. Es sind noch folgende christologische Namen im Alten
Testament: Prophet (Nr. 530 siehe dort), Priester (Nr. 529 siehe dort), Zemach (Nr. 631
siehe dort), Immanuel (Nr. 413 siehe dort), Wunderbar (Nr. 626 siehe dort), Ratgeber (Nr.




535 siehe dort), starker Gott (Nr. 570 siehe dort), Ewigvater (Nr. 132 siehe dort), Furst des
Friedens (Nr. 158 siehe dort), Knecht Jahwes (Nr. 436 siehe dort), Fuhrer (Nr. 164 siehe
dort), Gesetzgeber (Nr. 264 siehe dort).

Ein Studium der Namen Jesu Christi ist nicht ohne guten Grund. Viele dieser Namen
haben ihre Geschichte, und fiir die Schriftauslegung ist ihre Kenntnis von Wichtigkeit. Wir
konnen ihren urspriinglichen und zeitgendssischen Sinn feststellen und untersuchen, wie
er durch Jesus selbst und von den Schreibern des Neuen Testamentes benutzt wurde. Sie
gewahren darum eine willkommene Kenntnis des Gegenstandes in einer Erforschung, aus
welchen weit mehr zu folgern ist als oft bei Spekulationen. Sie fuhren uns ferner zuriick in
eine Zeit lehrhafter Bewegungen, wo nur mit dem Wirken begonnen wurde, lange vor der
Periode war mehr eine formelle Diskussion wahrend des zweiten bis funften Jahrhunderts.
Sie zeigen leichte Spuren der alten christlichen Uberlieferung, auf welche Paulus, der
Hebraerbrief und Johannes hinweisen und welche sie auf verschiedene Weise entwickeln,
sie enthillen einen Garungsprozess der christologischen Reflexion in der judischen
Christenheit, aber auch in den heidnischen Gemeinschaften der griechischen Welt. Die
verschiedenen Namen befdhigen uns die Geschichte des christologischen Denkens
aufzuspuiren, seitdem sie Ansichten zeigen, welche fortbestehen bis in die letzten Zeiten
und andere Meinungen, welche beiseite geschoben werden, weil sie sich als unentwickelt
und unzulanglich erwiesen. Die Namen Jesu sind beides, die Vorahnung und der
Niederschlag der Christologie in ihren Anfangen, sie nehmen Entwicklungen vorweg und
enthillen, was Christen dachten in ihrer theologischen Schopfungsperiode. Die Frage,
was Jesus ist, dem kommt man am besten durch die Betrachtung naher, wie Er sich als
Mensch nannte, denn durch seine Namen ist Er das, was Er offenbart hat und bekannt
gab.

c.) Der theologische Wert der Bezeichnungen des Heiligen Geistes.

Gottes Dinge werden nicht erkannt, aul3er durch den Geist Gottes (1. Korinther 2,11). Wie
wichtig es ist, dass sich der Heilige Geist durch verschiedene Namen im Neuen Testament
zu erkennen gibt? Es ist einerseits die Fille der Offenbarung utber sich selbst im Wort,
jeder Name berichtet mehr als alles Ubrige, was Er ist. Wenn in der Tat nichts mehr als
seine Namen aufgezahlt wirden, besalien wir darin schon allein eine reiche Offenbarung
von Ihm. Andrerseits, wenn wir diese Namen in unsere eigene geistliche Not stellen, ist
ihre Tiefe und Breite unaussprechlich und seine gesegnete Fahigkeit begegnet der Not auf
allen Seiten. Ein jeder einzelner dieser Namen hat einen praktischen Wert fur unser
Inneres. Die ausgepragte Herrlichkeit der gottlichen Anordnung des Heiligen Geistes ist
eine personliche Wohnung im Herzen der Glaubigen, um dort den Vater und den Sohn zu
offenbaren.

Die Tatsache, dass Gott ist Drei in Einem, ist nicht offenbart, obgleich es im Alten
Testament einbegriffen ist. Der Geist wird darum nicht als eine Person der Gottheit
betrachtet, aber als Gott in Wirksamkeit durch seinen Geist. Das hebraische Wort, das mit
,Geist” (Nr. 177 siehe dort) Ubersetzt wird, leitet selbst auf diesen Punkt der Ansicht: ,Es
ist sonst wiedergegeben mit ,Wind“, Hauch oder Odem. Wie der Wind unsichtbar und
unerklarlich ist, besitzt er dennoch eine lebendige Kraft, er wird erfahren gleichsam im
milden Sauseln oder im machtigen Sturmwind, so wird der Geist, wie Gott, in seinen
geheimnisvollen Wirkungen betrachtet. Unser Herr gebraucht auch die gleiche
Bildersprache (Johannes 3,8). Wind enthalt ferner den Gedanken vom ,Geist des Lebens”
(Nr. 208 siehe dort). Wahrend Gott den Menschen aus Staub des Erdbodens bildete, blies
Er in seine Nase den Hauch des Lebens, und der Mensch wurde eine lebendige Seele (1.
Mose 2,7).

Der erste Hinweis auf den Geist wird in 1. Mose 1,2 gefunden in Bezug auf die Schopfung.
Die Erde war wist und leer und der Geist Gottes war britend auf dem Angesicht der
Gewasser. Das Bild von der Vogelmutter wird gebraucht, die fur ihre Jungen sorgt. Durch




den Geist Gottes war das Chaos zur Schénheit und Ordnung zu unserer Freude auf Erden
gebildet. Das groRe Werk der Schopfung wurde hervorgebracht durch Gott den Vater
(Hebraer 11,3), durch den Sohn (Hebraer 1,2) und durch den Geist (1. Mose 1,2). Der
Psalmist erklart die Aktivitdt des Geistes in der Schopfung (Psalm 33,6) und in allen
Fortschritten der Natur (Psalm 104,30). Gott lasst die Welt nicht bestehen durch die
Auswirkung von Gesetzen und Grundsatzen, Er erhalt und ordnet alle Dinge durch seinen
Geist, so dass wir Gott in Wirklichkeit in der Natur wahrnehmen. Was uns interessiert ist
immer seine Verbindung mit Menschen. Der erste Hinweis auf den Geist in Bezug auf
Menschen ist ernst und abzulehnen, die zusammengefasste Geschichte der Sinde und
des Verderbens geht der Flut voraus: ,Mein Geist soll nicht immer wetteifern mit den
Menschen* (1. Mose 6,3). Hernach kommt ein starker Kontrast, das Zeugnis von Pharao
hinsichtlich Josephs: ,Ein Mann, in welchem der Geist Gottes ist* (1. Mose 41,38). Pharao
war nun ein Heide, und vielleicht dachte er von dem Geist Gottes in Ausdriicken seines
mythologischen Glaubens, aber nichts destoweniger war seine Stellung von Grund aus
wahr, obgleich er mehr aussprach, als er wusste. Pharao erkannte in Joseph eine
Weisheit und einen ,Geist®, welcher sich unterschied von den meisten und hdchsten
seiner agyptischen Ratgeber. Wir finden so in der altesten Gottesoffenbarung, dass der
Geist Gottes Gaben und Begunstigungen austeilt, die sich auf einer héheren Hohe
befinden als die altesten Naturanlagen.

Ferner wird ein gréRerer Grad in der biblischen Belehrung von dem Geiste angedeutet in
2. Mose 31,3; wo Bezaleel erfullt wurde mit dem Geiste Gottes, mit Weisheit und mit
Verstand und mit Erkenntnis, und mit jeder Art von Kunstfertigkeit, zu beaufsichtigen die
Vorbereitung und das Bauwerk der Stiftshitte. Er war offenbar ein Genie, ein Kiinstler und
ein sehr geschickter Handwerker. Uber diese natiirlichen Gaben aber hinaus kam der
Geist Gottes auf ihn, um eine besondere Fahigkeit zu verleihen fur die Aufgabe, zu
welcher er bestellt war. Das ist sehr bezeichnend. Wie oft denken vom Geist erfillte
Manner und Frauen, wie hervorragende Propheten und Heilige: der Geist Gottes kommt
nicht allein, das inspirierte Wort fir den Prediger zu geben, sondern er befahigt und
bevollméachtigt verordnete Leute in den taglichen Berufsgeschéaften des Lebens.

Wahrend der traurigen Richterperiode lesen wir von dem Kommen des Geistes Gottes auf
den einen und anderen, zu befreien und zu richten sein Volk. Othniel, der Schwiegersohn
des Kaleb, tuber welchen er kam und 40 Jahre blieb (Richter 3,10.11), Gideon, mit
welchem er selbst bekleidet wurde (Richter 6,34), so dass es vielmehr der Geist Gottes
war, als Gideon, in und durch ihn er die méachtigen Werke ausfiihrte; Jephtah (Richter
11,29) und Simson (Richter 14,6.19; Richter 15,14), deren Geschichten die unvorstellbare
Gnade und Geduld Gottes betonen in seinem Umgang mit den Menschen.

Die nachste Geschichte von der Bevollmachtigung des Geistes handelt von Saul, welcher
offenbar erfillt war mit dem Geist, dass er weissagte (1. Samuel 10,6.10), aber allzu bald
lesen wir von seinem Abfall, bis zuletzt der Geist von ihm wich (1. Samuel 16,14). Von
seinem Nachfolger wird berichtet, dass der Geist des Herrn auf ihn kam von dem Tage an
(1. Samuel 16,13).

Eine Zusammenfassung all dieser Geschichten von Gottes Verbindung mit seinem Volk
durch seinen Geist ist in Nehemia 9,20-30 geboten: ,Du gabst auch deinen guten Geist sie
zu leiten und zeugtest gegen sie durch deinen Geist und deinen Propheten.“ So werden
wir zu den Propheten gefiihrt, welche aussprachen die Gesichte Gottes durch den Geist.
In einer solchen Aussage sagt Joel die AusgieBung des Geistes am Pfingsttage voraus
(Joel 2,28; Apostelgeschichte 2,16). Micha stellt gegenuber die reichlichen Mittel Gottes
mit der traurigen Haltung des Volkes, er fragt: ,Ist der Geist des Herrn begrenzt?" und er
wendet sich zu dem Hinweis, was sie alles erfahren kdnnten, wenn sie wollten: ,Aber
wabhrlich, ich bin voll der Macht durch den Geist des Herrn* (Micha 2,7; Micha 3,8). Zuletzt
spricht Sacharja im Blick auf die Wiederherstellung des Tempels, er legt nieder einen
bleibenden geistlichen Grundsatz, das ganze Werk Gottes zu regieren: ,Nicht durch



Macht, noch durch Kraft, sondern durch meinen Geist, sagt Jahwe der Heerscharen”
(Sacharja 4,6).

Im Neuen Testament ist das personliche Wohnen des Geistes eins der grol3ten Themen,
aber der dauernde Gebrauch des Ausdruckes, ,der Geist Gottes” zeigt die Bestandigkeit
seines Werkes und verbindet die volligere Offenbarung mit allem, was im Alten Testament
gegeben wird.

Wahrend die Zwdlfe zu ihrer Mission ausgesandt wurden, sagt unser Herr voraus, dass sie
gebracht werden vor die Ratsherren und Konige um seinetwillen und Er ermahnte sie, sich
keine Gedanken zu machen, wie oder was sie sprechen sollen, denn nicht ihr seid es, die
da reden, sondern der Geist eures Vaters, welcher in euch spricht (Matthaus 10,18-20).
Nach seiner Auferstehung sagte Er ihnen, in Jerusalem zu warten wegen der Verheil3ung
des Vaters (Apostelgeschichte 1,4). Die bedeutende Stelle ist 1. Korinther 6,11: ,Ihr aber
seid gewaschen, ihr aber seid geheiligt, ihr aber seid gerechtfertigt in dem Namen des
Herrn Jesus und durch den Geist unseres Gottes.” Die Worte ,gewaschen” — ,geheiligt‘ —
.gerechtfertigt umfassen unsere innerliche Erfahrung im Glaubensleben, von der
Wiedergeburt bis zur volligen Entwicklung des Glaubens, alles wird bewirkt durch die
Erlésung, die Christus fir uns vollbrachte und die wirksam ist in unserer Erfahrung durch
den Geist. Er ist es, welcher uns die Dinge Christi Ubermittelt und offenbart und enthullt
und austeilt (Johannes 16,15). Alles das, was wir sind und haben in Christo ist unser in
und durch den Geist Gottes.

Paulus schreibt an die Glaubigen von Korinth: ,Unser Brief ist geschrieben in eure Herzen
nicht mit Tinte, sondern durch den Geist des lebendigen Gottes (2. Korinther 3,3). Petrus
sagt von der Feuerprobe, durch welche etliche seiner Leser hindurchzugehen berufen
waren, ermutigt er sie mit dem Gedanken, dass der Geist der Herrlichkeit (Nr. 200 siehe
dort) und Gottes ruhet auf euch (1. Petrus 4,14). Das ist eine wortliche endgtiltige
Erweiterung dieses alttestamentlichen Titels. Der Geist der Herrlichkeit umfasst die
Verklarung und Verheil3ung der Herrlichkeit fur alle Erlosten. Die Offenbarung unseres
Herrn wird diese Leiber unserer Niedrigkeit verwandeln in die Herrlichkeit des Leibes
seiner Herrlichkeit. In dieser Verwandlung, das Werk des Heiligen Geistes in dem
Menschen, wird die letzte Erfullung stattfinden.

Die Gemeinde Jesu Christi benétigt den Heiligen Geist zu allen Zeiten. Am Ende der Tage
hat sie ihn besonders notig. Wenn das Welt- und Gottesreich immer mehr ihren
Hohepunkt erreichen, ist der Besitz des Geistes unentbehrlich, um dem Welt- und
Zeitgeist, und dem Irr- und Schwarmgeist unserer Tage widerstehen zu kénnen. Der
Einzelne im engen Kreise seines personlichen Lebens und die Gemeinde fir ihren
Zeugendienst, bedirfen des Heiligen Geistes. Die Wirksamkeit des Geistes Gottes an den
Glaubigen ist vierfach:

1.) die Trostung (Johannes 14,16);

2.) die Bestrafung (1. Mose 6,3; 1. Petrus 4,17);

3.) die Leitung (Johannes 16,13);

4) die Belehrung (Johannes 14,26).

Das Erste und Nétigste, das wir brauchen, ist die Trostung des Heiligen Geistes. Der Geist
muss unserer Schwachheit aufhelfen (Rémer 8,26). David bittet nach seinem tiefen Fall:
»1roste mich wieder mit deiner Hilfe und mit einem freudigen Geiste rliste mich aus!”
(Psalm 51,14). Die Strafe des Heiligen Geistes besteht darin, dass wir die Siinde immer
tiefer und wirklicher erkennen (Psalm 51,7). Der Geist darf nicht gedampft werden (1.
Thessalonicher 5,19). Der Geist muss in alle Wahrheit leiten. Die Apostelgeschichte zeigt
die Leitung des Einzelnen und der ganzen Gemeinde. Das Gebiet, auf dem der Geist
seine Belehrung ausubt, ist der Boden der biblischen Offenbarung des Alten und des
Neuen Testamentes. Er hilft, dass wir erleuchtete Augen des Verstandnisses bekommen
durch die Uberschwéngliche Grolie seiner Kraft und die Wirkung seiner machtigen Starke
(Epheser 1,18.19). Er macht zu Haushaltern tGber Gottes Geheimnisse (1. Korinther 3,1).




Jesus macht seinen Freunden durch den Geist kund, was Er von dem Vater gehort hat
(Johannes 15,15). Der Heilige Geist Ubt seine Belehrung aus, indem Er die grol3en
Zusammenhange der Schrift immer deutlicher vor Augen stellt, damit wir ein einheitliches
und klares Bild der biblischen Welt- und Heilsanschauung erlangen.



Erklarungen der Namen Gottes, Jesu Christi und des Heiligen
Geistes

1.Aund O

A und O, entspricht dem urtextlichen ,Alpha und Omega“, dem Anfangs- und
Schlussbuchstaben des griechischen Alphabetes. Es ist eine hebrdische Ausdrucksweise,
der sich judische Ausleger allgemein bedienen, um eine Sache von Anfang bis zu Ende zu
bezeichnen. So heildt es: ,Adam hat das ganze Gesetz von Aleph bis zum Tau Ubertreten”
(Jalkut Rubeni Fol. 17,4); ferner lautet ein Ausspruch: ,Abraham hat das ganze Gesetz
von Aleph bis zum Tau gehalten* (Jalkut Rubeni Fol. 48,4). Das griechische ,Alpha und
Omega“, dem das hebraische ,Aleph und Tau® entspricht, bedeutet in unserer Sprache
»von A bis Z*.

In Offenbarung 1,8; Offenbarung 21,6; nach dem Textus Receptus auch in Offenbarung
1,11 ist ,A und O" die Selbstbezeugung Gottes in der ewigen Dauer Seiner Herrschaft.
Diese Formel ist in Offenbarung 22,13 im gleichen Sinne als Selbstbezeichnung Christi
angefuihrt. Nach den hier genannten Stellen der Offenbarung bedeutet diese
Namensbezeichnung den Anfang und das Ende (Nr. 33 siehe dort), der Erste und das
Letzte (Nr. 125 siehe dort); es wird damit das Allumfassende, das Ewige ausgedriickt.
Christus liel3 in Seiner Offenbarung den Johannes Worte héren und Vorgange schauen,
welche fur die Erkenntnis des inneren Wesens Jesu von hdchster Bedeutung sind. Es ist
von besonderer Wichtigkeit, dass sich der Sprechende, der sich als das ,A und O*
bezeichnet, sich auch als ,Herr* (Nr. 392 siehe dort), ,Gott* (Nr. 272 siehe dort), ,welcher
war und ist und kommt“ (Nr. 87 siehe dort), als der ,Allmachtige* (Nr. 19 siehe dort)
offenbart. Weil der himmlische Vater in der ganzen Offenbarung nie das Wort ergreift,
Jesus aber oft, ist anzunehmen, dass Christus hier als der Herr, der allméchtige Gott zu
Johannes spricht. Jesus nennt Sich ,der Erste und der Letzte* (Nr. 125 siehe dort) und
.der Lebendige” (Nr. 102 siehe dort) (vgl. Offenbarung 1,17; Offenbarung 2,8), ,der da
kommt“. Das Kommen Christi ist die Summe des ganzen Buches (Offenbarung 22,20;
Offenbarung 1,7), welche der hier erwahnten Namensbezeichnung vorangestellt ist. Die
Formel ,A und O versichert Jesu Ewigkeit, Sein Kommen und Seine Herrschermacht. Die
Pradikate: ,Welcher ist und war und kommt* (Offenbarung 1,4; Offenbarung 4,8;
Offenbarung 16,5) und ,der Herr, Gott, der Allmachtige* (Offenbarung 4,8; Offenbarung
15,3; Offenbarung 16,7; Offenbarung 19,6.15) werden sonst in der Offenbarung dem Vater
beigegeben. Hier in Offenbarung 1,8 werden die hochsten Pradikate des Vaters auf Jesus
Ubertragen. Jesus ist mit dem Vater in Einheit. Das Verhaltnis Jesu und des Vaters, wie
Johannes es in den Visionen schaut, besteht einerseits in demutiger Unterordnung unter
den Vater (Offenbarung 1,1), andrerseits in Einheit mit dem Vater (Offenbarung 1,8). Das
Pradikat: ,der Erste und der Letzte", was eine Erlauterung der Formel ,A und O" ist,
entspricht nach Jesaja 41,4; Jesaja 44,6; Jesaja 48,12 der Selbstbezeichnung Jahwes.
Wenn sich Jahwe der Erste und Letzte nennt, so liegt darin die Biurgschaft, dass Israels
Feinde durch die Unuberwindlichkeit des Starken niedergeworfen werden. Das zertretene
Volk darf auf Grund dieses Gottesnamens auf eine vollkommene Erlésung hoffen. Dieser
Sinn der alttestamentlichen Stellen ist in der Offenbarung auf Christus tGbertragen.
Christus ist das ,Alpha und das Omega“ aller Geschichte, Er ist ausschlief3lich der Eine
und Ewig-Gleiche. Ehe ein Anfang der Welt begonnen hatte (vgl. Offenbarung 3,14), ist Er
die ursprungliche, einheitliche Haupt- und Grundperson, der auch die ganze Fille zuletzt
abschlieBt und zusammenfasst. Jesus ist nicht allein der Erléser des
Menschengeschlechtes, sondern auch als der Erste und Letzte die Lebensquelle der
ganzen Schopfung. Christus ist der Grund, Ausgangspunkt, Ursprung, Mittelpunkt und Ziel
von allem (vgl. Kolosser 1,16.20; Hebraer 1,3). Er ist Alles in Allem, immer Derselbe (Nr.
88 siehe dort), ewige Gott (Hebrder 13,8). Er ist allein vor jedem Anfang und am Ende




wieder Derselbe. Christus, der Gottmensch ist Anfang und Schluss aller Zeit fur die Welt,
fur den gottlichen Regierungs- und Reichsplan. Wenn die Stellen der Offenbarung den
Sinn von Jesaja 43,10 wiedergeben, dass Gott ohne Anfang und ohne Ende ist, so liegt in
der symbolischen Bezeichnung ,A und O“ die Burgschaft fur die Erfullung der Verheil3ung.
Christus ist der Allmachtige (Nr. 19 siehe dort), dessen Allmacht die Ausfihrung Seines
Heilsratschlusses von Anfang bis zu Ende verbirgt. In Seiner Hand liegt alles Heil, aber
auch das Gericht Uber alle, die Ihm widerstreben (Offenbarung 21,5; Offenbarung
22,18.19).

Christus beginnt im ersten Gesicht Seine Rede mit den Worten: ,Ich bin der Erste und der
Letzte und der Lebendige” (Offenbarung 1,17); beim Gesicht des neuen Jerusalem ruft Er
dem Seher Johannes zu: ,Ilch bin das A und das O, der Anfang und das Ende"
(Offenbarung 21,6); am Schluss der ganzen Offenbarung lautet die Rede: ,Ich bin das A
und das O, der Erste und der Letzte, der Anfang und das Ende* (Offenbarung 22,13). Es
ist klar, dass diese Selbstbezeichnungen, mit welchen Jesus Seine Visionen an Johannes
beginnt und beendet, von Bedeutung sind. Sie enthalten die Blrgschaft dafir, dass
Christus ausfuhrt, was Er verheil3t und androht; dass die Reiche dieser Welt gewisslich
sein Besitz werden. Wenn Er der Letzte oder das Omega ist, so bedeutet das, dass Er das
Ziel der Entwicklung, der endliche Uberwinder tber alle Feinde, der als Triumphator auf
dem Kampfplatze steht. Er lenkt den Lauf der Entwicklung nach Seinem Wohlgefallen und
schafft allen Uberwindern die endliche Ruhe. Er kann der Letzte oder das Omega nur sein,
weil Er der Erste oder das Alpha ist, aus welchem die Quelle allen Lebens strémt, von
welcher alles abhangig bleibt. Er, der Anfang aller Schépfung hat das Ende aller Dinge in
Seiner Hand. Gegen Ihn kann nichts aufkommen, denn Er ist es, in welchem allein lebt
und lebt, was Uberhaupt einen lebendigen Odem in sich hat. Er, das Alpha und das
Omega, der Erste und der Letzte, der Anfang und das Ende, ist die Quelle aller
Schopfung, das Ziel alles Geschaffenen, die Kraft, welche ihre Entwicklungs- und
Vollendungsgeschichte treibt. Wahrend die gesamte Welt- und Menschheitsgeschichte
von ihrem Ausgang zu ihrem Ziele lauft, ist Er Derselbe, der ohne Wandel und Wechsel
uber ihr steht.

Jesus ist es, welcher in der Offenbarung von Sich sagt: Ich bin das Alpha und das Omega,
der Erste und der Letzte, der Anfang und das Ende, der da lebt von Ewigkeit zu Ewigkeit.
Christus ist es, der von Ewigkeit zu Ewigkeit regiert (Offenbarung 11,15). Jesus Christus
bleibt Derselbe, nicht allein gestern und heute, nicht nur bis zum Abschluss der ganzen
Weltzeit, sondern bis in Ewigkeit (Hebraer 13,8).

2. Abba
Abba, die aramaische Form des hebréaischen ,Ab“-Vater (Nr. 591 siehe dort). Es wird im
Neuen Testament immer richtig mit ,ho pater* — ,der Vater* Ubersetzt (Markus 14,36;

Galater 4,6). Jesus rief in der schwersten Stunde Seines Erdenlebens, wahrend des
Todeskampfes in Gethsemane in echter Sohnesstellung: ,Abba!* Paulus schreibt, dass wir
durch den Geist der Sohnschaft (Nr. 216 siehe dort) dieses ,Abba“ schreien. In hochster
Not und Bedrangnis ist es unser Vorrecht, diesen Schrei von uns zu geben und
auszustol3en (Romer 8,16).

3. Abbild

Abbild ist kein Ausdruck der Lutherbibel, er entspricht aber nach dem Urtext einer
Namensbezeichnung Jesu Christi, die in anderen Ubersetzungen als ,Bild* (Nr. 64 siehe
dort) und ,Ebenbild* (Nr. 94 siehe dort) wiedergegeben wird. Paulus bezeichnet Jesus,
den Vermittler der ersten Schopfung, den Sohn der Liebe Gottes als Abbild Gottes, der vor
Seiner Menschwerdung in der Gestalt Gottes und Gott gleich war. Mit Jesus, dem Abbild
Gottes stehen Seine Namen ,der Erstgeborene der Schopfung” (Nr. 126 siehe dort) ,das
Bild des unsichtbaren Gottes" (Nr. 64 siehe dort) und ,der Abglanz Seines Wesens" (Nr.




81 siehe dort) in Beziehung. Wie das Wesen eines menschlichen Vaters sich in seinem
Erstgeborenen abbildet, so ist auch Gottes Wesen in Seinem Sohne abgebildet. Weil sich
im Sohne Gottes das Wesen des himmlischen Vaters abbildet, konnte die Welt und alles
von lhm, in Ihm, durch Ihn und zu Ihm hin erschaffen werden (Kolosser 1,15-17; 1.
Korinther 8,6; Romer 11,36). Der Sohn, Gottes Abbild, der Erstgeborene der Schépfung
steht in Beziehung zu dem, was Paulus von Seinem Dasein vor Seiner Menschwerdung
schreibt (Philipper 2,6), dass Er Gottes Gestalt und Gott gleich war, was Er aber durch
Seine Fleischwerdung in Demut ablegte.

4. Abglanz der Herrlichkeit

Abglanz der Herrlichkeit (griechisch apaugasma tes doxes) ist eigentlich ,der Ausglanz der
Herrlichkeit Gottes (Hebraer 1,3). Das griechische ,apaugasma“ wird vielseitig gedeutet.
Nach dem Verbum ,apaugazein® — ausstrahlen ist apaugasma die Auswirkung, das
Resultat des Ausstrahlens, ein Bild, das durch Ausstrahlen bewirkt wird. Es ist ein Glanz,
der in einem Licht seinen Ursprung hat, aber doch ein Lichtkérper fur sich ist, in dem das
ganze Urlicht leuchtet. Dadurch kommt die Mitexistenz des Ausgestrahlten mit dem
Ausstrahlenden zum Ausdruck. Auf Christus Ubertragen verhélt es sich so, dass Er als
Urquelle in Gott der Sohn ist, aber auch eine selbstandige Existenz fur sich ist. Das
Wesen des Sohnes ist dem Wesen des Vaters gleich, Seine Herrlichkeit ist die Herrlichkeit
des Sohnes. Das Licht, das von der Herrlichkeit des Vaters ausstrahlt, konzentriert sich im
Sohne, der Gottes Herrlichkeit den Menschen offenbart (Johannes 14,9).

Das gottliche Urlicht, wovon der Sohn der Ausglanz ist, wird als ,Herrlichkeit* (Nr. 395
siehe dort) (doxa) bezeichnet. Herrlichkeit ist ein bildlicher Ausdruck, der Gottes
Gegenwart im Lichtglanz offenbart (vgl. 1. Johannes 1,5; 1. Timotheus 6,16; Jakobus
1,17). Das griechische ,doxa“ entspricht dem hebréischen ,kabod Jahwe*, in welchem alle
Vollkommenheiten Gottes in ungeteilter Offenbarungsfulle enthalten sind, der im Alten
Bunde kein Sterblicher nahen konnte. Die Herrlichkeit Gottes hat sich im Sohne, welcher
der ,Ausglanz der Herrlichkeit" ist, der Kreatur im hochsten Sinne offenbart. Der Ausdruck
des Hebraerbriefes ist so aufzufassen, wie das Johannesevangelium den Begriff
~Herrlichkeit* (Nr. 395 siehe dort) anwendet.

5. Adam

Adam, der Stammvater des Todes, wird von Paulus Christum, dem Stammvater des
Lebens gegenubergestellt (Rémer 5,12-19). Durch den Fall des ersten Adam sind die
Vielen gestorben, in der Gnade des einen Menschen Christus Jesus ist fur die Vielen die
Gnade und Gabe Gottes UberflieRend gewesen. Christus hat dem Falle Adams Seine
Rechtsgutmachung, dem Ungehorsam Adams Seinen Gehorsam entgegengesetzt. Die
gleiche Gegenuberstellung Christi gegen Adam ist im Blick auf die Auferstehung
angedeutet (1. Korinther 15,20-22). Wie durch einen Menschen der Tod, so kam durch
den Einen Menschen die Auferstehung der Toten.

In Adams Leib lag von Natur ein Zug zum Sterben. Das Irdische muss der Natur nach zur
Erde werden. Christus, der zweite Adam, gibt uns einen Leib, der Uber die Sterblichkeit
hinaus ist. Paulus entwickelt das in seiner dritten Gegenuberstellung von Adam und
Christus (1. Korinther 15,44-49). Der erste Adam wurde zu einer lebendigen Seele,
Christus, der zweite Adam wurde zu einem lebendigen Geist, Er war der Herr aus dem
Himmel und zeugt denn auch das Himmlische nach Seinem Bilde.

Paulus nennt Jesus den zweiten Menschen oder den letzten Adam, weil kein dritter mehr
zu erwarten ist. Der Apostel erklart durch diesen Namen, wie sonst durch den Namen
.Menschensohn* (Nr. 511 siehe dort) ausgesprochen wird, das Verhaltnis Jesu zur
Menschheit. Was der Romer- und der 1. Korintherbrief vom zweiten Adam ausfiihren, ist
der Art, dass sich die Menschheit nach diesem Sohne sehnte, weil sie aus diesem
irdischen Leben, das ein Leben des Todes geworden ist, in das geistliche, ewige Leben




durch lhn gezeugt wird. Das ist Christum mdglich, weil Er, der zweite Mensch aus dem
Himmel ist (1. Korinther 15,47), im Gegensatz zu Adam, der aus der Erde ist. Damit wird
Christi Ursprung aus dem Himmel und Seine himmlische Art angedeutet, gegen Adam, der
von der Erde war und dessen ganze Art irdisch war.

6. Adler

Adler dient wegen seiner Fursorge zu den Jungen als Bild der Liebe Gottes (5. Mose
32,11). Der Adler lehrt seine Jungen fliegen, er schwebt tber ihnen, breitet seine Fligel
aus, er nimmt sie auf und tragt sie auf seinen Fittichen, um sie an die Bewegung zu
gewoOhnen. Die zartliche Liebe der Adler passt gut als Vergleich zur Liebe Gottes, durch
welche Israel durch die Wuste wie auf Adlers Fliigeln getragen wurde (vgl. 2. Mose 19,4;
5. Mose 1,30.31).

7. Adlersflugel

Adlersfliigel sind ein Gleichnis der goéttlichen Vaterliebe, Seiner Fursorge, Seines Schutzes
und Seiner Wohltaten (vgl. 2. Mose 19,4; 5. Mose 32,11). Es ist die Liebe, die
Angefochtene und Verfolgte unter dem Schatten seiner Fliigel birgt (Psalm 36,8). Wer
glaubig auf Ihn harrt, erlangt neue Kraft aus der Kraft des Allmachtigen, dass er wie auf
Adlersfliigeln aus der Tiefe auffahrt, dass er getrost wandelt und stark ist (Jesaja 40,31).
An der Gemeinde der Endzeit wird das Symbol der Adlersfligel am Herrlichsten
verwirklicht (Offenbarung 12,14). Schnell und ungehindert wird die vom Drachen verfolgte
Gemeinde in ihren Bergungsort, in die Wiste getragen.

8. Adonai

Adonai — Mein Herr. Dieser Gottesname wird 134 Mal genannt. Adonai ist eigentlich Plural
von ,,Adon®, das von ,don* — herrschen, richten, walten — herkommt. Dieser Name kommt
im Pentateuch und im Buche Josua nur in der Anrede an Gott vor (vgl. 1. Mose 15,2.8; 1.
Mose 18,3.27.30ss.). Wo der Herr nicht angeredet wird, steht ,Adon“ — Herr, der die
Gewalt hat (2. Mose 34,23). Er ist ,Herr der ganzen Erde“ (Josua 3,11.13; Micha 4,13;
Sacharja 4,14). Gott bedient sich nie selbst dieses Namens. Adonai hangt oft mit ,Jahwe"
(Nr. 416 siehe dort) zusammen. In dem Namen ,Adonai“ — mein Herr, liegt nicht allein die
Anerkennung der goéttlichen Oberherrlichkeit, sondern auch das Bewusstsein der
besonderen Angehdrigkeit an Gott. Wer im Gebet den Namen ,Adon“ ausspricht, weif3,
dass er unter Gottes Leitung und Schutz steht. Es ist kein Ausdruck der Furcht, sondern
des Vertrauens. Nach dem spateren Sprachgebrauch liegt in Adonai der Begriff des
machtigen Allherrschers (Jesaja 8,7; Jesaja 40,10). Die LXX Ubersetzt Adonai mit ,kyrios"
— Herrscher (Nr. 396 siehe dort). Der Gottesname ,Adonai* steht mit den Personennamen
Adonai-Besek, Adonai-Zedek, Adonijahu, Adonikam und Adoniram in Verbindung.

9. Advokat
Advokat vgl. Troster! (Nr. 585)

10. Der alleinige Machthaber

Der alleinige Machthaber, griechisch ,dynastes” (1. Timotheus 6,15). Alle obrigkeitlichen
Personen fuhren diese Bezeichnung im abgeleiteten Sinne, weil sie im Grunde genommen
ohnmaéchtig sind (Psalm 146,3). Sie alle sind Gott unterstellt (Spriiche 21,1). Es ist nach
paulinischer Anschauung Christus.

11. Der allein Unsterblichkeit hat

Der allein Unsterblichkeit hat (1. Timotheus 6,16). Gott verleiht jedem Lebewesen Leben,
den Menschen und Engeln die Unsterblichkeit. Weil Gott allein unsterblich ist, ist aul3er
Ihm alles sterblich.



12. Der allein wahre Gott

Der allein wahre Gott (Johannes 17,3). Er ist der einzige Gott, welchem im Gegensatz zu
den Gottern und Gotzen der Heiden der Name ,Gott" in Wahrheit gebihrt (vgl. 1. Korinther
8,4; 1. Johannes 5,20; 1. Thessalonicher 1,9; Jesaja 65,16). Der Vater Jesu Christi ist
allein der wahre Gott. Aul3erhalb der Heilsoffenbarung in Christo hat man nur ein falsches
Gedankengebilde von Gott. Monotheistische Juden, wenn sie auch angeben, nur den
.Einen Gott* (Nr. 99 siehe dort) anzuerkennen (Johannes 5,37.38; Johannes
8,42.43.54.55), so haben sie dennoch keinen Gott, weil sie den Sohn leugnen (1.
Johannes 2,23).

13. Der allein weise Gott

Der allein weise Gott (Romer 16,27; Judas 25; 1. Timotheus 1,17). Gott wird im Blick auf
die Offenbarungsgeschichte allein weise genannt. Keiner ist weise als nur Gott. In dem
Reichtum Seiner Weisheitstiefe wusste Gott Mittel und Wege zu finden zur Rettung einer
verlorenen Welt. Nach einer anderen Lesart heif3t es in 1. Timotheus 1,17 und Judas 25:
.der Alleinige®. Er ist es, der beschliel3t, niemand kann es hindern. Israels Zentraldogma,
den Monotheismus, bekennen auch die an Christum Glaubenden.

14. Allerhdchster

Allerhdchster, hebraisch heil3t der Name ,Elijon* — der Hochste (Psalm 83,19); oder
Allerhabene, und griechisch ,hyspistos” — der Hochste (Apostelgeschichte 7,48). Dieser
Gottesname steht oft allein (4. Mose 24,16; 5. Mose 32,8; 2. Samuel 22,14; Jesaja 14,14,
Psalm 18,14; Psalm 21,8; Psalm 46,5; Psalm 50,14; Psalm 73,11; Psalm 77,11; Psalm
78,17; Psalm 87,5; Psalm 91,1.9; Psalm 107,11; Klagelieder 3,35.38; Psalm 82,6),
meistens in dichterischer Rede. Verbindungen dieses Namens mit ,Jahwe" (Psalm 47,3),
.El“ (Gott) (1. Mose 14,18-20.22.25). Der Name ,elijon“ bezeichnet ein Wesen das alles
andere uUbertrifft, mit welchem nichts zu vergleichen ist. Er kennzeichnet Gottes
Erhabenheit Uber die toten Goétzen der Heiden und Uber die ganze Schépfung (vgl. Psalm
83,19; Psalm 97,9). Der Allerhdchste ist unendlich grof3, Seine Vollkommenheiten, Sein
Wirken und Sein Thron im Himmel (Apostelgeschichte 7,48.49) sind Uber alles erhaben.

15. Allerverachtester

Allerverachtester wird Jesus in der Weissagung vom Leiden des Knechtes Jahwes
genannt (Jesaja 53,3). Im Urtext hei3t die Stelle: ,Verachtet und verlassen von
Menschen®. Er war so verachtet, dass man lhn nicht wert zu leben achtete, sondern lhn
zum Scheusal machte (vgl. Jesaja 49,7). Weil der Unglaube im Stande seiner
Erniedrigung die verborgene gottliche Herrlichkeit nicht sah, war der Knecht Jahwes die
Verachtung der Menschen. Es war ihnen unverstandlich, dass Sein Weg aus der
Niedrigkeit zur Herrlichkeit fuhrte. Der Prophet schildert den hochsten Grad der
Erniedrigung und Herabwirdigung, indem er Sein Leiden mit einem Aussatzigen
vergleicht. Wortlich nach dem Urtext hat Er aufgehdrt unter die Menschen zu gehoéren,
kein Mann mehr zu sein (vgl. Jesaja 52,14). Es liegt auf der gleichen Linie, was Psalm
22,6 ausspricht: ,Ich bin aber ein Wurm (Nr. 627 siehe dort) und kein Mann, der Menschen
Hohn und der vom Volke Verachtete.” Christus, der Konig, sollte der Geringste aller
Knechte werden, der verachtetste Mensch, den die Welt gesehen hat. Die kdrperliche
Entstellung hatte den Gipfelpunkt des Elends erreicht. In Erinnerung an dieses
Prophetenwort sagt Jesus von sich, dass Er viel leiden muss und fir nichts geachtet wird
(vgl. Markus 9,12; Markus 8,31).

16. Allgegenwartig ist Gott
Allgegenwartig ist Gott (Psalm 139,7; Jeremia 23,23.24; 1. Kbnige 8,27; Jesaja 66,1). Der
Raum des Weltalls ist nach heutiger Erkenntnis begrenzt. Die Zeit ist auch begrenzt.



Raum und Zeit hat seinen Bestand im Unendlichen und Grenzenlosen. Gott ist in Seinem
ewigen und endlosen Dasein allgegenwartig. Er ist Uber alle Grenzen und Formen der
Zeit, des Raumes und der Materie erhaben, ja der Urgrund aller Dinge. Gottes
Allgegenwart gibt sich in Seiner vollkommenen Aktivitat zu erkennen.

17. Der Allheilige
Der Allheilige siehe der Heilige! (Nr. 382)

18. Allmacht Gottes

Allmacht Gottes wird in der Schopfung der Welt enthillt. Die Bibel sagt: ,Unser Gott ist im
Himmel, alles, was ihm wohlgeféllt, tut er* (Psalm 115,3). Und: ,Ist eine Sache Jahwe
unmoglich?* (1. Mose 18,14; Lukas 1,37; vgl. Psalm 33,9.) Alles Endliche, jede Ursache
hat seinen Grund in seinem absoluten Urheber, in Gott. Von Ihm ist alles abhéangig. Seiner
unbeschrankten Macht kann nichts eine Grenze setzen. Er schaltet und waltet tber Alles
mit grenzenloser Kraft. Der allméchtige Gott ermidet und ermattet nie (Jesaja 40,28).
Keine Anstrengung vermag Seine Leistungskraft zu erschépfen. Er wirkt und schafft, was
Er will. Er will, was Seiner Vollkommenheit entspricht. Die hebraische Bibel nennt Gott in
diesem Sinne ,El-Schaddai® (Nr. 112 siehe dort).

19. Allméachtiger

Allméachtiger entspricht dem griechischen ,pantokrator, ist von ,pas“ und ,krateo” — alles
beherrschen, hergeleitet. Gott ist der Allméachtige (2. Korinther 6,18), oder der
Allherrscher. In der Offenbarung kommt der Name neunmal vor (Offenbarung 1,8;
Offenbarung 4,8; Offenbarung 11,17; Offenbarung 15,3; Offenbarung 16,7.14;
Offenbarung 19,6.15; Offenbarung 21,22). Die LXX Ubersetzt im Alten Testament das
hebraische ,Jahwe Zebaoth” (2. Samuel 5,10; 2. Samuel 7,25.27) mit ,pantokrator”. Dieser
Titel deutet an, dass am Ende der Tage ein Konig, Richter und Priester kommt, der dem
Allherrscher, dem Herrn der Heerscharen des Alten Testamentes entspricht. Die
Offenbarung zeigt, dass Christus, der Konig aller Konige (Nr. 440 siehe dort) und der Herr
aller Herren (Offenbarung 19,16) kommt. Die Reiche der Welt werden dann seines
Christus und unseres Herrn werden (Offenbarung 11,15). Vgl. El-Schaddai! (Nr. 112)

20. Allweise

Allweise ist Gott als absoluter Urheber der Weltordnung. Die Schrift lobt begeistert diese
Vollkommenheit Gottes. In den biblischen Naturbetrachtungen, die das Wohlgeordnete
und ZweckmaRige der ganzen Schépfung rihmen, steht Seine Weisheit im Vordergrund
(Psalm 104,24; Hiob 28,23s.; Spruche 3,19.20; Jeremia 10,28; Jeremia 51,15; Spriche
8,22s.). Der Spruchdichter sagt aus: ,Jahwe griindete durch Weisheit die Erde, befestigte
die Himmel durch Einsicht; durch Seine Erkenntnis brachen die Tiefen hervor* (Spriiche
3,19.20).

Die Weisheit (Nr. 616 siehe dort), die hier als Eigenschaft aufgefasst wird, steht auch als
Person vor uns. Es heil3t in diesem Sinne: ,Jahwe besall mich zu Anfang seines Weges,
vor seinen Werken von jeher, von Ewigkeit her war ich eingesetzt, von Anfang her, vor den
Anfangen der Erde" (Spruche 8,22.23). Mehrfach wird Gottes Weisheit personifiziert (Hiob
28,12s.). Sie tritt nach biblischer Auffassung selbsténdig auf, existierte von Ewigkeit her
und ruhte in Gott. Bei der Schopfung des Universums war die Weisheit das wirkende
Prinzip aller Weltentwicklung, der Erstling (Nr. 128 siehe dort) der Werke Gottes und die
Werkmeisterin (Spruche 8,30). Der allweise Gott durchdrang und durchdringt alle Seine
Werke (vgl. Sirach 1,8). Sie ist das Prinzip der ewigen Wirksamkeit, das zwischen Gott
und der Welt vermittelt. Gottes Weisheit ist ein Abglanz des ewigen Lichtes, ein
unbefleckter Spiegel des gottlichen Schaffens und ein Bild Seiner Gite (Weisheit 7,26).
Weisheit ist Gottes denkender Geist, welcher alle Seine Vollkommenheiten in sich schlief3t




(Weisheit 7,26). Gottes Weisheit bleibt allen Menschen unerforschlich, sie ist Ihm allein
bekannt (Spriiche 8,1ss; Hiob 28,13s). Sie ist darum kostlicher als alle Kostbarkeiten.
Paulus nennt Gott ,den allein Weisen* (Romer 16,27; 1. Timotheus 1,17). Er sagt das im
Blick auf Seine Offenbarung in der Geschichte (vgl. Rémer 11,23; Apostelgeschichte
7,12). Gott ist allein weise im Gegensatz zur selbstgefélligen Klugheit der Menschen, die
sich von Seiner geoffenbarten Wahrheit nicht leiten lassen.

21. Allwissenheit

Allwissenheit Gottes geht aus Seiner Allgegenwart hervor, womit sie eng verbunden ist
(vgl. Psalm 139). Die Schrift rithmt oft diese gottliche Vollkommenheit (Psalm 147,4.5;
Hebréer 4,13; 1. Johannes 3,19.20). Weil Gott der Urgrund alles Daseins ist und alles auf
Ihm beruht, besitzt Er von allem Endlichen eine vollkommene Kenntnis. Sein Wissen ist
Uber jede Schranke der Zeit und des Raumes erhaben. Gottes Wissen umfasst die ganze
Schopfung, das ganze Universum und den Werde- und Entwicklungsgang der ganzen
Geschichte. Gott weild jedes Wort, das noch so unausgesprochen ist und jeden
Gedanken, der im Geist des Menschen entspringt (Psalm 139,2-4). Dem alles
durchschauenden Auge Gottes entgeht nichts (vgl. Hiob 34,21s; Spriiche 5,21), es mag
noch so schlau und heimlich verborgen werden.

22. Allein

Allein bezeichnet von Gott Vollkommenheiten, Tugenden, Werke und Wunder, die aul3er
Ihm keiner besitzt. Jahwe ist allein Gott (5. Mose 4,35; 5. Mose 32,39; 1. Kdnige 19,19). Er
ist allein der Schopfer, der Israel bildete (5. Mose 32,6) und leitete (5. Mose 32,12). Er
allein kennt das Herz aller Menschenkinder (1. Kénige 8,39; 2. Chronik 6,30). Er ist allein
der Gott aller Konigreiche auf Erden (2. Konige 19,15; Jesaja 37,16). Jahwe hat allein
Himmel und Erde gemacht (Nehemia 9,6). Die Himmel spannt Er allein aus (Hiob 9,8). Er
ist allein der Hochste Uber die ganze Erde (Psalm 83,18). Er tut allein Wunder (Psalm
72,18; Psalm 86,10; Psalm 136,4). Sein Name ist allein hoch und erhaben (Psalm 148,13,
Jesaja 2,11.17). Er ist allein der wahre Gott (Johannes 15,3), allein gewaltig (1. Timotheus
6,15) und allein heilig (Offenbarung 15,4).

23. Der alles in allen erfullt
Der alles in allen erfullt siehe Edlle! (Nr. 162)

24. Alpha und Omega
Alpha und Omega siehe A und O! (Nr. 1)

25. Altar

Altar, wird in Hebréder 13,10 in einem schwer verstandlichen Bibelwort als Besitz der
neutestamentlichen Heilsgemeinde genannt. Die Ausleger haben sich oft damit
beschaftigt, was hiermit gemeint ist. Einige glauben, der Abendmahistisch wie in 1.
Korinther 10,21 ware der Altar. Patristische Erklarer sehen hier die Kirche. Andere denken
an das Kreuz Christi. Nach einer noch anderen Auffassung wird Christus selbst unter dem
Altar verstanden. Theophilus erklart: ,Die Rede, dass auch wir die Beobachtung haben,
bezieht sich nicht auf derartige Speisen, sondern auf den Schlachtopferaltar, furwahr auf
das unblutige (?) Opfer des lebendig machenden Leibes.” Ein neuerer Erklarer denkt an
das himmlische Heiligtum, dem in Offenbarung 6,9; Offenbarung 14,18 ein Altar
zugeschrieben wird. Thomas von Aquino erklart: ,Dieser Altar ist das Kreuz Christi, an
dem Christus fur uns geopfert ist, oder Christus selbst, in dem und durch den wir unsere
Gebete darbringen, und das ist der goldene Altar, von dem in Offenbarung 8 die Rede ist.”
Weil im Hebré&erbrief das Opfer der Hauptbegriff ist, wird Altar als Hilfsbegriff aufgefasst in
dem Sinne: ,Wir haben ein Opfer.“ Hiernach ist Christus also gemeint, der sich als Opfer



fur uns in den Tod gab.

26. Der Alte

Der Alte ist in Daniel 9,9.13.22 bildlich von Gott gebraucht. Nach dem aramaéischen
»aththig jomin® ist es ein ,Vorgerickter an Tagen“. Gott wird nicht der Alte genannt, weil Er
die Spuren der Verganglichkeit an sich tragt wie ein Mensch, wenn er alt geworden ist. Der
urtextliche Ausdruck bezeichnet mehr das Herrliche, Edle und Altehrwirdige. Die Aussage
des Psalmisten: ,Du aber bist derselbe (Nr. 88 siehe dort) und deine Jahre hdéren nicht
auf’ (Psalm 102,28) steht gegensatzlich zu den Worten vom Himmel und von der Erde,
dass sie veralten werden (Psalm 102,27). Sie werden nach dem hebraischen ,balah®
abgenutzt und morsch werden, sie schwinden hin. Gott steht dagegen Uber allem
Vergéanglichen. Im Gesicht Daniels wird Gott ,der Vorgeriickte an Tagen“ genannt, weil Er
der ewige Schopfer (Nr. 562 siehe dort), der da ist und war, ehe der erste Tag der
Schopfung wurde. Er ist von Ewigkeit zu Ewigkeit (Psalm 90,2).

27. Der alte Gott

Der alte Gott heil3t in 5. Mose 33,27 nach dem hebréaischen Text ,Elohe gedem” — ,Gott
der Urzeit” (Nr. 354 siehe dort). Es ist ein poetischer Ausdruck fur ,ElI-Olam® (Nr. 109 siehe
dort) und ,Elohe Olam® (Jesaja 40,28) — ,Gott der Ewigkeit* (vgl. Psalm 90,1), Er ist ein
Gott, der in der Urzeit sich vielfach bewé&hrte und immer Derselbe (Nr. 88 siehe dort)
bleibt. Nach dem Targum von Onkelos heifdt es in 1. Mose 1,1: ,In der Urzeit schuf Gott
den Himmel und die Erde.” Er ist machtig, den Paradieseszustand der Urzeit
wiederherzustellen (Jesaja 51,9). Er verkiindet von Anfang an den Ausgang und von der
Urzeit her was sich ereignet (Jesaja 46,10). In Ihm findet man eine Wohnung (Nr. 622
siehe dort) und eine Zuflucht (Nr. 637 siehe dort), so unendlich Er auch ist. Der ewige Gott
ist der tragende Arm Seines Volkes. Die tragende Tatigkeit ist wie Er Selbst von ewiger
Dauer (vgl. Jesaja 40,28; Jesaja 46,4). Mehrfach preisen die Psalmsénger die Taten
Gottes aus den Tagen der Vorzeit (Psalm 44,2; Psalm 77,6.12; Psalm 78,2; Psalm 143,4).

28. Amen

Amen, ein hebraisches Wort, das ,treu®, ,wahrlich“, ,gewiss,” ,so soll es sein!* bedeutet.
Nach dem Urtext lautet in Jesaja 65,16 der ganze Gottesname: ,Elohe Amen* — ,Gott des
Amen“. Luther Ubersetzt, und die LXX: ,Wahrhaftiger Gott.* In neueren Ubersetzungen
heilt Er: ,Gott der Treue“ (siehe dort Nr. 277; Nr. 360), was auch dem hebraischen
~Amen® entspricht. Er heil3t ,Gott des Amen“ oder ,Gott der Treue“, weil Er alle
Verheil3ungen in ,das Ja und das Amen“ umsetzt (2. Korinther 1,20).

Es ist ein ebenso eigentimlicher Name, wenn sich Jesus ,der Amen, der Treue und
Wahrhaftige* (Offenbarung 3,14) nennt, Er sagt damit von sich, dass Er das ist, was das
Wort ,Amen* sagt. Zu allem, was Gott je verheil3en hat, ist Er das persénliche Amen, die
personliche Erfullung und Verwirklichung.

Die Treue Gottes wird im Alten und Neuen Testament gerihmt, wenn Er auch nur einmal
der ,Gott des Amen* heif3t. Mose nennt Ihn in seinem Abschiedsliede: ,EI-Emunah” — ,Gott
der Treue® (5. Mose 32,4a). Er wird auch ,EI-Emeth* — ,Gott der Treue oder der Wahrheit®
(Nr. 360 siehe dort) genannt (Psalm 31,7). Treue ist der Ausfluss der goéttlichen
Herrlichkeit und Unveranderlichkeit, die mit Wahrheit gleichbedeutend ist. Die Treue
Gottes bleibt trotz des Unglaubens Seines auserwéhlten Volkes (Roémer 3,3). Er flhrt das
Werk der Gnade und Heiligung in Seiner Treue zum Ziel (1. Korinther 1,9; 1.
Thessalonicher 5,24). Gott verhangt wegen Seiner Treue keine gréf3ere Versuchung tber
uns, als wir ertragen kénnen (1. Korinther 10,13). Er bewahrt vor dem Argen, dem Teufel
(2. Thessalonicher 3,3). Wenn Christus auch die Verleugner und Unglaubigen verstof3en
muss, so bleibt Er dennoch treu, wahrhaftig und bestandig in dem, was Er geredet und
versprochen hat (2. Timotheus 2,13). Wenn wir fest und treu sein kénnen, ist es der Treue




Gottes zu danken (2. Korinther 1,17ss.).

29. Anfang

Anfang, nach einigen Lesarten ,der Anfang“ in Kolosser 1,18 im kosmologischen Sinne
eine Namensbezeichnung Christi. Sprachlich ist ,reschith oni“, oder Erstling, Anfang
meiner Manneskraft (1. Mose 49,3) damit zu vergleichen. ,Arche* — Anfang, steht in der
Bedeutung von ,arche” (1. Korinther 15,20.23) — ,Erstling” (Nr. 127 siehe dort), ,archegos
tés zoes" (Apostelgeschichte 3,15) — ,First des Lebens” (Nr. 169 siehe dort), oder
,Urheber des Lebens" (Nr. 169 siehe dort), andere tibersetzen ,Bahnbrecher des Lebens*
(Nr. 169 siehe dort), von ,protos“ (Apostelgeschichte 26,23) — ,Erstling“ und noch von
.proteuein“ (Kolosser 1,18), — ,der Erste sein, den Vorrang haben“. Anfang bezeichnet
Christus nach dem Zusammenhang als den, der die Siegel des Todes zuerst brach und
Unsterblichkeit ans Licht brachte. Bezuglich des Todes ist Er der Herzog (Nr. 400 siehe
dort) unserer Errettung, unser Bahnbrecher und Vorkampfer. Wie Er als Erstling alles ins
Leben rief, so ist Er auch der Urheber der neuen Schopfung, der Rettung der Menschen
aus Sunde und Tod.

30. Anfang der Kreatur Gottes

Anfang der Kreatur Gottes, nach dem griechischen Text: ,Der Anfang der Schopfung
Gottes* (Offenbarung 3,14), eine Selbstbezeichnung des erhdhten Herrn. Diese
Benennung beruhrt sich nahe mit der Bezeichnung: ,Anfang und Ende" (Nr. 33 siehe dort).
Jesus will damit nicht sagen: ,Ich bin der Erste der Geschopfe®, sondern, ,Ich bin der, aus
welchem ihr Leben entsprungen ist." Er ist das Prinzip, der Brunnquell der Schépfung
Gottes. Die Lobgesédnge der ganzen Schopfung im Himmel, auf der Erde, unter der Erde,
auf dem Meere, und aller, die in ihnen sind (Offenbarung 5,13), bilden fur den
Evangelisten Johannes einen grofRartigen Kommentar, wodurch er das Verhdltnis des
Sohnes Gottes zur Schopfung erkannte (vgl. Johannes 1,3ss.). Der Name ,der Anfang der
Schopfung Gottes* bedeutet nicht, dass die ganze Schoépfung mit Ihm angefangen hat,
sondern, dass sie von lhm ausgegangen ist und auf lhn hinzielt. Er ist gleichsam der
Schopfer aller Dinge.

31. Anfang der Schopfung Gottes
Anfang der Schopfung Gottes, siehe Anfang der Kreatur Gottes! (Nr. 30)

32. Von Anfang, vor der Erde

Von Anfang, vor der Erde, der ganze Vers lautet nach dem Urtext: ,Von Ewigkeit her hat
Jahwe mich eingesetzt, vor dem Anfang, vor den Urzeiten der Erde* (Spruche 8,23).
Hiermit wird die Ewigkeit der Weisheit und ihre Selbstandigkeit bezeugt. Der seltene
Ausdruck ,nasak” — einsetzen, gilt von der Einsetzung in ein konigliches Amt (Psalm 2,6).
Die Weisheit ist demnach eine weltbeherrschende Konigin. Die Weisheit oder der Sohn
Gottes, war vor dem Anfang, vor den Urzeiten der Erde. Der Anfang reicht vor der Zeit bis
in die Ewigkeit zurick (vgl. Micha 5,2). Die ewige Zeugung des Sohnes Gottes wird
ausgedrtickt, so weit es sich in menschliche Worte fassen lasst.

33. Anfang und Ende

Anfang und Ende ist die sinngeméaRe Erklarung von ,,A und O (Nr. 1 siehe dort). Gott und
Christus werden als Ursprung oder Urheber und zugleich als Endziel aller Dinge
bezeichnet. Die Weltgeschichte gelangt trotz der eingedrungenen Sinde zu dem Ziele,
das Gott ihr gesetzt hat (Offenbarung 21,7). Er hat in Christo dem Gekreuzigten (Nr. 255
siehe dort) und Auferstandenen Sinde und Tod Uberwunden, und zur Erneuerung der
Welt eine unerschopfliche Quelle des Lebens eroffnet. Anfang und Ende aller Entwicklung
steht in Seiner Macht, auch die Mitte steht in Seiner Hand. Das ganze geschichtliche




Werden ist dauernd von lhm bedingt. Er, der den Ursprung, den Fortgang und die
Vollendung aller Geschichte hervorbringt, kann am Ende der Zeiten geben, was jeder
verdient hat (Offenbarung 22,7).

34. Anfanger einer neuen Menschheit

Anfanger einer neuen Menschheit ist keine Namensbezeichnung Jesu Christi, die in der
Bibel vorkommt, sie ist vielmehr nach der paulinischen Gegenuberstellung von Adam (Nr.
5 siehe dort) und Christus formuliert worden (Rémer 5,20ss.). Die ganze Menschheit, die
von Adam herkommt, hat Christum nétig und ist fir Ihn bestimmt worden. Der ganze
Schaden, den Adams Fall fur alle Menschen brachte, wird durch die Schépfermacht der
Gnade Gottes in Christo fur die aufgehoben, die im Glauben von Christo herstammen. So
ist Christus, der zweite Adam, der Anfanger einer neuen Menschheit, der Gerechtigkeit,
des Geistes und des Lebens. Kein Mensch hort auf, ein Sohn Adams zu sein, er ist der
Sinde und dem Tode unterworfen. Die neue Menschheit in Christo ist und bleibt bis zum
Tode und bis zum Tage Christi eine Menschheit von Adam her (1. Korinther 15,48ss.).
Soweit sie aber glaubt, hat sie aufgehdrt, eine alte Menschheit von Adam her zu sein, sie
ist von Christus her eine neue Menschheit geworden.

35. Anfanger und Vollender des Glaubens

Anfanger und Vollender des Glaubens, nach dem Urtext ist Jesus ,der Urheber und
Vollender des Glaubens" (Hebrder 12,2). Die Englische Bibel und manche Ausleger
schreiben unrichtig ,unseres Glaubens®. Jesus ist der Urheber und Vollender des
Glaubens Uberhaupt. Es ist vom ,Glauben Jesu Christi* die Rede. Sein Glaubenslauf und
seine Glaubensuberwindung werden als Vorbild hingestellt. Durch den Namen ,Urheber
und Vollender* wird Jesus als der dargestellt, der den Glauben durch Ausdauer bis zum
Ziele der Vollendung darstellte.

Jesus stand im gleichen Vertrauensverhaltnis wie Seine Brider (Hebrder 2,13). Sein
Bitten und Flehen, Seine Gottesfurcht, haben den Glauben zur Voraussetzung (Hebraer
5,7.8). Seine Vollendung im Gehorsam hielt mit Seinem Glauben Schritt (Hebréer 5,8).
Wenn wir glauben kénnen, ist es durch Ihn zustande gekommen (vgl. Apostelgeschichte
3,16). Was Paulus lebte, lebte er im Glauben des Sohnes Gottes (Galater 2,20). Das regt
an, den ,Glauben Jesu Christi“ (siehe dort) beachten zu wollen (vgl. Romer 3,22; Galater
2,16; Epheser 3,12; Philipper 3,9). Man vergleiche an diesen Stellen die Fu3noten der
Elberfelder Bibel. In den meisten Bibellbersetzungen wird ,,Glaube Jesu Christi* ungenau
mit ,Glaube an Jesus Christus* tibertragen.

36. Angesicht Gottes

Angesicht Gottes wird im Alten Testament oft erwahnt. Die Bedeutung ist immer nach dem
Zusammenhang zu bestimmen. Der hebrdische Sprachgebrauch bezeichnet mit
»LAngesicht" (panim) haufig die Person, die einem das Gesicht zeigt, die einem erscheint
und gegenwartig ist. Das ,Angesicht Gottes* bedeutet hiernach Seine Erscheinung und
Seine Gegenwart. Es wird durch diese Ausdrucksweise veranschaulicht, wie Gott mit den
Menschen in Beziehung treten will, oder der Mensch mit Ihm.

Die Hauptstelle (2. Mose 33,14ss.) erklart, dass Gottes Angesicht mit den Israeliten nach
Kanaan zu ziehen gedachte. Das bedeutet, Gott geht selbst mit diesem Volke (vgl. 5.
Mose 4,37; 2. Samuel 17,11; 2. Mose 34,9). Er offenbart sich in einer Weise, dass Er fur
den Menschen erfahrbar ist. Das ,Angesicht Gottes®, diese Seite der gottlichen
Offenbarung steht nicht widersprichlich zu Schriftaussagen, in welchen das Schauen
Gottes als eine Unmoglichkeit fur den Menschen dargestellt wird (vgl. 1. Timotheus 6,16).
Der sundige Mensch kann nach einer Reihe von Bibelstellen den Anblick des Heiligen
nicht ertragen, ohne zu sterben (vgl. 1. Mose 16,13; 1. Mose 32,21; 2. Mose 3,6; 2. Mose
2. Mose 19,21; 2. Mose 33,20; 4. Mose 4,15.20; 4. Mose 18,3.22; Richter 6,22; Richter



13,22; Jesaja 6,5). Wenn das gottliche Angesicht fur den sindigen Menschen nicht
schaubar ist, so redet die Schrift dennoch von einem Reden Gottes mit Mose ,von
Angesicht zu Angesicht* (2. Mose 33,11) und ,von Mund zu Mund® (4. Mose 12,8), ja
sogar, dass Mose ,Jahwes Gestalt® (themunath Jahwe) schaute. Dieser scheinbare
Gegensatz I6st sich auf, wenn bedacht wird, dass Gott sich in Seiner Ubernatirlichkeit den
Menschen in nahender und zugekehrter Gestalt offenbart.

Der Engel, durch welchen Jahwe Sein Volk erloste, hei3t ,der Engel des Angesichtes”
(Jeremia 63,9) (Nr. 114 siehe dort). Die Gotteserscheinung, die in der Jakobsgeschichte
(1. Mose 32,31s.) als ,Angesicht Gottes" bezeichnet wird, fuhrt Hosea auf den ,Engel”
zurtick (Hosea 12,4). Von hier aus ist erst der volle Sinn des hohepriesterlichen Segens
(4. Mose 6,25ss.) verstandlich: ,Jahwe lasse leuchten sein Angesicht Uber dir und sei dir
gnéadig; Jahwe erhebe sein Angesicht Uber dich und gebe dir Frieden!" Es handelt sich hier
um kein Sinnbild, sondern um ein bestimmtes, wirkliches Wohnen Gottes in Israel, das
Seine gottliche Gnadengegenwart und Hilfe erfahrt. Gottes Angesicht oder Gegenwart
bringt umgekehrt den Feinden die Vertilgung (Psalm 21,10). Das Verhullen des géttlichen
Angesichtes bedeutet die Entziehung Seiner Gegenwart (5. Mose 31,17; Hiob 13,24,
Psalm 22,25; vgl. Psalm 69,18). Die Suinde ist schuld, wenn Gott Sein Angesicht verbirgt
(Jesaja 59,2). Das Furchtbarste ist, wenn Gott einen Menschen von Seinem Angesichte
verwirft (Psalm 51,13). Die Geraden bleiben dagegen vor Seinem Angesicht (Psalm
140,14). Das Leuchtenlassen Seines Angesichtes bedeutet Gottes Freundlichkeit und
Gnade den Menschen gegeniber (4. Mose 6,25; vgl. Psalm 31,17). Das Erheben des
gottlichen Angesichtes kennzeichnet, dass Gott im Begriffe ist, mit Seiner Gnade zu helfen
4. Mose 6,26; vgl. Psalm 4,7). Er hilft mit Seinem Angesicht (Psalm 42,6). Gottes
Angesicht ist fir den Gerechten und Begnadigten eine Quelle der Freude und des Glickes
(Psalm 21,7; Psalm 17,15; Hiob 33,26). Gottes gnadiges Angesicht ist wie die
hellleuchtende Sonne (Psalm 89,16). Das Licht des gottlichen Angesichtes deckt auch die
verborgenen Siunden auf (Psalm 90,8), es richtet sich gegen die hartndckigen Stnder
(Jeremia 44,11; 3. Mose 26,17; Psalm 34,17). Das ewige Gericht geht von Gottes und
Jesu Christi Angesicht aus (2. Thessalonicher 1,9; vgl. Offenbarung 20,11).

Gottes Angesicht ist immer ein Hinweis auf Seine Gegenwart. Dieser Sinn kommt am
umfassendsten in Psalm 139,7-10 zum Ausdruck. Es ist hier ein Schriftzeugnis von Gottes
Allgegenwart (Nr. 16 siehe dort). Die Gemeinschaft Seiner Gegenwart darf zum Gebet
ermuntern, Sein Angesicht zu suchen (Psalm 100,2; vgl. Psalm 27,8). Im Alten Bunde war
der Tempel das Unterpfand fir Gottes Gegenwart, woraus sich die Sehnsucht der
Verbannten nach dem Heiligtum erklart (Psalm 42,3). Weil das Wort die allgemeinste
Offenbarungsform ist, wird auch oft die ,Stimme Gottes" (siehe dort) fir ,Gottes Angesicht"
gebraucht. Ebenso ist die Redewendung ,Herrlichkeit Jahwes" (Nr. 395 siehe dort) fur
Gottes Gegenwart gebrauchlich.

37. Anstol3 )
Anstol3, siehe Eckstein (Nr. 95), Fels des Argernisses (Nr. 136), Stein des AnstolRes! (Nr.
572)

38. Anteil
Anteil, siehe Erbgut! (Nr. 118)

39. Anwalt

Anwalt wird, nach neueren Ubersetzungen, Gott an einigen Stellen des Alten Testamentes
genannt. Dem Ausdruck liegen die beiden hebraischen Worte ,dajjan“ und ,goél* zu
Grunde. Das hebraische ,dajjan“ — ,Richter* (Nr. 537 siehe dort), ,Verteidiger* (Nr. 165
siehe dort) entspricht am meisten der Ubertragung ,Anwalt*; wahrend ,goél* (Nr. 123 siehe
dort) besser mit ,Blutsverwandter” (Nr. 123 siehe dort), ,Retter” (Nr. 381 siehe dort) oder




~Erloser” (Nr. 123 siehe dort) Ubersetzt wird. David stellte seine Sache, als er sich an Saul
rachen konnte, Gott anheim, der recht richtet (1. Samuel 24,13). Er nennt Gott seinen
Anwalt (1. Samuel 24,16). Was er sagt, erinnert an die Worte Jakobs zu Laban (1. Mose
31,53). Der gleiche hebraische Ausdruck wird noch von David in Psalm 54,3
ausgesprochen: ,Gott, durch deinen Namen rette mich, und durch deine Kraft richte mich.”
Rette mich und richte mich, oder ,Hilf mir und sei mein Anwalt!”, stehen zueinander in
Beziehung. Wer betet, um errettet zu werden, muss eine gerechte Sache vor Gott haben,
was nur sein kann, wenn Gott unser gnadiger Anwalt ist.

David ist darin ein Vorbild Christi, er verfolgte schon eine neutestamentliche Gesinnung
(vgl. Rbmer 12,19-21). Die Sprache des freimitigen Glaubens nennt Gott einen ,Anwalt®.
Obgleich Gott erhaben Uber der ganzen Schopfung steht, ist Er der Anwalt der Witwen
(Psalm 68,6). Die Vulgata Ubersetzt ,Verteidiger”. Er verhilft den Witwen zu ihrem Recht.
Diese Armsten und Elenden sind der Gegenstand Seiner zartlichsten Fursorge (vgl. 2.
Mose 22,21; 5. Mose 10,18; Psalm 146,7-9). Die Witwen, die zu Gott in ihrer Not
aufblicken, haben den treuesten Anwalt und den machtigsten Verteidiger. Die Worte des
Psalmisten haben ohne Frage dem Apostel Jakobus vor Augen gestanden (Jakobus 1,27),
wenn er mahnt, die Witwen und Waisen in ihrer Tribsal zu besuchen.

40. Apostel

Apostel heil3t Jesus nach dem Hebraerbrief (Hebraer 3,1). Es wird hier nach dem
urspringlichen Sinn von ,Bote” oder ,Gesandter“(vgl. 1. Kénige 14,6) gebraucht. Christus
wird der Apostel genannt, weil Er von Gott gesandt wurde, um als Gottesbote den
Menschen den gottlichen Heilswillen zu verkiindigen. Durch Seine Sendung erging die
himmlische Berufung an die Menschheit. Er ist der unmittelbare von Gott ausgesandte
Apostel (Hebraer 2,3), Seine Jinger wurden dagegen mittelbar in die Welt gesandt. Im
Neuen Testament wird Jesus nur an dieser Stelle als ,Apostel“ bezeichnet. Das Verbum
.-apostellein® — senden, wird dagegen oft von der Sendung des Sohnes Gottes in die Welt
gebraucht (vgl. Matthaus 10,40; Matthaus 15,24; Lukas 4,18.43; Johannes 3,17.34;
Galater 4,4), ebenso wird ,exapesteilen® — jaussenden® in diesem Sinne angewandt (vgl.
Johannes 3,13.17.31.34; Johannes 6,57; Johannes 8,23.26). Christus verkindigt als
Apostel das Heil, wahrend Er als Hohepriester das Heil erwirbt und spendet.

Um ein Missverstandnis zu meiden, nennt der Hebraerbrief Ihn nicht einen ,aggelos”
(Engel (Nr. 114 siehe dort)), sondern ,Apostel“, das sachlich auch dem hebréischen
.maleach* — Bote (Nr. 71 siehe dort) entspricht. Andere Erklarer sind geneigt, das
griechische ,Apostolos” hebraisch mit ,scheliach* — ,Gesandter* zu Ubersetzen (vgl. die
Bedeutung von Siloah in Johannes 9,7).

Nach dem Talmud wird ,apostolos® als ,scheliach beth din* (Gesandter des
Gerichtshauses) und ,scheliach derachamana“® — ,Gesandter des Barmherzigen”
aufgefasst, was aber nicht annehmbar ist. Ebenso unrichtig ist die Behauptung, Christus
wurde in Beziehung auf den alttestamentlichen ,maleach Jahwe" Apostel genannt.

Die glaubige Gemeinde bekennt sich zu der ganzen Wahrheit und Erlésungsgnade. Jesus
wird darum der Apostel und Hohepriester (Nr. 409 siehe dort) unseres Bekenntnisses
genannt. Die beiden Namen, Apostel und Hohepriester sind ein Hinweis auf Sein Lehramt
und Sein Versohnungswerk. Christus ist als Apostel Gottes Vertreter fir die Menschen auf
Erden; als Hohepriester ist Er der Vertreter der Menschen vor Gott. Er, der
neutestamentliche Gottesbote und Hohepriester ist im Unterschied zu allen
alttestamentlichen Gesandten Gottes und Hohepriestern als der Grof3te anzusehen.

41. Arm

Arm (brachium) ist im Alten Testament ein Anthropomorphismus, ein sinnbildlicher
Ausdruck fuir das Eingreifen Gottes in die Weltregierung. Der ,Arm Jahwes" versinnbildlicht
Gottes Kraft und Starke. Ahnlich kennzeichnen die selteneren Redewendungen ,Hand des



Herrn* (Nr. 373 siehe dort) und ,Finger Gottes* (Nr. 147 siehe dort) die Macht des
Schopfers (Nr. 497 siehe dort) und Erlésers (Nr. 123 siehe dort) Gottes Allmacht. Die
Errettung aus der Sklaverei Agyptens wurde dem ,ausgestreckten Arm Jahwes*
zugeschrieben (2. Mose 6,6; 5. Mose 4,34; 5. Mose 11,2). Der grof3e und ausgestreckte
»,Arm Jahwes" bildete den Schrecken der heidnischen Volker. Er ist auch ein Mittel, um die
Nationen von der Herrlichkeit des Gottes Israels zu lUberzeugen (1. Konige 8,42; 2.
Chronik 6,22; 2. Mose 15,16). Die Psalmisten verkindigen darum ihren Zeitgenossen den
~LArm Jahwes* (Psalm 71,18), womit in der Welt Gottes Macht und Recht aufrecht erhalten
bleibt (vgl. Psalm 89,11ss.; Psalm 98,1).

In den prophetischen Buichern ist oft von dem ,Arm Jahwes" die Rede (vgl. Jeremia 27,5;
Jeremia 32,17; Hesekiel 20,33ss.). Jesaja erinnert durch die Redewendung ,Arm Jahwes"
an die erste groRe Erlosung aus Agypten. Diese Ausdrucksweise ist fur ihn der
sprachliche Terminus fir Gottes Erlosungsmacht in Christo, die sich zu uns herablasst
(vgl. Jesaja 51,9; Jesaja 52,10; Jesaja 53,1). Christus ist geradezu der ,Arm Gottes".
Jesaja denkt sich unter dem Arm Seiner Herrlichkeit den Namen fir den ,Erléser-Engel”
selbst (vgl. Jesaja 63,12), der das Gericht und die Erlésung vollfihrt. Es ist Gottes
Wohlgefallen, dass Er fir Israels Wiederherstellung und Erlésung die Stolzen aushaut
(Jesaja 48,14; Jesaja 51,9). Der Arm Jahwes erfillt, was die Weissagung verspricht.
Gottes Arm ist im Alten Testament geistlich aufzufassen, denn Er offenbart sich in Christo
in ganzer Erscheinung und Person (Johannes 12,36.37). Der Prophet schaut Christus als
den erlésenden Arm, der Heil schafft. Diese Auffassung vom ,Arm des Herrn“ besingt
Maria in ihrem Lobgesang (Lukas 1,51) und Paulus bezeugt die Erlésung, die davon
ausgeht, den Nationen (Apostelgeschichte 13,17).

42. Arzt

Arzt ist nach dem Luthertext ein Name (2. Mose 15,26), den Gott sich selbst beilegt, um
dem Volke in der Wuste Seine Hilfe zu offenbaren. Die wortliche Ubersetzung des
hebradischen Textes lautet: ,Denn ich Jahwe bin es, der dich heilt! Das urtextliche ,Jahwe
rapheka“ erinnert an den im apokryphischen Buche Tobias genannten ,Engel Raphael” —
Gott heilt (Tobias 12,15).

Gott sprach diese Worte zu Israel, als kein Trinkwasser in der Wiste, sondern nur bitteres
Wasser zu finden war (2. Mose 15,25). Jahwe wies Mose ein Holz, das er ins Wasser
warf, dass das Wasser sufd wurde. Durch diese Wundertat offenbarte sich Gott als Arzt,
der alle Krankheiten heilen kann. Gottes Wunderheilung wird in der ganzen Heiligen
Schrift immer wieder erwahnt.

Mose war wohl der Erste, als seine Schwester Mirjam aussatzig war, der auf dieser
Zusage und Erfahrung die Bitte aussprach: ,O Gott, bitte, heile sie!* (4. Mose 12,13.) In
den Psalmen und in den Propheten hat Gottes Heilmacht ein mehrfaches Echo gefunden.
Konig David, der durch eine tddliche Krankheit fast dem Tode verfallen war, durfte
erfahren, dass Gott ihm Heilung gewahrte (Psalm 30,3). Wie der Herr unsere aufieren
Krankheiten und inneren Leiden heilt, bezeugen die bekannten Psalmworte: ,Der Heilung
schafft allen deinen Gebrechen* (Psalm 103,3). Gott bedient sich fiur die Heilung Seines
Wortes, das Er aussendet (Psalm 107,20). Wie ein helfender Arzt heilt Gott die
zerbrochenen Herzen und verbindet die schmerzhaften Wunden (Psalm 147,3). Nach Art
eines Krankenpflegers unterstitzt der Herr den Kranken auf dem Siechbett. Er gibt der
Krankheit eine Wendung zur Genesung, dass keine Spur des Siechtums zurickbleibt
(Psalm 41,4). Gott, den grof3en Arzt, bittet der Psalmséanger vor allem um Heilung seiner
Seele, weil er gesindigt hat (Psalm 41,5).

Der Prophet Jesaja musste dem Volk das Gericht ankindigen, dass ihm tiefe Wunden
geschlagen wurden. Gottes Erbarmen triumphiert, indem der Herr die Wunden des Volkes
verbindet und heilt (Jesaja 30,26). Gott will in Seiner Gnade alle Wunden heilen (Jesaja
57,19). Der Prophet zeigt den leidenden Gottesknecht, durch dessen Striemen den



Sundern Heilung zuteil wird (Jesaja 53,5). Hier ist die groRe Homoopathie, die Gleiches
mit Gleichem heilt, dass die Wunden des Gottessohnes alle Stindenwunden heilen.
Jeremia erlebte, dass falsche Propheten sich als Quacksalber an den Wunden des Volkes
erwiesen (Jeremia 6,14). Die Betruger preisen ihr Universalheilmittel immer wieder an
(Jeremia 8,11). Es ist keine Heilung fur das Volk da, wenn auch die Kurpfuscher Heilung
oder Genesung versprechen (Jeremia 30,13). Falsche Propheten sind keine Arzte, wie es
auch Hiob erfahren musste (Hiob 13,4). Jeremia zeigt dem Volke, das aus allen Wunden
blutet, den rechten Arzt. Der kommende Konig heilt durch Seine Wunden jeden, der sich
Ihm vollig aufdeckt (Jeremia 30,17). Menschliches Heilen ist nur Flickwerk, Gott vollbringt
eine ganze Heilung. Der Prophet bittet deshalb: ,Heile mich, Jahwe, so bin ich geheilt!”
(Jeremia 17,14.)

Der Prophet Hosea, der den tétenden Gotteszorn und die wieder lebendig machende
Gottesliebe verkindigt, lasst seine Volksgenossen ausrufen; die ihre Krankheit und
Wunden empfinden (Hosea 5,13): ,Kommt, lasst uns zu Jahwe umkehren, denn Er hat uns
zerrissen und wird uns heilen, Er hat geschlagen und wird verbinden* (Hosea 6,1). Wenn
sich Gottes Zorn abwendet, will Er sie lieben und ihre Abtrinnigkeit heilen (Hosea 14,4).
Im Alten Bunde mdége noch die Verheil3ung vom Aufgang der Sonne der Gerechtigkeit (Nr.
553a. siehe dort) mit Heilung unter ihren Fligeln erwogen werden (Maleachi 4,2). Gott ist
der grof3e Arzt, der alle Krankheiten heilt.

Das Neue Testament zeigt Jesus als den Arzt aller Elenden und Kranken. Er erdffnete
Sein irdisches Wirken mit dem Prophetenwort: ,Der Geist des Herrn (Nr. 201 siehe dort)
ist auf mir, ... zu heilen die zerbrochenen Herzen ..." (Lukas 4,18). Er hat unsere
Schwachheiten und Krankheiten auf Sich genommen (Matthaus 8,17). Alle Kranken, die
zu Ihm gebracht wurden, heilte Er (Matthdus 12,15; Matthaus 14,14).

Die Apostel bezeugten nach des Herrn Himmelfahrt dem Volke und den Altesten Israels,
Jesus von Nazareth, als den grol3en Arzt. Der Glaube Seines Namens gab dem
Gelahmten die vollkommene Gesundheit (Apostelgeschichte 3,16). Es wurde allen
kundgetan, dass Jesus, der Gekreuzigte und Auferstandene, den Kranken geheilt hatte
(Apostelgeschichte 4,10). Gott wurde durch dieses Zeichen der Heilung verherrlicht
(Apostelgeschichte 4,22). Die Jiunger beteten um die Ausstreckung der Hand Gottes (Nr.
373 siehe dort) zur Heilung durch den Namen des heiligen Knechtes Jesu
(Apostelgeschichte 4,30) (siehe dort). Das sind neutestamentliche Beweise, dass Jahwe
sich als der grof3e Arzt im Namen Jesu Christi offenbart.

Gott offenbart als der grol3e Arzt noch in Ewigkeit an den Volkern Seine Gnade, dass Er
ihnen Heilung schenkt. Die Blatter am Strome des Lebens dienen zur Heilung der
Nationen (Hesekiel 47,12; Offenbarung 22,2).

43. Auferstehung

Auferstehung ist einer der heilswichtigsten Begriffe der ganzen Heiligen Schrift. Jesus sagt
am Grabe des Lazarus von sich: ,lch, Ich bin (Nr. 412 siehe dort) die Auferstehung und
das Leben* (Johannes 11,25). Das griechische ,ego eimi* — ,Ich, Ich bin* (Nr. 412 siehe
dort) ist eine Anspielung auf den hebraischen Gottesnamen ,Jahwe" (2. Mose 3,14; Nr.
416 siehe dort), womit Jesus Sein ewiges gobttliches Dasein und Seine Ubernatirliche
Majestat ausspricht. Wer in der Gedankenwelt des Alten Testamentes lebt, empfindet aus
den Worten: ,ego eimi“ ein Zeugnis fur die Gottheit Jesu Christi, die mit dem Glauben
geehrt werden kann. Die beiden Worte ,Auferstehung und Leben” (siehe dort) bilden das
Zentrum der Lazarusgeschichte.

Im nachsten Zusammenhang ist von einer leiblichen Auferstehung am jingsten Tage die
Rede. Die Worte: ,Ich, Ich bin die Auferstehung” Uberbieten den Glauben der Martha an
die konftige Auferstehung. Jesus bietet fur die Gegenwart den Trost der
Totenauferstehung. Das gottliche ,ego eimi* beansprucht Glauben fir jetzt; der lebendige
Glaube an das Fortleben im Jenseits ist ins Diesseits verlegt, denn Er sagt noch, ,Ich




werde die Auferstehung sein®. Jesus steht hier als der Lebendige, Leben gebende Gott vor
Martha. Was Jesus sagt, hat den Sinn wie 5. Mose 30,20: ,Denn dies ist dein Leben.”
Was bedeutet der Doppelbegriff ,Auferstehung und Leben*? Christus ist die Auferstehung,
weil Er das Leben ist. Er hat das Leben urspriinglich in Sich Selbst (Johannes 5,26). Er ist
Leben, im Kampfe mit dem Tode, welchen Er fir uns im Fleische schmeckte (Hebraer
2,9), erwies sich das Leben als Auferstehung. Der Engel nannte Ihn am Ostermorgen ,den
Lebendigen® (Nr. 102 siehe dort) (Lukas 24,5). Nicht weil Er auferstanden ist, ist Er der
Lebendige, sondern weil Er der Lebendige ist, darum ist Er auferstanden. Weil Er der
Lebendige ist, war es unmdglich, dass der Tod Ihn festhalten konnte (Apostelgeschichte
2,24). Was Jesus ist, gibt Er den Seinen (Johannes 14,19). Er ist die Auferstehung der
Sterbenden und das Leben der Lebenden.

Im brennenden Dornbusch sagte Jahwe zu Mose: ,Ich bin der Gott Abrahams, Isaaks und
Jakobs* (2. Mose 3,6). Er offenbarte sich als der lebendige Gott der schon Gestorbenen
und doch Ihm Lebenden. Das ist ein gro3es Wort! Was Jesus sagt, ist noch grof3er! Der
ewige Gottessohn in unserem Fleische befindet sich auf dem Wege zum Sterben durch
Sein ,lIch, Ich bin". Alle Unsterblichkeitshoffnungen und Auferstehungsgewissheiten
werden erst fest und klar durch Sein géttliches ,Ich, Ich bin die Auferstehung und das
Leben.”

44. Der Aufgang aus der HOhe

Der Aufgang aus der Hohe, griechisch ,anatolé ex hyspous®, der uns durch die herzliche
Barmherzigkeit (Nr. 54 siehe dort) unseres Gottes besucht hat (Lukas 1,78), wird im
Lobgesang des Zacharias in der Bedeutung eines Eigennamens Jesu Christi genannt.
Nach dem Vorgang der LXX ist ,anatolee“ (Aufgang) in Jeremia 23,5; Jeremia 33,15;
Hesekiel 16,7; Sacharja 3,8; Sacharja 6,12 die Ubersetzung des hebraischen ,Zemach®
(Nr. 631 siehe dort) — ,Spross” (Nr. 554 siehe dort). Interessant ist der Wortlaut der LXX
Ubersetzung in Sacharja 3,8: ,Siehe, ich bringe meinen Knecht, den Aufgang“; und in
Sacharja 6,12: ,Siehe, ein Mann, sein Name ist der Aufgang!“ Es empfiehlt sich hiernach,
weil Zacharias vom messianischen Heil redet, unter ,Aufgang aus der Hohe* an den
aufgehenden Spross, an den Zemach aus dem Hause Davids zu denken.

Dieser Deutung werden Bedenken entgegengestellt. Er wird gefragt: ,Wie kann uns ein
Spross besuchen?, dass Er aus der Hohe kommt und einen hellen Schein verbreitet.”
Neuere Erklarer verwerfen diese Erklarung. Das griechische ,anatellein — ,aufgehen* wird
von den Klassikern oft vom Aufgang der Sonne angewandt, aber auch in der Bibel (vgl. 1.
Mose 32,31; Maleachi 4,2; Matthaus 5,45), und ,anatole” bezeichnet den Aufgang jedes
Gestirns (Matthaus 2,2.9) und die Gegend des Sonnenaufgangs (4. Mose 21,11; 5. Mose
4,41.49; Matthaus 2,1; Matthaus 24,27; Offenbarung 7,2). Mit ,anatolé” wird aber an keiner
Bibelstelle die aufgehende Sonne benannt. Ohne Schwierigkeit konnte es jedoch als
Umschreibung der Sonne angenommen werden. Es wird an Verheil3ungsworte erinnert:
,ES wird ein Stern aus Jakob aufgehen” (4. Mose 24,17); ,Die Herrlichkeit des Herrn ist
uber dir aufgegangen” (Jesaja 60,1), und: ,Es wird denen, die meinen Namen firchten, die
Sonne der Gerechtigkeit aufgehen und Heilung unter ihren Fligeln* (Maleachi 4,2).

Diese Auslegung wird auch beanstandet. Zacharias hétte bei dem ,Aufgang aus der Hohe*
an das Wort aus Jesaja 9,1 gedacht: ,Das Volk, das da in Finsternis wandelt, sieht ein
grol3es Licht; die da wohnen im Lande des Todesschattens, Uber euch erscheint ein Licht.”
Nach dem Zusammenhang im Lobgesang des Zacharias ist der Zweck angegeben,
warum uns der Aufgang der Hohe besucht hat.

Alle Ausleger, wie Ephrem der Syrer, deuten die Redewendung: ,Der Aufgang aus der
Hohe* auf den Stern der Weisen aus dem Morgenlande. Eine nahe liegende Beziehung
sieht man auch in der vorhin genannten Maleachistelle. Die Sonne der Gerechtigkeit (Nr.
553a. siehe dort) ist nach der zeitgendssischen judischen Literatur ,der Stern des
Messias". Das Testament Levis (Kapitel 18) sagt von lhm, dass Er wie die Sonne der




Gerechtigkeit sein wird. Dieser Stern des Messias ist der Saturn. Tacitus sagt im 5. Buche
seiner Geschichte, dass ,bei den Juden der Stern des Saturn sich im hochsten Kreise und
mit vorzuglicher Macht bewege”. Das grof3e Ereignis der Zeitwende war, als sich der
Saturn, der Messiasstern mit dem Jupiter, dem Konigsstern, im Tierkreiszeichen der
judischen Weltvollendungshoffnung, in den Fischen, begegnete. Es war die berihmte
Konjunktion im Jahre 7 v. Chr. Der Aufgang des Saturn, die anatole im Sternbild der
Fische war das gro3e Zeichen in der Deutung auf die messianische Zeit der Erflllung.
Neben der Geschichte des Sternes der Weisen bei Matthdus ist die Redewendung im
Lobgesang des Zacharias ,Aufgang aus der Hohe" ein wichtiges Dokument dafur, dass
Jesus nach der urgemeindlichen Tradition im Jahre 7 v. Chr. geboren wurde.

45. Aufseher
Aufseher, siehe Bischof eurer Seelen! (Nr. 66)

46. Auge und Augen Gottes

Auge und Augen Gottes werden im Alten Testament oft erwahnt. Es ist ein
Anthropomorphismus. Die Schrift redet menschlich und verstandlich. Manchmal sind diese
Stellen wortlich zu verstehen, vielfach sind es auch Sinnbilder. Wenn von den Augen
Gottes die Rede ist, dann steht auf3er 1. Mose 6,11 und Josua 2,5 immer der Gottesname
Jahwe (Nr. 416 siehe dort), aber nie der Name ,Elohim* (Nr. 108 siehe dort) damit in
Verbindung. Das ist zu beachten. Der Name des Bundesgottes, des Gottes der
Offenbarung, die im menschgewordenen Sohne, in Christo, ihren Hohepunkt erreicht hat,
steht fast immer mit den Augen Gottes im Zusammenhang. So ist darum von den ,Augen
Jahwes” die Rede, es durfte darin ein weissagender Hinweis auf die Menschwerdung
Christi liegen. Das Neue Testament, das die vollkommenste Gottesoffenbarung in Christo
verkindigt, spricht an keiner Stelle von den Augen Gottes.

Die Augen Jahwes sind ein Symbol Seiner Allwissenheit (Nr. 21 siehe dort), alles ist vor
Ihm aufgedeckt (Psalm 139,16; vgl. Hebraer 4,13). Sein Auge ist ein Organ des
Wohlgefallens und der Gnade (siehe dort) (vgl. 1. Mose 18,3; 2. Mose 34,9). Wenn Jahwe
Seine Augen uber jemand auftut, dann bedeutet dies Seine Huld (2. Chronik 6,40), oder
auch Sein strafender Ernst (2. Konige 19,16; Jesaja 37,17).

Jahwe richtet Seine Augen auf die Schopfung und auf die Wege der Menschen (Jeremia
32,19). Seine Augen schauen an allen Orten (Spriiche 15,3) und durchdringen alle Lander
(2. Chronik 16,9). Sie kdnnen zum Guten leiten (Psalm 32,8), aber auch Strafe enthullen
(Amos 9,4). Die Hohen werden durch Seine Augen erniedrigt (2. Samuel 22,28). Die
Ruhmredigen bestehen nicht vor Seinen Augen (Psalm 5,6). Seine Augen schauen auf die
Treue im Lande (Jeremia 5,3) und auf die Gerechten (Psalm 34,16).

In der Offenbarung ist noch dreimal von den Augen des Menschensohnes die Rede
(Offenbarung 1,14; Offenbarung 2,18; Offenbarung 19,12), die wie Feuerflammen sind.
Dadurch wird Seine Allwissenheit und Wachsamkeit fir die Gemeinde ausgedrickt. Das
Lamm (Nr. 465 siehe dort) hat sieben Augen, welche die sieben Geister Gottes sind
(Offenbarung 5,6). Dieser Bericht erinnert an zwei Weissagungen Sacharjas (Sacharja
3,9; Sacharja 4,10). Die sieben Augen Jahwes werden als die Krafte Gottes aufgefasst,
die Uber und in der Schopfung walten. Die sieben Augen Jahwes und des Lammes
werden als Geister Gottes auf die ganze Erde ausgesandt (Sacharja 4,10; Offenbarung
5,6). Es ist die Vollkommenheit des Geistes Gottes, der auf Christum ruht.

47. Der Auserwahlte Gottes

Der Auserwéhlte Gottes kommt nur einmal im griechischen Text des Neuen Testamentes
vor (Lukas 23,35). Die Obersten verspotteten den Herrn am Kreuze, indem sie sprachen:
»LAndere hat er errettet, er rette sich selbst, wenn er Christus ist, der Auserwéhlte Gottes!”
Die voruibergehenden Spoétter hatten eine andere Auffassung vom Auserwahlten Gottes.



Sie erfullten durch ihren Hohn die Weissagung des Psalmisten (Psalm 22,8). Das Zeugnis
Johannes des Téaufers lautet nach einer anderen Leseart: ,Denn dieser ist der
Auserwahlte Gottes” (Johannes 1,34). Der gleiche Name fir Jesus wird vom Vater im
Himmel am Berge der Verklarung ausgesprochen: ,Dies ist mein Sohn, der Auserwahlte,
ihn hort!" (Lukas 9,35.) Diese neutestamentlichen Schriftworte erinnern an die Weissagung
Jesajas vom ,Knechte Jahwes"* (Nr. 436 siehe dort): ,Siehe, mein Knecht, ich werde ihn
stiitzen, mein Auserwéahlter, an welchem meine Seele Wohlgefallen hat...” (Jesaja 42,1).
Er war durch Gottes Heilsrat dazu auserwdahlt, am Kreuze das Werk der Erlésung zu
vollbringen (vgl. Hebréer 10,7-10). Obgleich Er den Vater um mehr als 10 Legionen Engel
bitten konnte, um Sich zu befreien und Seine Feinde vernichten, fligte Er Sich als Gottes
Auserwabhlter in den gottlichen Rat zu unserer Erlésung. Er war von Gott dazu auserwabhilt,
das Kreuz zu erdulden und um die nachfolgenden Herrlichkeiten zu empfangen. Von der
Erwahlung Gottes her gesehen ist das ganze Erdenleben Jesu Christi bis zu Seinem
Leiden und Sterben erst verstandlich. So oft der Herr dem géttlichen ,Muss” Folge leistete
(vgl. Matthaus 16,21; Markus 8,31; Lukas 9,22; Lukas 17,25; Lukas 24,17.26.44.46),
handelte Er als ,Auserwahlter Gottes.*

48. Ausgang

Ausgang steht an verschiedenen Stellen des Alten und des Neuen Testamentes in
heilsgeschichtlicher Bedeutung. In den Psalmen und im Propheten Hosea werden Seiten
des gottlichen Heils damit verbunden. Wahrend der Verklarung sprachen Mose und Elia
uber den Ausgang Christi in Jerusalem.

1.) Der Psalmist rihmt: ,Unser Gott, ist ein Gott der Errettungen (Nr. 340 siehe dort) und
Jahwe dem Herrn sind des Todes Ausgange“ (Psalm 68,21). Es ist nicht ohne Grund,
dass Gott ein Gott der Errettungen genannt wird. Wenn auch der Tod die Seinen
unzéhlige Male umlagert und in vielfaltiger Weise einengt, so hat Gott dennoch manche
Arten der Rettung und Bereitschaft. Der Psalmsanger denkt zunachst an eine Rettung aus
groBen Gefahren, sachlich kann aber auch an einen eigentlichen Tod gedacht werden.
Von einer Rettung aus dem Tode ist noch in Psalm 48,15 die Rede: ,Denn dieser Gott ist
unser Gott immer und ewig, er fuhrt uns Gber den Tod hinaus!" Der hebréische Text an
dieser Stelle bereitet keine geringen Schwierigkeiten. Die Wortabtrennung, die
Punktierung und Anderungsvorschlage des urtextlichen ,al muth® ergeben einen
unterschiedlichen Sinn. Es ist immer noch am sinnreichsten: ,Uber den Tod hinaus* zu
Ubersetzen. Schon Hieronymus erklarte ganz gut: ,Er selbst wird unser Fihrer im Tode
sein!* Nach einer anderen Leseart: olamoth ,in die Ewigkeiten“ bedeutet der Vers, dass
Gott in die Ewigkeiten, in diese und in die kiinftige Welt die Seinen leitet. Aquila Ubersetzt:
LJAthanasia“ — Unsterblichkeit. Gott flihrt hiernach in die Welt, wo kein Tod ist.

In starker Zuversicht rihmt der Dichter: ,Firwahr, Gott errettet meine Seele aus der Hand
des Scheol, denn er nimmt mich auf‘ (Psalm 49,16; vgl. Psalm 89,49; Hosea 13,14). Wie
er sich diese Erlésung denkt, zeigt er in dem Nachsatze: ,Denn er nimmt mich auf!“ Diese
Worte enthalten eine Anspielung auf die Entriickung Henochs (1. Mose 5,24) und auf die
Himmelfahrt Eliahs (2. Kénige 2,5.10). Es ist die gleiche Hoffnung, die der Dichter des
bekannten 73. Psalmes ausspricht: ,Du nimmst mich mit Ehren hinweg!* (Psalm 73,24).
Hier sind Hinweise, die Uber die trostlose Vorstellung von dem Wege aller Menschen in die
Tiefen des Scheols weit hinausweisen. Der Glaube, dass Gott Ausgange des Todes hat,
ist ein kithner Aufschwung. Selbst wenn der Tod schon eingetreten ist, halt er die Erlésung
fur ganz gewiss. Die Bitte: ,Bist Du nicht von Urzeit her. Jahwe, mein Gott, mein Heiliger
(Nr. 314 siehe dort), lass uns nicht sterben!" (Habakuk 1,12), kann Erhérung finden, well
Er die Ausgéange des Todes besitzt. Der ganze Lobpreis gilt erfullungsgeschichtlich Thm,
unserem Retter und Erléser, der das ausgangslose Gefangnis des Todes geoffnet hat,
weil Er die Schlissel des Hades und des Abgrundes hat (Offenbarung 1,14).

2.) Der Prophet Hosea bezeugt von Gott: ,Denn sein Ausgang ist fest wie die schone




Morgenrote” (Hosea 6,3). Es ist ein Bild aus der Natur fir Gottes herrliche Erscheinung.
Bildlich steht der Ausgang des Morgenrotes von dem wieder hervorbrechenden Licht des
Heils nach der Nacht des Ungliicks. Gott lasst das Licht aufgehen wie den Ausgang der
Morgenrote (Jesaja 58,8). Wie die aufgehende Sonne durch ihren Vorboten der
Morgenréte den Himmel allméhlich rétet, so Gberwindet die Liebe Gottes die Finsternis
des Zornes. Wer keine Morgenroéte hat, ist in der Nacht des Todes ohne Aussicht auf das
Licht des Heils (Jesaja 8,20). Sein Ausgang, der wie die Morgenrote feststeht, kiindigt den
Tag des Heils an, der alle Finsternis vertreibt (vgl. Jesaja 60,2). Wenn grof3e Gerichte
wahre BufRe und Sehnsucht nach lhm geweckt haben, kommt der volle Ausgang der
Morgenrote in dem Messias (2. Samuel 23,4; Psalm 72,6).

3.) Mose und Elia sagten am Berge der Verklarung dem Herrn Seinen Ausgang, der in
Jerusalem vollendet werden sollte (Lukas 9,31). Der griechische Text hat den gewahlten
Ausdruck ,exodos“ — Ausgang. Es wurde Ihm der Tod fir die Sinde und Schuld der
Menschen angekindigt. Inm wurde aber auch gezeigt, wie Er aus dem Tode ins Leben
hinubergehen werde, um die ganze Erldsung zu vollbringen und den Ausgang des
gottlichen Heilsrates darstellen und erfillen sollte (vgl. Hebraer 10,11.12). Es ist nicht
notig, den Ausgang Christi nur als Seinen Kreuzestod zu verstehen. Alles, was Ihm in und
um Jerusalem begegnete, Sein Leiden, Sein Tod, Sein Begrabnis, Seine Auferstehung
und Himmelfahrt, gehért zu diesem Ausgang.

49. Ausgang und Anfang von Ewigkeit

Ausgang und Anfang von Ewigkeit her heil3t in Micha 5,1 wdrtlich: ,Seine Ausgénge sind
von Urzeit her, seit ewigen Tagen.“ Die LXX Ubersetzt: ,Und Seine Ausgéange sind von
Anfang her, ewiglich von Tagen.” Die Vulgata Ubertragt: ,Und Sein Ausgang ist von
Anfang, von den Tagen der Ewigkeit her." Die Worte: ,Seine Ausgange“ haben den
Auslegern von jeher Schwierigkeiten bereitet. Das hebrdische ,moza“ kann einen
Ausgangs-Ort, oder -Punkt und Zeitpunkt bedeuten. Es wird durchweg an Seine
Ausgangsorter gedacht, von welchen der Messias ausgegangen ist. Die Orte, von welchen
der Messias ausgegangen ist, sind die Urzeiten, die Tage der Ewigkeit. Die Worte: ,Von
der Urzeit, von den Tagen der Ewigkeit* enthalten eine Steigerung. Zuerst wird die
Existenz Christi vor Seiner zeitlichen Geburt in Bethlehem betont und sie wird gegen alle
der Ewigkeit begrindet. Im Gegensatz zur menschlichen Niedrigkeit Jesu Christi wird der
gottliche grol3e Ursprung geltend gemacht: Schon nach Micha 5,3: ,Und er wird stehen,
und wird weiden in der Kraft Jahwes und in der Hoheit des Namens Jahwes, seines
Gottes” erscheint Jesus mit Gott in innigster Verbindung. Ihm gehort die Fille der
goéttlichen Kraft und Majestat ganz an, was uber jede menschliche Stufe weit hinausgenht.
Mit dieser Stelle geht Jesaja 40,5 Hand in Hand, nach welcher durch die Erscheinung
Christi die Ehre Jahwes offenbar wird. Es ist hier eine der alttestamentlichen
Weissagungen, die bezeugen, dass Christus Gott ist und dass Er schon dagewesen ist,
ehe Er ins Fleisch kam.

Die Ausgangspunkte Jesu Christi sind von Urzeit her, von den Tagen der Ewigkeit. Da
lasst sich weder Anfang noch Ende fassen. Hier spricht man mit Recht von der Ewigkeit
des Sohnes Gottes. Der Prophet redet in Worten von der Ewigkeit, welche die Zeit
ausdrucken, dass die Schranken des Zeitlichen gleichsam vom Gedanken an die Ewigkeit
durchbrochen werden. Die Mehrzahl ,Ausgange” deutet an, dass es kein einzelner
Ausgangsort, Ausgangspunkt und keine einzelne Ausgangszeit ist, aus welcher der Sohn
Gottes hervorgegangen ist. Er steht ja im Gegensatz zu allem Raumlichen und Zeitlichen.
Christus, der durch Seine Menschwerdung in Bethlehem geboren wurde, existierte vor
aller Zeit und vor allen sichtbaren und erschaffenen Dingen (vgl. Spriche 8,22s.;
Johannes 1,1). Die Ausgéange, aus welchen der Sohn Gottes hervorging, sind die Vorzeit
und die Ewigkeit. Er heil3t darum auch ,Vater der Ewigkeit* (vgl. Jesaja 9,6).



50. Ausleger

Ausleger ist in der Elberfelder Bibel die Wiedergabe des hebraischen ,meliz* —
Dolmetscher (Nr. 92 siehe dort), Unterhandler, Mittler (Nr. 513 siehe dort) in Hiob 33,23;
eines nicht gewohnlichen Engels, sondern des ,Engels Jahwes" (Nr. 114 siehe dort), oder
des ,Sohnes Gottes" (Nr. 546 siehe dort). Der dunkle Vers kann tbersetzt werden: ,Wenn
fur ihn ein Engel als Mittler (Nr. 513 siehe dort) vorhanden ist, einer aus Tausend, zu
verkiinden dem Menschen Seine Gerechtigkeit.” Die LXX Ubersetzt ungenau: ,Wenn
gleichsam todbringende Engel sein werden, nicht einer von ihnen wird ihn verwunden,
wenn er im Herzen beabsichtigt, zum Herrn umzukehren.” Das urtextliche ,meliz“ hat den
Sinn von Redner, Mittler (Nr. 513 siehe dort), Fursprecher (Nr. 165 siehe dort), Paraklet
(Nr. 524 siehe dort), Troster (Nr. 585 siehe dort), Dolmetscher (Nr. 92 siehe dort), Bote
(Nr. 71 siehe dort). In diesem Zusammenhang ist von der Krankheit eines Menschen die
Rede, die um ein Haar todlich verlauft, durch welche Gott etwas Besonderes zu sagen hat.
Aufschlussreich ist die Begrindung der Abwendung des Unheils, fir die Rettung aus
Todesnot. Die Erwahnung des Mittlers oder Fursprechers aus Tausenden und eines
Auftrages gewahrt einen tiefen Einblick in die Engelwelt. Der gute Ausgang der tddlichen
Krankheit wird durch den Meliz, den Mittler, den Fursprecher bewirkt. Die Firbitte des
Mittlers aus Tausenden, der Seinesgleichen in der Engelwelt nicht hat, gilt vor Gott so viel,
dass die Macht der tddlichen Krankheit gebrochen wird. Was Elihu hier ausspricht, grenzt
nahe an das Geheimnis des Einen Mittlers zwischen Gott und den Menschen (1.
Timotheus 2,5), von dem vieles bis auf die letzten Zeiten verborgen war. Es ist hier eines
der schonsten Zeugnisse des Altertums von dem Messias, dem einzigen Mittler und
Fursprecher bei Gott.

Elihu, der Freund Hiobs, schildert in diesem Zusammenhang (Hiob 33,23-26)
neutestamentlich gesehen die Erlosung und Rechtfertigung aus Gnaden. Seine
Ausfiihrungen haben Ahnlichkeit mit dem 103. Psalm. Der Sprecher zeigt, wie die Triibsal,
wenn sie aufs Hochste gestiegen ist, durch die Vermittlung des Messias, des Firsprechers
und Bundesengels, ein Siegel der VerheiRungen Gottes von der Gnade in Christo wird. Es
ist erstaunlich, dass Elihu tUber das grofe Geheimnis, das bis auf die letzten Zeiten
verborgen blieb, ein so helles Licht hatte. Bindig und schon ist von dem Erloser der
Menschen die Rede. Was hier berichtet wird, gehort zu den herrlichsten und klarsten
Zeugnissen des Alten Bundes von dem einzigen Mittler bei Gott.

Der Engel ist nicht ein gewohnlicher, sondern der ,Engel Jahwes" (Nr. 114 siehe dort), der
Sohn Gottes, der schon im 1. und 2. Buche Mose oft genannt wird. Er ist es vor allem, der
aus dem Schol3e Gottes hervorkommt und zu den Menschen gesandt wird. Engel ist eben
nach der Grundbedeutung des hebraischen und griechischen Wortes ein ,Bote" oder ein
.Gesandter”. Hier wird nicht die Natur, sondern der Dienst des Engels Jahwes gezeigt. Er
ist der Meliz, der Mittler (Nr. 513 siehe dort), der Paraklet (Nr. 524 siehe dort), Troster (Nr.
585 siehe dort) und Fursprecher (Nr. 165 siehe dort), der uns Seine Gerechtigkeit kundtut,
um Seinen Begnadigten die wahre Gerechtigkeit zu schenken.

Elihu steht dem Geheimnis des Mittlers sehr nahe, der Sein Leben zum Losegeld fur viele
gegeben hat (Matthaus 20,28). Dieser Dolmetscher oder Mittler hat in der Engelwelt nicht
Seinesgleichen, denn Er ist der einzige Mittler zwischen Gott und Menschen (1. Timotheus
2,5).

51. Ausrichter

Ausrichter kommt in der Lutherbibel nur in Hebréer 7,22 vor. Es ist eine sprachwidrige
Ubersetzung des griechischen ,eggyos*, was eigentlich ,Birge* (Nr. 78 siehe dort)
bedeutet. Jesus ist Blurge eines besseren Bundes geworden. Nach dem Zusammenhang
wurde Christus Hohepriester nach der Ordnung Melchisedeks, der Blrge des Neuen
Bundes. Die Burgschaft aus Christi Kreuzestod zu folgern, ist unrichtig, weil Sein Tod nicht
den Neuen Bund zur Voraussetzung, sondern zur Folge hat. Durch Seinen Kreuzestod ist




wohl der Bund gestiftet worden; es handelt sich hier aber um die Aufrechterhaltung des
bereits gestifteten Bundes. Weil Jesus zum wahren und ewigen Hohepriester des
neutestamentlichen Bundesvolkes gemacht worden ist, darum ist Er der Blrge dafir, dass
es einen Neuen und besseren Bund gibt, und dass dieser Bund ein ewiger ist. Es wird also
der Gnadenbund des Neuen Testamentes verburgt. Jesus ist der Blrge dieses Bundes,
der als Hohepriester die Menschen vor Gott vertritt und ihnen die Teilnahme an den
Segnungen dieses Bundes gibt.

Das Stammwort des griechischen ,eggyos” — Birge ist ,eggyan“ — in die Hand tbergeben,;
ein Pfand Ubergeben, daher verbirgen. Im Hebraischen ist Pfand, ,arrabon“, eine
Ableitung von ,ereb“ — Blrge sein. Ausleger, welche ,eggyos” und ,mesistes” — Mittler (Nr.
513 siehe dort) fur identische Begriffe halten, leiten ,eggyos” von ,eggys“ — nahe, oder
~.eggyzein“ — nahen, ab. Es ist demnach ein Blrge eines Vertrages, der zwischen zwei
Parteien geschlossen wird, dass er fur die Zuverlassigkeit des Vertrages eine Fursprache
leistet. Er bringt beide Parteien naher und wird so der Mittler fur beide. Bei dieser
Auslegung werden beide Begriffe vermischt. Ein Bundesmittler ist etwas anderes als ein
Bundesburge. Jesus kann eben der Birge des Neuen Bundes sein, weil Er vorher und
jetzt noch ein Mittler ist.

In Christus dem Birgen hat sich erfillt, was der Prophet Jeremia ausspricht: ,Und sein
Herrlicher soll aus ihnen hervorkommen, und ihr Herrscher mitten von ihnen ausgehen,
und ich werde ihn sich nahren lassen und er soll mir nahen, denn wer ist der, der mit
willigem Herzen sich als Birge zu mir nahet?” (Jeremia 30,21.) Es ist hier von einem
Nahen in vollem Bewusstsein und von einer Blrgschaft die Rede, die kein Sterblicher
ohne zu sterben wagen konnte. Um vor der Zunge der Stolzen bestehen zu kénnen, bittet
der Psalmist: ,Sei Burge fur deinen Knecht zum Guten!* (Psalm 119,122.) Jahwe soll sich
zwischen Ihn und Seine Feinde stellen, um lhn als Blrge zu vertreten (vgl. Hiob 17,3;
Jesaja 38,14). Jesus, der Biurge des Neuen Bundes verblrgt den an lhn Glaubenden die
vollige Versohnung mit Gott. Er hat die Burgschaft vor Gott fir uns tbernommen, um an
unserer Stelle die Schuld abzutragen.

52. Baal

Baal bedeutet ,Herr, Besitzer, Eheherr und Gemahl“. Es war eine kanaanitische Gottheit.
Der Name dieser heidnischen Gottheit wurde eine Zeit auf Jahwe lbertragen. Um das zu
verstehen, sind die religionssynkretischen Bestrebungen in Israel kurz zu erwéagen. Eine
offene Opposition gegen den wahren Gott, wie zur Zeit des Kénigs Ahab, fand nicht immer
statt. AuRerlich wurde Jahwe die Treue gehalten, dass Seine Feste gefeiert und die
vorgeschriebenen Opfer dargebracht wurden. Daneben dachte man aus, wie sich der
Baalsdienst mit dem Dienste Jahwes vereinigen liel3. Den heidnischen Gottern gewahrte
man Anerkennung, die Heiden erkannten Jahwe, den Bundesgott Israels an. Die
gegenseitige Toleranz ging so weit, dass alle Volker ihren héchsten Gott mit dem Namen
.Baal“ benannten. In Israel wurde versucht, den Anforderungen Jahwes zu genigen, und
man neigte sich vor den Gotzen der umliegenden machtigen Volker. Die Grenzen
zwischen Gott und Baal wurden aufgehoben. Jahwe und Baal wurden identifiziert. Jahwe
nannte man auch Baal (Hosea 2,16). Man feierte die Tage Jahwes (Hosea 2,13), aber
auch die Tage der Baalim (Hosea 2,15). Die Feindseligkeit gegen den Jahwedienst war
aufgehoben, aber eine weit gefahrlichere  Religionsmengerei oder ein
Religionssynkretismus wurde herrschend. AuRerlich galt der Jahwedienst, innerlich erhob
sich der Baalsdienst zur Alleinherrschatt.

Die Gemeinde lIsraels vergleicht Hosea mit einem Weibe, das seinen Mann vergessen hat
und seinen Buhlern nachlauft. Der Gotzendienst ist nach der prophetischen Bildersprache
ein Abfall oder Ehebruch. Der Baalsdienst war ein Bruch des Ehebundes, den Gott mit
Israel geschlossen hatte. Die Vermengung des Jahwedienstes mit dem heidnischen
Gotzendienst fuhrte dahin, dass Jahwe ,Baal“ genannt und als ,Baal“ verehrt wurde. Die



Vielgotterei und die Religionsmengerei wurde abgeschafft, dass es dahin kommen werde,
was Hosea weissagt: ,Und es geschieht an jenem Tage, spricht Jahwe, wirst du mich
rufen mein Mann und nicht mehr rufen mein Baal“ (Hosea 2,18).

Es ist ein Werk der gottlichen Gnade, dass Jahwe ,mein Mann* genannt wird und nicht
mehr ,mein Baal“. Jahwe ist der Eheherr Seines israelitischen Volkes (vgl. Jesaja 54,5.6;
Jesaja 62,4; 2. Samuel 11,26). Jahwe wird von der Gemeinde als ihr Ehegemahl und ihr
Schopfer (Nr. 562 siehe dort) betrachtet. Obgleich die Gemeinde im Vergleich zu Jahwe
schwach ist, ist sie von Gott geliebt, die Ihn zum Herrn und Gemahl hat. Dieses
Liebesverhaltnis zu Gott duR3ert sich in Ehrfurcht, dass der Name der Baalim nicht mehr
Uber die Lippen gebracht wird (Hosea 2,19). Der Wortlaut dieser Verheil3ung ist aus 2.
Mose 23,13 entlehnt: ,Und in allem, was ich euch zu sagen habe, sollt ihr bewahren, und
an den Namen anderer Gotter sollt ihr nicht gedenken, nicht soll er von deinem Munde
gehort werden!®

53. Bahnbrecher
Bahnbrecher siehe Durchbrecher! (Nr. 93)

54. Barmherzigkeit

Barmherzigkeit, hebrdisch rachamim, griechisch splagchma, bedeutet eigentlich
.Eingeweide”, als Sitz des zarten Mitgefuhls (vgl. Spriche 12,10). Es ist Gottes Erbarmen
mit dem Hilfs- und Heilsbedurftigen (Psalm 25,6; Psalm 40,12; Psalm 51,3).

Das Alte Testament vergleicht Gottes Barmherzigkeit mit dem Mitleid des Weibes, das
ihres Kindes nicht vergisst (Jesaja 49,15). Der Mensch ist in seinem Elend als Siinder ein
Gegenstand des goéttlichen Erbarmens (Jesaja 49,13; Klagelieder 3,31.33). Wegen der
herzlichen Barmherzigkeit (splagchma tou eleous) vergibt Gott die Stinde (Lukas 1,78).
Gott erbarmte Sich der Stadt Ninive wegen der vielen Menschen und Tiere in ihr (Jona
4,11). Die Barmherzigkeit ist Gottes tiefstes Wesen. Sie ist Gottes Eigenart, dass Er Sich
des Elenden erbarmen muss (Jesaja 54,10; Jeremia 31,20). Oft rthmt die Schrift die Fulle
der gottlichen Barmherzigkeit in den Doppelbegriffen ,barmherzig und gnéadig® (2. Mose
34,6; Psalm 86,15; Psalm 145,8; Jona 2,13; Jona 4,2), und ,Barmherzigkeit und Treue” (1.
Mose 32,11).

Gottes Barmherzigkeit hat keine Grenzen, sie ist von ewiger Dauer (Psalm 23,6). Sie
besteht in unverdienter Gute am Elenden (Jesaja 49,13; Klagelieder 3,22; Habakuk 3,2).
Gott Ubt vor allem Seine Barmherzigkeit an Israel. Das bezeugen sehr deutlich die funf
Bucher Moses, die Chronik und die Bicher des Esra und des Nehemia, im Blick auf
Gottes Fuhrungen. Weil sich Seine Barmherzigkeit am tiefsten in der Vergebung der
Sunden offenbart, berufen wir uns vor Gott nicht auf unsere Gerechtigkeit, sondern auf
Seine groRe Barmherzigkeit (Daniel 9,18). Seine Barmherzigkeit wird durch Umkehr
erlangt (Jesaja 55,7). Das Neue Testament rihmt auch den Reichtum der géttlichen
Barmherzigkeit (Romer 9,15s.; vgl. 2. Mose 33,19; 2. Korinther 1,3; Epheser 2,4). Das
Gleichnis vom verlorenen Sohn offenbart vor allem das géttliche Erbarmen (Lukas 15,11-
32). Gottes Erbarmung wird nicht durch unser Tun verdient (Titus 3,5). Sie ist ein freies
Geschenk (Lukas 1,78). In Christo erscheint die ganze Fille des gottlichen Erbarmens. lhn
jammerte des Volkes, oder Er wurde von Erbarmen ergriffen (Matthdus 9,36; Matthdus
14,14; Matthaus 15,32). Zu Ihm riefen die Menschen in ihrer Not: ,Erbarme Dich unser!"
(Matthaus 9,27; Matthaus 15,22; Matthaus 17,15; Markus 9,22; Markus 10,47; Lukas
17,13.) Er wurde uns Menschen in allem Elend gleich, um Sich tber uns erbarmen zu
konnen (Hebraer 2,17). Christi Vollmacht besteht darin, dass Er Sitinde vergibt und die
Wiedergeburt schenkt (1. Petrus 1,3; Titus 3,5). Gott will Sich aller Menschen, die im
Unglauben leben, erbarmen (Rémer 11,32).



55. Baum des Lebens

Baum des Lebens stand in der Mitte des Gartens Eden (1. Mose 2,9). Er wird nicht so
genannt, weil der Mensch sein Leben von ihm hat. Jener Baum konnte dazu dienen, das
menschliche Leben vor dem Tode zu bewahren. Wenn es Gott gefiel, vermochte der
Lebensbaum, ohne den Tod zu schmecken, ins himmlische Freudenleben zu versetzen.
Es ist nicht bekannt, wie dieser Baum beschaffen war und welche Friichte er trug. Der
Baum des Lebens ist neben dem Baum der Erkenntnis ein anderes Gewachs.

Die verbotene Frucht vom Baum der Erkenntnis bewirkte den Tod (1. Mose 2,17). Der
Lebensbaum hebt die Todeswirkung des Erkenntnisbaumes auf. Der Genuss von der
Frucht dieses Baumes ist nicht verboten. Die Kraft und das Wesen des Lebensbaumes
war dem Menschen nicht bekannt geworden. Es sollte erst nach seiner Bewahrung
geschehen. Nach dem Sindenfall wurde der Mensch der Mdglichkeit seines Genusses
entriickt. Die Entfernung der menschlichen Stammeltern aus dem Paradiese und die
Bewachung zum Wege des Lebensbaumes ist eine Tat der gottlichen Firsorge. Der
Mensch liel3 sich verfihren, um Boéses und Bdse zu erkennen. Die weitere Verfihrung um
die Unsterblichkeit zu erlangen machte Gott zunichte (1. Mose 3,22). Die Unzulanglichkeit
zum Baume des Lebens zeigt, dass der Mensch das ewige Leben empfangt, wann und
wie Gott es will.

Der Baum des Lebens, und was heilsgeschichtlich damit zusammenhéangt, ist
christozentrisch zu erlautern. Die Austreibung aus dem Garten Eden und die Bewachung
des Weges zum Baume des Lebens hat das Paradies nicht vernichtet und den
Lebensbaum nicht weggeschafft. Christus kann das Paradies wieder geben (Lukas 23,43)
und Er vermag, den Genuss vom ,Holz des Lebens” zu gewéahren, wann und wem Er will
(Offenbarung 2,7; Offenbarung 22,2.18).

56. Baumeister

Baumeister des himmlischen Jerusalem ist Gott (Hebr&er 11,10). Der hierfur zu Grunde
liegende urtextliche Ausdruck ,technites” bedeutet, dass Gott einen Plan fur diesen Bau
entworfen hat. Die Vulgata Ubersetzt ,technites® mit ,artifex®, was mit Kunstmeister,
Werkmeister, Bildner und mit dem entsprechenden Worte ,Techniker* wiedergegeben
werden kann. Das himmlische Jerusalem ist nicht von Menschenhanden erbaut, seine
Plane wurden von keinem menschlichen Verstande entworfen, sondern Gott ist der
Baumeister und Architekt, der die Plane und Zeichnungen entworfen hat.

Schon im Alten Bunde entwarf Gott den Plan und das Modell der Hitte des Zeugnisses (2.
Mose 25,9.40; 2. Mose 26,30; Apostelgeschichte 7,44; Hebréaer 8,4.5). Jahwe hatte sogar
das Material und die Mal3e der Zelthiitte genau angeordnet, dass von einer architektischen
Berechnung die Rede sein kann (2. Mose 38,21). Das hebraische ,thabenith®, das von
.panah“ — bauen abgeleitet ist, bedeutet ein Bild jeder Art (5. Mose 4,17), einen Grundriss
(1. Chronik 28,11), einen Abriss (2. Kdnige 16,10), dann ein Muster oder ein Modell. Die
LXX Ubersetzt ,thabenith” in 2. Mose 25,40 mit ,kata ton typon“ — nach dem Vorbild. Mose
schaute ein vollstandiges Muster oder Modell, das Gott selbst entworfen hatte, nach
welchem die Zelthitte mit allen ihren Geraten gebaut werden musste.

Der salomonische Tempel wurde auch nach einem Muster oder Modell gebaut, dass durch
den Geist in David war (1. Chronik 28,11.12.18.19). Gott lieR auch den Propheten
Hesekiel die Mal3e des kiinftigen Tempels genau angeben (Hesekiel 40-42). So offenbart
Sich Gott als der Baumeister Seines Heiligtums, der alle Plane dafiir bis ins Einzelne
entwirft. Menschliche Uberlegung und Willkiir hat hier kein Recht. Wer an Seinem Hause
baut, muss Seinen Entwurf und Seine Plane genau befolgen.

Gott ist auch der Baumeister des irdischen Jerusalem. Von dieser Tatsache war der
Israelit des Alten Bundes tief beeindruckt. Wenn David auch Jerusalem gebaut hat, so
spricht er doch die Bitte aus, dass Gott Jerusalems Mauern bauen moge (Psalm 51,18).
Ihm vertraut man, dass Er Zion bauen wird (Psalm 102,16; Psalm 147,2). Die Arbeit aller



Bauleute ist vergeblich, wenn Jahwe nicht das Haus baut (Psalm 127,2).

57. Becher

Becher, hebréisch ,kos" ist oft das Bild fur das zugeteilte Geschick und Los in der Welt.
Der Psalmist sagt: ,Jahwe ist mein Becher” (Psalm 16,5). Gott ist die einzige Quelle seiner
Gluckseligkeit. David sagt von des Herrn treuer Hirtensorge: ,Mein Becher ist Uberfluss*
(Psalm 23,5). Er geniel3t die sattigende Fulle. Jahwe ist fir die Seinen ein Becher, der nie
leer wird und nicht dursten lasst, der Quell aller Guter, der reichlich versorgt mit allem, was
auf dem Lebensweg zur Erquickung dient. Das Bild vom Becher hat noch eine andere
Anwendung. Von den Frevlern heilt es: ,Feuer, Schwefel und Glutwind sei das Tell ihres
Bechers" (Psalm 11,6). Es ist, was ihnen als zu leerender Inhalt ihres Kelches zugeteilt
wird. Der Becher ist sonst noch die bildliche Bezeichnung des Unglicks (vgl. Psalm 75,9;
Psalm 60,5). Was Obadjah mit kurzen Skizzenstrichen zeichnet, fihren Jesaja (Jesaja
51,17), Hesekiel (Hesekiel 23,24), besonders Jeremia ausfuhrlich aus (Jeremia 25,15.27;
Jeremia 48,26; Jeremia 49,12). Ganz im Gegenteil dazu rihmt der Dichter: ,Den Becher
der Errettung will ich erheben® (Psalm 116,13). Es ist ein Dank fir das erlebte vielseitige
und reiche Heil. Feierlich wird der Kelch emporgehoben und getrunken. Der Sanger hat
hier das Schelamim, Dankopfermahl, im Sinn, wobei in dankbar frohlicher Stimmung
gegessen und getrunken wird.

58. Befreier in Zeit der Bedrangnis

Befreier in Zeit der Bedrangnis nennt Jeremia Jahwe in seinem Gebet neben dem
Gottesnamen ,Hoffnung Israels® (Nr. 406 siehe dort). Luther Ubersetzt den Namen mit
Nothelfer (Nr. 519 siehe dort).

59. Beistand
Beistand siehe Helfer! (Nr. 391)

60. Belohner

Belohner ist in Hebrder 11,6 die Ubersetzung des griechischen ,misthapodotes” —
Lohnvergelter. Luther Gbertragt ,Vergelter” (Nr. 602 siehe dort). Der Ausdruck steht nur an
dieser Stelle. Im Hebraerbrief kommt noch dreimal das Dingwort ,misthapodosia“ —
Lohnerteilung, Lohnvergeltung vor (Hebréer 2,2; Hebréer 10,35; Hebraer 11,26). Es ist ein
volltbnendes Kompisitum, es ist sachlich mit dem einfachen ,misthos® — Lohn
gleichbedeutend. Nach der Zusammensetzung von ,misthos“ — Lohn und ,apodidomi®
wieder zurtickgeben, gibt Gott wieder zurlick, was der Mensch Ihm gegeben hat. Der
Lohn, den Er den nach Ihm Suchenden gibt, besteht in der Anrechnung des Glaubens zur
Gerechtigkeit und im Empfang der Krone des Lebens (vgl. Jakobus 1,12). Ja noch mehr,
Er ist Selbst der ,sehr groRe Lohn* (1. Mose 15,1).

61. Berg

Berg ist zur Zeit der Gefahr eine sichere Zuflucht; sein Anblick erweckt den Eindruck des
Dauerhaften, Sicheren und Zuverlassigen. Nach der hebréaischen Redensart heif3t Gott
.Berg meiner Rettung” (Psalm 18,3; 2. Samuel 22,3). Es ist eigentlich ,Horn meiner
Rettung“ (Nr. 408 siehe dort). Weil ,karan® das Stammwort von ,keren® — Horn, die
Bedeutung von emporragen ist, ist ,keren“ oder Horn ein Ausdruck fur eine Anhdhe oder
fur einen Berg (vgl. Jesaja 5,1). In der Schweiz werden ja auch hohe Berge als ,Horner"
bezeichnet.

62. Bergung
Bergung siehe Zuflucht! (Nr. 637)



63. Berufer

Berufer wortlich nach Romer 9,12 ,der Berufende® ist Gott, wodurch Sein Vorsatz nach
Auswahl besteht. Gottes Erwahlung und Vorsatz zur Seligkeit werden hier durch das
Beispiel Jakobs erlautert. Nach gottlichem Wahlvorsatz stand fest, dass Jakob das Hell,
das er erwartete (1. Mose 49,18), in dem verheiRenen Samen Abrahams erben sollte.
Diese Festigkeit hat Gottes Vorsatz, weil er nicht aus Verdienst der Werke des Berufenen,
sondern auf Gnade des Berufenden gegriindet ist. Die Vorsicht des Apostels ist zu
beachten. Paulus sagt nicht, aus dem Vorsatz des Erwahlers, sondern des Berufenden.
Die Berufung ist ein fortdauerndes Liebeswerk Gottes. Gott beruft durch die Erwahlung
den Samen Abrahams oder Christi ohne Ansehen der Person, ohne Rechnung, was die
Werke eines Menschen wert sind. Gott bringt durch die Berufung den Vorsatz der
Erwéahlung zustande (vgl. ROmer 8,28-30).

Die Redewendung in diesem Zusammenhang: ,nicht aus Werken" steht gegensatzlich zu
dem ,aus Glauben®. Der Glaube ist in diesem Verse mit eingeschlossen, indem der
Berufende genannt wird. Kein Wort von der Berufung eines Menschen, sondern die
Wirdigung der Gabe Gottes durch das berufende Wort betont der Apostel. Wer die Gnade
des Berufenden bekennt, die Jakob zum Glauben an die Verheil3ung fuhrte, fordert die
menschliche Vernunft geradezu heraus. Wenn es allein an Gottes Berufungsgnade liegt,
den Glauben zu wecken und den Wahlvorsatz zu verwirklichen, wie wird denn ein Teil der
Menschen erwahlt, berufen, gerecht und selig, dass dann andere verloren gehen? Solche
Fragen werden nur aus Vermessenheit und Verzagtheit gestellt. Ein Verzagter darf
wissen, dass unsere Seligkeit durchaus nicht fest stehen wirde, wenn sie von unseren
Werken abhangig ware. Die Gnade des Berufenden ist ein viel festeres Fundament fir
unsere Erwahlung. Der Glaube, der durch die Gnade des Berufenden eine in uns gelegte
Gabe ist, gewahrt die grolite Sicherheit.

Die Nichterwahlten sind Verachter der Gottesliebe, die alle Menschen in der Berufungszeit
erretten mochte. Die einzelnen Heilswahrheiten: Gottes allgemeiner Gnadenwille, Seine
Vorsatze zur Errettung, die sich Seinen Gnadenwillen gefallen lassen, die allgemeine
heilsschaffende Predigt, das zuvor bedachte Gericht der Verwerfung der Unglaubigen,
welche die Errettung ablehnen, lassen sich nach menschlicher Logik nicht
zusammenreimen. In der ewigen Vollendung wird in vollkommenster Harmonie vor
unseren Augen stehen, was uns jetzt als Disharmonie erscheint. Gegenwartig begnigen
und vergnigen wir uns an Gottes Wort, das unsere Seligkeit an Gottes Wahlvorsatz hangt
und uns hinweist auf den Berufenden, damit der Glaube auf Gottes Kraft begriindet ist.

64. Bild

Bild steht im Alten und Neuen Testament mit Gott und Christus in Beziehung. Dem Worte
,Bild“ liegen im Hebraischen die Ausdricke ,zelem* — Bild und ,thebunah® — Bild, Gestalt
zugrunde. Die griechische Bibel bedient sich des Ausdruckes ,eikon“ — Bild.

1.) Im Schoépfungsberichte steht der Satz: ,Und Gott sprach: Lasset uns Menschen
machen in unserem Bilde nach unserer Ahnlichkeit* (1. Mose 1,26). Das kénnte den Sinn
haben, der Mensch tragt das Bild Gottes, er ist darin eingefasst und damit bekleidet. Die
Worte: ,Nach unserer Ahnlichkeit* sind nur eine nachdriickliche Betonung des Gedankens
im  Vordersatz. Griechische und lateinische Kirchenlehrer haben nach der
Septuagintalibersetzung ,eikon“ — imago und ,homoiosis* — similitudo, von der physischen
und ethischen Seite des gottlichen Bildes im Menschen gesprochen. Dieser zweifache
Sinn liegt jedoch nicht im Text. Die Menschengestalt rein duf3erlich als ein Bild Gottes
anzusehen, liegt auch nicht im Wortlaut des Verses (vgl. 1. Mose 5,1; 1. Mose 9,6). Es
kann in der ganzen Bibel nur in anthropomorpher Weise von Gott die Rede sein, selbst
wenn Er Sich ganz besonders offenbart. Das heil3t aber nicht, sich Gott in
Menschengestalt vorstellen zu kdnnen. Gott ist Geist, damit wird immer wieder verboten,
sich ein Bild von Gott anzufertigen. Gottes Bild kann darum keine kérperliche Darstellung



sein. Wenn Gott Geist ist, und Sich in verschiedenen Erscheinungsformen ohne Gestalt
offenbart (2. Mose 20,4; 5. Mose 4,15; Jesaja 31,3), so ist es unmdglich, Gott durch ein
sinnlich wahrnehmbares Bild darzustellen. Das Bild und die Ahnlichkeit Gottes kann mit
der dul3eren Gestalt des Menschen nicht identifiziert werden. Es bezieht sich also nur auf
die geistige Begabung und den Sinn flr das Ewige, dass der Mensch alle Ubrigen
Lebewesen uberragt und sie beherrschen kann. Der Mensch ist demnach nicht Gott
gleich, weder in seiner Gestalt, noch in seinem Wesen, er ist von Gott erschaffen und lhm
in Seinem Adel ahnlich, in der Herrschermacht tber die Erde ist er gleichsam Gottes
Stellvertreter.

Wenn Paulus den Menschen als ,Gottes Bild“ bezeichnet (1. Korinther 11,7; vgl. Jakobus
3,9), dann spricht er von dem wiederhergestellten Menschen, der durch den Sindenfall
vollig verdorben war. Gott, der uns durch Christum mit Sich Selbst ausgesothnt hat,
bestimmte uns zu Gleichgestalteten mit dem Bilde Seines Sohnes (Rémer 8,29). Um die
Gleichgestaltung mit dem Bilde Christi ganz zu ermessen, ist im letzten Punkte noch zu
erwagen, dass ,Gottes Bild“ in Christo vollkommen offenbart wird.

2.) Das Alte Testament verbietet das Anfertigen eines Bildes nach irgendeiner Gestalt (2.
Mose 20,4; 5. Mose 5,8), um damit Gott darzustellen. Es heil3t namlich ausdrtcklich, dass
Israel keine Gestalt gesehen hat, als Jahwe redete (5. Mose 4,15). Sie hérten wohl den
Laut der Worte, sahen aber kein Bild oder eine Gestalt. Die Berichte von Jahwes
Offenbarungen bezeugen durchweg die goéttliche Ubersinnlichkeit. Gott selbst blieb bei
solchen Kundgebungen fern und unsichtbar, wenn Er auch Seine Worte redete.
Naturvorgange wirkten dabei mit, wie zum Beispiel der Donner am Sinai. Mose erwahnt
solche Manifestationen, um klarzustellen, dass Gott nicht irgend in einer Gestalt oder einer
Abbildlichkeit erscheint. Die sinnenfalligen Begleiterscheinungen solcher
Gottesoffenbarungen zeigen durch ihre Erhabenheit, dass Jahwe Uber die Fassungskraft
der menschlichen Sinne weit hinausgeht. Damit ist nicht ausgesprochen, Jahwe kdnne
keinerlei Bild (themunah) annehmen. Gott nimmt zuweilen eine Gestalt oder ein Bild an,
um sich dem Fassungsvermdgen des Menschen anzupassen. Mose schaute das Bild
Jahwes (4. Mose 12,8). Der Psalmist freute sich auf den Zeitpunkt, nach seinem
Erwachen am Auferstehungsmorgen an Seinem Bilde satt zu werden (Psalm 17,15).
Wenn es sich in Wirklichkeit um Jahwes Bild handelt, vermag Mose nicht, Ihm ins
Angesicht zu schauen, sondern nur von hintenher (2. Mose 33,20.23). Er versplrte nur die
Wirkungen. Der Sinn der Schriftstelle (5. Mose 4,12) ist, dass Gott Sich nicht in einem
sinnlich wahrnehmbaren Bilde offenbaren kann und will. Der nattrliche Mensch mdchte
den Ewigen bestimmter erfassen. Gott ist aber immer noch hoéher als unser
Denkvermoégen; Er hat einen noch tieferen und hoheren Inhalt, als Er uns erscheint. Hier
bleibt bei allen Gottesoffenbarungen nur der Glaube Ubrig. Eine Vollendung von
Herrlichkeit zu Herrlichkeit im Sohne von Angesicht zu Angesicht, kann nur geahnt und
gehofft werden. Hier ist die ganze Grenze der Gottesoffenbarung des Alten Bundes.

3.) Nach dem Inhalt des Neuen Testamentes offenbart Sich Gott in Christo. Er ist das ,Bild
des unsichtbaren Gottes" (Kolosser 1,15a). Gottes Bild gelangt in Ihm in ganzer Fille zur
Erscheinung. Die Bezeichnung ,der Erstgeborene” (Nr. 126 siehe dort) dient dafir zum
Verstandnis. Wer nach der Christologie des Kolosserbriefes in das Konigreich des Sohnes
Seiner Liebe versetzt ist, darf im Sohne den unsichtbaren Vater schauen. Der Sohn ist
eben ganz das Bild des Vaters. Christus konnte darum sagen: ,Wer mich sieht, sieht den
Vater” (Johannes 14,9).

Der Kolosserbrief bezeichnet Christus als das Bild und den Erstgeborenen Gottes. Das
entspricht den Ausfihrungen des Apostels von Christi Praexistenz, der in Gestalt Gottes
(morphe) seiend, es nicht fur einen Raub achtete, Gott gleich zu sein (Philipper 2,6). Die
Gleichheit mit Gott und das Sein in der Gottesgestalt vor Seiner Menschwerdung war der
Reichtum, den Er unseretwegen verliel3.

Weil in Jesus die Fulle Gottes wohnt, vermag Er uns in den Stand zu versetzen, mit




verhulltem Angesicht die Herrlichkeit des Herrn im Spiegel anschauend und uns in das
gleiche Bild umzugestalten (2. Korinther 3,18). Der Ausdruck ,katoptrozomai“ — wie im
Spiegel beschauend, der nur an dieser Stelle steht, ist mit Vorbedacht gewahlt. Die
Herrlichkeit des Herrn kann kein Mensch, solange er im Fleische lebt, unvermittelt
schauen (vgl. 2. Mose 34,18-23; 1. Timotheus 6,16). Den Herrn vollig anzuschauen, ist
uns fur die Ewigkeit vorbehalten. Jetzt schauen wir Ihn durch einen Spiegel, mit Hilfe eines
nicht vollig klaren Bildes, dann aber von Angesicht zu Angesicht (1. Korinther 13,12). Im
Angesichte Jesu Christi, der Gottes Bild ist, erglanzt uns die Herrlichkeit Gottes, und wir
werden in das gleiche Bild umgestaltet. Wir werden umgestaltet in das Bild des Herrn, das
wir im Spiegel schauen. Dem Bilde Christi werden wir vollig gleich, wenn wir Ihn sehen,
wie Er ist. Der Leib unserer Niedrigkeit wird auch umgebildet, um in das Bild seiner
Herrlichkeit gleichgestaltet zu werden. Die Umgestaltung ins Bild der Herrlichkeit Christi
wird jetzt schon an denen vollzogen, die als neue Menschen Christum angezogen haben,
die gleichgestaltet werden zur Vollerkenntnis nach dem Bilde dessen, der lhn erschuf
(Kolosser 3,10).

Christus ist Gottes Bild (2. Korinther 4,4). Der Messias (Nr. 512 siehe dort), der Sohn
Seiner Liebe (Nr. 126 siehe dort), in welchem wir die Erlésung durch Sein Blut haben, ist
Gottes, des Unsichtbaren (siehe dort) Bild (Kolosser 1,14-15). Gott, der ein unnahbares
Licht bewohnt, den kein Mensch gesehen hat und auch nicht sehen kann (1. Timotheus
6,16), gibt Sich im Bilde des Gesalbten (Nr. 512 siehe dort) zu erkennen. Er ist der
Abglanz (Nr. 4 siehe dort) und der Charakter (Nr. 81 siehe dort) Seines Wesens (Hebraer
1,3). Wer Ihn sieht, sieht den Vater (Nr. 591 siehe dort) (Johannes 14,9). Dieses klare und
deutliche Bild ist es, nach welchem der Mensch urspringlich erschaffen war, und zu
welchem die an Christum Glaubenden umgestaltet werden in Herrlichkeit, Gerechtigkeit,
Heiligkeit und Wahrheit. Wenn der Leib unserer Niedrigkeit nach der Auferstehung
umgebildet und gleichgestaltet sein wird dem Bilde Seiner Herrlichkeit, tragen wir nicht
mehr das Bild des Irdischen, sondern das Bild des Himmlischen (1. Korinther 15,49).

Das Bild Gottes und Jesu Christi steht heilsgeschichtlich mit uns Menschen von der
ursprunglichen Schopfung bis zur vélligsten Vollendung in engster Beziehung.

65. Bildner

Bildner kommt im Luthertext nur einmal von Kinstlern vor, welche die Cherubim im
salomonischen Tempel anfertigten (2. Chronik 3,10). Gott wird an einigen Stellen des
Propheten Jesaja ,Bildner genannt. Jahwe nennt sich vor allem selbst mit diesem Namen.
Der Gottesname ist von dem Tatigkeitswort ,jazar* — bilden, eine Form geben abgeleitet.
Das Verbum wird in der Geschichte von der Erschaffung des Menschen angewandt (1.
Mose 2,7.8.18). Wegen des Gebrauches von ,jazar statt von ,bara“ — schaffen, das
Kapitel 1. Mose 2 als élter zu datieren als 1. Mose 1, lasst sich nicht begriinden, weil
Schriften jungeren Datums auch diesen Ausdruck verwenden. Das Verbum ,jazar* wird
mehrfach vom Bilden des Schopfers benutzt (Psalm 94,9; Psalm 33,15; Psalm 74,17;
Jesaja 45,7.18; Jesaja 49,8), es ist auch mit ,bara“ von Gottes Schopfertatigkeit
verbunden. Nach einigen Schriftstellen geht dem Wirken Gottes eine Vorherbestimmung
voraus (Jesaja 22,11; Jesaja 37,26; Jesaja 43,7; Jesaja 46,11). Das partizipielle
Substantiv ,jozer", das mit ,Bildner" Gbersetzt wird, bedeutet an einigen Stellen ,Topfer”
(Nr. 584 siehe dort) (vgl. Psalm 94,4.20) und einen Anfertiger von Statuen (Jesaja 44,9).
Nachdem lIsrael lange die tiefsten Ziichtigungen durchlebte, wendet sich Gott ihm wieder
mit doppeltem Erbarmen zu. Er sagt zu Seinem Volk: ,Und nun also spricht Jahwe dein
Schopfer (Nr. 562 siehe dort), Jakob und dein Bildner, Israel'™ (Jesaja 43,1.) Die bis dahin
hinter dem Zorn verborgene Liebe gelangt wieder zu ihrem Vorrecht. Jahwe, der Israel
geschaffen und gebildet hat, indem Er Abraham den Sohn der Verheil3ung gab und die
Siebzig der Familie Jakobs in Agypten zum Volk anwachsen lie, wird Sein Volk auch
schirmen und erhalten. Die Vorgeschichte ist eine Burgschaft daftr. Trotz der tiefen




Versunkenheit nahte durch Gottes Gnade und Weisheit die Stunde Seiner Erlésung und
Seine Wiederherstellung. Der Zuspruch dieser Liebe wird eindringlich und nachdrucklich
durch die Selbstbezeichnungen Jahwes bestatigt: ,So spricht Jahwe dein Schépfer und
dein Bildner von Mutterleibe, der dir beisteht* (Jesaja 44,2). Israel, das Volk und alle
Einzelnen sind als Knechte Jahwes (Nr. 436 siehe dort) vom &ufRersten Fernpunkt des
Werdens an Jahwes Gebilde. Jahwe hat Israel das Dasein gegeben, dass Er es nicht dem
Untergang verfallen lasst. Israels Befreier leitet Seine Rede mit den Worten ein: ,So
spricht Jahwe dein Erloser (Nr. 123 siehe dort) und dein Bildner von Mutterleibe* (Jesaja
44,24).

Jahwe hat in der Vergangenheit Grol3es an Seinem Volke getan, Er wird das auch in
Zukunft ausfuhren. Sein Volk war dennoch unzufrieden. Weil sie die Wege Jahwes
meistern wollten, lautet die Ruge: ,Wehe dem Hadernden mit seinem Bildner, eine
Scherbe unter den Scherben aus Erde! Kann wohl der Ton zu seinem Bildner sagen: Was
machst du?” (Jesaja 45,9.) Der Mensch, Gottes Gebilde wird mit dem Tongebilde des
Topfers verglichen. Gott ist Schopfer (Nr. 562 siehe dort) und Bildner. Jahwe sagt zu dem
vermessenen Kritiker: ,So spricht Jahwe, der Heilige Israels (Nr. 385 siehe dort) und sein
Bildner* (Jesaja 45,11). Die beiden Gottesnamen sprechen Jahwes Tadellosigkeit und
Hoheitsrechte Uber Israel aus. Wer Israel meistern will, soll das Volk Seinem Vater (Nr.
591 siehe dort) und Seinem Bildner Uberlassen, der alles geschaffen hat und von dem
alles abhangt.

66. Bischof eurer Seelen

Bischof eurer Seelen wird Christus den Lesern des ersten Petribriefes dargestellt (1.
Petrus 2,25), welchen der Apostel noch als Hirte (Nr. 404 siehe dort), Erzhirte (Nr. 129
siehe dort) (1. Petrus 5,4) und Lamm (Nr. 465 siehe dort) (1. Petrus 1,19) bezeichnet.
Wenn ein Ausleger diesen Namen auf Gott bezieht, so liegt nach dem Zusammenhang
kein Anlass dazu vor. Das griechische ,episkopos* ist eigentlich Aufseher, was hier mit
Seinem Namen ,Hirte* in Verbindung steht. Ein Bischof oder Aufseher bewacht, hitet,
leitet, beschuitzt, bewahrt und besucht das ihm Anvertraute. Die Bezeichnung Christi als
Bischof oder Aufseher ihrer Seelen steht im Gegensatz zu den ungerechten und
grausamen Sklavenaufsehern. Das erinnert an die LXX-Ubersetzung in Jesaja 60,17:
,und ich gebe ihnen friedsame Fursten und gerechte Aufseher" (episkopos). Der
hebraische Text hat fur ,episkopos” den Ausdruck ,nagas” im Sinne von Herrscher.
Christus ist ein gerechter und friedsamer Aufseher und Herrscher ihrer Seelen, der sich
durch Sein Sidhneleiden und Seinen Tod vollig fur sie dahingegeben hat. Sein
Aufseherdienst steht nach des Apostels Worten mit Seinem Hirtendienst in engster
Beziehung, was Seine Fursorge fiur die ihm anvertraute Herde andeutet. Christus hat Sich
darin als der von Gott verheiBene Hirte Seiner Herde und als Vorbild aller
Gemeindevorsteher erwiesen.

Was Petrus ausfuhrt, erinnert vor allem an die Verhei3ung in Hesekiel 34,11.12.16 nach
dem LXX-Text: ,lch, ich werde deine Schafe suchen und ich werde sie besuchen
(griechisch episkopeo), gleichwie der Hirte seine Herde sucht, das Verirrte lasse ich
heimkehren, oder bekehre ich* (vgl. Hesekiel 34,16; 1. Petrus 2,25). Jesus, der Bischof
ihrer Seelen hat Sich als der suchende Hirte der verlorenen Schafe in Firsorge
angenommen, dass Er das Zerschlagene verbindet, das Sterbende starkt, das Starke
bewacht und sie weidet mit Gerechtigkeit (Hesekiel 34,16; vgl. Matthdus 9,36; Matthaus
26,31; Jeremia 50,6). Mit dem Namen ,Bischof* oder ,Aufseher* wird demnach eine Seite
der seelsorgerlichen Tatigkeit Christi herausgestellit.

67. Bereiter des Hauses
Bereiter des Hauses in Bezug auf das israelitische Bundesvolk ist Christus (Hebréer 3,3).
Das griechische ,ho kataskeuasas tou oikias" bedeutet nach dem Verbum ,kataskeuazein“



— ,Zubereiter, Herrichter, Einrichter”. Es ist umfassender als das lateinische ,fabricare”.
Der Ausdruck bezeichnet das Beschaffen alles dessen, was zur Errichtung und
Einrichtung, zum Aufbau und Ausstattung eines Hauses gehort. Die LXX Ubersetzt das
hebraische ,asah“ — machen (Spruche 23,5) und ,barah® — schaffen (Jesaja 45,7) mit
.Kataskeuazein“. Demnach hat das Wort den Sinn von schaffen und bilden. Die Peschitto,
die streng beim Bilde des Bauens bleibt, tGbersetzt ,Erbauer”. Im Blick auf das Volk Israel
hat Christus das Haus gegriindet und samtliche Einrichtungen desselben ausgefihrt.

Es ist wichtig, den bildlichen Begriff vom Haus an dieser Stelle richtig aufzufassen. Schon
Onkelos fasst die Worte: ,Er ist treu in meinem ganzen Hause"; ,Er ist treu in meinem
ganzen Volk.” Das Targum Jonathans fasst ebenso ,Beth” — Haus als Volk. Jesus kann
daher ohne Bedenken als der Grinder des Volkes Israel aufgefasst werden. So wird von
Johannes dem Taufer gesagt: ,Und er wird vor dem Herrn hergehen in dem Geist und der
Kraft des Elia, zu bekehren die Herzen der Vater zu den Kindern und die Unglaubigen zum
Verstandnis der Gerechten, zu bereiten dem Herrn ein zugertstetes Volk* (Lukas 1,17).
Die Hebraerbriefstelle vergleicht zwischen dem, der ein Haus aus rohem Material und
Steinen baut, und dem, der es hernach wohnlich einrichtet. Dem, der das Haus wohnlich
einrichtet, gebuhrt ein grof3er Vorzug mehr als dem, der es aus rohen Stoffen baut.
Christus ist der Grinder des Hauses Gottes oder der alttestamentlichen Theokratie, aus
welcher das neutestamentliche Gottesreich hervorgegangen ist. Er ist der Stifter des
Gottesreiches, dessen Anfange in die altesten Zeiten der Geschichte Israels zuriickgehen.
Der folgende Vers: ,Denn jedes Haus wird von irgend jemand hergerichtet, der aber alles
hergerichtet hat, ist Gott* (Hebraer 3,4), scheint nach den Ausfihrungen zum vorigen Vers
im Widerspruch zu stehen. Bisher wurde Christus die Grindung und Ausristung des
alttestamentlichen Gottesreiches zugeschrieben. Im 2. Vers heil3t nun die Theokratie des
Alten Bundes geradezu ,Gottes Haus". Wer die Gottheit Christi verneint, betont mit
Vorliebe diesen angeblichen Widerspruch. Wenn Gott auch der Urheber und Herr aller
Dinge ist, so stellt das gar nicht in Abrede, dass alles durch Christum vermittelt wurde. Das
Haus Gottes oder die Theokratie des Alten Bundes hat ihren Ursprung in Gott, Christus
aber hat sie verwirklicht. Er ist in allem der Vermittler der Schopfung und Tatigkeit Gottes
nach auf3enhin, denn durch lhn hat alles sein Dasein und seine Geschichte (Hebraer
2,10). Der Grinder des Hauses steht hoher als das Haus. Weil Christus das Haus
gegrundet hat, steht Er hoher als dasselbe. Da Mose ein Glied der alttestamentlichen
Theokratie oder des Hauses Gottes war, steht Christus der Grunder dieses Hauses hoher
als Mose. Die hohere Stellung Christi dem Mose gegenuber zu beweisen, darauf kommt
es dem Verfasser des Hebraerbriefes in diesem Zusammenhang an, wenn er Christus den
Bereiter des Hauses nennt.

68. Der immerdar Bittende

Der immerdar Bittende kennzeichnet im himmlischen Heiligtum die hohepriesterliche
Tatigkeit Christi (Hebraer 7,25). Der ganze Vers ist zu Ubersetzen: ,Daher er auch zu
retten vermag, die durch ihn zu Gott nahen auf das Vollkommenste, wéhrend er allezeit
lebt, um fUr sie einzutreten” (oder Furbitte zu leisten). Dem griechischen ,entygchanein®,
fur jemanden bitten oder eintreten, entspricht das hebréische ,paga“ — jemand bittend
angehen, in ihn dringen: fir einen anderen bitten. Die Anwendung dieses Wortes ist am
sinnvollsten an zwei Jesajastellen zu finden. Jahwe war erregt und erstaunt, dass kein
.Dazwischentretender” da war (Jesaja 59,16). Das heilt, keiner trat zwischen Gott und
das Volk, um Gott die Lage des Volkes furbittend ans Herz zu legen. Wahrend des grol3en
Abfalls sagt Gott dagegen dem Propheten, dass Er seine Firbitte nicht héren werde (vgl.
Jeremia 7,16; Jeremia 11,14; Jeremia 14,11). Es traf sicherlich einen Jeremia sehr
schwer, dass ihm von vornherein die Erh6hung seines Gebetes versagt wurde. Hier ist es
von grof3ter heilsgeschichtlicher Bedeutung, dass Gott die Furbitte Seines Sohnes erhdrt,
der auch wirklich ein ,Dazwischentretender” ist, um die Note der Seinen dem Vater ans



Herz zu legen. Jesaja weissagt von dem leidenden Knecht Jahwes: ,Und er hat die
Siuinden vieler getragen und fir die Ubeltater gebetet* (Jesaja 53,12). Am Kreuze hat
Christus als Leidender und Sterbender hier auf Erden fir Seine Feinde Furbitte geleistet.
Durch das Gebet des Gekreuzigten: ,Vater, vergib ihnen, denn sie wissen nicht, was sie
tun!* (Lukas 23,34), wurde die Weissagung Jesajas erfullt.

Die Stelle des Hebréerbriefes spricht von der furbittenden Tatigkeit Christi als
Hohepriester im himmlischen Heiligtum. Durch diese Firbitte kommt die Rettung fir alle
Menschen zustande, die durch Ihn zu Gott nahen. Das Nahen zu Gott hangt von Seiner
Furbitte ab. Die Worte: ,Um fir sie einzutreten fassen das ganze hohepriesterliche
Walten Christi im Himmel zusammen. Seine gesamte hohepriesterliche Tatigkeit am
Kreuze und zur Rechten Gottes ist eine Vermittlung fur die stindige Menschheit. Paulus,
der sich auch des Ausdrucks ,entygchanein® bedient, bezeichnet damit Christi
Mittlerstellung und Stellvertretung vor Gott (Rémer 8,34). In der Kultusterminologie wird
der Ausdruck vom Eintreten fur den Sunder bei Gott durch Opfer und Gebet gebraucht.
Gottes Rat und Wille, Stinder zu retten, Geheiligte selig zu machen, wird durch die Hand
und Vermittlung Christi zum Ziele gebracht, der Sein Leben zum Schuldopfer darbrachte
(Jesaja 53,10).

Wem gilt Christi Fiurbitte und Dazwischentreten? Allen, die bis ans Ende, friher oder
spater, wirklich durch den einzigen Mittler zu Gott kommen. Das Gericht Uber die Stinder,
die nicht wissen was sie tun, wird durch Seine Furbitte aufgehalten, solange sie nicht
verstockt sind. Das hat eine gréRere Tragweite, als es menschliche Kurzsicht und
Ungeduld glaubt. Wenn Begnadigte aus Schwachheit sindigen, gilt ihnen: ,Und wenn
jemand sundigt, haben wir einen Anwalt bei dem Vater, Jesum Christum den Gerechten.
Und dieser ist die Suhnung fur unsere Sinden, nicht aber fur die unsrigen allein, sondern
auch fur die der ganzen Welt® (1. Johannes 2,1.2). Wer durch den Glauben
gerechtgesprochen ist, darf sich mit Freuden aneignen: ,Wer wird gegen Gottes
Auserwahlte Anklage erheben? Gott, der da rechtfertigt! Wer ist, der da verurteilt?
Christus, der gestorben, vielmehr, der aber auferweckt ist, welcher zur Rechten Gottes ist,
welcher auch fur uns eintritt!* (Romer 8,33.34). In Versuchungen, wenn der Satan unserer
begehrt, gilt das Wort: ,Ich habe fir dich gebetet, dass dein Glaube nicht aufhort! (Lukas
22,31.32.) Wird der Glaube unter schweren Noten schwach, so gibt Er das Wollen und das
Vollbringen. Es bleibt fir uns nur das Kommen, aber auch nur, indem Er uns zu Sich zieht.
Unser Kommen zu Gott, dass unser Suchen zum Finden wird, liegt in der
entgegenkommenden Kraft Seines Dazwischentretens oder Seiner Furbitte. Die tiefe
Bedeutung Seines Eintretens fir uns bei Gott offenbart Sein Hohepriesterliches Gebet
(Johannes 17).

Die Furbitte des ewigen Priestertums Christi dient auch als Stitze der falsch verstandenen
Apokatastasis, wonach alle gefallenen Menschen und Engel zuletzt selig werden sollen.
Es lasst sich biblisch nicht begrinden, dass der Segen des ewigen Priestertums Christi bis
in alle Ewigkeit noch unversdhnte Kreaturen versohnt. Das ware ein undenkbarer
Widerspruch in sich selbst. Einmal musste dann doch der Letzte zu Gott gebracht sein und
das Priestertum in diesem Sinne aufhéren. Wie ist es zu verstehen, dass Sein Priestertum
ewig wahrt? Es ist ewig nach Seiner Wirkung, indem die Kraft Seines unvergénglichen
Lebens eine ewige, vollkommene Erlésung bewirkt. Der vielumfassende Ausdruck kann
nicht auf die Allversbhnung gedeutet werden, das zeigt eben die Begrenzung dieses
Verses: ,Die durch lhn zu Gott kommen!*

Die Frage: ,Was geschieht mit dem, der nicht zu Gott kommt?*, wird in der Schrift deutlich
beantwortet. Diese klare Antwort geht vielen nicht ein, die in guter Absicht zuletzt alles
selig haben moéchten. Sie wagen zu Gott zu sprechen wie im 4. Buche Esra, einem
apokryphischen Buche aus den neunziger Jahren des ersten nachchristlichen
Jahrhunderts: ,Das ist meine erste und letzte Rede, namlich, dass es besser war, dem
Adam die Erde nicht zu geben, oder wenn sie ihm gegeben war, ihn zu hindern, dass er



suindigte.” Das gleiche Buch gibt die richtige Antwort: ,Das Jetzige ist fur die Jetzigen und
das Zukunftige fur die Zukunftigen. Es fehlt viel, dass du solltest meine Schdpfung mehr
lieben, denn ich. Du aber sei weise fur dich, und suche Ehre an deines Gleichen. Die
Wurzel des Bosen ist vor euch versiegelt. Darum frage nicht weiter nach der Menge derer,
die verloren gehen!” (4. Esra 7,46; 4. Esra 8,46-55.)

Christi hohepriesterliche Furbitte ist kein Ruhekissen. Es ist fur diejenigen der Mittler, der
zwischen sie und Gott tritt, die durch Ihn zu Gott kommen. Der Traum von einer Gnade in
kinftigen Aonen kann dahin filhren, die gegenwartige Gnadenzeit zu versaumen. Seine
Furbitte erweist sich an denen kréftig, die als Stinder versohnt sind. Fir sie ist Er vor dem
Angesichte Gottes erschienen (Hebraer 9,24).

69. Blutracher

Blutracher war im Alten Bunde der nachste Verwandte (Goel (Nr. 123) siehe dort), der
einen schuldigen und unschuldigen Mdrder téten durfte, solange er nicht die Freistadt
erreicht hatte (4. Mose 35,12.19.21.24.25.27; 5. Mose 19,6.12! Josua 20,3.5; 2. Samuel
14,11). Damit wurde die Sitte der Blutrache erheblich abgemildert. Der Totschlager hatte
durch die Einrichtung der Freistadte ein ertragliches Gefangnis. Der Blutracher durfte die
Rechte als nachster Verwandter eines Verstorbenen ausuben, die aus solchem engen
Verwandtschaftsverhéltnis entstanden. Das Wort, das im Hebraischen fir ,Blutracher”
steht, wird auch fur ,Erloser® (Nr. 123 siehe dort) und Loskaufer im friedlichen Sinne
angewandt. Alte Ausleger betonen, dass Christus im hdchsten und edelsten Mal3e der
Goel, der Erloser der gesamten Menschheit geworden ist.

70. Born

Born, hebraisch ,maqor® — Quelle, wird fur das Haus Davids und die Bewohner
Jerusalems in der messianischen Zeit gegen die Stinde und die Unreinheit geoffnet sein
(Sacharja 13,1). Diese Quelle ist ein Bild fur die siindentilgende, reinigende und heiligende
Gnade Gottes. Aus diesem Born kommen wie aus einem sprudelnden Quell
Wasserstrome in reichem MaRe, mit welchen die Befleckung und die Unreinheit
weggewaschen werden kann. Die Weissagungsworte erinnern an  das
Entstuindigungswasser (4. Mose 8,7) und an das Unreinigungswasser (4. Mose 19,9), das
die Sunde und die Unreinheit tilgte. Der Prophet verbindet den Anblick des zerstochenen
Erlésers (Sacharja 12,10) mit dem gedffneten Heilsbrunnen. Darin gleicht er dem
Propheten Jesaja, der auch die heilschaffenden Wunden Christi mit der Einladung zur
Gnade vereinigt (Jesaja 53,5; Jesaja 55,1.2). Der getffnete Born ist nichts anderes als das
Blut Jesu Christi des Sohnes Gottes, das von aller Sinde reinigt (1. Johannes 1,7; 1.
Johannes 5,6).

71. Bote

Bote wird in Jesaja 42,19 von einigen Auslegern als ein Titel des Messias angesehen. Der
Name ,Knecht Jahwes* (Nr. 436 siehe dort) bezieht sich im Propheten Jesaja auf Christus
(Jesaja 42,1; Jesaja 49,6; Jesaja 50,10; Jesaja 52,13-53; Jesaja 12) und auf das Volk
Israel (Jesaja 41,8.9; Jesaja 42,18.19; Jesaja 43,10; Jesaja 44,1.2; Jesaja 45,4.5). Weil
nun der Titel ,Bote" (vgl. Ausleger (Nr. 50)) in einem engeren Zusammenhang steht
(Jesaja 42,18.19), in welchem mit ,Knecht Jahwes" das Volk Israel gemeint ist, kann der
Prophet in diesem Falle nicht an den Messias gedacht haben. Der Inhalt der beiden Verse
lasst sich auch schwerlich auf Christus anwenden.

In Jesaja 52,7 ist unter dem ,Boten” der Messias zu verstehen, denn hier wird nach dem
Urtext ein ,einzelner Bote* genannt. Der Vers ist zu Ubersetzen: ,Wie lieblich sind die Ful3e
des Boten der frohen Botschaft, der da Frieden verkiindigt, Gutes predigt, Heil ansagt, der
zu Zion spricht: ,Dein Gott ist Konig!“ Der erste Satz dieses Verses wird von Nahum
aufgenommen (vgl. Nahum 2,1). Beide Propheten denken sich unter dem Boten der




Freudenbotschaft, oder nach der LXX ,des Evangeliums" den Messias, der in Israel Gottes
Wort lehrte und bekraftigte. (In Jesaja 41,27 meint sich der Prophet selbst mit dem
Freudenboten.) Alte Ausleger sind der Ansicht, dass die Propheten des Alten Bundes,
Jesaja und Nahum sich unter dem Boten des Evangeliums keinen anderen gedacht
haben, als den Gesandten (Nr. 114 siehe dort) und Hohepriester unseres Bekenntnisses
(Nr. 409 siehe dort) Christus Jesus (Hebraer 3,1). Paulus deutet die Jesajastelle im Geiste
Christi auf die Boten und Gesandten, die in Seinem Namen das Evangelium verkindigen
(Rémer 10,15). Der Apostel hat darum den Singular in Jesaja 52,7 und Nahum 2,1 in den
Plural umgewandelt, dass er ganz in dem Sinne Christi von dem Gefolge Seiner
Freudenbotschafter oder Evangelisten schreibt (vgl. Psalm 68,12).

72. Brandopfer

Brandopfer war das vornehmste Opfer des Alten Bundes. Der hebrdische Name ,olah“ —
aufsteigen kennzeichnet das Brandopferbringen als ein ,healah oloth hinaufsteigen
lassen der Brandopfer (vgl. 3. Mose 14,20). Das Aufsteigen des Opfers im Feuer fand bei
jeder Opfergattung statt, was also nichts Besonderes beim Brandopfer darstellte. Das
AulRergewdhnliche bei diesem Opfer bestand darin, dass nicht nur ein Teil, sondern
JAlles®, ,das Ganze“ (hebraisch ,hakol”) aufstieg (3. Mose 1,9). Dieser Unterschied wird
noch durch den Namen ,kalil* — Ganzopfer (vgl. 5. Mose 33,10; Psalm 51,21)
hervorgehoben, womit das Brandopfer allerdings nur selten bezeichnet wird. Im Targum
steht in 3. Mose 6,12 fur ,kalil" die araméische Benennung ,gemira“ — das Vollendete. Der
Begriff des Ganzen macht jedenfalls die Grundidee des Brandopfers aus, was auch durch
das griechische ,holokautoma“ — Ganzbrandopfer zum Ausdruck kommt.

Alle Sdhnopfer vor der mosaischen Gesetzgebung waren Brandopfer, deren Blut
vergossen und dessen Fleisch ganz verbrannt wurde. Dadurch wurde auf die einfachste
Art der Opfertod Christi vorgebildet (vgl. 1. Mose 8,20; 1. Mose 22,7.8; 2. Mose 3,21). Die
aufsteigenden Brand- oder Ganzopfer bei welchen der Gedanke einer allgemeinen
Suhnung zugrunde lag, sind ein Vorbild auf Christum (vgl. Hebréer 10,6-9), der sein
reines, heiliges und gottgeweihtes Leben an Stelle der Sinder vollig in den Tod gab. Das
9. und 10. Kapitel des Hebréaerbriefes bietet Gber das Ganzopfer Jesu Christi zu unserem
Trost eine sorgfaltige Belehrung.

Eine stehende Ausdrucksweise beim Brandopfer lautet immer wieder: ,Ein Geruch des
Wohlgefallens®, oder wdrtlich nach dem Hebraischen: ,Ein Geruch der Beruhigung.” (1.
Mose 8,21; 2. Mose 28,18.25.41; 3. Mose 1,9.13.17; 3. Mose 2,12; 3. Mose 3,5; 4. Mose
28,13.24.27.29; 4. Mose 8,13), dass heil3t Gott ruht von seinem Zorn und lasst
Versohnung walten.

Diese Redewendung ist geistlich zu deuten wie &hnliche Ausdricke (vgl. 1. Mose 4,4.5; 3.
Mose 26,31; Amos 5,21; Epheser 5,2). Jahwe nahm die wohlgefallige Opferung an, sie
gefiel Inm wohl. Der Hebraerbrief betont in Ubereinstimmung mit dem Alten Testament
(Hebraer 10,6.8; vgl. 1. Samuel 15,22; Psalm 40,7.9; Psalm 50,13; Psalm 51,19; Jesaja
1,11; Jeremia 6,20; Jeremia 7,21-23; Hosea 6,6; Amos 5,21; Micha 6,6-8), dass Gott kein
Wohlgefallen an Brand- und Stundopfer hat. Das heif3t, samtliche Opfer des Alten Bundes
ohne Beziehung auf Christus sind in Gottes Augen wertlos. Die Worte: ,Ich komme*®, oder
»Ich bin gekommen* (Hebraer 10,9) bringen zum Ausdruck, dass Christus vollkommen den
Willen Gottes erfillte um die Stinder zu erldsen. Dieser Gedanke gehdrt zum vollsinnigen
Opferbegriff. Die vollkommene Erfillung des goéttlichen Willens, dem Christus ganze
Genlige leistete, gehort dazu, uns Menschen auf einmal zu erlésen, was alle levitischen
Opfer nicht vermochten. Was Christus vollbracht hat, bedarf keiner Erganzung. Die
Hingabe Seines Leibes bezeichnet das Ganz-Brand-Opfer besonders, das die sihnenden
Sundopfer und Speisopfer, das die stellvertretende Siihnung und Gerechtigkeit umfasst
und gleichsam in sich schlie3t. Das Brandopfer ist eben die Grundlage aller spateren
Opferarten. Von dieser Sicht her kann Christus als das Ganz-Brand-Opfer angesehen



werden, das Er Gott zum angenehmen Wohlgeruch darbrachte (vgl. Epheser 5,2).

73. Brautigam

Brautigam ist ein Name Christi, wodurch die innigste Lebens- und Liebesgemeinschaft des
Herrn mit Seiner Gemeinde ausgesprochen wird. Dieser Gedanke kommt schon oft im
Alten Testament zum Ausdruck. Jahwes Verhéltnis zu Israel erscheint unter dem Bilde des
Ehebundes. Durch die Teilnahme am Gotzendienst wurde nach der Auffassung des
Gesetzes und der Propheten die heilige Ehe mit Gott gebrochen (2. Mose 34,15). Die
Abtrinnigkeit des Volkes forderte Jahwes Eifersucht heraus (5. Mose 32,15). So oft Jahwe
als ,eifriger Gott* (EI-Qana (Nr. 110) siehe dort) erscheint, steht die Liebe im Hintergrunde,
die zurnt, wenn sein Ehebund treulos verachtet wird (2. Mose 20,5; 4. Mose 14,33).

a.) Die Propheten des Alten Testamentes vergleichen mit dem Bilde der Verlobung und
der Ehe das Bundesverhaltnis zwischen Gott und Seinem Volke. Diese gottliche
Liebesgemeinschaft, die Israel genie3en durfte, war immer ein Hinweis auf die Liebe
Christi, des Brautigams Seiner Gemeinde. Die eine Zeit vom Brautigam verlassene
israelitische Volksgemeinde, die einer einsamen Witwe gleicht, wird eine frohliche
Kindermutter (Jesaja 54,5). Jahwe, ihr Schopfer (Nr. 562 siehe dort) ist ihr Ehemann (Nr.
96 siehe dort). Gott freut sich Uber Sein Volk wie ein Brautigam an der Braut. Er wendet
ihm eine so innige und starke Liebe zu, wie sie die erste Liebe eines Brautpaares zeigt
(Jesaja 62,4-6).

Der Prophet Hosea verkiindigte Gottes zéartlichste Stinderliebe und Bundestreue, ja eine
uberflieRende Gnadenfllle. Israels Abgotterei oder Ehebruch deutet in dieser Prophetie
gegensatzlich auf das Geheimnis Christi und Seiner Brautgemeinde. Die Ehe Hoseas
bildet Israels Ehebruch ab, den es schon in Agypten trieb (vgl. Hosea 1,2; Jeremia 2,2;
Hesekiel 16). Jahwe wusste um den ehebrecherischen Gétzendienst Israels, aber auch
um seine Wiedervereinigung. Der Prophet zeigt das geotffnete Vaterherz Gottes, der auch
im Zorn Seiner Barmherzigkeit gedenkt; Er offenbart, dass Sein Zorn eigentlich Eifer ist,
der den Bruch der ersten Liebe schmerzlich empfindet und ernstlich hinweg raumen will.
Jahwe ist darauf bedacht, die erste brautliche Liebesgemeinschaft wieder aufzurichten
(Hosea 1,10).

Die Weissagung Hoseas enthiillt die Vermahlung des Unendlichen mit dem Endlichen, die
Versohnung des Heiligsten mit dem Abgefallenen. Jahwes Wiederverséhnung mit Israel
wird durch das Bild der Verlobung dargestellt (Hosea 2,19.20). Das ungetreue Weib findet
wieder eine gnadenvolle Aufnahme, statt verstol3en zu werden. Es war ein Grund zur
Ehescheidung vorhanden wegen ihres jahrelangen Ehebruches. Gottes Gnade vergibt und
vergisst, dass in brautlicher Liebe der Bund der Ehe befestigt wird.

Von Hosea hat der Prophet Jeremia den Bundesgedanken Gbernommen, dass er auch
Gott als den Brautigam Israels ansieht. Gott erinnerte durch den Propheten daran, dass
Sein Volk in der ersten Zeit Inm eine liebe Braut war. Die Liebe der Verlobung und der
Bund mit Ihm, was Gott erwahnt, offenbaren die innige Ehegemeinschaft (Jeremia 2,2).
Alle alttestamentlichen Schriftworte von Gottes Verbindung mit Israel, die unter dem Bilde
des Ehebundes dargestellt sind, zielen auf die Zeit der Hochzeit des Lammes
(Offenbarung 19,7; Offenbarung 20,6). Die Vereinigung Gottes mit Seinem Volke, die in
der brautlichen Liebe Christi zu Seiner Gemeinde ihren Hohepunkt erreicht, wird in Psalm
45 und im Hohenliede in den prachtigsten Farben geschildert. Das Verhaltnis des Jahwe-
Messias wird auch hier unter dem Bilde der Ehe dargestellt. Das ganze Alte und Neue
Testament ist vollig in die Sprache und in die Gedankenwelt des Hohenliedes eingetaucht.
Die eheliche Verbindung zwischen Gott und Seinem Volke wird vollendet durch die
Erscheinung Jahwes im Messias, der im Alten Bunde als Brautigam auftritt.

b.) Im Neuen Testament bezeichnet Johannes der Taufer Christus zuerst als Brautigam
(Johannes 3,25-30). Er selbst nannte sich der Freund des Brautigams. Der Brautigam ist
kein anderer als Christus und die Braut ist Seine Gemeinde. Das Zeugnis des Taufers




stimmt Uberein mit den vielen Schriftzeugnissen von dem groRen Brautgeheimnis
zwischen Christus und der Gemeinde, die sich im Hohenliede zu einem Brautliede
vereinigen.

Die Ansicht des Taufers setzt Jesus bei den Johannesjingern voraus (Matthdus 9,17,
Markus 2,19-22; Lukas 5,34-39). Jesus stellt sich in Gegensatz zur Meinung Seiner
Zeitgenossen, die das Fasten fur notig hielten. Wenn Er dagegen die Zeit Seines
Auftretens als eine Freudenzeit deutet, dann offenbart Er Sich als der Messias. Schon die
judische Lehranschauung bei Maimonides behauptet: ,Alles Fasten wird in den Tagen des
Messias aufhdren, und es werden keine anderen als gute Tage und Tage der Freude sein,
wie geschrieben steht* (Sacharja 8,19). In der rabbinischen Literatur gilt die messianische
Zeit als Hochzeit. Zu Jesaja 54,5 wird dort erklart: ,In den Tagen des Messias wird
Hochzeit sein!” Der Herr knupft an diese Gedanken Seine Worte an; Er bekennt Sich als
der gekommene Freudengeber und nennt die Zeit Seiner Erscheinung fir die Jinger eine
Hochzeit.

Der Name Brautigam ist ein Messiastitel, der auf die Weissagung und Erfullung hinweist.
Mit einer gro3en Generalzitation nennt sich Jesus ,der Bréutigam®. Das ist ein echter
Orientalismus. Das Verhaltnis zwischen Herrscher und Volk wird hiernach als eine Ehe
aufgefasst, dass der Konig als Brautigam und das Volk als Braut gilt. Im tieferen Sinne ist
es Jahwe, der Gott Israels, der kommen wird, um die Hochzeit zu halten. Wo Er ist, da
besteht fur Seine Junger die Brautigamsfreude oder die Freudenzeit. Die Wegnahme des
Brautigams ist eine Andeutung auf des Herrn Leiden und Sterben.

Hieraus sind die Hochzeitsgleichnisse Christi verstandlich. Es ist das Gleichnis von der
Hochzeit des Kdnigssohnes (Matthdus 22,1-14) und von den zehn Jungfrauen (Matthdus
25,1-13). Darin wird die ewige Trennung der Glaubigen und Unglaubigen offenbart. Die
Tare wird geo6ffnet und verschlossen. Die Voraussetzung fir den Eingang ist die
Bekanntschaft mit dem Brautigam. Die Einladung ergeht an alle, aber jeder muss sich die
Hochzeitskleidung beschaffen.

c.) Die Gedankenwelt der Schrift, die um den Brautigam kreist, nimmt auch Paulus auf. Er
ist eifrig darum besorgt, Christum, dem Bréutigam Seiner Gemeinde, eine reine Jungfrau
zuzufuhren (2. Korinther 11,2). Die Liebe Christi zu Seiner Gemeinde vergleicht der
Apostel mit der Hochzeit (Epheser 5,25-32). Die Brautliebe zum Brautigam und die Liebe
des Brautigams zur Braut ist dann am innigsten. Christus gab sich fir Seine
Brautgemeinde dahin, indem Er Seine Liebe zu ihr mit der Tat bewies. Die Sorge des
Paulus, Christum reine Braut darzustellen (2. Korinther 11,2), schreibt er hier dem Herrn
selbst zu. Er, der Schonste unter den Menschenkindern, wurde der Allerverachtetste (Nr.
15 siehe dort) und Unwerteste, damit Seine Braut in ihrer Hasslichkeit durch die Stnde in
Ihm herrlich und makellos erscheint. Das ist die Tat Seiner grof3en Bréutigamsliebe,
welche der Braut allein aus Gnaden geschenkt wird. Makellose Reinheit empfangt die
Brautgemeinde als Hochzeitsgabe. Die makellose und runzellose Schonheit der Braut ist
die Frucht der Evangeliumspredigt, denn die Frohe Botschaft verkiindigen heil3t nach der
Ursprache des Alten Testamentes ,glatten, die Runzeln und Furchen vom Antlitz
hinwegzuglatten, dass es jugendlich und schén wird (vgl. Jesaja 52,7).

Aus den Evangelien und den Paulusbriefen ist ersichtlich, dass die Braut oder Gemeinde
Christi gegenwartig in einer Vorbereitungszeit lebt, weil ihr das eigentliche Ziel, die ewige
Vereinigung mit dem Brautigam noch bevorsteht. Die Offenbarung, die hauptséchlich den
wiederkommenden Herrn zeigt, enthillt, dass die Hochzeit des Lammes mit dem Sturze
des Antichristentums beginnt und die herrliche Friedenszeit bricht dann an (Offenbarung
19,7). Die Gemeinde der an Christus Glaubenden erstrahlt dann auf der neuen Erde in
schonstem Schmucke (Offenbarung 21,2). Damit ist das Ziel der Sehnsucht aller
Glaubigen erreicht.




74. Brot

Brot gehdrt zu den edelsten Gaben Gottes. Alle Menschen bendtigen es zur Erhaltung des
Lebens. Gott hat das Brot aus vaterlicher Gite gegeben und als Hauptspeise angeordnet.
Schon im grauen Altertum genugte diese Speise flr eine vollstandige Mahlzeit. Manche
Schriftstellen bezeichnen die gesamte Nahrung des Menschen Uberhaupt als Brot (1.
Mose 3,19; 1. Mose 49,20; 2. Mose 16,4; 3. Mose 26,5; Matthaus 6,11; 2. Thessalonicher
3,12). Das hebraische ,lechem® und das griechische ,artos* kann Brot und Speise
bedeuten.

Im Anschluss an die Speisung der 5000 nennt sich Jesus ,das Brot des Lebens*
(Johannes 6,35.48), ,das Brot, das vom Himmel kommt* (Johannes 6,41.50), und ,das
lebendige Brot* (Johannes 6,51). Die durch das Wunder der Brotvermehrung Gesattigten
suchten den Herrn wegen der verganglich wirkenden Speise (Johannes 6,27). Der Sohn
des Menschen will ihnen die unvergangliche Speise darbieten. Die unglaubigen Juden
sehen in der Brotvermehrung kein so grol3es Zeichen, sie erinnern an die Manna-
Speisung wahrend der vierzigjahrigen Wistenwanderung. Sie zitieren das Schriftwort: ,Er
gab ihnen Brot vom Himmel zu essen” (Johannes 6,31; vgl. Psalm 78,24; Psalm 105,40; 2.
Mose 16,4.15): Jesus widerspricht ihnen und sagt, dass nicht Mose, sondern Sein Vater
das wahrhaftige Brot vom Himmel gibt (Johannes 6,32). Das Brot Gottes gibt der Welt
Leben (Johannes 6,33). Diese Hinweise wecken bei den Zuhérern ein Verlangen nach
dem Brote Gottes. Der Herr ist bereit, die Bitte zu erfullen, wie es aber die Menschen nicht
verstehen. Die stolzen Schriftanfihrer begrindeten ihre Aussage auf das Alte Testament.
Die Antwort des Herrn erinnert an die Namen fur das Manna: ,Korn des Himmels*®, ,Brot
des Himmels®, ,Brot der Starken® (Brot der Engel). Es war keine gewdhnliche Speise, die
auf Erden durch natirliche Einwirkung entstanden ist, sondern ein Wunderbrot, das die
Wistenwanderer séttigte. Die Véater in der Wiste, so rigt es der 78. Psalm sehr scharf,
verachteten in ihrem Unglauben diese Nahrung, wie spéater die Unglaubigen das
Wunderbrot Christi.

Jesus ist trotzdem gerne bereit, die Bitte der Fordernden zu erfillen. Er stellt ihnen jedoch
die Bedingung, dass sie lhn als das vom Himmel kommende Brot, als das Brot Gottes zum
Leben in der Welt, als das Brot des Lebens erkennen. Ein dreifacher Fortschritt ist
wahrzunehmen. Der Ausdruck ,das Brot des Lebens® fasst zusammen, dass Er selbst das
Leben ist und in Sich hat, dass Er mit und aus Sich selbst gibt (vgl. Johannes
6,35.51.53.54). Obgleich der Herr nur vom Brot spricht, erwéhnt Er nicht allein das
Nichthungern, sondern auch das Nichtdirsten. Das hat den Sinn, dass hier jedes
Bedurfnis und ungestillte Verlangen des Menschen zum Ausdruck kommt (vgl. Jesaja
49,10; Offenbarung 7,16). Weil jenes Manna nur den Hunger stillte, aber nicht den Durst
(2. Mose 17), Ubertrifit das wahre Himmelsbrot (Johannes 6,41) das Vorbildliche bei
weitem. Er sattigt die durstige Seele und fullt die hungrige Seele mit Gutem (Psalm
10,7.9).

Der Herr wiederholt Seine Behauptung: ,Ich, ich bin das Brot des Lebens* (Johannes
6,48). Das bedeutet, nicht mein Wort, nicht meine Lehre, sondern Ich Selbst bin dieses
Brot, der Ich Gottes Leben in mir habe, das vom Himmel stammt. Damit betonte Jesus,
dass Er Selbst das Brot ist, und hernach nennt Er Sich ,das Brot, das ich geben werde*®
(Johannes 6,51). Dieser Unterschied ist zu beachten. Das Ratsel, wie ein lebendiger
Mensch fur andere Menschen Brot sein kann, wird dadurch gel6st, dass Er Sich nicht nur
teilweise, sondern ganz mitteilt. Das Brot ist fir Andere, wenn es ihnen gegeben wird.

Von dem Brot, das Jesus gibt oder mitteilt, sagt Er ,ist mein Fleisch® (Nr. 149 siehe dort)
(Johannes 6,51). Das heil3t, das Brot ist Seine Person und Seine Erscheinung und
ebenfalls Er Selbst. Der gleiche Gedanke liegt in den wiederholten Worten: ,Denn das Brot
Gottes ist, das aus dem Himmel herabkommt* (Johannes 6,33), und: ,Ich, ich bin das Brot,
das aus dem Himmel kommt* (Johannes 6,50); und schlief3lich: ,Dieses ist das Brot, das
aus dem Himmel kommt“ (Johannes 6,58). Damit spricht der Herr aus: ,Ich, ich bin es, der




vom Himmel herabsteigt.“ Es ist hier auf die Zeitform zu achten. Er sagt nicht nach dem
Partizipium ,katabainon“, ,Ich steige fortwdhrend herab“, auch nicht: ,Ich, ich steige
herab®, sondern: ,Ich, ich bin herabgestiegen®, Er ist einmal Fleisch geworden.

Wenn der Herr sagt: ,Ich, ich bin das Brot“, dann spricht Er bildlich von Sich Selbst oder
von Seiner Person, mit den Worten: ,Es ist mein Fleisch* erklart Er das gleiche im
eigentlichen Sinne. Die Redewendung ,mein Fleisch” bedeutet Seine Leiblichkeit in vollig
suindloser Heiligkeit, die vom gdttlichen Leben durchdrungen ist. Die Worte des Prologs:
.Das Wort ward Fleisch” haben den gleichen Sinn. Es heil3t nicht ,Sein Leib“, wie in den
Abendmahlsworten, sondern ,mein Fleisch®, womit der Herr schlicht und einfach Seine
Menschlichkeit betont. Er stand als Mensch vor Seinen Horern, die Er auf ein kinftiges
Geben des Lebensbrotes hinweist. Die Worte: ,Was ich geben werde" sind ein Hinweis auf
Seinen Tod. Jesus wird erst durch Sein Leiden und Sterben zum Brot des Lebens fur uns.
Nach dem ganzen Zusammenhang offenbart Sich Jesus durch die Worte: ,Ich, ich bin (Nr.
412 siehe dort) das Brot des Lebens®, und: ,Das Brot aber, welches ich, ich geben werde,
das ist mein Fleisch*, als Gott und Mensch in einer Person.

75. Bruder

Bruder war Jesus nach verschiedenen Stellen des Neuen Testamentes von noch anderen
Kindern Josephs und Marias (vgl. Johannes 2,12; Apostelgeschichte 1,14; 1. Korinther
9,5; Galater 1,9). Bei einem Ereignis erwahnten fleischlich Gesinnte, indem sie Ihn Seine
Brider nennen, die burgerliche und geringe Herkunft des Herrn (Matthaus 13,53-58;
Markus 5,1-6; Lukas 4,15-30) um Sein Auftreten als Gottesgesandten in Zweifel zu ziehen.
Waéhrend einer Rede zum Volke wurde Jesus von Seiner Mutter und Seinen Bridern
gewtunscht, um mit Ihm zu reden (Matthaus 12,46-47; Markus 3,31.32; Lukas 8,19.20),
und Ihn zu sehen. Die Bruder Jesu nicht fur wirkliche Brider oder fur S6hne Josephs und
der Maria, sondern fir Verwandte und Vettern zu halten, dafir ist im ganzen Neuen
Testament weder sprachlich noch inhaltlich ein Beweis zu finden. Seine engsten leiblichen
Verwandten machten ihr Bruderrecht in einer Art geltend, wie es nur im Unglauben
geschehen kann (vgl. Johannes 7,3.5.10). Der Herr tritt ihnrem fleischlichen Verlangen mit
der Frage in den Weg: ,Wer ist meine Mutter und welches sind meine Brider?" (Matthaus
12,48; Markus 3,33). Inhaltlich fragt der Herr, welche Menschen stehen mir naher als
meine leiblichen Verwandten? Aus dem Zusammenhang ist ersichtlich, dass die geistlich
Gleichgesinnten Ihm die nachsten Verwandten sind, womit Er enger verbunden ist als mit
Seinen Familienangehérigen dem Fleische nach. Jesus bezeichnet Seine Jinger, die
Horer und Tater Seines Wortes und des Willens Seines Vaters im Himmel als Seine
Bruder (Matthaus 12,49.50; Markus 3,34; Lukas 8,21).

Jesus nannte Seine Junger vor der Auferstehung Schiler, Kindlein (Johannes 13,33) und
Freunde (Johannes 15,15). Der Auferstandene redet die Junger als Kindlein (Johannes
21,5) und Brider an (Matthaus 28,10; Johannes 20,17). Am Tage des Gerichtes
bezeichnet Er die Armen und Hilfsbedurftigen als Seine Bruder (Matthaus 25,40).

Kein neutestamentlicher Bericht bestatigt, dass einer der Jinger und Apostel es wagte,
Christus als Bruder anzureden (vgl. Johannes 21,15; Johannes 20,7; Johannes 13,13).
Jakobus, der ein Bruder des Herrn genannt wird, bezeichnet sich selbst als Knecht Gottes
und unseres Herrn Jesu Christi (Jakobus 1,1), ebenso stellt sich Judas, des Jakobus
Bruder als ein Knecht Jesu Christi seinen Lesern vor (Judas 1). Gott ist der Vater (Nr. 591
siehe dort), Christus der Meister (Nr. 505 siehe dort), die Seinen sind alle Brtder
(Matthaus 23,9; vgl. Lukas 22,32). Die Redewendung in dem bekannten Liede: ,Christus,
der ist mein Leben: Mit Freud' fahr' ich von dannen, zu Christ dem Bruder mein*“ ist biblisch
nicht zu begrinden.

Der Hebréaerbrief enthalt einen Hinweis auf das Bruderschaftsverhaltnis zwischen Christus
und den Menschen. Die Geheiligten sind Bruder Christi, die Er zu Gott fuhrt (Hebréer
2,11). Der Schreiber begriindet diese Tatsache mit der Schrift des Alten Testamentes und




zwar mit Psalm 22,31: ,Ich will meinen Namen kundtun meinen Bridern in der grof3en
Versammlung!® Hier ist ein Beweis, dass Christus die durch Sich Geheiligten Seine
.Bruder” nennt, aber nicht umgekehrt, dass die Geheiligten Christus als ,Bruder”
bezeichnen. Mit diesem Schriftbeweis begriindet der Verfasser des Briefes Christi
liebevolle Gesinnung zu den Bridern. Der Beruf der Brider in Christo ist, in Sein
gottinniges Verhaltnis einzugehen, um echte Kinder Gottes zu werden. Um den Brudern
die ganze Erlésung zuzuwenden, musste Er den Bridern, die der menschlichen Natur
angehoren, in allen Stucken gleich werden (Hebraer 2,17).

Der Name ,Bruder” ist der hochste Ehrenname der Glaubigen an Christum untereinander.
Die Schrift aber zeigt mit keiner Silbe, dass Christus als ,Bruder® benannt wird. Ihm
gegenuber gebuhrt vielmehr, von uns mit dem hochsten Namen ,Herr* oder ,Jahwe*
genannt zu werden.

76. Brunnen

Brunnen wird an den Stellen, die hier in Frage kommen, von neueren Ubersetzern mit
Born (Nr. 70 siehe dort) oder Quelle (Nr. 532 siehe dort) wiedergegeben. Es entspricht
auch mehr dem hebréaischen ,maqor® und dem griechischen ,pege” in den betreffenden
Schriftversen. Wenn der Brunnen auch oft tiefer als eine Quelle liegt, so ist der Brunnen
doch von der Quelle abhangig. Daher dirfte es exegetischer und richtiger sein, Gott und
Christus als ,die Quelle des Lebens” anzusehen (Psalm 36,10).

a.) Vom Brunnen ist oft im bildlichen Sinne die Rede. Nach dem Luthertext wird Gott an
einigen Stellen mit dem Brunnen verglichen, was eigentlich mit Quelle zu tUbersetzen ist.
Der Prophet Jeremia zeigt den tdrichten Abfall des Volkes und spricht die wehmiutige
Klage aus: ,Ein zweifaches Bdses hat mein Volk getan, mich haben sie verlassen, eine
Quelle lebendigen Wassers, ihnen Brunnen zu hauen, brichige Brunnen, welche kein
Wasser halten konnen“ (Jeremia 2,13). Eine Quelle lebendigen Wassers und brtchige
Brunnen werden wirksam gegenibergestellt. Jahwe, der so machtig geholfen hat, Ihn
haben sie verlassen; die nichtigen Goétzen, die nichts nitzen, denen laufen sie nach. Diese
traurige Tatsache wird durch die beiden gegensatzlichen Bilder, den Brunnen mit
flieRendem Quellwasser und den briichigen Zisternen veranschaulicht. Jeremia wiederholt
noch einmal den gleichen Gedanken (Jeremia 17,13). Jahwe ist gleichsam der Ursprung
alles wahren Lebensgenusses und aller Freude. Aul3er Ihm ist alles nur Schein und
Betrug.

Jesaja sprach schon von den Heilsbrunnen, aus welchen sie mit Freuden schopfen sollen
(Jesaja 12,3). Hesekiel, Jeremias Zeitgenosse, ging im Gesicht so tief durchs Wasser,
dass er nicht mehr grinden konnte (Hesekiel 47,3). Eine Zeit spater prophezeite Sacharja
von dem gedffneten Born (Quelle) fur die Burger Jerusalems (Sacharja 13,1). Noch
manches Jahrhundert verging, bis am Tage des Laubhuttenfestes der Herr selbst auftrat
und rief: ,Wen da durstet der komme zu mir und trinke!* (Johannes 7,37.)

b.) In einem irrtimlichen Sinn wird der genannte ,Brunnen lIsraels" (Psalm 68,27) auf
Christum gedeutet. Die Anmerkungen der Berlenburger Bibel lauten inhaltlich, dass Er der
Herr ist, der da ist aus dem Brunnen Israels, der Messias, der nach Seiner Menschheit aus
ihm stammt. An dieser Stelle ist mit diesem Bilde die urspriingliche Herkunft Israels
ausgesprochen. Eine Erklarung hierzu bieten zwei Stellen des Propheten Jesaja (Jesaja
49,1; Jesaja 51,1).

c.) Die bildliche Anwendung von Brunnen erinnert noch an einen Spruch im Gesprach
Christi mit der Samariterin am Jakobsbrunnen. Der Herr sagt: ,Welcher aber irgendwie
von dem Wasser trinkt, welches ich ihm geben werde, wird in Ewigkeit nicht mehr dirsten,
sondern das Wasser, das ich ihm geben werde, wird in ihm eine Quelle Wassers, die ins
ewige Leben quillt* (Johannes 4,14). Die Quelle des Lebens ist im eigentlichen Sinne ein
Leben des Geistes aus Gott. Alle Quellen der Erde gelten dagegen nur als Brunnen oder
Wasserbehalter. Wahres Quellwasser ist allein das geistliche, das intensiv und nachhaltig




Uberall selbst wieder zur Quelle wird. Der vom Lebenswasser Trinkende hat in sich selbst
eine Quelle. Wer den lebendigen Quell in sich aufgenommen hat, geht ein in die Fulle des
ewigen Lebens. Das Quellwasser, das aus dem Meer fliel3t, kehrt wieder ins Meer zurtck.
Das Ewige kehrt zum Ewigen zurick.

77.Burg

Burg wird in verschiedenen Psalmen bildlich von Gottes Schutz angewandt. Die
hebraische Bibel hat dafir die Worte ,mezudah” und ,misgab“, das erste bedeutet eine
Bergfeste oder eine Verschanzung; ,mezudah” ist wie ,misgab“ und ,merum* eine Hbéhe,
ein Zufluchtsort, eine Statte der Sicherheit, oder eine unzugéangliche Hohe (vgl. 2. Samuel
23,14; Jeremia 48,24), es kann auch ein Gipfel (Hiob 39,28; Jesaja 33,16) oder ein
.Bergschloss” (2. Samuel 5,7.8) damit bezeichnet werden. Es ist ein Ort, von dem man
weit ausschauen kann, eine Berghohe, ein Berggipfel, oder ein Berghthenhaus, das auf
der Spitze eines hohen Berges liegt und ein sicheres Asyl gewahrt. Der Ausdruck
»,mezudah” wird auch als ein Nachstellungsort, eine Verschanzung, ein Spahort, oder eine
Hohenwarte gedeutet. Alte Erklarer deuten das Wort als einen hohen Berg, auf welchem
keiner zu zittern und in die Knie zu sinken braucht. Ein anderer Ausleger erklart ,mezudah”
als einen hohen Fels auf welchem einer feststeht und nicht zuschanden oder beschamt
wird, von dem man sagen kann ,meine Burg“. Die LXX Ubersetzt ,mezudah“ mit
.Kataphyge“ — Zuflucht, womit auch ,refugium® der Vulgata gleichbedeutend ist. Eine Burg
ist nach der biblischen Ursprache ein fester, schwer zuganglicher Ort, der eine Zuflucht
und Sicherheit gewahrt (vgl. 1. Samuel 23,14.19; 1. Samuel 24,1; Richter 6,2; Jesaja
33,16; Hiob 39,28). Das Bild ist naturlich und geléaufig. Die Anwendung durfte durch die
geographische Beschaffenheit Paldstinas und die Geschichte der Lebenserfahrungen
Davids veranlasst worden sein.

Eine Verstarkung von ,mezudah” ist ,beth-mezudoth” — Haus der Bergfesten (Psalm 31,3),
was dem ,mezudoth-selaim“ — Felsenburgen (Jesaja 33,16) entspricht. Die LXX Ubersetzt
in Psalm 31,3: ,Und um mich im Hause der Zuflucht zu retten.” In Psalm 71,2 Ubertragt sie
diese Stelle entsprechend: ,Und an einem sicheren Ort errette mich!* Wahrscheinlich hat
sie ,lebith mibzaroth* — Haus der Festung gelesen (vgl. Daniel 11,15).

In einigen Psalmen wird Jahwe ,meine Burg® genannt, und noch mit anderen
Gottesnamen ,Starke" (Nr. 569 siehe dort), ,Fels” (Nr. 144 siehe dort), ,Zuflucht* (Nr. 637
siehe dort), ,Hoffnung (Nr. 406 siehe dort), ,Retter* (Nr. 381 siehe dort), ,Hort* (Nr. 410
siehe dort), ,Horn des Heils" (Nr. 407 siehe dort), ,Zuflucht* (Nr. 637 siehe dort), ,Feste”
(Nr. 145 siehe dort), ,Zuversicht* (Nr. 638 siehe dort), ,Schutz“ (Nr. 563 siehe dort),
~Schild“ (Nr. 558 siehe dort) erwahnt (vgl. Psalm 18,2-3; 2. Samuel 22,3; Psalm 31,2;
Psalm 71,4-6; Psalm 91,2; Psalm 144,2), die lhn als Beschitzer und Retter rihmen. Es ist
beachtenswert, wie oft der Sanger das Wortlein ,mein“ in diesen Zusammenhangen
ausspricht. Er eignet sich Gott nach allen genannten Namen und Vollkommenheiten an.
Sein Verhaltnis zu Gott ist ein festes und personliches, aus welchem sein kinftiges Heil
hervorgeht und sein bisher erfahrenes hervorging. Wenn der Psalmsanger Gott ,meine
Burg" nennt, wird der gottliche Schutz gerithmt, den er oft in den gréRten Gefahren
erleben durfte.

Der Prophet Jesaja stellt dem Gerechten und Redlichen den géttlichen Schutz in Aussicht.
Er sagt davon: ,Der wird auf Hohen wohnen, Felsenburgen sind seine Burg“ (Jesaja
33,16). Er lebt in Gottes Liebe, wo nichts Bdses zu furchten ist. Wie auf einer
unerreichbaren Hohe ist Er in unzuganglichen Felsenburgen eingeschlossen. Es sind
keine von Menschenhanden gebaute Festungen, sondern von Gott erschaffene natirliche
Schutz- und Zufluchtsorte.

Zweimal, wo Gott in den Psalmen ,meine Burg“ genannt wird, steht noch ,meine Gnade*
(Nr. 270 siehe dort) damit in Verbindung (vgl. Psalm 59,18; Psalm 144,2). Der Dichter
betrachtet es als Gottes Gnade, dass er Gott als ,meine Burg“ ansprechen darf. Seine




Gnade sattigt und erfreut ihn. Am Tage der Angst, die hinter ihm liegt, war Gott seine
unerklimmbare Burg, sein unnahbares Asyl. Es ist lauter Gnade, wenn Gott seine Burg ist!
Der Name ,meine Gnade” fasst alle anderen Gottesnamen zusammen. Wenn Gott um
Seiner Gnade willen seine Burg ist, wohnt er in Ihm wie hinter unbezwingbaren Mauern
und unerschitterlichen Bollwerken. Keiner kann ihn aus dieser Burg vertreiben oder darin
aushungern. Diese Burg ist fur jede Belagerung eingerichtet. Weltliche Konige hatten von
ihren selbst erbauten Festungen eine hohe Meinung. David verliel3 sich auf Gott, der ihm
weit mehr war, als alle machtig ausgebauten Festungen und Bollwerke. Er konnte in
Glaubenszuversicht sagen: ,Jahwe meine Burg“. Der deutsche Reformator dichtete in
diesem Sinne nach Psalm 46 das Lied: ,Ein feste Burg ist unser Gott!

78. Blrge

Birge wird im Alten und im Neuen Testament Gott und Christus genannt.

a.) Hiob bittet: ,Stelle dich doch als meinen Birgen bei dir; wer ist es, der sich flr mich
verburgt?* (oder die Hand einschlagt.) (Hiob 17,3.) Das hebraische ,arab“ an dieser Stelle
bedeutet neben Birge noch ,Pfand®, sich verburgen, eine Schuld oder Verpflichtung
ubernehmen, ein Pfand leihen oder darbringen. Wer Birge ist, entrichtet fur einen
Schuldner die Schuld. Wenn er und der Schuldner die Schuld nicht entrichten kdnnen,
verfallt der Blrge selbst der Sklaverei oder Schuldhaft. Der Birge gab vor Gericht dem
Schuldner und dem Glaubiger die Hand. Setzte der Biirge ein Pfand ein, so wurde er wie
ein Schuldner behandelt. Hiobs Bitte, Gott moge sein Blrge sein und die Hand fir ihn
einschlagen, hat Er in Christo dem ganzen Menschengeschlecht in gré3tem Ausmalie
erfullt.

Die Bitte Hiobs an Gott, seinen Blrgen, erinnert an die schén ausgesprochenen Worte:
»<Auch siehe da, mein Zeuge ist im Himmel, und der mich kennt, ist in der Hohe* (Hiob
16,19). Inm war schon die biblische Lehre von Christi Menschwerdung und Erlésung
bekannt, wodurch die Gerechtigkeit erworben wird. Um die Worte Hiobs zu verstehen, ist
hier Gott der Vater und Gott der Sohn anzunehmen. Der Sohn redet fir ihn und fihrt seine
Sache. Wie der Vater hat es der Sohn fur ihn zu tun. Hiob weil3 um Christi Mittleramt, der
sein Schiedsmann ist, was lange nach ihm Johannes (1. Johannes 2,1.2) und Paulus (2.
Korinther 5,14ss.) erkannten. Aus dem, was Hiob an beiden Stellen (Hiob 16,19.20; Hiob
17,3) ausspricht, ist sein heller Glaubens- und Hoffnungsblick zu erkennen, den mancher
Glaubige des Neuen Bundes nicht hat.

Gott ist und bleibt inmitten der Verkennung der Mitmenschen und dem Spott der Freunde
sein Zeuge (Nr. 633 siehe dort). Er halt daran fest, dass Gott als Blrge fur ihn einsteht.
Auf Erden hat er weit und breit keinen, der sich mit ihm mit treuem Handschlag verbindet
und als Birge fur ihn eintritt. Die Gewissheit, dass Gott sein Burge ist, hat ihn in der
grolten Anfechtung nicht verlassen.

b.) An einer Stelle des Neuen Testamentes wird Christus ,Burge” genannt (Hebraer 7,22).
Viele Ausleger der verschiedenen Konfessionen fassen das griechische ,eggyos” wie
.mesistes diathekes" — Mittler (Nr. 514 siehe dort) des Bundes (Hebraer 8,6.9.15; Hebréaer
12,24) im juristischen Sinne, der fur einen anderen, wenn es noétig ist, mit seinem eigenen
Gut und Leben eintritt. Christus ist darum auch in gleicher Person Hohepriester. Er wurde
der Birge des Neuen Bundes, indem Er fur die schuldige Menschheit Sein Leben zum
Opfer gab. Wenn Jesus als Mittler des Neuen Bundes bezeichnet wird, so ist darin noch
nicht das Opfer mit einbegriffen, dass Er flr diese BundesschlieBung darbrachte. Der
Begriff des Burgen ist in dieser Beziehung enger als Mittler. Der juristische Sinn haftet
dem lateinischen ,Sponsor” und dem griechischen ,eggyos” nicht so stark an, den die
meisten Ausleger dem Worte beimessen. Die Bedeutung des urtextlichen Ausdruckes ist
vielmehr ,Zeuge* (Nr. 633 siehe dort) oder ,Gewahrsmann“. Zur Erlauterung vergleiche
man 2. Makkabaer 10,28: ,Die einen hatten als Birgen fur das Gluck und den Sieg mit
ihrer Tapferkeit die Zuflucht zum Herrn.* Theodotius erklart: ,Welcher durch die




Aufrichtung des Hauses die Hoffnung unserer Auferstehung befestigt.“ Einige Ausleger
betrachten Christus als ,BlUrgen des Bundes” vor Gott und als Befestiger des Bundes fir
die Menschen. Er befestigt den Bund fur uns, indem Er durch Seine Auferstehung und
durch Seinen Geist die Gewissheit der ewigen Gluter verleiht. Christus ist im
umfassendsten Sinne der ,Gewahrsmann®, was nicht mit dem ,Mittler* und dem
juristischen ,Burgen” vermengt werden darf. Die Ubersetzung der Lutherbibel fir ,eggyos*
— Ausrichter (Nr. 51 siehe dort) ist sogar sprachwidrig.

79. Busenssohn

Busenssohn ist bei einigen Auslegern der alten Zeit die Ubersetzung des hebraischen
»-amon® in Spriche 8,30; was sonst mit ,Werkmeister* (Nr. 619 siehe dort) Ubersetzt wird.
Die griechische Wiedergabe ,Schol3kind* wird ,Sohn der Liebe* (Nr. 126 siehe dort) sein.
Dem Sinne nach bildet das folgende: ,Und ich war taglich seine Wonne, zu jeder Zeit vor
ihm spielend” (Spriche 8,31) einen guten Zusammenhang. Wie ein geliebter Sohn war Er
an der gesamten Schoépfung mittatig in seliger Freude, der durch alles des Vaters Wonne
ist. Er war der Lieblingssohn und Sein besténdiges Ergotzen.

Die Ubersetzung ,Busenssohn“ erinnert an die Worte Johannes des Taufers: ,Der
eingeborene Sohn Gottes, der in des Vaters Busen ist‘ (Johannes 1,18). Damit kommt die
innigste und seligste Gemeinschaft des eingeborenen Sohnes mit dem Vater zum
Ausdruck. Die Liebe, welche der Sohn am Busen des Vaters vor Grundlegung der Welt
genoss, sollen nach seinem Ratschluss, der in der Ewigkeit vor aller Zeit gefasst wurde,
Seine Junger erfahren (Johannes 17,23). In den tiefen Grinden der Ewigkeit, in dem
innigsten Liebesverhaltnis zwischen dem Busenssohn und dem Vater, in der
Menschwerdung und im Leiden und Sterben des grof3ten Burgen und Mittlers liegt die
Beseligung der begnadigten Stinder beschlossen. Die hohepriesterliche Furbitte Christi
schaut rickwarts und vorwarts in die Tiefen der Ewigkeit, da Er in des Vaters Busen ist.
Man beachte hier die Partizipalform: ,ho on eis ton kolpon tou patros”, dass heif3t: Er ist
allezeit zu des Vaters Brust hingekehrt.

80. Ceder

Ceder ist nach babylonischer Auffassung ein Bild fir machtige Konige und Reiche. Assur
erschien als eine Ceder auf dem Libanon (Hesekiel 31,3s.). Hesekiel bedient sich dieses
Bildes in einer messianischen Weissagung. Der davidische Stamm, aus welchem der
Messias hervorgeht, wird als eine hohe Ceder auf dem Libanon dargestellt. Nebukadnezar
bricht ihren Gipfel ab und bringt ihn nach Babylon. Damit wird die Wegfuhrung Jojachins
und der koniglichen Familie veranschaulicht. Der Herr nimmt von dem Gipfel der Ceder ein
dunnes Reis und pflanzt es auf dem Berge Zion. Es wachst zur stattlichen Ceder empor,
alle Vogel wohnen unter ihrem Schatten (Hesekiel 17,22-24). Was Hesekiel weissagt,
erinnert lebhaft an das Gleichnis vom Senfkorn (vgl. Matthdus 13,32). Jesus zeigt damit
den Fortschritt des Reiches Gottes, der mit Seiner Menschwerdung begann. Sein Reich
gelangte aus geringen Anfangen zur herrlichen Vollendung. Hesekiel zeigt die Niedrigkeit
des davidischen Reiches als Durchgangspunkt zu einer noch gréf3eren Hohe.
Nebukadnezar konnte unter Gottes Zulassung nur eine voribergehende Erniedrigung
bewirken, der allmachtige Gott schafft dagegen eine bleibende Erhéhung. Das zarte Reis
der Ceder kann nicht das Reich Gottes nur in seiner anfanglichen Niedrigkeit bezeichnen,
es muss vielmehr ein Spross des Stammes Davids sein. Hesekiel hat hier offenbar
ahnliche Darstellungen é&lterer Propheten vor Augen (vgl. Jeremia 23,5). Die Ceder
bedeutet wie bei Daniel nicht ein Reich, sondern einen Konig. Das erhellt schon daraus,
dass sich Nebukadnezar durchweg mit der Konigsfamilie befasst. Das zarte Reis der
hohen Ceder, das hernach selbst zur hohen Ceder wird, ist kein anderer als der sich tief
erniedrigte Messias aus dem Hause Davids. Parallelstellen im Propheten Hesekiel und in
anderen Propheten bestatigen diese Annahme. Erklarer der gegenteiligen Ansicht



behaupten, die hesekielsche Weissagung hétte den Messias nicht als Individuum vor
Augen, sondern die Idee des davidischen Stammes. Sachlich ist diese Differenz
unbedeutend. Die VerheiBung fir den Stamm Davids und fur das Volk geht schlie3lich
doch nur durch den Messias eigentlich und vollig in Erfallung.

81. Charakter Seines Wesens

Charakter Seines Wesens ist ein Pradikat des Sohnes Gottes (Hebraer 1,3). Es
bezeichnet das gleiche wie ,Abglanz der Herrlichkeit* (Nr. 4 siehe dort), im ersten Satztelil,
nur von einem anderen Gesichtspunkte aus. Die Herrlichkeit (doxa) zeigt Gottes Wesen
angesichts Seiner Offenbarungsherrlichkeit; die ,hypostaseos® bezeichnet das Wesen
Gottes in Seiner innersten Bestimmtheit. Das griechische ,charakter tes hypostaseos
autou” ist die Ausgestaltung des Wesens Gottes im Sohne. Gottes Wesensgleichheit und
Wesensherrlichkeit sind im Sohne zur Ausgestaltung gelangt.

Der uns bekannte, aus dem Griechischen stammende Ausdruck ,Charakter” hergeleitet
von ,charassein” — eingraben, einschneiden, bedeutet das Geprage eines Stempels, das
Eingegrabene, den Stempelschnitt oder scharf ausgepréagte Merkmale und Eigenschaften.
Christus, der Charakter des Wesens Gottes, tragt die ausgepragten Ziige des Vaters. Die
Grundzuge des gottlichen Wesens gelangen in Ihm zum Ausdruck. Im Wesen des Sohnes
ist Gottes Wesen ausgepragt. Der Sohn ist das Gleichbild des Vaters. Die
charakteristische Beschaffenheit des Sohnes tragt das vollkommene Geprage Gottes. Es
ist kein Charakterzug im Wesen Gottes, der nicht auch im Sohne vorhanden ist. Der Sohn
ist die charakterliche Versichtbarmachung und Verkdrperung des unsichtbaren Gottes.
Wer Ihn sieht, sieht den Vater.

82. Christus

Christus ist die griechische Ubersetzung des hebraischen ,hammaschiach* — der Messias
(Nr. 512 siehe dort) oder ,der Gesalbte* (Nr. 512 siehe dort) (vgl. Johannes 1,41,
Johannes 4,25). Ein sinnvolles Wortspiel mit diesem Namen sind die Worte in 2. Korinther
1,21: ,Der uns aber mit euch befestigt in Christum und uns gesalbt hat, ist Gott.“ Gesalbte
wurden mit dem heiligen Ol gesalbt. Im Alten Bunde empfingen Hohepriester (4. Mose
35,25), Koénige (1. Samuel 15,1; 2. Samuel 3,39) und Propheten (1. Konige 19,16) die
Salbung. Der Hohepriester, der gesalbt wurde, heildt nach der LXX ,ho archiereus ho
kechrismenos* (3. Mose 4,3) und ,ho hiereus ho christos” (3. Mose 4,5). Vorwiegend wird
im Alten Testament der Konig als ,ho christos” bezeichnet. Ein Kénig war meistens ein
.,messchiach Jahwe* oder ein ,Gesalbter Jahwes" (vgl. 1. Samuel 2,10.35; 1. Samuel
12,3.5; Psalm 2,2; Psalm 20,7). Der Gesalbte gehért zum engeren Kreis der Diener
Gottes, die den gottlichen Heilsrat vollenden. Christus ist nach Daniel 9,25 und Psalm 2,2
der erwartete Heiland (Nr. 381 siehe dort), der verhei3ene Koénig (Nr. 439 siehe dort) und
Retter (Nr. 381 siehe dort) Seines Volkes (vgl. Jesaja 11,1-5). Er heil3t auch ,Maschiach
ben David“ — Messias, Sohn Davids. Der Kdnigsgedanke kommt mit der Messianitat in
einigen neutestamentlichen Stellen (Lukas 2,11; Lukas 23,2.37.39; Apostelgeschichte
2,36; Markus 15,32; Apostelgeschichte 4,26) deutlich zur Geltung. Die alteste
Bezeichnung eines heilbringenden messianischen Konigs findet sich in den Psalmen
Salomos durch den Ausspruch: ,Alle Heiligen und ihr Kénig, Christus der Herr* (Psalm
17,36). Der Konigstitel bezieht sich immer auf das Verhaltnis des Herrschers zum Volke im
Herrschaftsgebiete; der Messias- oder Christustitel ist auf die goéttliche Einrichtung und
Ausristung zurickzufuhren, dass die Verheil3ung Gottes mit solchem Helfer in Verbindung
steht. Der messianische Wurdentitel enthalt einen Hinweis auf das Konigreich Gottes in
welchem der gottliche Heilsrat Wirklichkeit wird.




Der Name ,Christus® oder ,der Christus* kommt mehr als 400-mal im Neuen Testament
vor. Es ist mehrfach gefragt worden, ob Christus als Wirdename oder als Eigenname
verwendet wird. Nach einer Ansicht soll Christus nirgends ein Eigenname sein, weil nur 60
Stellen bei diesem Namen den Artikel bei sich haben. Der semitische Sprachgebrauch
kann hier nicht zur Erklarung dienen. Das artikellose ,maschiach* im ,Babylonischen
Talmud® hat die Bedeutung eines Eigennamens. Das aramaische ,maschicha“ — der
Messias hat den neutestamentlichen Sprachgebrauch kaum beeinflusst. Die Bedeutung
des Namens ist aus dem Neuen Testament selbst zu ermitteln. Aus der Wirksamkeit und
den Zeugnissen Jesu geht hervor, dass Er beanspruchte, der Messias zu sein. Sein Tun
und Sein Anspruch weisen auf die Zukunft. Seitdem die Erlosung durch den
Auferstandenen und gen Himmel Gefahrenen vollendet wurde, war die Urgemeinde davon
uberzeugt, dass Jesus der Inhaber der messianischen Machtfille ist. Die Krafterweisung
des Messias, die in Jesus wirksam wurde, tritt in der Verkindigung in den Vordergrund.
Hier liegt die Ursache fir die vorwiegende Nennung des Christusnamens. Der Name
,Christus® wird sogar genannt, wenn von der irdischen Wirksamkeit Jesu die Rede ist. Die
Vorstellungen vom Messias flieBen fast tberall mit der historischen Erscheinung Jesu
zusammen.

1.) Die eigentimliche Anwendung des Christusnamens ist noch genauer zu erwéagen.
Christi Wesen und Art soll von den Glaubigen angenommen und zu ihrem Lebensprinzip
werden. Die Glaubigen sind beschnitten worden mit der Beschneidung Christi (Kolosser
2,11), mit Christo gekreuzigt (Galater 2,19; vgl. Rémer 6,6), mit Christo gestorben
(Kolosser 2,20; Romer 6,8), mit Ihm begraben (Romer 6,4; Kolosser 2,12), mit Christo
zusammengewachsen (Romer 6,5), sie leben mit Ihm (Rémer 6,8), sie sind mit Christo
lebendig gemacht (Epheser 2,5), mit Ihm auferweckt (Kolosser 3,1), miterweckt und
mitversetzt unter die Himmlischen (Epheser 2,6). Christus bildet hiernach eine
Lebenseinheit mit den Glaubigen, sie leben in Seinem Sinn. Sein Denken und Wollen ist in
ihnen (vgl. Galater 2,20; Epheser 3,17; Galater 4,19), sie ziehen Christum an (vgl. Galater
3,27; Rémer 13,14), sie werden ein von Christus erflllter Wohlgeruch (2. Korinther 2,15).
Wenn es sich an diesen Stellen auch um ein ethisches Verhalten der Glaubigen handelt,
so ist es doch entscheidend, dass Christus Urbild und Norm ist, dass die Glaubigen das
Abbild und die individuelle Nachbildung sind. Das frihere Leben des Apostels sank
angesichts der Person Jesu in den Staub; die Gberragende Erkenntnis Christi Jesu, seines
Herrn hat ihn gelehrt, alle friheren Lebensguter und Ziele fir Schaden zu achten
(Philipper 3,7-8). Darin liegt eingeschlossen, dass Paulus Christi Art und Wesen
nachbildete, und was Jesus als Herr an ihm wirksam machen konnte. Weil in Christo alle
Schatze der Weisheit und der Erkenntnis beschlossen sind, braucht jemand nur ernstlich
auf Ihn hinzuschauen, um fur sich die Summe aller Weisheit und Erkenntnis zu erlangen
(Kolosser 2,3). Christus ist die Norm, nach welcher alles gemessen werden kann
(Kolosser 2,8). Wo Er im Menschen eingeht, gewinnt der Friede die Herrschaft (Kolosser
3,15). Die Liebe, welche alle Unterschiede und Schranken tberwindet, heil3t Liebe Christi
(Epheser 3,19). Christus ist das Leben der Glaubigen (Kolosser 3,4; Galater 2,20;
Philipper 1,21). Er wirkt in ihnen (Kolosser 3,17); Christi Sinn (1. Korinther 2,16) und
Wabhrheit (2. Korinther 11,10) ist in ihnen. Christus redet in ihnen (2. Korinther 13,3). Zur
Erlauterung dieser Heilswahrheiten ist noch die Wendung ,in Christo” in einem spateren
Zusammenhang zu beachten. Christus ist das allesbeherrschende Lebensprinzip. Daraus
ist der eigenartige Gedanke entstanden, dass Christus ein Organismus oder einen Leib
bildet, welchem die Glaubigen als Glieder angehdren (vgl. 1. Korinther 6,15; 1. Korinther
12,12.27; Romer 12,5; Epheser 5,30). Christus ist dazu bestimmt, alles harmonisch zu
durchdringen (Kolosser 3,11). Die Gemeinde wird zum Vollmal3 der Fulle Christi gestaltet
(Epheser 4,12.13). Er waltet als Haupt Uber Seine Gemeinde (Epheser 4,15; Epheser
1,20; Epheser 5,23.24.32). Der Christusname wird also im Neuen Testament so
angewendet, dass das Bild des im Himmel thronenden Herrn mit der Vorstellung des auf



Erden in Niedrigkeit wandelnden Jesus verschmolzen wird. Beide Seiten zeigen lhn in
Seiner Heilsbedeutung fur uns.

2.) Eine Feierlichkeit kommt durch den Namen ,Jesus Christus* zum Ausdruck. Er dient
ganz besonders zur Hervorhebung der messianischen Wirde Jesu. Christus ist zu Jesus
ein zweiter Name. Mehrfach ist die Redewendung ,durch Jesum Christum* anzutreffen
(vgl. Galater 1,1; Romer 1,8; Romer 16,27; Philipper 1,11; Epheser 1,5; Titus 3,6).
Dadurch wird Jesu messianische Vermittlung zwischen Gott und Menschen
ausgesprochen. Paulus spricht von dem messianischen Heilswerk, das Jesus nach Gottes
vorherbestimmtem Rat vollendet hat (vgl. Epheser 1,5; Galater 3,1; 1. Korinther 2,2; 1.
Korinther 3,11; Romer 16,25; 2. Timotheus 2,8; Roémer 5,15.17). Vielleicht betont der
Apostel das Werk Jesu Christi im Gegensatz zu Adam. Jesus ist der zur Vollendung
gelangte Messias und ein Gegenstand des Glaubens (vgl. Galater 3,22; Romer 3,22). Er
waltet als Herr (1. Korinther 8,6; Philipper 2,11). Er offenbart sich als Messias (Galater
1,12) und verwirklicht die Verheil3ungen des Alten Bundes (Galater 3,14).

Es ist zu beachten, dass Paulus den Namen ,Jesu” voranstellt in der Wendung: ,Jesus
Christus in euch® (2. Korinther 13,5; Philipper 1,11). Die Voranstellung der
Messiasbezeichnung konnte zu erwarten sein. Der Apostel stellt stattdessen den Namen
~Jesus” voran, weil die Messiaswirde schon in Seinem Erdenleben beginnt. Was Jesus in
Seinem Erdenleben wirkte und ausfihrte, ist mit dem Zustand Seiner Erhéhung vollig
identisch. Einerseits erwartet Paulus eine Hilfe durch den Geist Jesu Christi (Philipper
1,19), andrerseits redet er davon, dass Gott den Geist durch Jesum Christum reichlich
ausgegossen hat (Titus 3,6). Beide Male denkt der Apostel an den Geist, der von dem
himmlischen Jesus ausgesandt wurde. Die Zusammenstellung der Namen ,Jesus" und
,Christus® driickt aus, dass der erhohte Christus im Himmel und der erniedrigte Jesus auf
Erden identisch sind.

3.) Die Formel ,Christus Jesus* ist speziell paulinisch. Der Doppelname ,Jesus Christus®
kommt auch in den Ubrigen Schriften des Neuen Testamentes vor (vgl. Markus 1,1;
Johannes 1,17; Johannes 17,3). Der Hebraerbrief hat diesen Doppelnamen viermal, der 1.
Petribrief neunmal, der 2. Petribrief achtmal, der Judasbrief sechsmal und die Offenbarung
dreimal Das Lukasevangelium fuhrt den Namen ,Jesus Christus* an keiner Stelle an, die
Apostelgeschichte hat ihn dagegen elfmal Die umgekehrte Reihenfolge ,Christus Jesus*
ist nur paulinisch. In einigen Stellen der Apostelgeschichte (vgl. Apostelgeschichte 3,20;
Apostelgeschichte 17,3; Apostelgeschichte 18,5.28; Apostelgeschichte 5,42) ist das vor
Jesus stehende ,Christus” pradiktativ, was einfach bedeutet, sie verkindigten, dass Jesus
.=der Messias" ist. Eine paulinische Formel liegt auch in Apostelgeschichte 24,24 nicht vor,
denn die Wendung ,tes eis Christon soun pisteos” hat den Sinn des Glaubens an den
Messias Jesus. Die Redewendung: ,Jesus, der der Christus genannt wird“ (Matthaus 1,16;
Matthaus 27,17.22) setzt die Formel ,,Christus Jesus" voraus.

Paulus bedient sich in seinen Briefen oft der Formel ,Christus Jesus*. Sie steht meistens
ohne Artikel mit Ausnahme in Epheser 3,1 (vgl. Kolosser 2,16; Epheser 3,11). Im 1.
Thessalonicherbrief steht die Formel, im ROmerbrief ist sie oft, die Pastoralbriefe haben
sie 24-mal, der Kolosserbrief hat sie dreimal, der Epheserbrief zehnmal und der
Philipperbrief 13-mal Der Apostel empfand wohl das Bedurfnis, das Messianische an
Jesus besonders zu betonen. ,Christus Jesus” braucht darum nicht nur eine einfache
Umkehrung von ,Jesus Christus® zu sein. Der Doppelname ,Christus Jesus” ist
gleichbedeutend mit dem einfachen Christus, so bestatigt es der Gebrauch von ,Christus”
und von ,Christus Jesus®. Es heil3t: ,Wir sind getauft in Christum Jesum® (Rémer 6,3), und:
.Ihr seid in Christum getauft worden“ (Galater 3,27). Es ist zu vergleichen ,der Glaube des
Christus Jesus* und der ,Glaube Christi Jesu®. Die Glaubigen heif3en die des Christi und
die des Christi Jesu (Galater 5,24). Die Galater nehmen Paulus wie Christus Jesus auf
(Galater 4,14). Der Eckstein (Nr. 95 siehe dort) des Hauses Gottes ist Christus Jesus
(Epheser 2,20). Gott vollzieht das Gericht durch Christus Jesus (Rémer 2,16; vgl. Philipper




1,6). Paulus begehrt mit einer Liebesglut nach den Philippern, die Christus Jesus in sich
trugen (Philipper 1,8). Er mahnt zu der Gesinnung, die Christus bewiesen hat (Philipper
2,5). Der Apostel spricht sogar von dem Menschen (Nr. 506 siehe dort) Christus Jesus (1.
Timotheus 2,5).

4.) Nur an zwei Stellen kommt der Name ,unser Herr Christus” oder ,der Herr Christus” vor
(Rébmer 16,18; Kolosser 3,24). Es ist eine eigentimliche Zusammenstellung. Sie hebt
Jesus Uber jedes Menschenmald hinaus. Das ganze Neue Testament kennt sie sonst
nicht. In Rémer 16,20 wird dieser Name durch ,unser Herr Jesus” abgeldst. Beide Male
spricht Paulus von einem Dienst, den man dem Herrn Christus schuldig ist. Paulus
bestimmt jedenfalls das Dienstverhéltnis der Glaubigen zu Christus dem Herrn, dem sie
als Sklaven untergeordnet sind. Die Romerbrief- und die Kolosserbriefstellen sind direkte
Parallelen.

5.) Feierliche Namen der Person Jesu sind ,der Herr Jesus Christus* und ,unser Herr
Jesus Christus®. Die Wurdestellung Jesu, den Glaubigen gegenuber, wird volltdnend und
feierlich zum Ausdruck gebracht. Es liegt gleichsam eine Erhabenheit in dieser Formel.
Eine paulinische Eigentiimlichkeit ist diese Apposition nicht, denn die beiden Petribriefe,
der Jakobusbrief, der Judasbrief und die Offenbarung haben diese feierliche Formel.
Paulus bedient sich meistens in den Eingangs- und Schlussgrii3en seiner Briefe dieser
Wendung. Diese Bezeichnung tritt vielfach auf, wenn Jesus in Verbindung mit Gott
genannt wird, mit Ausnahme in einigen Eingangsgrif3en und Briefeingdngen (2.
Thessalonicher 1,12; 2. Thessalonicher 2,16; 1. Korinther 6,11; 1. Korinther 15,57; Romer
15,6; Epheser 1,17; Epheser 5,20). Es kommt immer das Heilsmittlerische der Person
Jesu dadurch stark zum Ausdruck, selbst da, wo Paulus im Namen des Herrn Jesu Christi
gebietet (1. Thessalonicher 3,6.12; 1. Korinther 1,16). Der Apostel spricht dadurch aus,
dass ihm Jesus, der erhdhte Herr, immer vor Augen schwebte, der mit dem auf Erden
wandelnden identisch ist. Der Herr Jesus Christus ist ihm eine umfassende Einheit des
ganzen Christus. Er kam aus dem himmlischen Dasein ins menschliche Fleisch (2.
Korinther 8,9). Paulus fordert auf: ,Ziehet an den Herrn Jesus Christus” (Rémer 13,14). Es
ist von dem Kreuz Christi (Galater 6,12), wie von dem Kreuz unseres Herrn Jesu Christi
bei dem Apostel die Rede (Galater 6,14).

6.) Die beiden Namen ,Christus Jesus unser Herr* und ,Jesus Christus unser Herr* sind
keine verschiedenen Umkehrungen, sondern als eine Apposition von ,ho kyrios" der Herr
(Nr. 392 siehe dort) aufzufassen. Es sind Naherbestimmungen und Erlauterungen der
Namen ,Christus Jesus* und ,Jesus Christus®. Die beiden Thessalonicherbriefe und der
Galaterbrief haben die erste Formel nicht, Paulus bedient sich erst spater mehr des
Namens ,Christus Jesus". Beide Formeln haben etwas sehr feierliches. So oft der Apostel
,Christus Jesus“ schreibt, will er das Messianische in den Vordergrund ricken. Die
Voranstellung von ,Jesus“ in Romer 5,25 und Ro6mer 7,25 betont mehr die
Heilsvermittlung des Herrn wahrend Seines Erdenlebens. Paulus dachte besonders an
Seinen Tod als Tat des Gehorsams und die Darbringung Seines Opfers. In Romer 1,4
schwebte ihm Jesu Durchgang durch die Davidssohnschaft nach dem Fleisch zur
Herrlichkeitsstellung vor. Die Berufung in die Lebensgemeinschaft des Sohnes Gottes
steht mit dem Geschichtsverlauf der gottlichen Heilsveranstaltung in Verbindung, was die
Aufeinanderfolge von ,Jesus Christus” veranlasst (vgl. 1. Korinther 1,9).

1.) Der Messiasgedanke steht mit der Gottessohnschaft Christi in enger Beziehung. Die
Apposition ,Jesus Christus, Gottes Sohn* ist keine Zusammensetzung von Synonymen,
dass es nur ein wohllautendes Wortgeklingel ware. Es sind verschiedene Namen des
Herrn, die einander erganzen, die aber nicht verwechselt werden dirfen, sondern zu
unterscheiden sind. Das Markusevangelium verkindigt Jesus Christus als Sohn Gottes



(Markus 1,1). Er hat Sich als solcher in Seinem Leben und durch Sein Wirken erwiesen,
dass lhn Seine Jinger als Gottes Sohn erkannt und bekannt haben. Petrus, der
Wortfuhrer der Jingerschar bekennt Jesus Christus als den Sohn des lebendigen Gottes
(Matthaus 16,16). Die Junger hatten dem Volk gegenuber die feste Uberzeugung voraus,
dass Jesus der Christus ist, welche auf der Glaubenserfahrung der Gottessohnschaft
beruht. Im Umgang mit Jesus haben sie den lebendigen und lebendig machenden Gott
erfahren, wodurch ihnen feststand, dass Jesus der Christus ist. ,Jesus Christus, der Sohn
Gottes” ist ein Titel, der das ganze Berufswerk des Herrn umfasst. Dieser Titel ist das
Bekenntnis der Gemeinde geworden und geblieben (vgl. Apostelgeschichte 8,37;
Apostelgeschichte 9,22; Apostelgeschichte 17,3; Apostelgeschichte 18,28; Johannes 6,69;
Johannes 20,31).

Jesus wurde von dem Hohepriester gefragt, ob Er der Messias, der Sohn Gottes sei
(Matthaus 26,63). Der Herr bejahte beide Fragen. Aus mehreren Stellen des
Matthdusevangeliums (Matthaus 3,17; Matth&dus 11,27; Matthaus 14,33; Matthaus 16,16;
Matthaus 26,63-66; Matthaus 21,37; Matthdus 22,41-45) geht deutlich hervor, dass ,,Sohn
Gottes” (Nr. 546 siehe dort) nicht dasselbe ist wie ,der Christus®. Durch ,Sohn Gottes* wird
die Ubernatirliche Herkunft Christi von Gott bezeichnet. Die Gottessohnschaft ist die
Voraussetzung der Messianitat Jesu. Der Hohepriester erblickt es als eine
Gotteslasterung, dass Er sich als ,Gottes Sohn* bekennt.

Nach der Parallelstelle im Markusevangelium fragt der Hohepriester den Herrn: ,Bist du
der Christus, der Sohn des Hochgelobten?* (Markus 14,61.) ,Der Hochgelobte® (Nr. 547
siehe dort) ist eine Umschreibung des Namens Gottes, den die Juden nicht aussprachen.
Die beiden Namen ,Christus® und ,Sohn Gottes® werden hier genannt. Im
hohepriesterlichen Verhoér betrachtete man Jesus als ,Mensch* (Nr. 506 siehe dort). Der
Sinn der Frage war darum, ob Er Sich als ,Gottes Erwahlter* ansah, und ob Er erwartete,
der ,Konig Israels* (Nr. 450 siehe dort) zu werden. Die Ansicht, dass Christus Gottes Sohn
ist, entstammt der messianischen Weissagung in Psalm 2. Dort ist die Quelle und der
Anlass dafur, dass erwartet wurde, der Messias werde Gottes Sohn werden und sein.
Wenn Jesus sich als der Christus offenbarte, musste Er auch den Namen ,Sohn Gottes*
fuhren. Paulus und Petrus betonen auf Grund vom 2. Psalm, dass Jesus durch die
Auferstehung und Erhoéhung auf den gottlichen Thron ,Christus® und ,Sohn Gottes*
genannt wird (Apostelgeschichte 2,34s; Apostelgeschichte 13,33). Jesu Messianitat und
Gottessohnschatft sind durch die Auferstehung als Wirklichkeit offenbart worden.

2.) Die Benennung ,der Christus Gottes, der Auserwahlte” (Lukas 23,35) entspricht dem
Sprachgebrauch des Lukas (Lukas 3,26; Lukas 9,20; Apostelgeschichte 4,26). Er ist der
Auserkorene und Auserwahlte (Nr. 47 siehe dort) als Messias. Christus wird noch
mehrfach als ,der Auserwahlte” bezeichnet (vgl. Lukas 9,35; Johannes 1,34). Gottes Wahl
und Beschluss ist auf Ihn gefallen. Durch Ihn sollte die messianische Koénigsherrschaft
Wirklichkeit werden. Der gottliche Beschluss dazu war schon vor aller Zeit gefasst.

3.) Von Wichtigkeit ist in diesem Zusammenhang die Frage des Herrn: ,Wie sagen die
Schriftgelehrten, dass der Christus Davids Sohn ist?* (Markus 12,35.) Jene
Schriftgelehrten hatten ein ganzes Lehrgebaude Uber den Messias aufgerichtet. Die
Uberirdische Natur des Messias war diesen Gelehrten nicht unbekannt (Matthédus 26,63;
Johannes 7,27; Johannes 12,34), der sinnliche Weltmonarch aber, aus Davids Stamm,
galt ihnen als Hauptsache. In einem wichtigen Paragraph ihrer Lehranschauung heif3t es,
dass der Messias ein Nachkomme Davids sein muss. Die weitere Frage des Herrn: ,David
selbst nennt ihn Herrn, und woher ist er sein Sohn?* (Markus 12,37), verneint keineswegs
die davidische Herkunft Christi (vgl. Rémer 1,3; Matthaus 1; Lukas 3) nach dem Fleische.
Wenn David lhn seinen Herrn nannte, so war Er noch mehr als ein davidischer
Nachkomme. Jesus ist kein Messias und Sohn Davids im landlaufigen und politischen
Sinne des judischen Volkes. Er hat einen anderen Messiasbegriff. Nach der Prophetie
Daniels kommt der Messias vom Himmel herab. Christus ist nicht ein ,Sohn Davids* (Nr.




545 siehe dort), der auf Grund Seiner Abstammung den Thron Seiner Vater besteigt. Well
der Messias vom Himmel her kommt, wird Er durch Gottes Allmacht auf den Thron Gottes
erhoben. Sein Reich ist nicht von dieser Welt.

4.) Jesus wurde, als Er am Kreuze hing, spottweise ,Christus, der Konig Israels” genannt
(Markus 15,32). Die messianische Konigswirde ist auch durch die dreisprachige
Kreuzesinschrift entwirdigt worden, obgleich sie damit proklamiert wurde. Schon wahrend
des Verhors vor Pilatus erklarte Jesus, dass Er ein Konig (Nr. 439 siehe dort) ist, aber von
einer vollig anderen Art als jeder weltliche Herrscher (Johannes 18,33-37). Die Frage des
Landpflegers und des Herrn Antwort setzen die Anschuldigungen der Juden voraus, Jesus
hatte von sich gesagt: ,Er sei Christus der Konig* (Lukas 23,2). Der Bericht des
Evangelisten Johannes ist eine Ergdnzung der synoptischen Mitteilungen. Der rémische
Landpfleger fasste den Messiastitel politisch auf. Jesus lehnte diese Auffassung ab. Die
Ansicht dagegen, die ein glaubiger Israelit davon hatte, bestatigte Er. Jesus bekannte sich
als Christus oder Messias den Heiden gegeniber. Er ist kein politischer Kdnig nach
heidnischer Weltanschauung, aber auch kein Messias nach judischer Meinung, die aus
der missverstandenen Weissagung gefolgert wurde.

5.) Im Neuen Testament heil3t der Herr an verschiedenen Stellen der paulinischen
Pastoralbriefe und im 2. Petribrief: ,Jesus Christus unser Erretter®, oder ,Christus Jesus
unser Erretter. Die Zusammenhange, in welchen dieser Name vorkommt, offenbaren die
groldten Heilsguter. Der Name Jesus bezeugt die Menschwerdung des Sohnes Gottes;
Christus erinnert an Seine Erhéhung nach der Erniedrigung. Im Stande der Niedrigkeit und
Herrlichkeit, was durch ,Christus Jesus* zum Ausdruck kommt, offenbart sich der Herr als
unser Heiland (Nr. 381 siehe dort).

a.) Paulus verwendet die Apposition ,Jesus Christus unser Erretter” im Zusammenhang
mit dem Kernpunkt des Evangeliums (2. Timotheus 1,10). In Stinde verlorene, dem Tode
verfallene Menschen werden durch Gottes freie Gnade in Christo errettet. Jesus, der von
den Propheten verheil3en wurde, erschien in der Fulle der Zeit als Erretter (Nr. 124 siehe
dort) und Heiland (Nr. 381 siehe dort) (vgl. Lukas 2,11). Dadurch, dass Jesus Leben,
Unverganglichkeit und Unverweslichkeit an das Licht brachte, offenbarte Er sich als Retter
und Heiland im herrlichsten Sinne des Wortes.

b.) Der Apostel schlie3t diese Namensapposition mit in seine Gruf3worte: ,Gnade und
Friede von Gott dem Vater und Jesus Christus unserem Erretter (Titus 1,4). Es ist
charakteristisch, dass er ,Jesus” nicht ,Herr”, sondern ,soter* oder Retter nennt. Moglich
ist, dass Paulus dies im Blick auf die Irrlehrer schreibt, die Jesus das Pradikat ,Herr (Nr.
392 siehe dort) nicht versagten, aber Seine Heilandswirde nicht achteten. Gott sandte
Christus Jesus zur Errettung der Menschen. Nach dem Grul3worte ist Er unser Heiland,
die Quelle der Gnade und des Friedens.

c.) Im gleichen Briefe erwahnt Paulus die ,Herrlichkeit unseres groRen Gottes und
Heilandes Jesu Christi“ (Titus 2,13). Der Satzkonstruktion entsprechend wird hier die
Gottheit Christi ausgesprochen. Gott hat in Christo bewirkt, dass Er lhn als Opfer fur die
sundige Menschheit schenkte zu dem Zweck, sich ein Eigentumsvolk zu erwerben, das Er
von aller Ungerechtigkeit erléste und reinigte. Durch die Tat der Erlésung ist Er wirdig,
unser grof3er Gott und Heiland genannt zu werden.

Durch Jesum Christum unseren Heiland ist der Geist der Erneuerung (Nr. 254 siehe dort)
reichlich ausgegossen worden (Titus 3,6). Damit ist der Heilige Geist (Nr. 383 siehe dort)
gemeint, dass eine vdllige Erneuerung geschehen konnte. Durch die Vermittlung des
erhohten Retters hat Gott den Geist gesandt (vgl. Apostelgeschichte 2,33-37;
Apostelgeschichte 10,45; Joel 3,1; Hesekiel 36,25). Der verherrlichte Retter und Heiland
vermittelte die AusgieBung des Geistes an Seine Gemeinde, ohne welche keine
Sinnesanderung und Rettung eines Einzelnen maoglich ist (2. Korinther 1,21; Johannes
15,32). Christus offenbart Sich so dem Einzelnen als Heiland und Retter.

d.) Der 2. Petribrief hat auch diese echt paulinische Namensapposition des Herrn. Es ist




hier ein Beweis von vielen, dass Petrus in seiner ganzen Schreibart von Paulus abhangig
war. Er bedient sich der Redewendung: ,Durch Gerechtigkeit unseres Gottes und
Heilandes Jesu Christi* (2. Petrus 1,1). Dieser Brief spricht funfmal von der Erkenntnis
Gottes und unseres Heilandes (2. Petrus 1,1.3.8; 2. Petrus 2,20; 2. Petrus 3,18). Unser
Gott und Heiland hat eine Gerechtigkeit durch Glauben walten lassen. Man will an dieser
Stelle die Einheit Gottes und Christi sehen. Das Wichtigste des Ganzen ist, dass Jesus
jetzt schon, nicht erst beim Weltgericht als Richter erscheint, wenn es sich um die
Zuwendung des grundlegenden Heilsstandes handelt. Er verfugt als hoéchster Gebieter
uber das Heil. Jesus Christus ist fur Petrus Gott (Nr. 272 siehe dort) und Retter Seiner
Gemeinde.

Der Herr (Nr. 392 siehe dort) und Heiland Jesus Christus reicht einen reichlichen Eingang
in das ewige Konigreich dar (2. Petrus 1,11). Ihm ist allein das ewige Reich zuteil
geworden. Er hat es darum allein in der Hand, den Seinen einen weiten Eingang in Sein
Reich zu verschaffen.

Wie schon erwahnt, ist dem Apostel die Erkenntnis Jesu Christi unseres Erretters von
Wichtigkeit. Durch diese Erkenntnis sind die Seinen dem Unflat der Welt entflohen (2.
Petrus 2,20). Es ist eine heilsame Erkenntnis, Jesus Christus als Heiland und Erléser aus
der Knechtschaft des Verderbens erkannt und erfahren zu haben.

Die rechte Gottes- und Christuserkenntnis besteht darin, dass Gott in Christo als Retter
erkannt wird (vgl. 1. Johannes 2,23). Unser Gott und Heiland ist als Der zu erkennen, der
Gerechtigkeit gibt und nach Seiner Gerechtigkeit begnadigt. Petrus mahnt darum, in der
Gnade und Erkenntnis unseres Herrn und Heilandes Jesu Christi zu wachsen (2. Petrus
3,18). Gnade und Erkenntnis sind hier sinnvoll vereinigt. Im Wachstum dieser Erkenntnis
und Gnade wird das Gut des Heils bewahrt.

Wo der Glaube und die Erkenntnis rechter Art sind, werden die Namen ,Herr®, ,Heiland®,
Jesus”, | Christus® eine Quelle der Kraft und Gnade. Es ist ein rechtes Heilswerk
(Johannes 20,28).

e.) Die Samaritaner bekannten von Jesus, ,dass dieser der wahre Retter (Nr. 381 siehe
dort) und Heiland (Nr. 381 siehe dort) der Welt, der Christus ist* (Johannes 4,42). Dieser
Name steht vielleicht mit dem Ausspruch des Herrn in Beziehung: ,Das Heil ist von den
Juden* (Johannes 4,22). Der Ausdruck: ,Der Retter der Welt* ist universalistisch (1.
Johannes 4,14; vgl. 1. Timotheus 4,10; Titus 2,10.13). Dieser Universalismus hat seine
Wurzeln im Pentateuch, den die Samaritaner besaf3en und allein vom ganzen Alten
Testament anerkannten. Dort steht die VerheiBung an Abraham: ,In deinem Namen sollen
alle Volker gesegnet werden!” Der Umgang des Herrn mit der Samariterin am
Jakobsbrunnen war dem partikularistischen Diinkel des judischen Messianismus geradezu
entgegengesetzt. In Samaria, aul3erhalb der Grenzen Israels, wurde Christus als der
Retter der Welt aufgenommen. Sie werden in dieser Beziehung Vorlaufer der Glaubigen
aus den Heiden. Der Apostel Paulus war auch zu der Erkenntnis gelangt, dass Christus
Jesus ein Retter aller Menschen ist, die an lhn glauben (1. Timotheus 4,10; Titus 2,10.13).

Es sind Genitivverbindungen mit dem Namen ,Christus®, ,Christus Jesus®, ,Jesus
Christus® und ,Herr Jesus Christus® zu erwagen. Dadurch wird angedeutet, was von Jesus
ausgeht oder von Ihm verursacht wird und wessen Eigentimer oder Herr Er ist. Mehrfach
hat eine solche Genitivverbindung auch den Sinn von dem Inhalt einer Sache. Die
zahlreichen Verbindungen mit dem Namen Christi zeigen die Vielseitigkeit Seiner Person
und den Reichtum an Heilsgitern, welchen Er den Seinen vermittelt. Wegen der Fulle der
Genitive, die mit dem Namen Christi verbunden sind, bietet eine alphabetische Anordnung
die beste Ubersicht.

1.) Im Angesichte Jesu Christi strahlt die Herrlichkeit (Nr. 395 siehe dort) Gottes (2.




Korinther 4,6). Die Gottesherrlichkeit erscheint im Angesichte Christi sichtbar, weil Er das
Abbild (Nr. 3 siehe dort) des himmlischen Vaters ist. Wer lhn sieht, sieht den Vater (Nr.
591 siehe dort). Diese Herrlichkeit schauten die Jinger schon wahrend Seines
Erdenlebens (Johannes 1,16). Er offenbarte durch jedes Zeichen und Wunder Seine
Herrlichkeit, wie das Johannesevangelium mehrfach berichtet. Die Herrlichkeit Gottes ist
nach alttestamentlicher Vorstellung die Offenbarung Seiner Gegenwart. Im Angesichte
Jesu Christi wird die Gegenwart des unsichtbaren Gottes enthullt. Der héchste Gipfel der
Verherrlichung Gottes wird durch den glaubigen Anblick des gottdurchleuchteten
Angesichtes Jesu Christi erreicht.

2.) Die Ankunft (parousia) Jesu Christi (1. Korinther 15,23) bezeichnet des Herrn zweites
Kommen im Gegensatz zu Seiner ersten Erscheinung (siehe dort) auf Erden im Fleische,
mit welcher sich das Weltgericht und die Totenauferstehung vollzieht (2. Petrus 3,4.12;
vgl. 2. Thessalonicher 2,8).

3.) Ein Apostel Jesu Christi (apostolos) ist ein Abgesandter oder Botschafter, den
Christus selbst erwahlt und berufen hat (Matthdus 1ss.; Lukas 6,13; Lukas 11,49;
Apostelgeschichte 1,26). Paulus wurde persénlich vom Herrn zum Apostel gerufen (Rémer
1,1; 1. Korinther 1,1.17; Galater 1,1). Es gab auch Menschen, die sich im falschen Sinne
als Apostel Christi ausgaben (vgl. 2. Korinther 11,3).

4.) Die Auferstehung Jesu Christi (anastasis) ist ein Kernpunkt der evangelischen
Verkiundigung. Der Glaube ware ohne sie vergeblich (1. Korinther 15,14). Seine
Auferstehung ist eine Blrgschaft fir unsere Auferstehung. Sie ist darum die Grundlage
unserer Auferstehungshoffnung. Er konnte sich deshalb die ,Auferstehung” (Nr. 43 siehe
dort) nennen.

5.) Auserwéhlte Christi oder Gottes (R6mer 8,33) sind von den Berufenen zu
unterscheiden, die das Heil wohl angeboten bekommen, aber nicht erfassen. Auserwéhlte
Christi werden des Heils teilhaftig (vgl. Matthdus 22,14; Matthaus 24,31.32). lhnen wird
das kunftige Heil zuteil (2. Timotheus 2,10).

6.) Das Ausharren (hypomone) Jesu Christi wird als die Beharrlichkeit und Ausdauer in
der Erwartung Seiner Wiederkunft (2. Thessalonicher 3,5; Offenbarung 1,9; Offenbarung
3,10) ausgelegt. Es bedeutet in der Thessalonicherstelle nichts anderes, als die Geduld
oder das Ausharren, wie es Jesus bewiesen hat. Eine Erinnerung an ein geduldiges
Hoffen auf die Wiederkunft Christi will hier wenig passen. In dieser Schriftstelle sollen die
Leser von sich selbst auf den Herrn hingelenkt werden, um sich besonders der Geduld
und Beharrlichkeit zu erinnern, die Christus in Seinem ganzen Erdenleben bis in den Tod
bewiesen hat. Die Stellen der Offenbarung bezeichnen allerdings das geduldige Warten
auf das Kommen Jesu.

7.) Paulus schreibt: ,Ich sehne mich nach euch allen in den Barmherzigkeiten Jesu
Christi* (Philipper 1,8). Das urtextliche ,en splagchnois Christou Jesou® heif3t woértlich: ,In
den Eingeweiden Jesu Christi“. Damit wird die zarteste Liebe und Firsorge Gottes
ausgedrtickt (vgl. Jesaja 46,3; Matthaus 9,36; Lukas 1,78). Der Apostel will andeuten, er
liebt die Philipper und verlangt nach ihnen mit der innigsten Bewegung des Herzens und
der Eingeweide, wie Christus die zartlichste Liebe gegen sie hegt.

8.) Ein Berufener (kletos) Jesu Christi (Romer 1,6) ist im Unterschied von einem
Auserwahlten (eklektos) nicht von, sondern zu lhm gerufen, dass er Ihm angehort.

9.) Die Beschneidung (peritome) Christi besteht im Ausziehen des Fleischesleibes (vgl.
Kolosser 2,11.13). Es ist eine Beschneidung nach der heilsgeschichtlichen Bedeutung. Die
Beschneidung des Herzens (5. Mose 10,16; 5. Mose 30,6; Jeremia 4,3.4; Rémer 2,28.29)
ist mit der Beschneidung Christi identisch. An die Beschneidung, die an Christus vollzogen
wurde, ist kein Denken, auch nicht an die Taufe. Es ist die Beschneidung, die im Reiche
Christi in Ubung steht.

10.) Die Besprengung (rhantismos) des Blutes Jesu Christi (1. Petrus 1,2) ist die
Zuwendung der Suhne, welche Christus fir uns geleistet hat, um durch Sein Blut gereinigt




und von der Schuld ledig zu werden.

11.) Das Blut (haima) Jesu Christi wird im Sinne des stihnenden Opfertodes gebraucht,
das den Bund zwischen Gott und Mensch besiegelt (Matthaus 26,28; Markus 14,24; Lukas
22,20; 1. Korinther 11,25-27; Hebraer 10,29; Hebraer 13,20). Die Menschen werden
dadurch von ihrer Sindenschuld gelost und ihre Schuld wird gestuhnt (Rémer 3,25;
Epheser 1,7; Kolosser 1,14; 1. Petrus 1,19; Hebraer 9,12). Dieser Siindenerlass und diese
Reinigung gilt den Glaubigen (Rémer 5,9; 1. Petrus 1,2; 1. Johannes 1,7; Hebréer 9,14;
Hebréer 12,24; Offenbarung 1,5; Offenbarung 7,14).

12.) Die Darbringung des Leibes Jesu Christi (Hebraer 10,10) ist das Opfer, das in der
Dahingabe Seines Leibes in den Tod als Sindopfer stattfand. Durch die Darbringung
(prosphora) Seines Leibes ist die Reinigung und Heiligung zustande gekommen, die
Gesamtwirkung des Opfers Christi, die Frucht Seines Kreuzestodes. Die Darbringung
Seines bereiteten Leibes (Hebréer 10,5) ist die Erfullung samtlicher Tieropfer des Alten
Bundes. Der Tod des Herrn wird also als ,prosphora®, als das heiligende Opfer
bezeichnet. Im Tode Christi hat das Opfer, vor allem die Opferschlachtung ihre Vollendung
gefunden.

13.) Diener (diakonos — ein ,durch den Staub Gezogener®) Christi sind Beauftragte, die im
Auftrage des Herrn fungieren. Christus erklart dem, der Ihm dient: ,Wenn jemand mir
dient, folgt er mir, und wo ich bin, daselbst wird auch mein Diener sein“ (Johannes 12,26).
Nach dem paulinischen Sprachgebrauch ist ein ,Diakonos” einer, der in zweifacher
Beziehung im Dienste der goéttlichen Heilsordnung verwandt wird in seinem Verhaltnis zu
Christus dem Herrn des Heils, der ihm den Dienst auftragt; und im Verhaltnis zu denen,
welchen durch seinen Dienst das Heil tbermittelt wird (Kolosser 1,7; 1. Timotheus 4,6; vgl.
1. Korinther 3,5).

14.) Ein Diener (leitourgos) Christi nennt sich Paulus, wenn er seinen Dienst mit einem
Priesterdienst vergleicht (Rémer 15,16). Er bezeichnet sich als ,Leitourgos® im Blick auf
Christum, dem Diener (Nr. 91 siehe dort) oder Pfleger (Nr. 527 siehe dort) des Heiligen
und der wahrhaftigen Hutte. Hierzu vergleiche man die paulinische Aussage: ... sondern
wenn ich geopfert werde Uber dem Opfer und Dienst (leitourgia) eures Glaubens ...*
(Philipper 2,17). Der Apostel vergleicht seinen Dienst am Evangelium mit einem
Schlachtopfer, das Gott angenehm ist (vgl. Philipper 4,18), seinen Martyrertod mit einem
Trankopfer (2. Timotheus 4,6). Er ist als solcher ein ,Liturgos Christi“.

15.) Die Drangsal oder Tribsal (thlispis) des Christus in Kolosser 1,24 wird auf dreifache
Art erklart: 1.) Wird es als die Drangsal aufgefasst, die der Messias erlitten hat. 2.) Nach
anderer Auffassung sind die Tribsale gemeint, die der Messias jetzt erleidet. 3.) Sind es
die Drangsale, welche die Seinen zu erdulden haben, die in Seinem Dienste stehen oder
nach Seinem Willen leben. — Der Wortlaut kénnte auf das erste deuten. An eine
Erganzung des Erlosungswerkes Christi wéare dabei nicht zu denken. Verdienstliche
Leistungen oder uberschiissige Werke und Verdienste stehen der ganzen biblischen und
paulinischen Theologie entgegen. Fir das genugtuende Leiden Christi steht nie der
Ausdruck ,Tribsal Christi“. Es konnte ein Leiden sein, das zur Erbauung dient (vgl.
Johannes 15,20). Die zweite Deutung wird so formuliert, Christus liebt die Seinen so, dass
wenn sie leiden, Er selbst leidet. Wahrend Paulus die Drangsale ertrug, litt Christus sie
gleichsam selbst. Diese Auslegung ist nicht stichhaltig. Es misste dann heil3en: ,Christus
erfillte Seine Trubsale im Leben des Paulus.” — Die dritte Erklarung der ,Drangsale
Christi* bleibt demnach die richtigste. An Leiden, welche der Herr zu leiden hat, ist
allerdings kein Denken. Es sind vielmehr Leiden gemeint, die keinem erspart bleiben, der
in Christi Nachfolge steht (vgl. 2. Korinther 1,5; 2. Korinther 4,10; Philipper 3,10). In der
Nachfolge Christi ist jedem das bestimmte Mafd an Drangsal zugeteilt. Der Apostel sah
seine Gefangenschaft als ein Erfullen der Tribsal des Christus an, weil nach seiner
Uberzeugung noch ein Riickstand von dem ihm zugeteilten Leidenmal} vorhanden war.
Dieser Gedanke passt gut zum ganzen Vers: ,Jetzt freue ich mich in den Leiden fir euch




und ich ergéanze das Fehlende der Drangsal des Christus an meinem Fleisch fir seinen
Leib, welches die Gemeinde ist* (Kolosser 1,24). Paulus freut sich, das ihm zugedachte
Trubsalsteil in der Nachfolge Christi erflllen zu dirfen, statt nach dem ,Warum® der
gottlichen Fuhrung in den Leiden zu fragen.

16.) Die Erscheinung (epiphaneia) Christi bedeutet Seine Offenbarung auf Erden (2.
Timotheus 1,10; vgl. 1. Petrus 1,20), im Unterschied zur Apokalypsis — Offenbarung (Nr.
521 siehe dort). In den Ubrigen Stellen des Neuen Testamentes ist die ,Epiphaneia® die
Wiederkunft Christi (2. Thessalonicher 2,8; 1. Timotheus 6,14; 2. Timotheus 4,1.8; Titus
2,13).

17.) Das Evangelium (euaggelion) Jesu Christi ist die Frohe Botschaft nach ihrer Herkunft
oder ihrem Ursprung (Markus 1,1; Rémer 15,19; 1. Korinther 9,12; 2. Korinther 2,12; 2.
Korinther 9,13; 2. Korinther 10,14). Das Evangelium der Herrlichkeit Christi ist die
Heilsbotschaft nach ihrem Inhalt (2. Korinther 4,4). Man vergleiche hier die sinnverwandte
Wendung: ,Die Predigt Jesu Christi.”

18.) Die Fulle (pleroma) Christi ist ein Begriff des Uberschwanglichen, das sich bis ins
Unermessliche und Unendliche steigert. Paulus hoffte, mit einem vollen Mal3e des Segens
Christi nach Rom zu kommen (Romer 15,29). In Christo wohnt die ganze Fille Gottes
(Kolosser 2,8; vgl. Epheser 3,19), alle Fulle der gottlichen Geistesgaben (Kolosser 1,19).
Wahrend Seines Standes der Erniedrigung war in lhm, dem fleischgewordenen Wort die
Fulle oder der Reichtum der goéttlichen Gnade und Wahrheit (Johannes 1,16), und der
Geist Gottes (Nr. 196 siehe dort) ohne Mald (Johannes 3,33). Die Fulle wohnt ganz
besonders nach Seiner Erhéhung in Ihm. Er erflllt das ganze Weltall (vgl. Epheser 1,23;
Epheser 4,9.10). Die Gemeinde, Sein Leib, erflllt Er mit Seiner personlichen Gegenwart,
damit sie zum vollkommenen Mannesalter der Fille Christi heranwachst (Epheser 4,13).
Die Gemeinde heil3t darum ,die Fulle des Christus” (Epheser 1,23).

19.) Die Gabe (dorea) steht oft mit einem explikativen Genitiv in Verbindung, um
anzugeben, worin das Geschenk besteht. In Epheser 4,7 heildt es: ,Einem jeden aber von
uns ist gegeben worden die Gnade nach dem MaRe der Gabe des Christus.” Die uns
geschenkte Gnade (Nr. 170 siehe dort) ist uns durch das Mal3 zugeteilt, Gber das Christus
verflgt.

20.) Ein Gefangener oder Gefesselter (desmios) Christi Jesu war Paulus, weil ihn die
Sache Christi in die Gefangenschaft brachte und dass er darin festgehalten wurde
(Epheser 3,1; 2. Timotheus 1,8; Philipper 1,9). Es ist gleichbedeutend mit ,der Gebundene
im Herrn" (vgl. Epheser 4,1).

21.) An zwei Stellen ist vom ,Geheimnis* (mysterion) des Christus die Rede (Epheser 3,3;
Kolosser 2,3). Es ist die geheime Lehre, welche durch Offenbarung des verborgenen
Ratschlusses Gottes in Christus kund wurde. Durch lhn sind Heilswahrheiten enthillt
worden, die auf géttlicher Offenbarung beruhen.

22.) Gehorsam (hypakoe) Christi (2. Korinther 10,5) bedeutet nach dem Zusammenhang
eine Unterwerfung unter den in Christo geoffenbarten Heilswillen Gottes. Die Worte: ,eis
ten hypakoen tou Christou® sind zu ubersetzen: ,In den Gehorsam gegen Christus.” Er soll
allein und mit ganzer Anerkennung zur Geltung gelangen. Eine solche praktische
Anerkennung Christi, die ihr Prinzip bis zur letzten Konsequenz durchfiihrt, steht im
Gegensatz zur verborgenen und 6ffentlichen Christuswidrigkeit.

23.) Weil Christus der Inhaber der ganzen Geistesfiille ist, dass jeder Mensch, der den
Geist (pneuma) hat, durch Seine Vermittlung in den Geistesbesitz gelangt, heil3t der
Heilige Geist (Nr. 383 siehe dort) ,der Geist Jesu Christi* (Nr. 204 siehe dort) oder ,der
Geist Christi“ (Philipper 1,19; 1. Petrus 1,11). Der Geist Jesu Christi, der in den Propheten
redete, wird von einigen Erklarern als Geistesbesitz des praexistenten Christus gedacht.
Andere Ausleger denken an Propheten der Urgemeinde, die durch den Heiligen Geist, der
am Pfingsttage ausgegossen wurde, geweissagt haben.

24.) Die Gemeinschaft (koinonia) mit dem Vater und Seinem Sohne Jesus Christus (1.




Johannes 1,3) ist eine enge zusammenhangende Verbindung und ein vertrauter Umgang.
Diese innige Verbindung wird auch durch Leiden nicht gebrochen, sondern befestigt
(Philipper 3,10). Die Gemeinschaft an dem Blute und dem Leibe Christi kommt im
Abendmahl zur Darstellung (1. Korinther 10,16). Gott hat die Seinen in die Gemeinschaft
Seines Sohnes berufen (1. Korinther 1,9).

25.) Das Gesetz (nhomos) Christi (Galater 2,6) ist nach Chrysostomus ein Gesetz der
gegenseitigen Ab- und Aushilfe, wie es sich im Leben des organischen Korpers zeigt.
Dieses Gesetz waltet auch im Leben der Gemeinde. Das Gesetz Christi steht
gegensatzlich zum mosaischen Gesetz. Das heil3t nicht, dass ein solcher gesetzlos lebt,
er steht namlich unter dem Gesetz Christi (1. Korinther 9,21). Das Evangelium, die Frohe
Botschaft vom Reiche Gottes, enthalt nicht allein die Verkindigung von der Gnade und
dem Heil, sondern auch Bestimmungen Christi fir den Eintritt in das verheil3ene Reich. Es
ist ein neues Gesetz, dessen Beobachtung unser Herr als Richter von den Seinen fordert
(vgl. Matthaus 5,20; Matthaus 7,21). Damit ist der Ausdruck ,Gesetz Christi* erklart.

26.) Der Glaube (pistis) Jesu Christi, von dem in Roémer 3,22.26; Galater 2,16.20;
Philipper 3,9; Philipper 5; vgl. Galater 3,22; Epheser 3,12; Jakobus 2,1; Offenbarung 3,13;
Offenbarung 14,12; die Rede ist, bedeutet, dass Jesus die Urquelle und der Vollender des
unerschutterlichen Heilsvertrauens ist. Der Hebraerbrief nennt lhn den Anfanger und
Vollender des Glaubens (Nr. 35 siehe dort). Ohne Ihn ist kein Glaube mdglich. Der Glaube
Jesu Christi ist ,der Glaube® (vgl. Lukas 18,8), wonach der Sohn des Menschen fragt,
wenn Er wiederkommt. Die spezielle ,pistis tou Christou” ist als gen. subj., aber nicht als
gen. obj. zu fassen, namlich der ,Glaube Jesu Christi, nicht ,der Glaube an Jesum
Christum®. Dieser Sinn ist unbedingt tiefer, als es allgemein aufgefasst wird.

27.) Wie die Gesamtgemeinde der Leib Christi und Christus das Haupt dieses Leibes
genannt wird, so heiRen die Glaubigen Glieder des Leibes (1. Korinther 12,27; Epheser
5,30). Die Leiber der Glaubigen heil3en ,Glieder des Christus”, weil sie zum Dienste Christi
bestimmt sind (1. Korinther 6,15).

28.) Die Gnade (charis) Jesu Christi, die Er in Seiner Barmherzigkeit und in Seiner
Erniedrigung durch Seinen Opfertod offenbarte (Romer 5,15; 2. Korinther 8,9; Galater 1,6),
vermittelt die Gnade Gottes. Gnade kennzeichnet Gottes Geneigtheit gegen die sundige
Menschheit. Es ist Seine freiwillige Liebe, die jeden Rechtsanspruch ausschliel3t, die aber
durch keine Schuld gehindert wird, Sinde zu vergeben. Diese Gnade ist an den Sohn
Gottes gebunden, weil sie in Ihm erschienen ist (1. Petrus 1,13). Sie wird darum die
Gnade unseres Herrn Jesu Christi genannt (Rémer 16,20; 1. Korinther 16,23; 2. Korinther
8,9; 2. Korinther 13,13; Galater 1,6; Galater 6,18; Philipper 4,23; 1. Thessalonicher 5,28;
2. Thessalonicher 3,18; 1. Timotheus 1,14; Philipper 1,29; 2. Petrus 3,18). Die vollstandige
Formel ist vielfach in den Briefeingangen des Neuen Testamentes zu lesen (vgl. 1.
Korinther 1,3; Romer 1,7).

29.) Zu beachten sind die Verbindungen: ,Der Gott unseres Herrn Jesu Christi“ (Epheser
1,17), und ,Der Gott und der Vater unseres Herrn Jesu Christi“ (Romer 15,6; 2. Korinther
1,3; 2. Korinther 11,31). Gott (Nr. 272 siehe dort) wird durch Christus der Gott und Vater
(Nr. 592 siehe dort) derer, die an Jesus glauben. Es ist eine heilsgeschichtliche
Bezeichnung Gottes im Neuen Testament an Stelle des alttestamentlichen Gottesnamens.
30.) Die Herrlichkeit (doxa) Christi ist in Seinem gottlichen Charakter (Nr. 81 siehe dort)
begrindet (Johannes 1,14), sie offenbart sich durch Seine Zeichen (Johannes 2,11).
Seine volle Herrlichkeit empfangt Er nach der Erhéhung (Matthaus 19,28; Markus 10,37,
Lukas 24,26; 1. Timotheus 3,16). Seine Herrlichkeit (Nr. 395 siehe dort) zeigt sich nach
aulRen bei Seiner Wiederkunft zum Gericht (Matthéaus 16,27). Jesus Christus ist unser Herr
der Herrlichkeit (Jakobus 2,1). Wenn diese Herrlichkeit enthillt wird, gelangen auch die
Seinen zur Herrlichkeit, die als Herrlichkeit Gottes (Nr. 395 siehe dort) bezeichnet wird,
weil sie von Gott stammt (Romer 5,2) und als Herrlichkeit Christi (2. Thessalonicher 2,14),
weil sie von Christus kommt.




31.) Die Hoffnung (elpis) unseres Herrn Jesu Christi (1. Thessalonicher 1,3) ist ein gen.
obj., dass Christus der Gegenstand der Hoffnung ist. Er heil3t auch sonst ,die Hoffnung®
(Nr. 406 siehe dort) (Kolosser 1,27; 1. Timotheus 1,1), nicht weil alle unsere Zuversicht auf
Ihm ruht, sondern weil durch Seine Wiederkunft und die Offenbarung des Reiches Gottes
sich die Herrlichkeitshoffnung erfullt (Titus 2,13). Beachtenswert ist, dass durch diesen
Genitiv das so wichtige Hoffnungselement stark betont wird.

32.) Knecht (doulos) Christi heil3t jeder Glaubige, im engeren Sinne ein Verkindiger des
Evangeliums. Christus bedient sich ihrer zur Férderung und Ausbreitung der Frohen
Botschaft (Romer 1,1; Galater 1,10; Epheser 6,6; Titus 1,1; Judas 1). Ein Knecht
(hyperetes) Christi ist ein ausgesprochener Verkiindiger des Evangeliums (vgl.
Apostelgeschichte 26,16; 1. Korinther 4,1).

33.) Das Kdnigreich (basileia) Christi ist ein Begriff, der andeutet, dass der Messias das
Konigtum Gottes verwirklicht (Matthaus 16,28; Matthaus 20,21; Lukas 22,29; Lukas 23,42;
Epheser 5,5; 2. Timotheus 4,1.18; Hebraer 1,8). Christus richtet vor allem den Heilswillen
Gottes aus, woran die neue Ordnung der Dinge gebunden ist. Er ist der Bringer der
Gottesherrschaft, worin Seine Messianitat aufgeht. In Seiner Person wird Gottes
Konigswille voll und ganz verwirklicht. Die Verwirklichung der Koénigsherrschaft Gottes
vollzieht sich innerhalb des Weltganzen. Christus fordert durch Sein Reden und Tun die
Erkenntnis des goéttlichen Konigswillens. Seine Worte, das Sein Konigreich nicht von
dieser Welt ist, erklaren, dass sich nicht die gegenwértige Ordnung der Dinge anschickt,
Gottes Herrlichkeit und Ratschluss zu verwirklichen. Sein Kénigreich entstammt vielmehr
der oberen Welt.

34.) Die Kraft (dynamis) Christi offenbart sich besonders als herrliche Kénigsgewalt bei
Seiner Wiederkunft (vgl. Matthaus 24,30; Markus 13,26; Lukas 21,27; 2. Thessalonicher
1,7; 2. Petrus 1,16; Apostelgeschichte 5,12). Sie enthillt sich als eine goéttliche Macht (2.
Petrus 1,3). In der Wirksamkeit auf das geistliche Leben der Gemeinde (1. Korinther 5,4),
im Einfluss auf die Gemuter (2. Korinther 12,9) kann Christi dynamische Macht
wahrgenommen werden. Es ist die Macht, die alles halt und tragt (Hebraer 1,3). Wahrend
Seines Erdenlebens zeigte sich diese Kraft in Seinen Zeichen und Wundern (Markus 5,30;
Lukas 5,17; Lukas 6,19). Es waren sogar Krafte, die bei Seinen Zeichen und Wundern
vorhanden und wirksam waren (Matthaus 13,54; Matth&aus 14,2; Markus 6,14).

35.) Das Kreuz (stauros) Christi ist ein Hinweis auf den Kreuzestod des Herrn (1.
Korinther 1,17). Das ,Wort vom Kreuz“ bedeutet die erlosende Kraft Seines Kreuzestodes
(1. Korinther 1,18). Es gab Menschen, die keine Verfolgung wegen ihres Eintretens fur die
Uberzeugung von der erlésenden Kraft des Kreuzestodes Christi erleiden wollten (vgl.
Galater 5,11; Galater 6,12.14; Epheser 2,15; Philipper 3,18). Jesus heif3t noch ,Christus
der Gekreuzigte®* (Nr. 255 siehe dort)

36.) Der Leib (soma) Christi ist in zweifachem Sinne aufzufassen. Zunachst wird von dem
Brechen Seines Leibes gesprochen, was die Dahingabe Seines Lebens bedeutet (vgl.
Matthaus 26,26; Markus 14,22; Lukas 22,19; Johannes 2,21). Durch die Dahingabe
Seines Leibes hat Er das Opfer fur die Erlésung dargebracht (vgl. 1. Korinther 11,24;
Hebréer 10,10). Der Leib des Christus ist im Ubertragenen Sinne die Gemeinschaft der
Glaubigen oder Seine Gemeinde. Sie dienen und leben zu einem Zwecke zusammen, wie
alle Glieder eines Leibes fir einen Zweck bestimmt sind (1. Korinther 10,16; Epheser 1,23;
Kolosser 1,24). Christus ist das bestimmende Haupt (Nr. 376 siehe dort) Seiner Gemeinde
(Epheser 4,15; Epheser 5,23; Kolosser 2,19). In dem einen Leib der Gemeinde wirkt der
eine Geist Christi (Epheser 4,4).

37.) Die Leiden (pathema) Christi sind nicht Sein Verhalten, sondern die Leiden, die um
Christi willen ertragen werden (2. Korinther 1,5; Philipper 3,10; 1. Petrus 4,13).

38.) Die Wendungen ,der Name Jesu Christi“ und ,Name Christi“ heben hervor, was
Christus auf Erden Seiner Wirde nach charakteristisch ist und nach auf3en hin offenbart.
Dieser Gedanke liegt auch in dem hebraischen ,schem Jahwe" — Name Jahwes. Er




bezeichnet die Heilsoffenbarung in Christo. An diesen Namen sind alle Vorstellungen und
Eigenarten Christi gekntpft. Der Name (Nr. 517 siehe dort) ist der Grund, auf welchem die
Tat oder Wirkung erfolgt; er allein berechtigt zu einer Handlung, er erteilt die Vollmacht
und Autoritat. Es ist die Redewendung: ,Um Seines Namens willen* zu beachten.

39.) Die Offenbarung (apokalypsis) Jesu Christi kann ein gen. subj. und ein gen. obj.
sein. Mehrfach ist eine solche Offenbarung auf Seine Vermittlung, einen besonderen
Umgang mit Christus zuriickzufuhren, dessen Paulus sich gewiss war (2. Korinther 12,1;
Galater 1,12; vgl. Offenbarung 1,1). Sie kommt auf ekstasischem oder visiondrem Wege
zustande. In Romer 16,25 ist von der Enthillung des Geheimnisses Christi die Rede. Die
Offenbarung des Herrn Jesu Christi ist eine Bezeichnung fiur Seine Wiederkunft,
besonders des Jungsten Tages (1. Korinther 1,7; 2. Thessalonicher 1,7; 1. Petrus 1,7.13;
1. Petrus 4,13).

40.) Die Predigt Christi (kerygma) ist die gottliche Heilsbotschaft oder der Heroldsruf, die
Bekanntmachung durch den Herold. Der Gegenstand des Heroldsrufes ist Christus der
Gekreuzigte (vgl. Rémer 16,25; 1. Korinther 1,21; 2. Timotheus 4,17; Titus 1,3).

41.) Die Rede (rhema) Christi ist die Lehre, welche die Verkiindiger des Evangeliums
darbieten (Rémer 10,17).

42.) Der Reichtum (ploutos) Christi (vgl. Offenbarung 5,12) umfasst die Guter, mit
welchen der Messias die Seinen bereichert (Epheser 3,8). Dieser Reichtum ist alles, was
Christus zu geben bereit ist. Der Reichtum Christi ist der Uberfluss der himmlischen
Herrlichkeit nach allen Seiten, im Gegensatz zur Armut der Menschen. Es ist die Fille
Seiner Herrlichkeit, welche Gott in Christo der Gemeinde offenbart, die im Glauben an
Christum mit Gott Gemeinschatft hat.

43.) Der Richterstuhl (bema) Christi ist ein erhdhter Ort oder die Schiedsrichtertribline,
auf welcher das Urteil Gber die Glaubigen gesprochen wird (2. Korinther 5,10). Es ist ein
Unterschied zwischen dem grofien weil3en Thron (Offenbarung 20,10), auf dem das
Endgericht stattfindet.

44.) Der Tag unseres Herrn Jesu Christi (1. Korinther 1,8; 2. Korinther 1,14; Philipper
1,6.10) heildt nach dem alttestamentlichen Sprachgebrauch ,der Tag des Herrn®, ,der Tag
Jahwes" (Apostelgeschichte 2,20; vgl. Jesaja 2,12; Jesaja 13,6.9; Hesekiel 13,5; Hesekiel
30,3; Joel 1,15; Joel 2,1.11; Joel 3,4; Amos 5,18.20; Obadja 15; Zephanja 1,14; Zephanja
2,2). Die Prophetie bezeichnet damit das Endgericht aller Gottesfeindschaft. Der Gott der
Offenbarung und der Verhei3ung gibt diesem Tage Seine Pragung. Fur die Gerechten ist
es ein Tag der Heimsuchung (Jesaja 10,3; 1. Petrus 1,12), fur die Gottlosen ein Tag des
Zornes Zephanja 1,15.18; Zephanja 2,2; Jesaja 13,13; Hesekiel 7,19; vgl. Romer 2,5). Es
ist der groRe Tag (Offenbarung 6,17; Offenbarung 16,14; Judas 6; Apostelgeschichte 2,20;
Jeremia 30,7; Maleachi 3,23). Das Neue Testament nennt ihn auch den ,Tag Gottes" (2.
Petrus 3,12), den ,Tag des Gerichts* (Matthaus 10,15; Matthaus 11,22.24; Matthaus
12,36), den Tag, an welchem Gott richtet (vgl. Romer 2,16), den Tag des grol3en
Gerichtes (Judas 6). Er heil3t auch einfach ,jener Tag" (Matthdus 7,22; Lukas 10,12; 2.
Thessalonicher 1,10; 2. Timotheus 1,12.18; 2. Timotheus 4,8), oder ,der Tag" (1.
Thessalonicher 5,4; 1. Korinther 3,13; Hebraer 10,25), und ,der letzte Tag". Fur die
Gemeinde Christi ist dieser Tag ein Tag der Erlosung (Epheser 4,30; Lukas 21,28).
Christus ist Richter (Nr. 537 siehe dort) an diesem Tage (Matthaus 7,22). Er vollzieht dann
die Auferweckung der Toten (Johannes 6,39.40.44.54) und erscheint in der Herrlichkeit
des Vaters (Matthdus 16,27). Dieser Tag hei3t darum ,der Tag unseres Herrn Jesu
Christi®. Es ist noch zu unterscheiden ,der Tag des Herrn®, ,der Tag Jesu Christi“ und ,der
Tag des Menschensohnes” (siehe dort). Wenn von dem Tag des Herrn die Rede ist, steht
die Weissagungslinie damit in Verbindung, die an den Namen dieses Tages anknupft. Der
Ausdruck: ,Tag Jesu Christi* enthillt vorwiegend das trostliche Moment dieses Tages fur
alle Glaubigen. Die Tage des Menschensohnes (Lukas 17,22.26) sind im Zusammenhang
mit Seinem irdischen Leben zu verstehen. Jedenfalls offenbart Jesus an diesem Tage




Seine Messianitat.

45.) Der Thron (thronos) Christi (Matthaus 19,28; Matthaus 25,31; Offenbarung 3,21;
Offenbarung 20,11; Offenbarung 22,3), ist ein Attribut himmlischer GroRR3e, Erhabenheit
und Majestat. Christus thront gleichsam als Konig und Alleinherrscher im Konigreiche
Gottes.

46.) Die Wahrheit (aletheia) Christi wohnte in Paulus (2. Korinther 11,10). Er war
gewdardigt, Christi Wahrheit zu erkennen und sich zu eigen zu machen. Nach der
Wabhrheit, wie sie bei Christus zu finden ist, hat er gelehrt (vgl. Epheser 4,21).

47.) Das Wort (logos) Christi ist die neutestamentliche Heilsverkiindigung (1. Korinther
1,6). Es hat Christus, vor allem Seine Auferstehung zum Inhalt (Apostelgeschichte 4,33;
vgl. Kolosser 3,16).

48.) Das Zeugnis (martyrion) Christi ist die neutestamentliche Botschaft (1. Korinther 1,6).
Es hat Christus, vor allem auch Seine Auferstehung zum Inhalt (Apostelgeschichte 4,33).
Ein solches Zeugnis beruht einerseits auf eigener Erfahrung, und es wird mit dem eigenen
Blute besiegelt.

V.

Die oft wiederkehrende Ausdrucksweise im Neuen Testament ,in Christo“, ,in Christo
Jesu”, ,in Christus* hat wohl der Apostel Paulus gepréagt, Johannes bedient sich ziemlich
selten dieser Formel. Diese Redewendung fasst gleichsam das ganze Evangelium wie ein
Brennpunkt in einer Linse zusammen. Die Zusammenhange, in welchen die Préposition
.IN“ (griechisch en oder eis) gebraucht wird, zeigen Gottes Sein in Christus, unser Sein in
Christo und Christi Sein in uns.

1.) Paulus und Johannes gestalten ihre Aussagen mit der Redewendung ,in Christo®, ,in
Christo Jesu® und ,im Herrn“ so, dass sie sich innerhalb im Rahmen des goéttlichen
Heilsrates bewegen. Von einer Spekulation beider Apostel Uber das Verhaltnis zwischen
Gott und Christus, die vollig auBerhalb des gottlichen Heilswillens liegt, kann keine Rede
sein. Sie befassen sich damit, was Gottes Sein in Christo fur das Heil der Menschen
bedeutet.

Paulus und Johannes bezeugen Gottes Sein in Christo: ,Gott war in Christo und verséhnte
die Welt mit Ihm selber* (2. Korinther 5,19; vgl. Johannes 14,10; Johannes 17,21).
Christus ist auf der ganzen Erde der einzige Ort, wo Gott mit Seiner Gnadengegenwart
wohnt. Vor Seiner Menschheit und Menschwerdung war die Hutte des Zeugnisses und der
Tempel die Statte Seiner Gegenwart. Christus ist in Person der Ort der gnadigen
Gegenwart Gottes. Er steht deshalb mit der géttlichen Gegenwart im Alten Bunde in
Verbindung. Gott offenbarte Sich den alttestamentlichen Glaubigen auf Ihn hin (vgl. RGmer
3,25). Die Heilsgeschichte Gottes strebt zu Ihm hin. Er ist ihr Ziel, in Inm wird sie erfullt
und vollendet. Die Decke, die Uber dem Alten Testament lag, ist aufgehoben (2. Korinther
3,14). Der abrahamitische Segen ist in Christo von Israel zu allen Vélkern gelangt (Galater
3,14; Epheser 3,6).

Christus ist das Zentrum des Neuen Testamentes. Samtliche Worte, die sich um die
Redewendung ,in Christo* gruppieren, sind vereinigte Strahlen um diesen Mittelpunkt, die
von hier aus wieder allseitig ausstrahlen. ,Gott hat uns begnadigt in dem Geliebten*
(Epheser 1,16). Er hat uns in Christo verziehen (Epheser 4,32). Es ist uns gezeigt worden
der Uberschwéangliche Reichtum Seiner Gnade in Christo (Epheser 2,7; 1. Korinther 1,4s.;
2. Timotheus 2,1.10). Wir werden ohne Verdienst gerecht aus Seiner Gnade durch die
Erlésung, die in Christo Jesu geschehen ist (Rémer 3,24; 2. Korinther 5,21; Galater 2,17;
Epheser 1,7.11; Kolosser 3,14). In Ihm ist unser Friede (Johannes 16,6.33). Von der Liebe
Gottes, die in Christo Jesu ist, kann uns nichts scheiden (Rémer 8,39). Gott hat uns in Ihm
erwahlt (Epheser 1,4.9; Epheser 3,11; ROmer 16,13). Er beruft uns in Christo Jesu
(Philipper 3,14; 1. Petrus 1,3). Wir haben in Inm das Wort der Wahrheit gehort (Epheser



1,13). Gott hat uns in Christo Jesu mitauferweckt und unter die Himmlischen versetzt
(Epheser 2,6). In Christo Jesu unserem Herrn haben wir ewiges Leben (Romer 6,23; 2.
Timotheus 1,1). Wir werden alle in der Auferstehung in Christo lebendig gemacht (1.
Korinther 15,22).

Christus ist der Ort der gottlichen Gnadengegenwart und der Quell des ewigen Lebens.
Aus Ihm stromen Gottes Krafte, die neues Leben wirken. Das Gesetz des Geistes, das in
Christo Jesu lebendig macht (Rémer 8,2), steht gegensatzlich zum Gesetz der Siinde und
des Todes. Gottes Wille ist in Christo Jesu Wirklichkeit (1. Thessalonicher 5,18), in Ihm ist
die Wahrheit (Epheser 4,21). Begnadigte Siinder sind Geheiligte in Christo Jesu (1.
Korinther 1,3; Philipper 1,1), sie sind in Christo Jesu zu guten Werken geschaffen
(Epheser 2,10). Gott schenkt zu jeder Zeit die Uberwindung in Christo (2. Korinther 2,14).
In Christo Jesu haben wir allen menschlichen Satzungen gegeniber die Freiheit (Galater
2,4).

2.) Was Christus fur uns vor Gott getan hat, und was wir durch Ihn von Gott empfangen,
wird durch die Praposition ,fur* (hyper) und ,durch” (dia) ausgedrickt. Die Praposition ,in*
(en) kennzeichnet dagegen den Zusammenhang oder die Verbindung, die wir mit Christus
haben. Dieses Verbundensein wird doppelseitig entfaltet, Christus in uns und wir in IThm.
Die Formel ,Christus in uns® ist selten, aber beachtenswert. Paulus fragt: ,Erkennet ihr
euch selbst nicht, dass ihr in Jesus Christus seid?” (2. Korinther 13,5.) ,Christus in euch*”
schreibt Paulus, hat zur Folge, dass der Geist der Gerechtigkeit wegen lebt (Romer 8,10).
Christus in uns ist die Hoffnung der Herrlichkeit (Kolosser 1,27). Der Apostel bekennt:
»Christus lebt in mir* (Galater 2,20).

Vielfach wird ausgesprochen, dass wir ,in Christo” sind. ,Von ihm kommt es, dass ihr in
Christo Jesu seid” (vgl. 1. Korinther 1,30; Rémer 8,1; Romer 16,11; 2. Korinther 5,17).
Johannes fuhrt die gleiche Sprache, indem er schreibt: ,Wir sind in dem Wahrhaftigen in
seinem Sohne Jesus Christus” (1. Johannes 5,20; 1. Johannes 2,5; Johannes 14,20).

Es gibt nach der Schrift die Moéglichkeit, dass Menschen mit Christus in Verbindung
stehen, was durch die Redewendung ausgedriickt wird, wir sind ,in Christo Jesu“. Wer in
Ihm ist, ist das mit seiner ganzen Person. Eine Unmoglichkeit ist es dann, dass nur
Einzelgebiete unseres Lebens mit Inm verbunden sind, etwa unser Wollen und Tun. ,In
Ihm* sein heil3t, unser ganzes Dasein, das ganze Leben und Sterben ist mit Ihm
verbunden. Samtliche Lebensfunktionen geschehen in Christo. Das GriRRen (R6mer
16,8.22; 1. Korinther 16,19), die Freude (Philipper 3,1; Philipper 4,4.10), das Reden
(Rémer 9,1; 2. Korinther 2,17; 2. Korinther 12,19; Epheser 4,17), das Heiraten (1.
Korinther 7,39), das eheliche Leben (Kolosser 3,18), der Kindersegen und der
Kindergehorsam gegen die Eltern (Epheser 6,1; Kolosser 3,20), die Gastfreundschaft
(Rémer 16,2; Philipper 2,29), die Muhe des Lebens (1. Korinther 15,58; Rémer 16,12),
sogar das Sterben (1. Korinther 15,18; 1. Thessalonicher 4,16; Offenbarung 14,13)
geschieht in Christo.

Paulus war sich bewusst, dass sein ganzer Missionsdienst in Christo geschah. Er schrieb
von seinen Wegen ,die in Christo sind“ (1. Korinther 4,17), von seinen ,Banden in Christo*
(Philipper 1,13; Epheser 4,1), von seinen Mitgefangenen ,in dem Herrn* (Rémer 16,7,
Philipper 2,30). Der Apostel wusste sich selbst ,in Christo” (2. Korinther 12,2). Herzen und
Sinne seiner Gemeinde in Philippi wusste er ,in Ihm* (Philipper 4,7). ,In Ihm“ war er gewiss
(Rémer 14,14), ,in Ihm* hatte er Vertrauen zu den Gemeinden (Galater 5,10; 2.
Thessalonicher 3,4; Philipper 2,24). Paulus hatte grof3e Freudigkeit ,in Ihm*“ (Epheser
3,12), er rihmte sich ,in Ihm* (Rémer 15,17; 1. Korinther 15,31). ,In Ihm* wurde ihm eine
Tare in Troas aufgetan (2. Korinther 2,12). ,In Ihm“ zeugte er die Gemeinde zu Korinth (1.
Korinther 4,15) als junge Kinder ,in Christo” (1. Korinther 3,1), als ein Werk ,in dem Herrn*
(1. Korinther 9,1). Die Epheser waren ihm ,in Christo“ nahe geworden (Epheser 2,13). Er
schreibt darum von seinem lieben und getreuen Sohn, Bruder oder Mithelfer ,in dem
Herrn“ (1. Korinther 3,17; Epheser 6,21; Philipper 1,14; Kolosser 1,2; Rémer 16,3.9) und



von Vorstehern ,in dem Herrn“ (1. Thessalonicher 5,12).

Weil es ein Sein ,in Christus® gibt, ist es sinnvoll, von einem Wandel ,in Christo* zu
sprechen (Kolosser 2,6; 1. Petrus 3,16). Nach paulinischer Ansicht gibt es eine
Bewahrung ,in Ihm* (R6mer 16,10), ein Feststehen ,n Ihm* (Philipper 4,1; 1.
Thessalonicher 3,8), ein Starksein ,in lhm“ (Epheser 6,10). Paulus war méchtig gemacht
.in dem Christus” (Philipper 4,13). Der Apostel schreibt von einer Klugheit ,in Christo“ (1.
Korinther 4,10), von einer Ermahnung ,in Thm* (1. Thessalonicher 4,1; 2. Thessalonicher
3,2), von einem Sichrihmen ,in Ihm* (Philipper 1,26) und einem Lichtsein ,in Ihm*
(Epheser 5,8). Paulus schreibt darum nicht nur von einem Glauben an Christus, sondern
auch von einem Glauben in Christo Jesu (Kolosser 1,4; 1. Timotheus 3,13; 2. Timotheus
3,15; Apostelgeschichte 13,39). Es ist vom Glauben, der Liebe (2. Timotheus 1,13; 1.
Timotheus 1,14; Galater 5,6), von der Vollkommenheit (Kolosser 1,28; Kolosser 2,19), von
der Beschneidung ,in Ihm* (Kolosser 2,11) und von dem Empfang des Dienstes ,in dem
Herrn* (Kolosser 4,17) die Rede. Paulus sieht einzelne Glieder der Gemeinde und ganze
Gemeinden ,in Christo”. Eine Gemeinde ist keine mir und dir nichts zusammengewdirfelte
Masse von Menschen, sondern ein Organismus wie ein Leib, der viele Glieder hat. Die
vielen Glieder sind ein Leib ,in Christo* (Romer 12,5; Galater 3,28). Die Gemeinde wachst
zu einem heiligen Tempel ,in dem Herrn* (Epheser 2,21). Paulus gruf3t die Thessalonicher
als eine Gemeinde in Gott, dem Vater und dem Herrn Jesus Christus (1. Thessalonicher
1,1). Er redet von den Gemeinden Judaas ,in Christo® (Galater 1,22; 1. Thessalonicher
2,14). Von der Gemeinde aus weitet sich der Blick des Apostels auf die ganze Schopfung.
.In Ihm“ ist alles geschaffen (Kolosser 1,16). Alles ist ,in Christo® zusammengefasst
(Epheser 1,10).

3.) Der Sinn der vorkommenden Formel ,in Christo® wird vielfach missverstanden. Oft
glaubt man, der Glaubige gehe in Christus unter, wie ein Strom ins Meer ausmindet, dass
er ,in Ihnm“ Name und Gestalt verliert. Das ganze Neue Testament weil nichts von einem
mystischen Glauben, dass der Mensch zuletzt mit Gott eins oder identisch wird. Das Sein
.in Christo” hebt die Grenze zwischen lhm und dem Menschen nicht auf; Er steht den
Seinen als ihr Herr gegenuber, die Glaubigen stehen Ihm als die Verantwortlichen
gegenuber. Diese aufgerichtete Grenze liegt in den Paulusworten: ,Ich lebe aber, doch
nun nicht ich, sondern Christus lebt in mir; denn was ich jetzt lebe im Fleische, das lebe
ich im Glauben des Sohnes Gottes" (Galater 2,20). Er wird nicht Christus, sondern bleibt
Fleisch, sein Ich lebt weiter. Die Grenze bleibt.

Nach einem anderen Missverstandnis soll das Sein ,in Christus* bedeuten, dass das
Denken auf Ihn gerichtet wird und Seine Grundsatze ins Wollen aufgenommen werden.
Seine Lehre soll angenommen und Sein Vorbild nachgeahmt werden. ,In Christo" heif3t
soviel wie ,im Heerlager Christi“, im Reiche Gottes sein. Paulus und Johannes reden oft
von der Nachfolge Christi, sie benutzen aber fur diese Verbindung mit Christo nie die
Praposition ,in“. Wenn beide von der Nachfolge Christi schreiben, gebrauchen sie andere
Ausdrucksweisen. Die Praposition ,in“ darf darum nicht mit ,durch“, ,wegen“ oder ,an“
gleichgesetzt werden.

Ein drittes Missverstandnis ist die raumlich-lokale Auffassung. Die Préposition ,in“ ist
allerdings immer lokal gemeint. Es wird die Ansicht vertreten, Christus ware eine Art
Fluidum, in welchem der Glaubige lebt. Diese Auffassung findet man in den Worten
bestétigt, dass die Glaubigen Christum angezogen haben (Galater 3,27; Rémer 13,14).
Sie waren dann in Ihm wie der Korper im Kleid, oder wie der Vogel in der Luft.

Diese raumlich-lokale Auffassung von ,in Christo® scheitert an den Parallelausdriicken ,in
Adam®, ,im Fleisch* und ,im Geist“. Diese vier Ausdrucksweisen haben einen neuen,
uberraumlichen Sinn. Mit diesem ,in“ kommt ein zweites Sein zum Ausdruck, das von
unserem raumlich-lokalen Sein voéllig unabhangig ist. Wer mit seinem ganzen Herzen
anderswo ist, wo er korperlich weilt, weil3 um dieses Uberrdumliche Sein. Es liegt in den
Worten: ,Wo euer Schatz ist, da ist auch euer Herz!"* (Matthaus 6,21.) Ein Glaubiger kann



in tiefem Herzensgrunde an einem ganz anderen Orte sein als dort, wo er rdumlich-lokal
lebt, er ist in Christo.

Dieses nicht rAumliche Sein in Christo lasst sich nur durch eine rdumliche Ausdrucksweise
erklaren. Unser Denken und Wollen ist auf Christus gerichtet, wir sind auf diese Weise ,in
Ihm*. Samtliche Lebensfunktionen sind von ,Ihm* aus orientiert, die Arbeit im Berufe, das
Leben in der Familie, der Kampf des Lebens, die Leiden, die Freude, die Traurigkeit, das
Leben und das Sterben, das alles geschieht ,in Christo“. Diese uberrdumliche
Gemeinschaft mit Christus wird noch durch Bilder veranschaulicht. Johannes zeigt diese
Verbindung durch das Bild vom Weinstock, an dem die Reben sind (Johannes 15,1ss.).
Paulus veranschaulicht diese Gemeinschaft durch das Bild des Leibes, an welchem wir
Glieder sind (1. Korinther 12,12s; Romer 12,4s.). Beide Bilder erklaren, dass unser ganzer
Mensch mit Christus verbunden ist, dass unsere Lebensfunktionen ,in Inm* geschehen.
Wir glauben darum nicht nur ,an“ Ihn sondern auch ,in* Ihm. Der Glaubige wandelt Ihm
nicht allein nach, sondern wandelt auch ,in“ Ihm. Wir leiden in IThm, sind schwach und stark
in Christo. Wir sind ein Licht ,in Thm*, wir sterben ,in Ihm* und werden ,in Ihm* auferweckt.

83. Davids Herr

Davids Herr ist im Blick auf Psalm 110,1, einem prophetisch-messianischen Psalm, ein
christologischer Hoheitstitel (Matthaus 22,44; Markus 12,36; Lukas 20,41-44). Jesus fragte
die Pharisder: ,Was dunkt euch Uber Christus? Wes Sohn ist er?* Sie sagten lhm:
.Davids!" Er sagte ihnen: ,Wie also nennt David im Geiste ihn Herrn, indem ersagt: Es hat
gesprochen der Herr zu meinem Herrn: Setze dich zu meiner Rechten, bis dass ich lege
deine Feinde zum Schemel deiner FiRRe? Wenn David ihn Herrn nennt, wie ist er sein
Sohn?“ Die Gegner konnten die Frage des Herrn nicht beantworten.

Die rechte Schlussfolgerung, welche die Pharisder nicht zogen, beruht auf zwei
einwandfreien Voraussetzungen, dass der 110. Psalm davidisch und dass er prophetisch-
messianisch ist. Der kinftige Messias stand gegenwaértig vor dem Geiste Davids. Der
Messias ist gleichsam Davids Sohn (Nr. 84 siehe dort) und Davids Herr, Er ist menschlich
und gottlich. Schriftgemal kann sich Jesus als der geweissagte Messias und als Gottes
Sohn (Nr. 546 siehe dort) bekennen.

In den vier letzten Streitgesprachen des Herrn mit Seinen Gegnern (Matthdus 21-22;
Markus 11,27-12,37; Lukas 20,1-44) ist die Messianitat Jesu das Grundthema. Die Frage
nach der Herkunft des Messias erfordert die Doppelantwort: ,Er ist Davids Sohn und Er ist
Gottes Sohn!" Die Fragestellung erinnert an Matthdus 14,33; Matthaus 16,16, ohne dass
dieser Ehrenname hier genannt wird. Der Name ,Herr* (Nr. 392 siehe dort) stellt den
Messias an Gottes Seite, Er bekommt den gleichen Wirdenamen wie Gott selbst. Der
Messias ist praexistent Davids Sohn, der an Gottes Seite steht. Es entsprach ganz der
Erwartung, dass man auf einen irdischen Messias und auf einen Menschensohn hoffte,
der vom Himmel kommt (vgl. Matthaus 3,11.12; Markus 12,35). Die Einheit beider
Erwartungen liegt in der Person Jesu, Er ist wirklicher Mensch aus dem Geschlechte
Davids und der Sohn des Menschen, der vom Himmel stammt. Er ist der Messias-
Gottessohn und zugleich der Weltrichter-Menschensohn, der vom Himmel kommt. Dies ist
das Geheimnis, das in den beiden christologischen Namen ,Davids Sohn* und ,Davids
Herr* enthalten ist.

84. Davids Sohn

Davids Sohn ist ein messianischer Titel, den die Juden mehr gebrauchten als einen
anderen Messiasnamen. Diese Bezeichnung bringt den nationalen Ehrgeiz des judischen
Volkes zum Ausdruck. Der Name ,Sohn Davids" wird im Volksmund mit dem Gedanken an
die irdische Herrlichkeit verbunden, wie sie im ,goldenen Zeitalter* der davidisch-
salomonischen Regierung vorhanden war. Dieser messianische Titel beschreibt Christus
nach Seiner menschlichen Herkunft als einen nationalen Befreier. Das Volk und seine



Fuhrer hofften, unter Seiner Herrschaft wirden alle Gottesverheil3ungen fir Israel erfullt.
Jesus wurde verschiedentlich mit diesem Namen begrif3t. Er selbst gebrauchte nicht
diesen Titel. Der Herr lie3 diese Begrif3ung zu, als der blinde Bartimaus (Lukas 18,38.39)
und die Kinder beim Einzug in Jerusalem (Matth&us 21,15.16) lhn so anredeten. Im Streit
mit den Phariséern vernichtete Er die falsche Ansicht, indem Er darauf hinwies, dass Er
Davids Herr ist, also noch mehr als Davids Sohn (Matthdus 22,41-45). Jesus leugnete
nicht, dass Er ein Sohn Davids war, wie einige Kritiker behaupteten, sondern Er erklarte,
dass Ihm eine viel groR3ere Herrlichkeit und eine héhere Wirde zukomme als einem
irdischen Koénig. Er war dennoch der messianische Koénig. Er richtete aber Seine
Konigsherrschaft nicht so auf, wie es sich die Juden vorstellten. Christus erflllte jedoch
alle ihre Hoffnungen, wie es am Ende der Tage der Uberrest Israels erkennen wird (Romer
11,25-27). Paulus, ein echter Jude, bekannte mit Freuden, dass unser Herr aus dem
Samen Davids nach dem Fleische war, welchen Er durch Gottes Offenbarung mit dem
hochsten Wirdetitel: ,Sohn Gottes* (Nr. 546 siehe dort) benannte (Romer 1,3; 2.
Timotheus 2,8).

Im Markusevangelium wird der Titel ,Sohn Davids* dem Herrn nur zweimal zugeschrieben:
in der Geschichte des blinden Bartimaus (Markus 10,47; vgl. Matthdus 20,30s; Lukas
18,38); und in der Lehrstreitfrage mit den Schriftgelehrten (Markus 12,35-37). Das
Matthausevangelium legt in sechs Féllen Jesus diesen Titel bei (vgl. Matthdus 1,1;
Matthaus 9,27; Matthaus 12,23; Matthaus 15,22; Matthaus 21,9.15). Matthdus verrat ein
besonderes Interesse an diesem Namen. Der erste Vers seines Evangeliums, die
Eingangsworte des Geschlechtsregisters Christi nennen Jesus Christus einen Sohn
Davids (Matthdus 1,1). Damit wird ausgesprochen, dass Jesus der verheiRene Messias,
der Konig aus dem Stamme Davids ist. Er ist der Erste des davidischen Konigtums, durch
welchen die Verhei3ung erfullt wird, die dem Hause Davids und dem Volke Israels
gegeben wurde. Christus fuhrt die Geschichte Israels zum Ziele. Lukas hat kein Beispiel,
dass er Jesus ,Sohn Davids" nennt, abgesehen davon, was er von Markus Gibernommen
hat. Weder im Johannesevangelium noch im Ubrigen Neuen Testament kommt dieser
Messiastitel vor. In der israelitischen Urgemeinde lag allerdings ein grol3es Interesse fur
diesen messianischen Namen vor. In den heidenchristlichen Gemeinden hatte dieser
Name nicht diese groRe Bedeutung, dort wurde der gottliche Name ,Herr* (Nr. 392 siehe
dort) bevorzugt.

85. Der Dazwischentretende
Der Dazwischentretende vgl. Der immerdar Bittende! (Nr. 68)

86. Demiitig

Demitig von Herzen (tapeinos) nennt sich Jesus (Matthdus 11,29). Von Philo wird das
griechische ,tapeinos* — niedrig, unbedeutend, gering im Ublen Sinne gebraucht. Im Alten
Testament steht der Ausdruck im Gegensatz zu ,hyperphanos* — Ubermitig, toll, dreist
(vgl. Spriche 3,34; Spruche 29,23). An verschiedenen neutestamentlichen Stellen ist die
Verbindung von ,sanftmatig” (praus) und ,demutig” zu beachten (vgl. Kolosser 3,12;
Epheser 4,2). Es ist zweifellos ein Anklang an die bekannten Worte des Herrn (vgl.
Matthaus 11,29). Fur Paulus war die Sanftmut und Demut Christi in Seinem Verhalten
vorbildlich (2. Korinther 10,1). Der Begriff ,demdtig“ hat seine inhaltliche Pragung auf
Grund des Lebensbildes Christi erhalten. Der Apostel stellt die Demut (tapeinophrosyne)
den Philippern als Vorbild vor Augen (Philipper 2,3s.).

Wenn der Herr auffordert, von Ihm zu lernen, dann ist Er kein Lehrer, der hartnackig und
hochmiitig auf die Schiler herabsieht, sondern Er neigt Sich in Sanftmut und Demut zu
ihnen. Was Jesus hier von Sich sagt, gehort zu Seiner schénsten Selbstcharakteristik (vgl.
Matth&us 11,19). Wenn Jesus auch der Sohn des himmlischen Vaters ist (Matth&us 11,25-
27), so setzt Er sich dennoch als der Sohn des Menschen unter die unmindigen Kinder,



um es auf jede Weise mit ihnen zu versuchen. Sanftmut und Demut, obgleich es
menschliche Tugenden sind, hat nur Einer, der Sohn des Menschen, dass Er Sich allein
der wahren Demut riihmen kann.

87. Der daist und der war und der kommt

Der da ist und der war und der kommt (vgl. Offenbarung 1,4.8; Offenbarung 11,17).
Wortlich Ubersetzt lautet die Wendung: ,Der Seiende und der war und der Kommende.*
Der ganze dreigliedrige Satz wird von manchen Auslegern als eine Umschreibung des
Gottesnamens ,Jahwe" (Nr. 416 siehe dort) gedeutet. Diese Wendung, die scheinbar
gegen jede grammatische Form verstol3t, enthalt in Wirklichkeit einen Eigennamen Gottes
nach hebraischer Denkweise. Die Auslegung des Namens Jahwe in 2. Mose 3,14 lautet:
.lch bin, der ich bin* (Nr. 416 siehe dort), oder anders Ubersetzt: ,Ich werde sein, der ich
sein werde!" Die Beziehung auf die Vergangenheit fehlt hier. Von der in der Offenbarung
vorkommenden Redewendung durfte der erste Satz ,Der Seiende” mit dem Gottesnamen
~Jahwe" identisch sein. Die Umschreibung ,lIch bin, der ich bin“ und ,der Seiende”, drickt
beides eine dauernde Gegenwart aus. Das heil3t, es ist keine Zeit, da Gott nicht war und
keine Zeit, da Gott nicht sein wird. Nichts, was erschaffen worden ist, kann sich in
Wirklichkeit des ,Seins“ rihmen, denn alles Erschaffene ist nicht ewig, sondern der
Verganglichkeit unterworfen. Gott umfasst allein als ,der Seiende” die ganze Ewigkeit, die
von keiner Zeit eingeschrankt werden kann. Die franzésische Ubersetzung von ,Jahwe*
.'Eternel” —  der Ewige" ist sehr sinnvoll. Gott ist der ewig Seiende, der zu aller Zeit
.Derselbe” (Nr. 88 siehe dort) bleibt, bei dem kein Wechsel noch ein Schatten der Umkehr
ist (Jakobus 1,17).

Der Seher der Offenbarung bezeichnet Gott nicht nach der naturlichen Zeitfolge: ,Der war,
der da ist und der sein wird!* Daraus wirde sich ein Missverstandnis ergeben, als hatte
sich Gott im Verlaufe der Zeit entwickelt. Gott ist als der Seiende Uber jeden Zeitwechsel
erhaben. Seine Unverénderlichkeit ist nun nicht derart, dass Er der Welt- und
Menschheitsgeschichte fern steht. Der Gott der Heilsoffenbarung umspannt die
Vergangenheit und Zukunft. In der Vergangenheitsgeschichte enthullt Er sich als ,Der
war®. In der Zukunft offenbart sich Gott als ,der Kommende* (Nr. 438 siehe dort), der nach
der Verhei3ung zum Gericht tGber Seine Feinde und zur Rettung Seines Volkes erscheint
(vgl. Jesaja 40,10).

In der dritten Stelle der Offenbarung heif3t Gott nur noch ,Der Seiende und der war®
(Offenbarung 11,17), der Kommende fehlt. Das beruht darauf, weil das Kommen Seines
Konigreiches Gegenwart geworden ist. Das Zukunftige ist Gegenwart geworden. Das
Reich und der Thron Gottes und Seines Gesalbten (Nr. 512 siehe dort), was bisher
verborgen war, ist jetzt Wirklichkeit und von jetzt ab gegenwartig.

88. Derselbe

Derselbe heil3t Gott im Alten Testament und Christus im Neuen Bunde.

a.) Gott lasst Mose in seinem Abschiedsliede sagen: ,,Sehet denn, dass ich, ich es bin, der
da ist* (5. Mose 32,39). Der letzte Satzteil kann auch (bersetzt werden: ,Ich bin
Derselbe!”, was in Israel zu einem stehenden Gottesnamen geworden ist. Jede
Einschrankung des ,es" (hebréisch hu) ist Willkir. Jahwe ist das wahre Sein, Sein eigenes
Sein, rein von Sich Selbst und von nichts abhangig. Aul3er Ihm ist nichts, was Er nicht
Selbst ist. Die Worte: ,Ilch Derselbe” (hebraisch Aai hu) sind eine Ergédnzung des
Gottesnamens ,Jahwe“ im unbeschrénktesten Umfang. Das hat nach dem folgenden
Zusammenhang den Sinn, dass Er alles kann und hat, alle Herrlichkeit und Majestat.
Alles, was sonst herrlich und majestatisch erscheint, besitzt nur ein geliehenes Mal3. Er
durchdringt und durchwirkt alles; Er kann vernichten und wieder beleben. Alles, was sich
von Ihm trennt, steht Ihnm entgegen, es tritt aus dem Bereiche Seiner Schopfertatigkeit in
den Untergang. ,Ich Derselbe" leitet zum Folgenden: ,,Und ist kein Gott neben Mir!* Neben,



tber und vor Ihm existiert kein Gott. Er ist es allein, der absolutes Sein besitzt.

b.) Jahwe sagt von Sich durch Jesaja: ,Ich Jahwe bin Erster und bin der Letzte, ich bin
Derselbe” (Jesaja 41,4). Die Heiden und ihre Gotter sind von gestern und morgen nicht
mehr. Er aber kann von Sich sagen, Er ist von Uranfang an, dessen Sein aller Geschichte
vorausgeht und bei den Menschen der kinftigsten Generation noch ,Derselbe” ist. Gott ist
eben durch alle Zeiten hindurch ,Derselbe”, der Sich gleich bleibt. ,Derselbe” ist dem
Sinne nach eine Entfaltung des Namens ,Jahwe"“, denn dieser Gottesname ist ein
absolutes freies ,Ich®, es ist innergeschichtlich und tbergeschichtlich. Jahwe ist Herr und
Gebieter Seines absoluten Seins. Durch diese Namensoffenbarung bestimmt Jahwe rein
aus Sich selbst. Er ist der Derselbe, ein unbedingt freier, unwandelbarer und ewiger Gott.
Jesaja zeigt, dass ,Derselbe” allein Gott und Gott auf ewig ist (Jesaja 43,10). Gottes Sein
hat weder Anfang noch Ende. Ihm ist kein anderes gottliches Sein vorausgegangen, Ihm
kann daher kein anderes gottliches Sein folgen. Die Goétter der Heiden, kinstliche und
zeitliche Gebilde, sind ein Widerspruch in sich. Gott ,Derselbe” leistet Burgschaft fur das
kommende Heil (Jesaja 43,13). Er und kein Anderer ist der absolut Seiende und
Lebendige, der sich als der Seiende betéatigt und Heil schafft. Das hebréaische ,hu”
(Derselbe) und ,moschia“ — Heiland (Nr. 381 siehe dort) sind verwandte Namen, die nach
dem Neuen Testament im Jesusnamen Ubergegangen und erfullungsgeschichtlich
aufgegangen sind.

Der Prophet kundigt seinen Volksgenossen an, dass Jahwe ,bis ins Greisenalter Derselbe
ist* (Jesaja 46,4). Er ist der Absolute und Sich immer der Gleiche. Wie Er Sich als der
tragende und rettende Gott Seines Volkes bewiesen hat, so betatigt Er Sich bis in alle
Zukunft. Fur Israel, das Volk der Heilsgeschichte, liegt in dem Namen ,Derselbe” eine
hohe Verpflichtung. ,Ich bin der Derselbe” ist der Fundamentalsatz des alttestamentlichen
Glaubens. Jahwe ist der Ausschliel3liche, Eine und Ewig-Gleiche, das A und O (Nr. 1
siehe dort) aller Geschichte, besonders der Geschichte Israels, der Schopfer Himmels und
der Erde (Jesaja 48,12).

c.) Das Echo des jesajanischen Trostbuches klingt im 102. Psalm durch, der wohl um die
Zeit gedichtet wurde, als das babylonische Exil dem Ende zu ging. Der Gedanke ,Du bist
Derselbe” (Psalm 102,28) spendet dem Sénger Trost und Kraft, dass er sich nicht denken
kann, Gott gibt Sein Volk und Seinen Gesalbten dem Untergang preis, sondern Er wird
beide dem Ziele der Herrlichkeit zuftihren. Die Unverganglichkeit Gottes steht im
Gegensatz zu allem Verganglichen. Der Sinn der Aussage nach dem Zusammenhang ist:
,Du bist Er, der, auf den es hier ankommt, Du bist unverganglich, durch alle Geschlechter
hindurch sind Deine Jahre, Himmel und Erde sind dagegen verganglich.”

Nicht ohne Grund nimmt Nehemia diesen bedeutenden Gottesnamen nach dem
babylonischen Exil am Eingang seines Bul3gebetes wieder auf (Nehemia 9,6). In einem
wuchtigen Bekenntnis wird Jahwe, der alleinige Gott als ,Derselbe” gerihmt. Er steht als
der Ewig-Seiende Uber allen Schopfungswerken und Uber der Geschichte Israels.

d.) Der Sanger des 102. Psalms riihmt die unvergangliche Bundestreue Jahwes durch den
Gottesnamen ,Derselbe“. Der Dichter und das in der Gefangenschaft weilende Volk
grinden darauf die ganze Hoffnung, weil Gott ,Derselbe” Unveranderliche in Seinem Sein
ist, erfullt Er Seine Verheilungen und macht dem Exil ein Ende. Die vorexilischen
Propheten sehen in dem Retter aus der Gefangenschaft den Messias. Der Hebraerbrief
bezieht die Psalmworte (Psalm 102,26-28) auf die Unveranderlichkeit des Sohnes Gottes.
Der Gottesname ,Derselbe” geht gleichsam auf Ihn Uber. Seine Unwandelbarkeit ist Gber
die ganze Schopfung erhaben. Von Ihm, dem Unwandelbaren gehen die Umwandlungen
in der Schopfung aus. Diese Wandlungen der ganzen Schdpfung ereignen sich am Ende
der messianischen Zeitperiode. Der Sohn Gottes bleibt bei diesem Wechsel des Alls
.Derselbe”. Die Unwandelbarkeit des Sohnes im Gegensatz zur Schépfung und zu den
Engeln zeigt Seine Erhabenheit Giber Alles.

e.) Der bekannte Spruch: ,Jesus Christus, gestern und heute und derselbe in Ewigkeit"




(Hebraer 13,8), enthalt noch diesen Gottesnamen. Diese Schriftaussage wird oft als
Losungswort fir das Leben der Glaubigen hingestellt. Dem Zusammenhang nach bildet er
einen Anschluss an die Mahnung, den Glauben der Fuhrer nachzuahmen (Hebraer 13,7)
und den Ubergang zu der Warnung, sich nicht von Irrlehrern fortreiBen zu lassen (Hebraer
13,9). Der Ausspruch bedeutet dann, Derselbe Christus, den jene Glaubensmanner bis in
den Tod in Wort und Tat bekannt haben, der Christus, der sie im Laufe des Glaubens bis
ans Lebensende starkte, lebt noch, Er wird Sich als der gleiche Unwandelbare erweisen.
Der Struktur des Satzes entsprechend bildet das urtextliche ,ho autos®* zu Jesus Christus
das Pradikat, das alle drei Zeitbestimmungen zusammenfasst. Die Wiedergabe: ,Jesus
Christus, gestern und heute und Derselbe in Ewigkeit* entspricht nicht dem griechischen
Text. Es ist zu Ubersetzen: ,Jesus Christus, Derselbe gestern und heute und in Ewigkeit!"
Christus wird hier nicht in Seiner Ewigkeit dargestellt, sondern vielmehr in Seiner
fortdauernden Zuwendung des Heils. Jesus Christus, der menschgewordene Gottessohn
bleibt fir das Menschengeschlecht immer der gleiche Heiland, Er bleibt es in gleicher
Weise. In dieser Unveranderlichkeit Seiner Person liegt der Grund, dass Er in Seiner
Gnade und Wahrheit ,Derselbe* bleibt. Die Zeitbestimmungen gestern, heute und in
Ewigkeit umfassen Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft.

Der Name ,Derselbe” ist ein Hinweis auf die unwandelbare Selbstgleichheit der Person
Christi. Mitten im Kommen und Gehen der Generationen bleibt Er Derselbe in Seinem
Verhaltnis zu Seiner Gemeinde. Christus bleibt der zentrale Inhalt des Glaubens und die
Quelle der Gnade. Jesus Christus leistet als Hohepriester Furbitte fir uns; Er hilft den
Seinen und fuhrt sie als koniglicher Hohepriester zur Vollendung. Weil Er ,Derselbe” ist
und bleibt, sollen Seine Glaubigen die Gnade in Ihm nicht mit fremdartigen Lehrern
vertauschen.

89. Der vor mir gewesen ist

Der vor mir gewesen ist bezeugt Johannes der Taufer dreimal von Christus (Johannes
1,15.27.30). Das ganze Zeugnis lautet nach dem griechischen Text: ,Der nach mir
Kommende ist vor mir gewesen, denn er war mein Erster.” In den altesten Handschriften
hat Johannes 1,27 nur den Satzteil: ,Der nach mir Kommende" (siehe dort), was
maf3gebende Ausleger nicht als das Richtige ansehen. Der vollstandige Text an allen drei
Stellen enthalt das Wortspiel: ,Mein Nachfolger ist mein Vorganger.“ Dieser scheinbare
Widerspruch sollte die Aufmerksamkeit der Horer wecken und die ratselhafte Form dem
Gedachtnis einpragen. Die Worte: ,Der vor mir gewesen ist, beziehen Erklarer der alten
und neuen Zeit auf die Uberlegenheit Jesu an Rang und Wiirde tber Johannes. Die
beiden griechischen Préapositionen ,opiso“ — nach und ,emprosthen“ — vor beziehen sich
auf die Zeit. Der Taufer will die Praexistenz Christi als Logos (Nr. 492 siehe dort)
bezeugen. Die perfekte Zeitform ,gegonen” — Er ist gewesen, driickt nicht das ewige Sein
des Logos aus (wohl aber der Aorist ,en* — Er war), sondern einfach die Wirklichkeit
Seiner Existenz vor der Erscheinung des Taufers oder Vorlaufers. Christus ging in Seiner
Gegenwart und Tatigkeit im ganzen Alten Bunde Seinem Vorganger voraus (vgl.
Johannes 12,41; 1. Korinther 10,4; Maleachi 3,1). Aus der Maleachistelle hat Johannes
der Taufer auch diesen Namen entlehnt. Der Taufer begriindet am folgenden Tage: ,Denn
er war mein Erster* (Johannes 1,30). Es ist auch hier keine Beziehung auf einen héheren
Rang, sondern auf die Zeit. In diesem Zusammenhang ist allerdings der Unterschied
zwischen ,gegonen” — Er ist gewesen und ,en“ — Er war, zu erwagen. Der Sinn ist, Er ist
dem Taufer auf dem Schauplatz der Geschichte vorangegangen; dem Wesen nach aber
gehort Christus einer hdheren Ordnung an. Die Ausdrucksweise ,mein Erster vereinigt
zwei Gedanken: ,Er ist der Erste im absoluten Sinne und der Erste im Verhéltnis zu
Johannes dem Taufer.”

Es ist noch zu beachten, dass es heil3t: ,Denn Er ist vor mir gewesen®, und nicht: ,Er war
vor mir gewesen.” Dieser kleine Unterschied beruht darauf, dass Jesus gegenwartig war;




in Johannes 1,15 wird dagegen eine rein logische Beziehung ausgesprochen.
Zusammenfassend ist zu bemerken, wenn Johannes der Taufer der Zeit nach auch vor
Jesus geboren war und sein Wirken friiher als Er begann, so war der Kommende wegen
Seines gottlichen Ursprungs Seinem Wegbereiter voraus. Ehe Johannes als Christi
Vorlaufer auftrat (Johannes 3,29), war Er schon als das Wort (Nr. 625 siehe dort) im
Anfang bei Gott. Das setzt Seine Praexistenz, Sein Dasein vor aller Zeit und allem
Geschaffenen voraus. Das Johannesevangelium hat in Ubereinstimmung mit den
Zeugnissen des Taufers noch an drei Stellen buchstébliche Erklarungen aus dem Munde
Jesu von Seinem vormenschlichen und vorweltlichen Sein. Jesus sagt von diesem Dasein
vor aller Zeit, dass Er nach Seiner Himmelfahrt da sein werde, wo Er zuerst war
(Johannes 6,62). Er belehrt die Juden: ,Ehe Abraham geboren war, bin ich* (Johannes
8,58). Der Herr stellt ,ehe geboren” und ,Ich bin“ gegenltber, was nichts anderes bedeutet
als ein Zeugnis Seines ewigen Daseins (vgl. Psalm 90,1.2; Jesaja 43,13). Jesus bezeugt
Sich als der Erstgeborene aller Schopfung (Nr. 126 siehe dort) und weist in Gottes
Ewigkeit zurick. Das hier stehende ,ego eimi“ — Ich, Ich bin (Nr. 412 siehe dort) enthalt
das gottliche ,ani hu* — Ich bin Derselbe (Nr. 88 siehe dort), das dauernde
Gegegenwartige und allem Werden und Vergehen entgegengesetzte Sein, was dem
Namen ,Jahwe“ (Nr. 416 siehe dort) entspricht. Im Hohepriesterlichen Gebet bittet der
Sohn des Menschen den himmlischen Vater, Ihn in den Himmel aufzunehmen, wo Seine
Gottheit von Ewigkeit her gewesen ist (Johannes 17,5). Es ist Sein reines ,Ich“, das von
Ewigkeit her in Herrlichkeit bei Gott war. In der Ewigkeit vor dem Anfang der Welt und Zeit
war Jesus bei Gott. Diese uUberwaltigenden Worte des Gebetes haben den Sinn, Er war
immer der Herrlichkeit Gottes wirdig; Er ist der Eigentimer, der Mittler, der Mitschdpfer
aller Dinge vor aller Ewigkeit und Zeit, ja vor Grundlegung der Welt.

90. Dieb

Dieb wird als Bild, nicht im Ublen Sinne, sondern hinsichtlich Seines plétzlichen und
ungeahnten Kommens, auf den Tag des Herrn und den wiederkommenden Herrn
angewandt. Christus mahnt die Glaubigen stets wach und auf den Zeitpunkt geristet zu
sein, wenn Er aus der himmlischen Herrlichkeit wieder zu Seiner Gemeinde auf Erden
zuriickkehrt. In Seiner Mahnung liegt gleichsam eine Warnung, den Zeitpunkt Seiner
Wiederkunft auszurechnen. Er kommt, wie ein Dieb in der Nacht einbricht (Matthaus
24,43; Lukas 12,39). Das sprichwdrtliche Bild wird von Paulus (1. Thessalonicher 5,2),
Petrus (2. Petrus 3,10) und von Johannes in der Offenbarung (Offenbarung 3,3;
Offenbarung 16,15) wiederholt.

Die Grundstelle dieser bildlichen Vorstellung und Redensart dirfte im Propheten Joel sein
(Joel 2,9). Die Joelstelle haben sicherlich auch Jeremia (Jeremia 49,9) und Obadjah
(Obadja 5) im Auge gehabt. Einige Ausleger finden in der Vergleichung etwas Auffalliges
und AnstoRiges. Um das Anstol3ige wegzurdumen, wird erklart, Christus werde Selbst
nicht mit dem Dieb in der Nacht verglichen, sondern nur Sein Kommen. In dem Bilde ist
weder etwas Anstofliges noch etwas Aufféalliges zu finden. Wenn sich vielleicht auch
andere Bilder fur diese Sache verwenden lassen, so kann doch nicht verkannt werden,
dass der Vergleich mit dem Dieb in der Nacht das Plotzliche und Unbemerkte sehr
anschaulich darstellt. Das Bild veranschaulicht auch das Unwillkommene und
Erschreckende fir alle Weltgesinnten, das ihnen raubt, woran ihr Herz héngt. Die alte
Kirche knlpfte an die Vergleichung die Ansicht, die Ankunft des Herrn finde in der Nacht
statt, noch genauer in der Osternacht, wie das Passah in Agypten. Beachtenswert ist,
dass die apostolische Predigt in Thessalonich ganz den eschatologischen Reden Christi
entsprach (vgl. Matthaus 24 und Parallelen).

91. Diener der Beschneidung
Diener der Beschneidung (diakonos peritomes) ist Christus in den Tagen Seines Fleisches



geworden (Romer 15,8). Er wurde das, um der Wahrheit Gottes willen, um die
Verheil3ungen der Vater zu erfillen (Lukas 1,54.68). Wenn Juden und Heiden auch den
gleichen Anteil an der Gnade Christi haben (vgl. Rémer 1,16; Romer 10,12), so ist doch
ein gewisser Vorzug fur Israel zu beachten (vgl. ROmer 1,16; Romer 3,1; Romer 9,2-5;
Romer 11,16.28). Jesus kam zunachst in Sein Eigentum, dass heil3t zu Israel (Johannes
1,11). Er verhehlte nicht, dass Er nur zu den verlorenen Schafen des Hauses Israels
gesandt war (Matthdus 15,20). Dementsprechend befahl der Herr den Aposteln, nicht in
eine Stadt der Samariter zu gehen, sondern vielmehr zu den verlorenen Schafen Israels
(Matthaus 10,5-6). Auf diese Weise war Jesus ein Diener der Beschneidung, um den
Juden Dienste zu ihrer Rettung zu leisten (vgl. Matth&us 20,28). Oft bemuhte Er sich, Sein
Volk zusammenzubringen, wie eine Henne ihre Kichlein unter ihre Fligel. Sie wollten
aber nicht, sondern weigerten sich, zu lhm zu kommen. Jesus sagte ihnen darum, dass
das Konigreich von ihnen genommen, und einem Volke gegeben wird, das Seine Friichte
bringt (Matthaus 21,43). Paulus bezeichnet Christus als ,Diener der Beschneidung®, damit
die Glaubigen aus den Heiden sich nicht Uber Israel erheben, denn Gott steht diesem
Volke viel ndher als den Ubrigen Vaolkern.

92. Dolmetscher
Dolmetscher siehe Ausleger! (Nr. 50)

93. Ein Durchbrecher

Ein Durchbrecher, hebraisch haporez, wird nach Micha 2,13 am Ende der Tage zur
Befreiung und Sammlung Israels auftreten. Nach der Grundbedeutung des hebréischen
Namens durchbricht der Durchbrecher eine Mauer, um eine Stadt zu erobern, um dem
Feind eine Niederlage zu bereiten. Die ganze Michastelle hat das Bild eines Gefangnisses
zur Grundlage, in weichem das Volk eingeschlossen liegt. Der Durchbrecher befreit Israel
durch Gottes gewaltige Hand. Er durchbricht die Kerkermauer. Die befreiten Gefangenen
gehen hinter Ihm durch die Gefangnismauer zum Tore der Stadt. Sie kénnen aus- und
einziehen. lhr Konig zieht ihnen voran.

Viele Erklarer verstehen unter dem Durchbrecher den Herrn selbst. Am Ende von Micha
2,13 wird des Herrn, des Zugfuhrers der Befreiten, in einem Doppelgliede gedacht. Mose
zog als Durchbrecher bei der Befreiung aus Agypten an der Spitze Israels voran. Die
Parallelstelle im Propheten Hosea (Hosea 2,2), nach welcher sich die S6hne Israels und
Judas ein Haupt setzten, ist eine deutliche Anspielung auf jenen Typus. Es ist hier noch
maglich, unter dem Durchbrecher den von Gott erweckten Fuhrer und Feldherrn zu
verstehen. Jede gottliche Errettung beginnt mit der Erweckung und Ausristung eines
solchen Fuhrers. Was bei der vorbildlichen Errettung Moses und Serubabels war, das wird
bei der héchsten und letzten Erlésung Christus sein. Schon mehrere judische Ausleger
haben unter dem Durchbrecher den Messias verstanden. Was hier nur angedeutet wird,
erlautert das 5. Kapitel des Propheten Micha ganz ausfuhrlich, es zeigt die
vollkommendste Verwirklichung in Christo.

Die drei Verben des Verses (Micha 2,13) ,sie durchbrechen®, ,sie durchziehen®, ,sie gehen
heraus®, schildern malerisch die Erlésung, die keine menschliche Gewalt zu hemmen
vermag. Die Schlussworte des Verses leiten den Blick auf den hoéchsten Fihrer des
Zuges, der die letzte und endgiltige Befreiung als der Durchbrecher, als Kénig und Gott
Seines Volkes durchfihrt. Den Sinn der Weissagung verstehen die Erklarer messianisch,
die hier eine ausschlie3liche Beziehung auf Christum annehmen.

94. Ebenbild

Ebenbild (griechisch eikon, hebrédisch zelem) Gottes und des unsichtbaren Gottes (2.
Korinther 4,4; Kolosser 1,15), nennt Paulus Christus, den Sohn Gottes. Luther tbersetzt
noch das griechische ,Charakter® (Nr. 81 siehe dort) mit ,Ebenbild“; andere




Ubersetzungen ubertragen den Ausdruck ,eikon“ mit ,Abbild“ (Nr. 3 siehe dort) und ,Bild*
(Nr. 64 siehe dort). Obgleich Christus in menschlicher Gestalt und Niedrigkeit auf Erden
einherging, war Er das Ebenbild des Gottes, der in einem Licht wohnt, da niemand
hinzukommt, den kein Mensch gesehen hat, noch sehen kann (1. Timotheus 6,16;
Johannes 1,5.18).

Ein Ebenbild ist ein Gleichnis und Ausdruck einer Person und Sache, dass die Natur und
Gestalt derselben enthillt wird. Das Ebenbild hat die Gestalt und das Gleichnis dessen,
wovon es den Namen tragt. Es ist Sein Bild. Es gibt ja mancherlei unvollkommene
Ebenbilder, die nur die auf3erliche Gestalt eines Dinges anzeigen. In der Schopfung hat
Gott dem Menschen Sein Ebenbild oder Bild eingedriickt. Ein ewiges und wesentliches,
oder vollkommenes Ebenbild, wie es von Ewigkeit her in und bei Gott ist, das Gott in Allem
ausdruckt und Ihm in Allem gleich ist, offenbart nur Jesus, der Sohn Seiner Liebe. Er ist in
Seiner gottlichen Natur mit dem Vater vollig gleich und eins (Johannes 10,30). Jesus
offenbart in Seiner ganzen Person Gottes Macht, Gnade und Weisheit (Johannes 14,9.10;
1. Timotheus 3,16). Durch Seinen Dienst enthiillt Er Gottes Willen und Heilsrat (Johannes
1,18).

Wenn der Sohn ein Ebenbild des Vaters genannt wird, unterscheidet sich der Sohn vom
Vater, wie ein Bild vom Menschen, den es abbildet (vgl. Johannes 5,32). Der Sohn ist
demnach mit dem Vater eins, dass Er eine vollkommene Gleichheit mit Gott hat (Johannes
10,30). Das ewige gottliche Verhaltnis des Sohnes gegen den Vater ist so, dass der Sohn
das Ebenbild des Vaters ist, aber nicht, dass der Vater das Ebenbild des Sohnes ist.

Das Wort Ebenbild deutet an, dass der Sohn Gottes (Nr. 546 siehe dort) und das Abbild
Gottes einerlei ist. Ein Ebenbild Gottes bezeichnet Christi goéttliche Natur. Die
Bezeichnung ,Ebenbild“ des unsichtbaren Gottes ist ein Hinweis auf eine menschliche
Natur. Gott, der himmlische Vater offenbart durch die Menschwerdung Christi Seine
gottliche Vollkommenheit (Johannes 1,14; Johannes 12,45; Johannes 14,9; 1. Timotheus
3,16).

Wenn der Apostel von einem ,Ebenbild des unsichtbaren Gottes" schreibt, dann geschieht
das aus Grunden der Vorsicht. Er nennt ein Bild Gottes, damit keine leibliche Abbildung
Gottes vermutet wird. Weil Gott unsichtbar ist, kann Er nicht abgebildet werden. Christus
ist nach Seiner unsichtbaren gottlichen Natur das Ebenbild des unsichtbaren Gottes.
Dieses Ebenbild ist in Seiner Herrlichkeit (Nr. 395 siehe dort) und Seiner Natur nach weit
von dem ersten Menschen unterschieden (1. Mose 1,26-27; Jakobus 3,9), der nach Gottes
Bild und Gleichnis erschaffen wurde.

95. Eckstein

Eckstein wird in einigen Schriftstellen (Jesaja 8,14; Jesaja 28,16; Psalm 118,22; Matthaus
21,42; Apostelgeschichte 4,11; Rémer 9,33; Epheser 2,20.21; 1. Petrus 2,6.7) als Bild auf
unseren Herrn und Heiland angewandt. Im hebraischen Text heil3t der Eckstein ,rosch
pinnah“ — ,Grund- und Eckstein“, ,eben-haroschah* — ,Stein des Anfangs®, und ,eben
bochan* — ,auserwéhlter Stein“. Die LXX Ubersetzt: ,lithos tes kleronomias® — ,Stein der
Erwahlung“ oder ,Stein der Losbestimmung” und ,akrogoniaios* — ,Eckstein“, und ,lithos
entimos” und ,polyteles* — ,bewdahrter und kostlicher Stein®“. Diese Ausdriicke deuten auf
die hohe Bedeutung des Ecksteins. Den Sinn der urtextlichen Ausdriicke bringen viele
Erklarer der oben angefuhrten Bibelstellen zur Geltung, ohne aber eigentlich anzugeben,
um welchen besonderen Eckstein es sich handelt, mit dem unser Herr und Heiland
verglichen wird. So erlautert zum Beispiel Kittel unter anderem zu Psalm 118,21: ,Sodann
wird in dem Dank an Jahwe, der draul3en erschollen war, eingestimmt und in Anspielung
auf ein Wort Jesajas (Jesaja 28,16) das Bild vom Eckstein auf die Gegenwart angewandt.
Dort war gesagt, dass Jahwe in Zion einen bewéhrten, kostbaren Grundstein legen werde.
Eckstein und Grundstein sind die das Gebaude tragenden und haltenden Steine."
Auslegungen dieser Art deuten die hohe Bedeutung des Ecksteins an. Das Besondere



dieses Ecksteins ist damit noch nicht erwahnt. Es ist zu bedenken, dass fast jedes Haus,
von einer nicht zu absonderlichen Bauart, mehr als einen Eckstein hat, die auch alle
entfernt werden kdnnen, ohne den Bau zu gefdhrden. Unser Heiland kann nun nicht mit
verschiedenen Ecksteinen verglichen werden, weil wir nur einen Heiland haben. Wie die
Schrift nur von einem Heiland spricht, erwahnt sie auch nur einen Eckstein. Der
Genauigkeit wegen ist zu beachten, dass es immer ,der Eckstein® heil3t. Dieser genau
bezeichnete Eckstein ist als ein besonderer Eckstein anzusehen, der sich von allen
gewohnlichen Ecksteinen unterscheidet.

Beachtenswert ist, was Ch. Ed. Caspari in seiner ,Chronologisch-geographischen
Einleitung in das Leben Jesu Christi“ (Hamburg 1869, Seiten 251-252) erwahnt. Caspatri
erinnert an die lateinischen Verse des Aurelius Prudentius Clemens aus dem Jahre 394,
die in flissig deutscher Ubersetzung folgenden Inhalt haben:

.Nach des alten Tempels Untergang,

Steht als Zeuge da ein Zinnenstein,

Denn dieses Ecksteins Mauer,

Bleibt bis in die Ewigkeiten,

Den verachteten einst die Erbauer,

Ist jetzt des Tempels auserwdhlter Stein,

Und ein Band der beiden Mauerseiten.*

Aus diesen Versen ist ersichtlich, dass der Eckstein sich nach altchristlicher Tradition in
einer Mauerecke des alten Tempels befand, der die Zerstérung tUberdauert hat. Caspari
bemerkt: ,Es ist kein Wagnis anzunehmen, dass die Studostecke des Haram gemeint ist, in
welcher enorme Bausteine das Fundament bilden.” Der Pilger von Bordeaux und
Prudentius scheint auch den Eckstein in der Basis der Stidostecke zu suchen.

Wenn der Sudost-Eckstein des alten Tempels so auf3erordentlich grol3 war, dass er zwei
Seiten desselben zusammenhielt und das ganze Geb&dude stitzte und trug, dass der
Eckstein als besonders wichtig angesehen wurde, dann ist das Réatsel gelost. Christus
wird dann, besonders in Epheser 2,20 nicht mit irgendeinem der vier Ecksteine eines
gewohnlichen Hauses verglichen, sondern mit dem besonderen, eigentimlichen Stein des
alten Tempels. Er nahm mehr als die Halfte seines Fundamentes ein, so dass das ganze
Gebaude ohne Ihn zusammengesturzt ware.

96. Ehemann
Ehemann siehe Mann! (Nr. 501)

97. Eifer

Eifer, hebraisch ginah, bedeutet nach seiner Wurzel ,qans” hochrot (vgl. 5. Mose 4,24), es
ist ein Begriff des Alten Testamentes, der flr das Verstandnis des Verséhnungswerkes
eine tiefe Bedeutung hat. Der Ausdruck ist doppelseitig. Die Liebesglut hat die Zornesglut
zur Kehrseite. Eifersucht eifert fir den Gegenstand ihrer Liebe gegen alles, was diese
Liebe antastet. Eifer (ginah), griechisch ,zelos” ist die Energie, die ihr gekranktes Anrecht
an die Schopfung geltend macht, die sie mit Liebe verfolgt. Gottes Eifer gleicht nach der
Schrift der ehelichen Liebe. Es ist ein Eifer fur die Menschheit, besonders fur die
Gemeinde, der in einer zuvorkommenden Liebe besteht. Diese Liebe beansprucht,
ungeteilt wieder geliebt zu werden. Wo ihr das Recht auf Gegenliebe versagt bleibt, kehrt
sie sich in eine zlrnende Liebe. In dieser Hinsicht ist in der Liebe nicht allein der Eifer
enthalten, der auf Wiedergewinnung abzielt, sondern auch der verzehrende Eifer den
Unrettbaren gegentber (Nahum 1,2; Hebraer 10,27). Die Schrift leitet den Eifer der Liebe
und des Zornes aus dem einheitlichen Grunde der absoluten heiligen Liebe ab. Weil diese
Liebe heilig ist, schlie3t sie alles aus, was sich nicht von ihr umschlieBen lasst (Josua
24,19).



98. Eifriger Gott

Eifriger Gott, hebraisch ,El-Qana“ umfasst den Gedanken der gottlichen Heiligkeit. Diese
Vollkommenheit gehdrt zum Wesen Gottes, dass Er im Alten Testament o6fter diesen
Namen hat (vgl. 2. Mose 20,5; 2. Mose 34,14; 5. Mose 6,15). Der Begriff ,Eifer Gottes*
verhalt sich zur Heiligkeit Gottes wie ,EI-Chai* — Der lebendige Gott (Nr. 332 siehe dort)
zum Namen ,Jahwe” (Nr. 416 siehe dort). Es heil3t darum: ,Der heiligste Gott ist selbst ein
eifriger Gott* (Josua 24,19). So wird der Sache nach der Name ,El-Qana“ (Nr. 110 siehe
dort), Gott, im Alten und Neuen Testament Gott beigelegt (vgl. 5. Mose 5,9; 5. Mose 4,24;
Nahum 1,2; Hebréaer 10,27; Hebraer 12,29). Der gottliche Eifer ist zweifacher Art. Die
groldten Gottestaten in Gericht und Liebe werden dem Eifer Jahwes zugeschrieben (vgl.
Psalm 79,5; Jesaja 9,7; Jesaja 42,13; Jesaja 59,17; Hesekiel 16,38.42; Zephanja 1,18).
Gottes Eifer wird durch ein inbriinstiges Gebet wachgerufen (Jesaja 63,15). Eifer ist die
tiefe Empfindung Gottes gegen Handlungsweisen, die Seiner Heiligkeit widersprechen.

1.) Jede Verletzung des heiligen Gotteswillens wird geracht (1. Konige 14,22; Hesekiel
5,13; Hesekiel 23,25). Gott vertilgt in Seinem Eifer, was sich in Widerspruch gegen lhn
auflehnt. Sein Eifer richtet sich gegen die Abgdtterei, durch welche die Einheit Gottes
angetastet wird (2. Mose 32,21). Jegliche Sinde, die Gottes heiligen Namen entweiht,
findet ihre Bestrafung. Gott sucht in Seinem Eifer die Ubertretung heim (2. Mose 20,5; vgl.
Josua 24,19).

Gottes Eifer offenbart sich als gottlicher Zorn, der im hebraischen durch verschiedene
Ausdriicke (aph: Schnauben der Nase, oder schnaubender Zorn, ebrah: wallende
Zornglut; gezeph: vernichtender Zorn) zur Geltung kommt. Gottes Zorn ist im Grunde
genommen die Erregung Seines wallenden Geistes, die gespannteste Energie Seines
heiligen Willens, der Eifer Seiner verletzten Liebe. Die beiden Begriffe ,Eifer* und ,Zorn*
hangen miteinander zusammen, ja, sie bedingen sich, was aus einigen Schriftstellen
deutlich zu erkennen ist (vgl. 5. Mose 6,15; 5. Mose 32,21; Psalm 78,58). Die verzehrende
Wirksamkeit des gottlichen Zornes wird symbolisch durch das ,Feuer ausgedriickt. ,El-
Qana“ (der eifrige Gott) ist ein verzehrendes Feuer (vgl. 5. Mose 32,21; Hebraer 10,27),
das bis in den Scheol brennt. Der innere Zusammenhang des Zorneseifers mit der
gottlichen Heiligkeit kommt in Jesaja 10,17 zur Sprache: ,Und es wird das Licht Israels
(Nr. 479 siehe dort) zum Feuer, und sein Heiliger (Nr. 382 siehe dort) zur Flamme, und es
verbrennen und verzehren seine Dornen und Disteln an einem Tage.” Weil der Zorneseifer
eine Offenbarung der gottlichen Heiligkeit ist, kann keine Rede von einer willkirlichen
Laune oder einer natirlichen Bdsartigkeit sein, wenn Gott zirnt. Gott steht in dieser
Vollkommenheit erhaben Uber allen heidnischen Gottern und allen Geschépfen. Ein
Mensch, der Gottes Heiligkeit verleugnet oder verwirft, wird durch Seinen Zorneseifer zur
Erkenntnis des gerechten Gotteswillens und seiner eigenen Nichtigkeit Uberfihrt.
Bundesbruch und mutwillige Stérung des Bundeszieles sind es hauptséchlich, die den
gottlichen Zorneseifer entztinden (vgl. 2. Mose 32,10; 4. Mose 25,3; 5. Mose 31,16.17).
Der Gegensatz des Zorneseifers Gottes ist im Alten Testament ,nacham®; ,trésten” und
zhitnachem®; ,sich gereuen lassen®; es bedeutet eigentlich ein ,Aufatmen®, oder ein
.verschnaufen“. Gottes Zornesoffenbarung hat durch Seine Heiligkeit auch ihr MalR3, well
Er Seine Heilsabsicht damit im Sinne hat. Der Zorneseifer Gottes ist darum keine blinde
Leidenschaft, sondern im tiefsten Grunde eine eifersiichtige, glihende Liebe (vgl. Hosea
11,9; Jeremia 10,24; Jesaja 28,23).

2.) Jahwe eifert nicht allein fur Sich, sondern auch fiir Sein auserwahltes und geheiligtes
Volk, wenn es sich im Gnadenstande befindet oder wieder in Gnade aufgenommen wird.
In dieser Beziehung ist der Eifer Gottes ein Liebeseifer, in dem ergreifend geltend
gemacht wird, in welchem einzigartigen Verhaltnis der heilige Gott Sein Volk gesetzt hat.
Von diesem Sachverhalt spricht Mose in seinem Abschiedsliede (5. Mose 32,26). Erst die
Propheten bedienen sich des Ausdruckes (Joel 2,18; Sacharja 1,14; Sacharja 8,2). Der
Eifer Gottes ist auch diesbeziglich ein Entbrennen, besonders ein Entbrennen in




Barmherzigkeit (vgl. Hosea 11,8). Aus dem goéttlichen Eifer entwickelt sich die
Verschonung (Joel 2,18). Der Zusammenhang dieser Begriffe tritt deutlich in 2. Mose 32
zutage. Nach dem ersten Bundesbruch ergeht Gottes Zorn tber das Volk (vgl. 2. Mose
32,10). Mose beschwor den goéttlichen Eifer, den Gott nach der anderen Seite hin erweckt,
das Erlosungswerk den Agyptern gegeniiber zu vollenden (2. Mose 32,11). Gottes
Zorneseifer schlagt in Barmherzigkeit um (2. Mose 34,6). Das bisher Erwéahnte sind
vorwiegend Antropopathien des Alten Testamentes. Es sind Aussagen uber Gott, wo nach
Ihm menschliche Empfindungen beigelegt werden, die auch wechseln. Diese
Antropopathien kénnen nicht bildlich aufgefasst werden wie die Anthropomorphismen. Sie
driicken wirkliche Beziehungen Gottes zur Menschheit aus. Wenn von einem Wechsel
solcher Empfindungen Gottes die Rede ist, dann bezieht sich das auf die Veranderlichkeit
des Menschen. Gott offenbart Sich dagegen immer in Seiner unveranderlichen Heiligkeit.
So heil3t es in Psalm 18,26: ,Bei dem Begnadigten bist du gnéadig; bei dem vollkommenen
Manne bist du vollkommen; bei dem Reinen bist du rein; bei dem Verkehrten bist du
verkehrt.”

Derselbe Gott, der Sich dem Gerechten als rein und gut legitimiert, erscheint dem
Verkehrten als solcher, der Seine Wege durchkreuzt. Das ganze Alte Testament kennt
keinen Wechsel in Gottes Heiligkeit. Das geht deutlich aus zwei Ausspriichen in 1.
Samuelis 15 hervor. Samuel sagt vor Gott: ,Und es reute ihn nicht, denn er ist nicht ein
Mensch, dass es ihn reut.” Hernach heil3t es von Jahwe: ,Und es gereute Jahwe, dass er
Saul Uber Israel zum Konig gemacht hatte* (1. Samuel 15,35). Solche Antropopathien
dienen dazu, das Bewusstsein des lebendigen Gottes wach und kraftig zu erhalten.

99. Einer

Einer, hebradisch echad, ist im Alten Testament ein Pradikat Jahwes. Schon der
Gottesname ,Elohim“ (Nr. 108 siehe dort), obgleich er ein Plural ist, fasst die Vielheit der
gottlichen Krafte und Vollkommenheiten im Gegensatz zum Polytheismus zu einer Einheit
zusammen. ,Jahwe ist Einer* bildet den Hauptsatz des monotheistischen
Fundamentaldogmas im Mosaismus. Das letzte Bekenntnis eines sterbenden Juden lautet
oft: ,Adonai ochad" (Ein Gott). An der Spitze des Dekalogs steht das Gebot: ,Du sollst
keine anderen Gotter neben mir haben!” (2. Mose 20,3.) Die Behauptung, der
Glaubenssatz von der Einheit Gottes hatte sich allmahlich aus einer polytheistischen
Religion entwickelt, und der mosaische Jahwe-Glaube setze noch andere Goétter voraus,
kann mit keiner alttestamentlichen Bibelstelle bewiesen werden.

1.) Mit dem hebraischen Gottesnamen ,Elohim* soll eine polytheistische Idee verbunden
sein. Einige Schriftaussagen werden dafir geltend gemacht. Im Schopfungsbericht heil3t
es: ,Lasset uns Menschen machen“ (1. Mose 1,26). Beim Turmbau zu Babel spricht
Jahwe: ,Wir wollen hinabfahren und ihre Sprache verwirren* (1. Mose 11,7). Nach dem
Sundenfall sprach Gott: ,Siehe, Adam ist geworden wie Einer von uns” (1. Mose 3,22). Der
Plural ist an diesen Stellen als Majestétsplural aufzufassen. Von einer Vielgotterei sagen
diese Schriftaussagen nichts.

An Jesaja lautet die Frage des Herrn: ,Wer will unser Bote sein?" (Jesaja 6,8.) Hier sind
durch die Pluralform ,uns* die Seraphim mit einbegriffen; in Sacharja 14,5 ist vom
Hinabfahren Jahwes mit allen Heiligen die Rede. Der Polytheismus lasst sich also hier
nicht begrinden, denn jede Bibelstelle setzt den Monotheismus voraus.

2.) Die Behauptung, der alttestamentliche Jahweglaube setzte noch andere Gotter voraus,
ist grundlos. Viele Israeliten haben Jahwe als einen Gott neben anderen Volksgottern
betrachtet. In dieser Beziehung wird die Frage Jephtahs ins Feld gefuhrt: ,Nicht wahr, was
dich dein Gott Kamos erben lasst, erbst du?“ (Richter 11,24.) Es ist zu berucksichtigen,
dass hier von der Vorstellung der Moabiter aus gefragt wird, womit nicht bewiesen werden
kann, dass Jephtah an Kamos glaubte. Die Tatsache, dass Salomo in diesem Sticke ins
Schwanken geriet und den Dienst fremder Gotter duldete, kann kein Argument fir die




wirkliche Existenz der Heidengotter sein. So oft der Ausdruck ,Elohim acherim® (andere
Gotter) im Alten Testament gebraucht wird, steht er immer im Gegensatz zum strengsten
Monotheismus (vgl. 2. Mose 12,12; Jesaja 19,1). Es ist noch zu beachten, dass die
fremden Gotter als ,Lo-EI* — ,Nichtgotter, ,Chabalim* — ,Hauche®, ,Elilim“ —  Nichtse* und
.Methim“ — Tote" angesehen werden (3. Mose 19,4; 3. Mose 26,1; 5. Mose 32,12.21;
Psalm 96,5; Psalm 106,28). Diese Ausspriche sind Hinweise fur die Einheit Gottes im
strengsten Sinne.

3.) Das bisher Ausgeflihrte ist identisch mit dem sakrosankten Worte: ,Hore Israel, Jahwe
unser Gott, Jahwe ist Einer* (5. Mose 6,4). Hebréisch lautet der Text: ,Schema Jisrael,
Jahwe Elohenu, Jahwe echad.” Die hebréische Bibel hat das ,Ajin“ (a) in ,Schema® und
das ,Daleth* (d) in ,echad” grolRer geschrieben als die Ubrigen Buchstaben. Die Juden
sehen darin ein Geheimnis. Mit der Kabbala deuten sie ,Ajin“ als Zahlbuchstabe 70, was
die 70 Nationen bedeuten soll, an deren Namen in 5. Mose 32,8 gedacht wird. Das
.Daleth” enthalt die Zahl 4, was von allen 4 Teilen der Welt zu verstehen ist. Das Gebot
geht alle Juden in allen vier Weltteilen an.

Andere Kabbalisten setzen ,Ajin“ und ,Daleth” zusammen, dass das Wort ,ed" — Zeuge
bedeutet. Es wird an die Worte erinnert: ,Und ihr werdet meine Zeugen sein, spricht
Jahwe; und wiederum ist Jahwe Israels Zeuge, wie geschrieben steht, und er ist ein Zeuge
von Anfang an.” Endlich wird unter ,ed“ die Ewigkeit Gottes verstanden.

Die Worte in 5. Mose 6,4 werden unterschiedlich Ubersetzt. Aben-Esra tbertragt: ,Jahwe
ist unser Gott, Jahwe allein“, was sich philologisch nicht begriinden lasst. Die Ubersetzung
von Gousset: ,Jahwe, unser Gott, Jahwe, sage ich, ist Einer®, entspricht nicht der
Satzkonstruktion des Urtextes. Mit dem zweiten ,Jahwe" beginnt ein Pradikativsatz, wie
das schon alte Ubersetzer erkannten. Die Septuaginta hat die Wiedergabe: ,Unser Gott ist
ein Herr* (vgl. Markus 12,29). Die Vulgata hat den Wortlaut: ,Dominus Deus noster
dominus unus est” (Der Herr unser Gott ist ein Herr). Die araméaische, arabische, syrische
und persische Bibel haben die gleiche Ubertragung.

~Jahwe ist Einer richtet sich gegen den Polytheismus, den Synkretismus, aber auch
gegen den falschen Monotheismus, der Christum verleugnet. Die tiefsinnigen Worte
enthalten keinen Monotheismus dieser Art, wovon gelehrte Juden des Altertums eine
Kenntnis hatten. Die Israeliten legen auf diese Stelle (5. Mose 6,4) ein grol3es Gewicht. Es
ist eins der vier Bibelworte, welches sie auf ihre Gebetsriemen schrieben. Uber das Wort
»Elohim“ (Nr. 108 siehe dort) sagt Simon ben Jarchi: ,Komm und siehe das Geheimnis des
Wortes 'Gott', dort sind drei Grade, ein jeder Grad ist fur sich selbst allein; und dennoch
sind sie alle eins und miteinander in eins verbunden, und sind nicht geteilt ein jeder von
dem anderen!”

Bechai bemerkt noch: ,Hier sind die drei obersten Herrlichkeiten zusammengefasst, die
Quelle der Vollendung, die Weisheit und Erkenntnis.“ Solche Einblicke gewahrt die
judische Theologie in diesem wichtigen Bibelsatz Uber die Einheit Gottes. Die Stelle 1.
Johannes 5,7, das so genannte ,Komma Johanneum“ scheint eine Erklarung dieses
Wortes zu sein, welches das gro3te Geheimnis des Glaubens enthalt.

4.) Der so wichtige Glaubenssatz: ,Jahwe ist Einer" ist im Verlaufe der Geschichte oft
unbeachtet geblieben. Der grof3e und der verfeinerte Polytheismus, der Rationalismus,
haben die Erkenntnis vom Geheimnis der Einheit Gottes sehr verdunkelt. Eine
Religionsmengerei oder ein verstarkter Abfall, wodurch der wahre Gott mit heidnischen
Gotzen identifiziert wird, verunehren den Einen Gott. Der Prophet stellt eine Zeit in
Aussicht, von der es heil3t: ,An diesem Tage wird Jahwe Einer sein und sein Name Einer*
(Sacharja 14,9). Eine Verbindung des Goétzendienstes mit dem Jahwedienst hort dann auf.
5.) ,Gott aber ist Einer” ist inhaltlich eine Fundamentalwahrheit, die das Alte und Neue
Testament gemeinsam enthalt, die als Ausgangspunkt aller Gottes- und Heilserkenntnis
voransteht. Jesus Selbst zitiert das mosaische Wort (5. Mose 6,4) und bezeichnet es als
das erste Gebot (Markus 12,29). Er verbindet, wie auch Mose in diesem Zusammenhang




die Glaubenserkenntnis von dem Einen Gott mit dem Glaubensleben, das in seiner
ganzen Liebe zu Gott dem Herrn besteht. Was Jesus lehrt, betont Jakobus mit Nachdruck,
wenn er schreibt: ,Du glaubst, dass Ein Gott ist. Gut tust du, auch die Damonen glauben
und zittern* (Jakobus 2,19). Er will erklaren, dass eine buchstabliche Glaubenserkenntnis
von dem Einen Gott ohne Glaubenswerke nicht errettet. Der Glaubensartikel, wie ihn
Israel Ubernommen hat, steht theoretisch wohl im Gegensatz zum heidnischen
Polytheismus, ohne Werke ist es jedoch nur ein starrer und toter Orthodoxismus.

6.) Paulus bedient sich verschiedentlich des judischen Hauptglaubenssatzes im
Zusammenhang mit wichtigen Heilswahrheiten. Der Apostel folgert aus dem
Glaubenssatz: ,Es ist ein Gott*, dass es darum auch fur alle Volker eine
Glaubensgerechtigkeit geben muss (vgl. Romer 3,30). Die Folgerung beruht auf richtiger
Gotteserkenntnis. Der gewohnliche Jude war von dieser Ansicht weit entfernt. Neben dem
engen judischen Partikularismus existiert im Alten Testament ein Universalismus der
Monarchie Gottes (vgl. Amos 9,7; Sacharja 14,9), an welchen sich der Apostel wendet.
,Gott ist Einer®, der gleiche Gott fir Juden und Heiden. Dieser Eine Gott schlagt in der
Glaubensgerechtigkeit der Juden und Heiden den gleichen Weg ein.

a.) Der Apostel betont die Einheit Gottes im Gegensatz zur Vielheit der heidnischen Gétter
(1. Korinther 8,6). Ohne sich um den Einwand der Vernunft zu kiimmern, bekennt Paulus
Gott den Vater und den Herrn Jesum Christum. Nach der monotheistischen Ansicht des
Judentums steht ein solches Bekenntnis im Widerspruch zu dem Glaubenssatz: ,Es ist
kein anderer Gott als der Eine” (vgl. Maleachi 2,10). Ein Jude halt es fir Frevel an Jahwe,
dem Gott Israels, Jesum einen Herrn zu nennen. Den Segen aber, den Einen Gott zu
haben, wird nach paulinischer Erkenntnis, durch den Glauben an Christum erlangt. Wer
glaubt, auRer Christum Gott zu haben, hat statt den wahren Gott einen Abgott, und den
Einen Gott verloren.

b.) Der Glaubenssatz: ,Gott aber ist Einer” steht in Galater 3,20; einer so genannten ,,Crux
Interpretum®. In alter und neuer Zeit existieren tber diese Stelle mehr als 600 Erklarungen.
Die grofdte Schwierigkeit bereitet die Frage, wer der Mittler (Nr. 513 siehe dort), der nicht
eines einigen Mittlers ist, nach der Ansicht des Apostels sein kann. Die beiden Satze: ,Der
Mittler aber ist nicht Einer, Gott aber ist Einer“, scheinen in Widerspruch zu stehen. Ein
Mittler hat die Aufgabe, Gegenséatze von zwei Parteien zu uberbriicken. Wo keine
Kontraste sind, braucht ein Mittler nichts zu vermitteln. Die Aufgabe, Schwierigkeiten und
Meinungsverschiedenheiten zu Gberwinden und einen festen Willen an die Volksmasse
heranzutragen, schreiben viele Ausleger dem Mose zu. Er musste zwischen Gott und dem
Volke vermitteln. Gott ist der Eine, der durch Mose Seinen festen unveranderlichen Willen
dem Volke Ubermittelte. Wenn es heif3t: ,Ein Mittler ist nicht Gottes Mittler®, dann heif3t
das, in Gott gibt es keine Gegensatze, die zu vermitteln sind. ,Gott ist Einer”, dessen Wille
ein und derselbe Wille ist und bleibt.

Andere Ausleger denken nach dem Zusammenhang des Galaterbriefes an die Vermittlung
zwischen Gesetz und VerheiRung, Beschneidung und Vorhaut, besonders an den, durch
welchen alles Eins geworden ist (Galater 3,28). Der Eine Mittler, der Mittler aller, ist der
Hinweisende auf den Einen Gott, der aller Gott ist. Es hat keinen Sinn, sich hier in die
ewige, absolute, vollkommene, zwiespaltige und unwandelbare Einheit des gobttlichen
Wesens zu versteigen, sondern ganz einfach an das paulinische ,Ein Gott* zu denken, der
Ein Vater aller ist.

c.) Im Epheserbrief rechnet Paulus den Einen Gott zur grundlegenden Einheit der
Gemeinde (vgl. Epheser 4,4-6). Die Ausfiihrungen des Apostels in den Versen regen an,
vom Inhalt des dritten Artikels des Apostolischen Glaubensbekenntnisses durch den
zweiten zum ersten Artikel zu dem Einen Gott und Vater aufzusteigen. Was Israels
hdchstes Glaubensgut war, Einen Gott und Herrn zum Gott zu haben (5. Mose 6,4), im
Gegensatz zum Polytheismus der Heidenvélker, ist das Erbe der Gemeinde Christi
geworden.




d.) Die Einheit Gottes, die Paulus stark betont, stellt er in 1. Timotheus 2,5 mit Nachdruck
in den Vordergrund. Der Apostel begriindet durch den Satz: ,Denn es ist Ein Gott“, dass
alle mit gleicher Liebe zum Heil in Christo gelangen. Gott ist es, der durch seine Einheit
alle in Einheit umfasst und zur Einheit fuhrt. Das ist der tiefste Inhalt des Glaubenssatzes:
,Gott ist Einer.”

Gott bereitet nach Seiner Einheit das Heil fur alle Menschen aus freier Gnade. Die
Glaubenserkenntnis: ,Gott ist Einer* fihrt nach der Schrift zum Inhalt des Evangeliums.
Kirchenvater und Scholastiker erklaren ganz schriftgemal3, Gott ist Einer nach Seiner
Allgemeinheit und Allumfassung Seines Wesens, weil Er allein alles aus Gnaden zur
Einheit und Gottinnigkeit fuhrt.

100. Der Eingeborene

Der Eingeborene ist ein Name Jesu Christi, der als solcher nur im Johannesevangelium
und im 1. Johannesbrief vorkommt. Johannes der Taufer, Jesus selbst und der Apostel
Johannes nennen diesen christologischen Hoheitstitel.

Das griechische ,monogenes®, was mit ,Eingeborener* Ubersetzt wird, bedeutet eigentlich
»einzig geboren® oder ,einzig in seiner Art". Das entsprechende hebraische ,jachid* wird
am besten mit ,einzig“ wiedergegeben. Es handelt sich jedenfalls um eine Einzigartigkeit,
die immer auf eine besondere Wertschatzung und Innigkeit begriindet werden kann (vgl.
Lukas 7,12; Lukas 8,42; Lukas 9,38; Hebraer 11,17). Die Septuaginta Ubersetzt meistens
das hebraische ,jachid“ — Einziger, mit ,agapetos* — geliebt (vgl. 1. Mose 22,2.12.16;
Jeremia 6,26; Amos 8,10; Sacharja 12,10).

Wenn in den johanneischen Schriften Christus als ,monogenes” bezeichnet wird, dann soll
damit das besondere Verhaltnis des Messias zu Gott dem Vater ausgedrickt werden.
Diese Beziehung darf nicht verwechselt werden mit ,Geliebter® (siehe dort) in den
Synoptikern und mit dem paulinischen ,eigener Sohn“ (vgl. Rémer 8,32) und ,,Sohn seiner
Liebe* (Kolosser 1,16). Die Einzigartigkeit seines Verhaltnisses, welche durch Christi
Erscheinung und Wirksamkeit zum Ausdruck kommt, bezeichnet Johannes noch naher
durch den Hinweis: ,Der Sohn, der in des Vaters Busen ist*. Dadurch wird Jesus als der
.Einzige" echte Sohn Gottes offenbart. Dieser Name bezieht sich vor allem auf das
Verhaltnis Jesu zum Vater vor Seiner Menschwerdung.

Der Ausdruck ,einzig geborener Sohn“ schliel3t notwendig den Gedanken der Sohnschaft
in sich. Der Begriff ist ein Hinweis auf eine Ubernatirliche Zeugung. Der ,einzig geborene
Sohn* steht den S6hnen gegentber, die durch den Glauben an Seinen Namen, Vollmacht
haben, Kinder Gottes zu werden (Johannes 1,12). Viele Erklarer beziehen den Ausdruck
auf die ewige Zeugung des Logos, andere auf die Tatsache Seiner Menschwerdung;
einige denken an die Ubernaturliche Geburt. Luthardt meint, es sei damit von der
besonderen Gemeinschaft mit Gott dem Vater die Rede, die Jesus wahrend Seines
ganzen Erdenlebens genoss. Die erste Auffassung ist schlieBlich dem Begriff am
angemessensten.

a.) Johannes der Taufer nennt Jesus zuerst den ,einzig geborenen Sohn“. Die
Offenbarung der Herrlichkeit des Eingeborenen vom Vater (Johannes 1,14) beruht nach
seinen Ausfihrungen auf der Fleischwerdung des Logos (Nr. 492 siehe dort) oder des
Wortes (Nr. 625 siehe dort). Er, der Eingeborene Gottes (Johannes 1,18) (obgleich diese
Lesart von vielen Interpreten fir eine dogmatische Erklarung gehalten wird), galt fur die
Junger als ein Ausleger Gottes, den nie ein Mensch gesehen hat. Jesus, das Wort, ist vom
Vater aus der Tiefe Seines Wesens zu einem Dasein in gleicher Wesenheit gezeugt, dass
Er der Einziggeborene vom Vater heifdt. In dem Namen ,der Eingeborene” liegt der Sinn,
dass die Sohnschaft nicht erst dem Fleischgewordenen, sondern schon dem
Praexistenten beigelegt wird. Johannes wusste von Seiner vorweltlichen Sohnschaft. Die
Herrlichkeit des Eingeborenen vom Vater wurde geschaut, weil Er sie aus Seinem
vorweltlichen Sein mitbrachte.




Jesus, der Fleischgewordene, war der Eingeborene Gottes (Johannes 1,18), weil Er schon
als der Praexistente die Sohnschaft hatte. Er hat als der Eingeborene Gott gesehen und
vollkommen erkannt, was keinem Menschen zuteil geworden ist.

Der Ausdruck ,einziggeborener Sohn* ist keine Ubertragung des Gedankens von dem
Wesen, sondern von der Einzigartigkeit der Beziehung. Der Name erklart nichts anderes
als, Jesus ist allein die vollkommene Darstellung Gottes auf Erden (Johannes 1,14.18).

b.) Jesus nennt Sich der Eingeborene, der einzige Sohn Gottes, mit dessen Sohnschaft
keine andere verglichen werden kann (Johannes 3,16.18). Diese Selbstbezeichnung ist
ein Hinweis auf Seine vorweltliche Existenz. Der beim Vater vor der Welt Seiende hat das
vorweltliche Leben vom Vater. Das ist die Lehre Christi und die konstante Lehransicht der
Apostel. Jesus trug die vorzeitliche Zeugung in Seinem Bewusstsein. Wenn Er Sich Sohn
Gottes (Nr. 546 siehe dort), oder der einziggeborene Sohn Gottes nennt, dann geht
daraus Sein Wissen von der vorweltlichen Zeugung deutlich hervor.

Der Herr stellt durch diesen Namen nicht die Gleichartigkeit mit dem menschlichen
Geschlecht ins Licht, sondern Er preist die Unermesslichkeit der géttlichen Liebe gegen
die Welt. Der Name ,der Eingeborene” deutet nicht an, was der Heiland fir Seine Bruder,
die Menschen, sondern was Er fur das Herz Gottes selbst ist. Das Ubertrifft noch den
Erzvater Abraham, der seinen einzigen Sohn Isaak opferte. Jesus offenbart, wie grof3 die
Schuld ist, wenn dem Eingeborenen und Seinem Werk widerstrebt wird. Je herrlicher der
Heiland, umso strafbarer ist die Abkehr von Ihm (Johannes 3,18).

c.) Der Apostel Johannes schreibt von dem Eigeborenen im Zusammenhang der Liebe
Gottes (1. Johannes 4,9). Gott ist Liebe, darum zeugte Er das vollkommenste Ebenbild
Seiner Selbst, den eingeborenen Sohn. Dieser ist der Gegenstand Seiner Liebe
(Johannes 17,24). Die Liebe bewegte Gott, zu Seiner Selbstoffenbarung, die ganze
Schopfung hervorzubringen. Jedes Geschopf ist eine Offenbarung der gottlichen Liebe.
Die vernunftbegabten Kreaturen sind die Krénung der gesamten Schoépfung, die darauf
angelegt sind, Seiner Selbstoffenbarung teilhaftig zu werden, Sein Bild in sich
aufzunehmen und nach Seinem Ebenbild dargestellt zu werden. Die Menschen
entfremdeten sich durch den Fall dieser hochsten Bestimmung. Die ewige Liebe bewegte
Gott, den hochsten Gegenstand Seiner Liebe, den eingeborenen Sohn, der Menschheit zu
schenken. Innerhalb der Menschheit hat die Offenbarung der gdttlichen Liebe dadurch
stattgefunden, dass Gott Seinen eingeborenen Sohn in die Welt sandte.

Die Natur der Liebe Gottes liegt einmal in der Sendung des eingeborenen Sohnes, was
die GroRRe des Geschenkes veranschaulicht, sodann in der Freundlichkeit Gottes, welche
uns diese Gabe zudachte. Das Geschenk des eingeborenen Sohnes zeigt Gottes Liebe
als heilig, die keine selbstslichtigen Nebenabsichten hat. Seine Liebe ist zuvorkommend,
sie gibt, wenn sie auch kein Geschenk als Gegengabe zu erwarten hat. Gottes Liebe
ergab sich ganz besonders in der Feindesliebe (vgl. Romer 5,10). Durch die Sendung des
eingeborenen Sohnes in die Welt hat Gott Seine grolite Liebe offenbart.

Die Ausdriicke der Schrift: ,Gott hat seinen eingeborenen Sohn in die Welt gesandt* (1.
Johannes 4,9) oder: ,Der Sohn Gottes ist erschienen* (1. Johannes 3,8) und ,der Sohn
Gottes ist gekommen* (1 Johannes 5,20), sind nicht so zu verstehen, als wére Jesus erst
durch die Sendung und irdische Zeugung zum eingeborenen Sohn geworden. Er war
langst der eingeborene Sohn, ehe Er in diese Welt gesandt wurde. Er wurde gesandt; Er
ist erschienen; Er ist gekommen, um sich als der ,Eingeborene” zu offenbaren.

101. El

El ist abgeleitet von ,Aul“ — Starke, Kraft. Ist im Alten Testament oft der Name fur ,Gott"
(Nr. 272 siehe dort), dort stehen viele Eigennamen mit diesem Gottesnamen in
Verbindung, zum Beispiel Elidad, Elimelech, Eliasaph, Elihu. El steht oft allein fur Gott im
3. Buche Mose, in 1. und 2. Kdnige, in Joel, Amos, Obadjah, Haggai, Zephania, Sacharja,
in den Spruchen, im Hohenliede, in Ruth, im Prediger, in Esther, in 1. und 2. Chronik. Die




hier im folgenden zusammengestellten Verbindungen mit dem Gottesnamen ,EI* werden
in hebraischer Sprache mit deutscher Ubersetzung geboten. Die deutsche Ubertragung ist
mit dem Ublichen Hinweis (siehe dort) versehen, wo denn der betreffende Name naher
erklart wird. Es ist denn auf folgende Zusammensetzungen zu achten.

Vereinzelt ist ,EI-Chai” (Nr. 102 siehe dort) — ,Gott des Lebens* (Nr. 332 siehe dort) (Josua
3,10). Zweimal steht ,El-Elohim Jahwe* — ,Gott der Gotter ist Jahwe*” (Josua 22,22); ferner:
.El-Qana”“ (Nr. 110 siehe dort) — ,Ein eifriger Gott* (Nr. 98 siehe dort) (Johannes 24,19);
.El-Berith” — Gott des Bundes” (siehe dort) (Richter 9,46) (vgl. Baal-Berith); ,El-Deoth” —
,Gott der Erkenntnis“ (siehe dort) (1. Samuel 2,3); ,Ha-El-Thammaim* — ,Gott der
Vollkommenheiten“ (siehe dort) (2. Samuel 22,33); ,Ki mi-El-mibbaladi Jahwe* — ,Denn
wer ist ein Gott auer Jahwe?* (2. Samuel 22,32); ,Ha-El-Mauzzi-Chail* — ,Der Gott
meiner starken Feste® (2. Samuel 22,33); ,Ha-El hannothen negamoth |i“ — ,der Gott, der
mir Rache gibt* (Nr. 338 siehe dort) (2. Samuel 22,48); ,ki lo ken-Bethi Im-EI* — ,Denn ist
nicht so mein Haus bei Gott?* (2. Samuel 23,5); ,H-El-haggadol* — ,Der grof3e Gott" (Nr.
324 siehe dort) (Jeremia 32,18; vgl. 5. Mose 10,7); ,El-Gemuloth* — |Ein Gott der
Vergeltungen® (Nr. 358 siehe dort) (Jeremia 51,56); ,EI-Chanun“ — ,Ein gnadiger Gott“ (Nr.
371 siehe dort) (Jona 4,2); ,Mi-El-kamoka“ — ,Wer ist ein Gott wie Du?" (Nr. 618 siehe
dort) (Micha 7,18); ,El-Qanno we nogem® — ,Ein eifriger und rachender Gott* (Nr. 279
siehe dort) (Nahum 1,2); ,El-baschammajim®“ — ,Gott in den Himmeln“ (Nr. 323 siehe dort)
(Klagelieder 3,41); ,El-Schaddai“ — ,Gott der Allmachtige” (Nr. 112 siehe dort) (Hesekiel
10,4); ,Adam welo-EI* — ,Ein Mensch und nicht Gott" (siehe dort) (Hesekiel 28,2.9); ,El-
Ani“ —  Gott bin Ich” (siehe dort) (Hesekiel 28,2); ,EI-Chai“ — ,der lebendige Gott* (Nr. 102
siehe dort) (Hosea 2,1); ,Ki El anoki“ — ,Denn Ich bin Gott* (Hosea 11,9); ,Im-EI* — ,Mit
Gott" (Hosea 12,1); ,Pene-ElI* — ,Angesicht, vor Gott* (Maleachi 1,9); ,El-Echad” — ,Ein
Gott" (Maleachi 2,10); ,Bath-El-nekar” — ,Tochter eines fremden Gottes" (Maleachi 2,11);
.Ha-El Haggadol wehannora“ — ,Der grol3e und furchtbare Gott* (Daniel 9,4; 5. Mose
10,17); ,Al-Kal-El weal-El Elim*“ — ,Uber jeden Gott und uiber den Gott der Gotter (Nr. 298
siehe dort) (Daniel 11,36); ,Ha El-haggadol wehannora“ — ,Der grofl3e und furchtbare Gott"
(Nr. 309 siehe dort) (Nahum 1,5); ,Ha El haggadol wehannora hagibbor* — ,Der groR3e
Gott, stark und furchtbar* (Nehemia 9,32; vgl. 5. Mose 10,17); ,El-chanun werachum® —
»Ein gnadiger und barmherziger Gott“ (Nehemia 9,31). Viele dieser Belege sind formelhatft.
El kommt oft vor, in den Psalmen 69-mal, in Hiob 5,8-40,19 sogar 48-mal, im 1. Buche
Mose 18-mal, im 2. Buche Mose siebenmal, im 4. Mosebuche neunmal, in Jesaja 5,18-
31,8 nur achtmal, in Jesaja 40,18-46,9 13-mal.

El kommt in den Verbindungen vor: ,El-Schaddai“ — ,Allmachtiger Gott“ (Nr. 112 siehe
dort) (1. Mose 17,1; 1. Mose 28,3; 1. Mose 35,11; 1. Mose 48,3; 2. Mose 6,3); ,El-Elohe
haruchoth” — ,Gott, der Gott der Geister* (Nr. 290 siehe dort) (4. Mose 16,22); ,Jahwe El
haruchoth” — ,Jahwe Gott der Geister” (Nr. 290 siehe dort) (4. Mose 27,16). El ist oft in

zusammengesetzten Namen: ,Beth-EI* — ,Haus Gottes”; ,Schamuel* — ,Gott erhort®;
.Elijah" —  Jahwe ist Gott"; ,Elieser” — ,Mein Gott ist Hilfe". Mit Elohim sind solche Formen
unmaoglich.

El ist ein alter Gottesname, wie das die Eigennamen zeigen, er ist meistens nur in
Formeln gebréduchlich. Einige biblische Schriften scheinen ihn allein stehend nicht zu
benutzen, wie zum Beispiel das Richterbuch, 1. und 2. Samuelis, 1. und 2. Kdénige,
Jeremia, Hesekiel, Spruche, 1. und 2. Chronik, wéhrend die Psalmen und das Buch Hiob
ihn oft gebrauchen. Elohim ist an die Stelle von El getreten.

Es sind folgende Erganzungen: ,El-Jahwe® — ,Gott Jahwe® (4. Mose 12,13); ,El na repha
na lah* — ,0 Gott, heile sie doch!" (4. Mose 12,13); ,Qumah Jahwe EIl nesa jadeka“ —
~otehe auf Jahwe, Gott erhebe deine Hand!* (Psalm 10,12); ,Chesed El kol hajjom* — ,Die
Gnade Gottes ist jeden Tag“ (Psalm 52,3); ,Attah Ha-El oseh pele” — ,Du bist der Gott, der
Wunder tut* (Psalm 77,15); ,EI-Chail* — ,Gott der Starke* (Psalm 84,8); ,Jischma-EI" — ,Es
hort Gott* (Psalm 55,20).



LElY — ,Gott, die Mehrzahl: ,Elim*“ — ,Goétter“. ,El Elim* — ,Gott der Gétter* (Daniel 11,36);
.Bene Elim“ — S6hne Gottes”; das Gegenteil ,Bene Adam® — ,Menschensdhne” (Psalm
29,1; Psalm 89,7). ,El-Berith* — ,Gott des Bundes" (siehe dort) (Richter 9,46); ,Lo nizar EI
— ,Nicht ist gebildet ein Gott* (Jesaja 43,10); ,Mi jazar EI* — ,Wer hat Gott geformt?*
(Jesaja 44,10); ,Aph-jiphal-EI* — ,Dass er einen Gott macht” (Jesaja 44,15); ,Uscherito | El
asah“ — ,Und sein Ubriges macht er zum Gott* (Jesaja 44,17); ,Wejaasehu EI* — ,Und sie
machen einen Gott* (Jesaja 46,6).

.El Echar — _Ein einziger Gott" (Nr. 99 siehe dort) (Maleachi 2,10); ,Kol-EI* — ,Jeder Gott"
(Daniel 11,36); ,El Acher* — ,Ein anderer Gott* (2. Mose 34,14); ,El Zar* — ,Ein fremder
Gott* (Psalm 44,21; Psalm 81,10); ,El-Nekar” — ,Ein fremder Gott* (5. Mose 32,12,
Maleachi 2,11); ,El lo joschia“ — ,Ein Gott, der nicht hilft“ (Jesaja 45,20); ,El Zaddiq“ — ,Ein
gerechter Gott“ (Nr. 258 siehe dort) (Jesaja 45,21); ,Adath EI* — \Versammlung Gottes"
(Psalm 82,1); ,Ascher Mi-El baschamajim“ — ,Wer ist ein Gott im Himmel?* (5. Mose 3,24);
-El-Ani* — Gott bin Ich” (siehe dort) (Hesekiel 28,2); ,Mi El kamopa“ — ,Wer ist ein Gott wie
du?* (Micha 7,18).

Gott ist im Gegensatz zum Menschen (Adam). ,Adam welo-EI“ — ,Ein Mensch und nicht
Gott" (Jesaja 31,3; Hesekiel 28,9); ,Lo Isch EI* — ,Nicht ein Mensch ist Gott* (4. Mose
23,19); ,Ki El anoki welo Isch* — ,Denn Gott bin Ich und nicht ein Mensch* (Hosea 11,9);
,El jidphennu lo-Isch* — ,Gott wird ihn schlagen und kein Mensch* (Hiob 32,13); ,Umah-
jizedag Enosch im-EI* — ,Wie wird ein Mensch gerechtfertigt bei Gott?* (Hiob 25,4); ,EI
wechselt mit Jahwe (4. Mose 23,8); ,El-Ael we EI-Elohim* — ,Zu Gott und zu Gott* (Hiob
5,8); ,El und Elohim“ (Hesekiel 28,2.9); ,Eljon“ — ,Der Hbtchste* (4. Mose 23,26; Psalm
73,11; Psalm 107,11); ,El-Schaddai“ (Nr. 112 siehe dort) (4. Mose 24,4.16; Hiob 8,3; Hiob
35,13; elfmal); ,Lo-EI* — ,Nichtgott® (5. Mose 32,21; Jesaja 31,3; Hesekiel 28,2.9).

Oft steht ,EI" — ,Gott" allein ohne jede Beifligung. Die Wendung ,El Jahwe" — ,Gott Jahwe
oder Jahwe ist Gott* (Psalm 118,27); ,Waani-EI* ,Und Ich bin Gott* (Jesaja 43,12; Ki
anoki EI" — ,Denn Ich bin Gott“(Jesaja 46,9); ,El mozzam® — ,Gott fihrte sie aus” (4. Mose
23,22; vgl. 4. Mose 24,8); ,Im-EI" — Mit Gott* (2. Samuel 23,5); ,ElI-mi thedamjun EI* —
»Zuwas wollt ihr Gott nachbilden?* (Jesaja 40,18); ,Bak El ween od ephes Elohim* — ,Bei
dir ist Gott und nicht ist aul3erdem ein Gott" (Jesaja 45,14); ,Ki anoki EI* — ,Denn Ich bin
Gott" (Jesaja 46,9). Von Psalm 7,2 bis150,1 steht ,EI* 24-mal, in Hiob 5,8 bis 40,19 kommt
El 37-mal vor. ,Ha EI* — ,Der Gott ohne Beifligung“ steht in 2. Samuel 22,31.33.48; Psalm
18,31.33.48.; Psalm 57,3; Psalm 68,20s.; Hiob 21,14; Hiob 22,17; Hiob 31,28; Hiob 34,10;
Hiob 37; Hiob 40,9.

-El“ kommt auch mit Beiftigung vor, zum Beispiel ,EI-Elijon“ — ,,Gott der Hochste* (1. Mose
14,18); ,El-Schaddai“ — ,Gott der Allmachtige* (1. Mose 17,1); ,ElI-Olam“ — ,Gott der
Ewigkeit” (1. Mose 21,33); ,El-Qana“ — ,Eifriger Gott* (2. Mose 20,5); ,ElI-Qenno* — ,Gott
der Eifersucht* (Josua 22,19; Nahum 1,2); ,El-rachum wechannun“ — ,Barmherziger und
gnadiger Gott* (2. Mose 34,6); ,El-hannun werachum® — ,Gnéadiger und barmherziger Gott"
(Jona 4,2; Nehemia 9,31); ,Ha El hanneaeman“ — ,Der treue Gott* (5. Mose 7,9); ,El-
Aemunah“ — ,Gott der Treue® (5. Mose 32,4); ,El-Aemeth* — ,Gott der Wahrheit* (Psalm
31,6); ,El-gadol* — ,Ein groRBer Gott* (5. Mose 7,21; Psalm 77,14; Psalm 95,3); ,Ha El
haggadol“ — ,Der gro3e Gott* (5. Mose 10,17; Jeremia 32,18; Daniel 9,4; Nehemia 1,5;
Nehemia 9,32); ,EI-Chai* — ,Gott des Lebens* (Josua 3,10); ,El-Deoth* — ,Gott der
Erkenntnisse® (1. Samuel 2,3); ,Ha El hagga-dosch” — ,Der Heilige Gott* (Jesaja 5,16); ,El-
Mistathar* — ,Ein verborgener Gott* (Jesaja 45,15); ,El-Lemoschaoth® — ,Gott der
Errettungen® (Psalm 68,21); ,El-Gemuloth* — ,Gott der Vergeltungen® (Jeremia 51,56); ,El-
Ha Kabod“ — ,Gott der Ehre* (Psalm 29,3); ,EI-Negamoth* — ,Gott der Rache* (Psalm
94,1); ,El-Nosche* — ,Gott der Vergebung“ (Psalm 99,8); ,El-Ha Schammaji“ — ,,Gott der
Himmel* — vgl. ,ElI-Be Schammajim“ — ,Gott im Himmel“ (Klagelieder 3,41).

LElY — ,Gott" steht auch oft mit personlicher Beziehung: ,Immanu-EI* — ,Gott mit uns*
(Jesaja 7,14; Jesaja 8,8.10); ,Eli* — ,Mein Gott" (Psalm 22,2.11; vgl. 2. Mose 15,2; Psalm




18,3; Psalm 63,2); ,EI-Chajai“ — ,Gott meines Lebens* (Psalm 42,9); ,El-Sali* — ,Gott mein
Fels” (Psalm 42,10); ,El-Simchathi“ — ,Gott meine Freude” (Psalm 43,4); ,El-Jeschuathi® —
,Gott meines Heils* (Jesaja 12,2); ,EI-Roi* — ,Gott meines Sehens” (1. Mose 16,13); ,EI-
Abika" — ,Gott deines Vaters® (1. Mose 49,25); ,Hannireh Eleka* — ,Dein Gott, der
erschien” (1. Mose 35,1); ,El Haoneh Othi* — ,Gott, der mich erhért hat* (1. Mose 46,3) ,Ha
El Elohe Abika“ — ,Der Gott deines Vaters* (1. Mose 46,3); ,EI-Mecholeleka“ — ,Gott, der
dich gebildet hat* 5. Mose 32,18); ,EI“ steht mit Seinen Verehrern in Verbindung: ,EI-Elohe
Jisrael* — ,Gott, der Gott Israels” (1. Mose 33,20); ,El-Jaakob* — ,Gott Jakobs” (Psalm
146,5); ,El Beth Jaakob" — ,Gott des Hauses Jakob* (Jesaja 29,22); ,El-Jeschurun“ — ,Der
Gott Jeschuruns” (5. Mose 33,26).

Mit dem Namen ,EI* wird auch der Besitz Gottes ausgedrtckt: ,El Imre* — ,Reden Gottes"
(4. Mose 24,4.16; Psalm 107,11); ,Pene-EI* — ,Angesicht Gottes* (Maleachi 1,9); ,El-
Kebod"“ — ,Ehre Gottes" (Psalm 19,2); ,EI-Rommoth* — ,Gott der Erhebungen® (Psalm
149,6); ,Migdesche-EI* — ,Heiligtimer Gottes* (Psalm 73,17); ,Nischemeth-EI* — ,Odem
Gottes” (Hiob 37,10); ,Moede-EI" — ,Versammlungen Gottes" (Psalm 74,8); ,Niphleoth-EI"
— ,Wunder Gottes* (Hiob 37,14); ,Maalle-EI* — ,Taten Gottes" (Psalm 78,7); ,Darke-EI* —
Wege Gottes" (Hiob 40,19); ,Jad-El* ,Hand Gottes" (Hiob 27,11). Es sind noch einige
Séatze zu beachten: ,Har-re-EI* — ,Berge Gottes” (Psalm 36,7); ,Kokbe-EI* — ,Sterne
Gottes“(Jesaja 14,13); ,Arze-EI* — ,Zedern Gottes” (Psalm 80,11); ,EI-Gibbor* — ,Starker
Gott* (Jesaja 9,6).

Aus den gesamten Ausfihrungen ist einiges zusammenzufassen. El ist im Alten
Testament die Bezeichnung des wahren Gottes. Ethymologisch soll nach neuerer
Auffassung die Bedeutung dieses Namens unsicher sein. Frither wurde das Wort von ,ul*
oder ,aul* — ,stark sein* hergeleitet. Dillmann erwéhnt in seinem Genesis-Kommentar zu 1.
Mose 1,1; dass ,EI* auch von ,alah” abgeleitet wird. Nach der Wurzel ,alah* soll dann die
Bedeutung sein ,welchem man zustrebt” und ,angstlich Zuflucht suchen®. Diese Deutung
ist unwahrscheinlich. Der Gebrauch und der Sinn von ,EI* geht deutlich aus der Phrase in
1. Mose 31,29 hervor: ,jesch le-El jadai“ — ,Er ist vorhanden fir die Starke meiner Hand"
(vgl. 5. Mose 28,32; Micha 2,1; Spruche 3,27; Nehemia 5,5). Der Gottesname hat
demnach den Sinn von ,Macht* oder ,Starke“. Gott ist hiernach ,Der Starke®, im
Gegensatz zu ,Enosch” — ,Der Schwache®, was mit ,Mensch*” zu Ubersetzen ist.

Manche Personen- und Ortsnamen mit der Vor- und Nachsilbe ,EI* (Gott) deuten auf ein
frihes Vorkommen dieses Gottesnamens. ,EI* kommt 32-mal im Alten Testament vor (vgl.
1. Mose 14,18.20.22; 1. Mose 16,13; 1. Mose 21,33; 1. Mose 33,20); im Propheten Jesaja
steht er 24-mal (vgl. Jesaja 5,16), in den Psalmen 72-mal (vgl. Psalm 5,5) und 55-mal im
Buche Hiob (Hiob 5,8). Redner und Dichter bedienen sich hauptsachlich dieses
Gottesnamens. Wenn Jahwe gemeint ist, heil3t es durchwegs ,Ha EI* — ,Der Gott*, durch
den Artikel wird der jahwistische Monotheismus ausgedrtckt (vgl. Psalm 18,31; Psalm 33;
Psalm 48; Hiob 8,3; Hiob 13,20; Hiob 12,6). Der Gottesname ,EI* unterscheidet sich von
dem verwandten Namen ,Eloah® (Nr. 106 siehe dort) und ,Elohim* (Nr. 108 siehe dort).
Der Name LEI" ist auch oft mit Beiwortern verbunden. So sind folgende
Zusammensetzungen anzutreffen: ,EI-Chai“ (Nr. 102 siehe dort), ,El-Qana“ (Nr. 110 siehe
dort), ,El-Elyon” (Nr. 104 siehe dort), ,EI-Roi* (Nr. 111 siehe dort), ,EI-Olam* (Nr. 109 siehe
dort), ,El-Schaddai“ (Nr. 112 siehe dort). Mit ,El-Zar* (fremder Gott) wird ein Gotze
bezeichnet (Psalm 81,10). Die Redewendungen ,EIl-Elohim* (Gott der Gotter) (Psalm 50,1)
und ,EI-Elim* (Gott der Goétter) (Daniel 11,36) kennzeichnen ,EI* als den héchsten Gott.
Der Name ,EI-Elohe Jisrael* (Nr. 103 siehe dort) ,Gott, der Gott Israels” (1. Mose 33,20;
vgl. 4. Mose 16,22) enthillt Gott in besonderer Weise als Gott Seines Volkes, den Israel
zum Stammvater hat.

102. El-Chai
El-Chai, ,Der lebendige Gott" ist ein Name, der nicht allzu oft in der Bibel vorkommt, der



aber deshalb keineswegs unwichtig ist. Im Urtext hei3st Gott noch ,Elohim-Chai“ (vgl.
Jesaja 37,4) und ,Elohim-Chaim* (5. Mose 5,23). Die Ubersetzung aller drei
Schreibweisen ist die gleiche. Man vergleiche hierzu noch die Namen: Gott des Lebens
und der lebendige Gott!

Gott ist der Lebendige im Gegensatz zum Fleisch (basar), oder zu jedem Geschopf, bei
welchem Verganglichkeit und Hinfalligkeit heimisch sind (vgl. Jesaja 31,3; Jesaja 40,5.6).
Er tragt alle Potenzen des physischen Lebens in sich, dass von Ihm in jeder Beziehung
das Wort gilt: ,Bei dir ist die Quelle des Lebens* (Psalm 36,10). Der Mensch, der vergisst,
dass er Fleisch ist, muss flirchten, vor dem lebendigen Gott dem Tode zu verfallen. Wer
seine Ohnmacht empfindet, wird nicht von Ihm getéttet, sondern von Seinem Leben und
Lebenskraften durchdrungen, um zur Unverganglichkeit erhoben zu werden. Gott offenbart
Sich als ,ElI-Chai”, indem Er in die Geschichte der Menschensphare eingreift und Sich
durch Seine Lebenskraft den Menschen zu erfahren gibt. Hagar, die hilflos in der Wiste
umherirrte, durfte den Beistand Gottes erleben, dass sie den Brunnen, den Ort dieser
Offenbarung: ,Beer-lachai-roi* (Brunnen des Lebendigen und Sehenden) nannte (1. Mose
16,14).

Josua sagte zum Volke: ,lIhr sollt erkennen, dass ein lebendiger Gott in eurer Mitte ist*
(Josua 3,10). Der Zweck des Wunders, des Durchgangs durch den Jordan, war die
Forderung der Gotteserkenntnis. Er heil3t ,EI-Chai“ zum Zeichen, dass Er nicht tot ist (vgl.
Jeremia 10,9.10). David und Hiskia empfanden die kriegerischen Anstrengungen ihrer
Feinde als Lasterung gegen den lebendigen Gott (vgl. 1. Samuel 17,26.36; 2. Konige
19,4.16). In Zeiten der Bedrangnis wurde ganz besonders der Glaube an diesen
Gottesnamen ,EI-Chai® wachgerufen und gegen die toten Goétzen der Heidenvolker
geltend gemacht (vgl. Jesaja 37,4.16).

Die vollkommene Erkenntnis des lebendigen Gottes stellt der Prophet Hosea fir die
messianische Zeit in Aussicht (Hosea 1,11). Die Israeliten verehren keine wesenlosen
Gotzen, sie heil3en dann Sohne des lebendigen Gottes. Der Prophet nennt mit Nachdruck
den Namen ,EI-Chai® um den Gegensatz des wahren Gottes gegen die toten Goétzen
geltend zu machen. Weil die Go6tzen nicht leben, kénnen sie auch nicht leben. Es ist der
gleiche Kontrast wie in 5. Mose 32,37; wo Gott erklart, dass Er tétet und lebendig macht,
schlagt und heilt. Die Menschheit setzt in Wirklichkeit ihr Vertrauen auf die toten Goétzen,
statt an den lebendigen Gott zu glauben. Die Gétter der Heiden sind tot (vgl. Psalm 115,4-
11; Psalm 135,15-20), jeder Versuch, ihnen Leben einzublasen, scheitert, sie bleiben tot,
trotz ihres Scheinlebens. Der wahre Gott ist und bleibt lebendig. Er zeigt Sich als der
Lebendige, dass Er die Unbufl3fertigen schlagt und totet, Seine Kinder aber heilt und
lebendig macht.

Jeremia stellt den Gotzen den lebendigen Gott Israels gegentuber (Jeremia 10,10). Jahwe
ist kein Scheingott, sondern eine Wirklichkeit, kein totes Holz, sondern ein lebendiger Gott.
Er ist ein Konig der Ewigkeit; Er vergeht nicht wie die Gétzen vergehen. Gott steht auch
nicht regungslos, sondern vor Seinem Zorn bebt die Erde; die Volker kdnnen Seinen
Grimm nicht ertragen, ohne zu Grunde zu gehen.

Gott erweist Sich als der Lebendige durch Seine Offenbarungsworte. Mit Ernst zeigt
Jeremia, dass den Menschen eine schwere Last driuckt, die er nicht loswird, wenn er
Seine Worte wendet (Jeremia 23,36). Die Worte des lebendigen Gottes anders deuten als
sie gemeint sind, ist ein schweres Verbrechen.

Die wahren Gottesfurchtigen des Alten Bundes sehnten sich nach dem lebendigen Gott.
Weil dieser Gott in Lebensgemeinschaft mit den Seinen steht, ist Er ein Gegenstand des
Suchens und Verlangens, des Findens, Anschauens und des Genusses (vgl. Psalm 42,3;
Psalm 84,3).

Gott, der Lebendige, wird den Géttern der Heiden entgegengestellt, die nichts offenbaren,
nichts wirken, keine Gebete erhéren, keine Hilfe leisten (vgl. 5. Mose 32,37-39), es sind
vielmehr Nichtse (vgl. 3. Mose 19,4; 3. Mose 26,1) und Tote (Methim Psalm 106,28). Der



Gottesname ,El-Chai“ ist ein Schrecken fir den Schuldbewussten und ein Trost fir den
Hilfesuchenden und Heilsverlangenden.

103. El-Elohe-Jisrael

El-Elohe-Jisrael — Gott, der Gott Israels ist der Name des Altars, den Jakob auf dem
erkauften Grundstick zu Sichem erbaute (1. Mose 35,20). Die Benennung des Altars ist
so aufzufassen, dass der Name die Inschrift bildet (vgl. 2. Mose 17,15). Zur Zeit Moses
wurde der Gottesname ,EIl-Elohe-Jisrael” in ,Jahwe Elohe Israel” (siehe dort) gedndert (2.
Mose 5,1; 2. Mose 34,23). Dieser Gottesname wird mit Vorliebe im Buche Josua
angewandt (vgl. Josua 7,13; Josua 19,20; Josua 8,30; Josua 9,18; Josua 10,40.42; Josua
13,14.33; Josua 14,14; Josua 22,24; Josua 24,2.23).

Jakob erbaute den Altar mit dem Namen ,El-Elohe-Jisrael”, als er im verhei3enen Lande
nach seinem langen Exil in Padan-Aram sein erstes Lager aufschlug. Das war ein mutiges
Bekenntnis und ein herzlicher Glaube. Der Erzvater kehrte in das Land zurlck, aus
welchem er lange Jahre vorher wegen seiner Doppelziingigkeit auswandern musste. Sein
Herz war voll Furcht im Blick auf die Begegnung seines Bruders Esau. Er erinnerte sich
seiner friheren Stinde. Der Herr aber war mit ihm auf der Reise. Nach seinem nachtlichen
Kampfe bis zur Morgendammerung wurde der hinkende Jakob mit dem Namen ,Israel* —
.Kampfer Gottes" begruf3t. Durch diese Erfahrung gestarkt und im Vertrauen auf das Werk
der Gnade in seinem Leben, wandte er sich vorwarts. Bei der ersten Gelegenheit
errichtete er einen Altar. Das war ein Beweis seines Glaubens und fir die Umwandlung
des Charakters. Er betete an, Gott als seinen Gott zu bekennen, sich selbst aber als einen
Mann Gottes. Zehntausende Nachkommen Jakobs haben geglaubt, angebetet und
bezeugt, dass Gott, der lebendige Herr Himmels und der Erde, ihr Gott ist. Er hat das
Wunder bewirkt, dass aus einem Jakob ein Israel wurde. Der Altar mit dem Namen ,El-
Elohe-Jisrael” ist ein Denkmal, das an das Glaubenserlebnis Jakobs im Lande der
Verheif3ung erinnert.

104. El-Elyon

El-Elyon, griechisch ,ho Theos hyspistos* — ,Gott der Hochste“. Dieser Gottesname ist
mehrfach mit ,El-Schaddai“ (Nr. 112 siehe dort) verbunden (vgl. 4. Mose 24,16; Psalm
91,1). Jeder Name Gottes, wenn er auch mit einem anderen ahnlich oder sinnverwandt ist,
hat doch eine besondere Bedeutung. ,El-Elyon* und ,El-Schaddai“ sind beides Namen fir
ein und denselben Gott, sie enthillen aber verschiedene Gesichtspunkte Seines Wesens
und Seiner Gnade. Der Name ,EI-Elyon* drlickt aus, dass Gott héher als Alles ist, Seine
Erhabenheit steht Gber der ganzen Erde und Allem, was sie in sich schliel3t (Psalm 83,19).
In Psalm 91,1 ist ,EI-Elyon* sinnvoll mit ,El-Schaddai” verbunden. Die Worte lauten; ,Der
da sitzt im Schirm (Nr. 559 siehe dort) des Hochsten und weilt im Schatten (Nr. 555 siehe
dort) des Allmachtigen” (Nr. 19 siehe dort). Der Psalmvers ist ein so genannter synonymer
Parallelismus, dass beide Versglieder sich erganzen. ,El-Elyon* der unnahbar Hohe und
Erhabene bietet einen sicheren Bergungsort (vgl. Psalm 91,9); ,El-Schaddai“, der in
Seiner Allmacht untberwindlich ist, beschattet den Mann des Glaubens. Vor ,EI-Elyon”
konnte das menschliche Herz zittern und beben; ,El-Schaddai“ ist die Quelle aller Gnaden
und Barmherzigkeiten. Beide Namen erganzen sich und starken die Zuversicht des
Glaubens. Der Gottesname ,EI-Elyon* wurde zuerst durch den Priesterkdnig Melchisedek
zu Salem, dem Erzvater Aram, nach der Schlacht mit den fiinf Kénigen im Tale Siddim,
ubermittelt (1. Mose 14,17-24; vgl. Hebréer 7,1-2). Dieser Name kommt in der ganzen
Bibel 36-mal vor. Wenn Melchisedek ein Priester Gottes des Hochsten genannt wird, dann
ist damit ausgesprochen, dass er keinen polytheistischen, sondern einen
monotheistischen Gottesglauben vertrat. Der Priesterkdnig von Salem segnet den
Erzvater im Namen dieses Gottes und er preist Ihn, dass Er die Feinde in Abrams Hand
gab (1. Mose 14,29.30). Abram nennt ,El-Elyon* den Schopfer Himmels und der Erde (1.




Mose 14,22). Das hebraische ,Qanah“ mit ,Besitzer” an dieser Stelle zu Ubersetzen, wie
oft geschieht, ist unrichtig, schon die LXX Ubertragt den urtextlichen Ausdruck mit ,ktizein®
— ,schaffen”. Der Satz: ,Schoépfer Himmels und der Erde” wirft ein helles Licht auf den
Namen ,EI-Elyon*. Er ist nicht, wie die meisten denken, ein hoher und erhabener Gott, der
sich um Welt und Menschen nicht mehr kimmert, sondern Er regiert alles bis in die
kleinsten Kleinigkeiten.

Jesaja erteilt mit einem Beispiel des Konigs von Babel die Auskunft, dass es Gottes
alleiniges Recht ist, der ,Allerh6chste” zu sein. Der babylonische Weltherrscher (nicht der
Teufel, wie nach der lateinischen Ubersetzung ,Lucifer* — Lichttrager, von manchen
Auslegern gedeutet wird) sagte in seinem Hochmut: ,Ich will meinen Thron tber die Sterne
Gottes erheben, ... ich will auffahren Uber die H6hen der Wolken, ich will gleich sein dem
Hochsten® (Jesaja 14,12-14). Der gewaltige Herrscher, den Jesaja mit einem Morgenstern
vergleicht, wurde vom Himmel zur Erde gestiurzt (Jesaja 14,12), in den Scheol, in die
tiefste Grube (Jesaja 14,15). Das Begehren des Tyrannen ging nicht in Erfillung. Das
jesajanische Triumphlied Gber den Sturz des Weltmonarchen belehrt, dass keiner, auch
niemand von den Gewaltigsten der Erde, der Allerh6chste sein kann. Der Name ,EI-Elyon®
gebuhrt allein dem Schopfer Himmels und der Erde.

Der Gottesname ,El-Elyon* wird mehrfach von Heiden genannt, seine Anwendung ist in
Schriftworten, in deren Zusammenhangen Bezugnahmen auf Nichtisraeliten sind. Diese
Tatsache darf nicht Ubersehen werden. Religionsgeschichtlich gesehen erklart sich die
Bekanntschaft des Namens ,El-Elyon“ daraus, dass noch ein unverdorbener Rest der
Uroffenbarung aus der vorstndflutlichen Zeit bei den Heidenvdlkern vorhanden ist. Wenn
Schreiber der Bibel diesen Gottesnamen nennen, dann passen sie sich der
Gotteserkenntnis an, die aul3erhalb der Grenzen Israels angetroffen wird. Bileam, der
Sohn Beors, nennt sich ein Hérer der gottlichen Rede, der die Erkenntnis des Hdchsten
hat und die Offenbarung des Allmachtigen sieht (4. Mose 24,16). Jener falsche Prophet
gehorte zu den wenigen der Heiden, die noch einige Uberbleibsel von der
Gotteserkenntnis hatten, die durch Noah und seine Séhne mindlich fortgepflanzt wurden.
Die Festsetzung der Landesgrenzen der Heidenvolker nach der Zahl der S6hne Israels
schreibt Mose dem Allerhéchsten zu (5. Mose 32,8). Wie Jahwe der Bundesgott Israels ist,
so ist ,El-Elyon* eine Gottesoffenbarung fir die Heidenvolker. Paulus bringt dieses
Gotteswerk mit dem Schopfer der Welt in Verbindung (Apostelgeschichte 17,24-26), ein
Gedanke, den Abram mit dem Namen ,EI-Elyon* vereinigt (vgl. 1. Mose 14,22).

David bezeugt von Gott dem Hdchsten, dass Er Seine Stimme erschallen lasst (2. Samuel
22,14; Psalm 18,14). Gott steht nach seiner Uberzeugung iiber den Naturgewalten, dass
Er sie Seinem Willen gemal regiert. Einige Psalmen Davids verdanken ihre Entstehung
den Erfahrungen, die er machte, als Saul ihn verfolgte. In zwei dieser Psalmen nennt der
Dichter den Namen ,Hoéchster” (Psalm 7,18; Psalm 57,3). Gott hat ihn gerettet, darum
besingt er lhn als den Hocherhabenen. Durch Seine Offenbarung hat Er Sich einen
Namen gemacht, der hoher als alles steht. Er offenbart Sich als machtiger Retter und
Richter, der Uber die ganze Heilsgeschichte waltet. Dieser Name, den Gott Sich gemacht
hat, tont in dem davidischen Psalm als Echo zu Ihm zuriick. In der Not ruft David zum
Allerhéchsten, zum Uberweltlichen, der tber allem waltet. Der Dichter weil3, dass Er Seine
Sache, des Verfolgten, zum Heil hinausfihrt.

Fur erlebte Grof3taten Gottes will er mit Mund und Harfe den Namen des Ho6chsten
besingen (Psalm 9,3). Es sind Tatbeweise, die Uber jedes menschliche Bitten und
Verstehen weit hinausliegen. Er nennt darum den erhabenen Gottesnamen. Sehr sinnvoll
wird der Name ,EI-Elyon” in einem der Kénigspsalmen angewandt (Psalm 21,8). Durch die
Gnade des Hochsten wankt der Konig nicht, sondern greift seine Feinde siegreich an. Der
Konig ist sich in Demut bewusst, dass er von Gott dem Héchsten abhangt. Er ist das
Gegenteil von dem Hochmut des Konigs von Babel.

Der Gottesname ,EI-Elyon“ ist in den Psalmen sehr beliebt, die Asaph gedichtet hat. Seine



Dichtungen haben meistens einen historischen Charakter, die Riuckblicke auf
urgeschichtliche Tatsachen bieten. Der Psalmséanger Asaph bringt den Namen ,H6chster”
mit der Darbringung der innerlichen Opfer in Verbindung. Gott braucht keine Opfer, um
Sein Bedirfnis damit zu stillen. Er hungert nicht, Er bedarf keines Menschen, um Sich zu
sattigen. Er ist der Hoéchste, Uber alles erhaben. Der Hoéchste will keinen &uf3eren
Opferkultus, sondern geistliche Opfer (Psalm 50,14). Eine schone Theodizee ist der 73.
Psalm von Asaph. Er schlagt alle Zweifel an der sittlichen Weltordnung nieder, trotz aller
scheinbaren Widerspriche in der Welt. Der feste Glaube des Dichters, der bezuglich des
Glickes der Gottlosen fast irregeworden ist, muss bewundert werden. Die Gottentfernten
und Gottentfremdeten behaupten spoéttisch, der Hochste hat keine Kenntnis von dem
unterschiedlichen Dasein des Gottesfiurchtigen und des Gottlosen (Psalm 73,11). Sie
fragen, wie sollte Gott ein allwissender Weltregent sein, weil die Gottlosen vielvermdgend
werden, die Gottesfurcht wird dagegen nicht belohnt. Trotz dieser Kontraste halt Asaph
das Vertrauen an der gerechten Regierung des Hochsten fest.

Der Psalmist ist von Schmerz erfillt, dass er sagt: ,Mein Leiden ist das, Jahre der Rechte
des Hochsten* (Psalm 77,11). Er sucht in den volksgeschichtlichen Macht- und
Gnadenoffenbarungen der alten Zeit seinen Trost. Die Jahre der Rechte des Hdchsten
sind Zeiten, welche Gottes gewaltige Hand gestaltet und ihm zumisst. Das ihm
zugedachte Leiden hat seine Zeit und dauert nicht ewig. Es ist ein Bekenntnis der
Lenkung der Ereignisse im Leben des Einzelnen und des Volkes. Im Laufe der Geschichte
zeigt Sich der Hochste als der Unvergleichliche, mit welchem sich keiner der wesenlosen
Gotter vergleichen und messen kann.

Der Hochste offenbarte in der Geschichte Israels Seine Ruhmestaten, Machterweisungen
und Wunder. Das Volk in der Wuste fuhr fort, sich weiter zu versundigen, sie empdrten
sich gegen den Hochsten (Psalm 78,17). Der Psalmsanger rugt gleichsam, dass das
Geschlecht in der Wuste die gnadige Lenkung der Volksgeschichte wie nichts achtete.

Der letzte Satz der Psalmen Asaphs lautet: ,Der Hochste sei Uber die ganze Erde!* (Psalm
83,19.) Er winscht, dass am Ende der Geschichte Jahwe im Bewusstsein der Volker der
Allerhéchste wird.

Bezeichnend ist, dass der Gottesname ,Elyon in Psalm 87 genannt wird, nach welchem
sich zu Zion eine Gemeinde aus allen Voélkern zusammenfinden wird. Das Ende aller
Geschichte ist, dass Zion die Metropole aller Volker sein wird. Die Flle der Heiden geht
zu ihr ein. Bedeutsam heil3t es: ,Und er, der Hochste, grindet sie* (Psalm 87,5). Ein
schoner Hinweis, dass Gott Sich noch am Ende der Tage den Heidenvolkern als der
Hochste offenbart.

Der so genannte Sabbatpsalm (Psalm 92), ob er den Schopfungs- oder den
Schlusssabbat der Weltgeschichte meint, lasst sich nicht feststellen. Jedenfalls wird an der
Spitze dieses Psalms der Name ,Elyon* genannt. Gott der Weltschopfer und Weltregierer
wird gepriesen. Sein Walten ist Gnade und Treue. Der blihende Zustand der Frevler
beunruhigt den Sanger nicht. Gottes Gerechtigkeit wird durch ihren Untergang glanzend
gerechtfertigt. Die Gemeinde der Gerechten bliht dereinst wie Palmen und Zedern. Der
grolRe Weltsabbat wird die Schépfung und Regierung der Welt durch den Héchsten als
lauter Gnade und Treue enthillen.

Der Gottesname ,Elyon* wird noch im 107. Psalm angetroffen, der in anschaulichen
Bildern Israels Rettung aus dem Exil und den wiedererlangten Wohnsitz im Lande der
Vater besingt. Gottes Absicht, welche den FiUhrungen Israels zugrunde liegt, ist deutlich
erkennbar. Die Geschichte Seines erwahlten Volkes wird nach Gottes Plan regiert, der
aber von lIsrael verhohnt wurde (Psalm 107,11). Der Hochste fuhrte dennoch Seine
Heilsgeschichte zum Ziele, Seine ewig wahrende Gnade hat sich geschichtlich entfaltet.
Der Dichter der Klagelieder, der in einer trostlosen Zeit lebt, halt daran fest, dass Gott alles
sieht und richtet. Er sieht nicht untatig zu, wie das Recht gebeugt und verdreht wird
(Klagelieder 3,35.36). Es geschieht alles vor dem Angesicht des Hochsten. Bdses und



Gutes, Unglick und Gluck kommt nicht von selbst, sondern ist vom Hochsten bestimmt
und angeordnet (Klagelieder 3,38). Damit widerspricht der Dichter dem Deismus. Gott der
Hochste sieht nicht unbesorgt zu, was die Menschen tun und treiben, sondern Er greift
tatkraftig ein. Der Gottesname ,EI-Elyon“ steht nur noch im Buche des Propheten Daniel,
die Ubrigen Schriftpropheten des Alten Testamentes nennen ihn nicht. Hier steht ,Elyon*
Im Majestatsplural ,Elyonin®. Dieser Name wird hier zuerst von einem Heiden genannt,
Nebukadnezar nennt Daniels Freunde, nachdem sie aus dem Feuerofen gerettet wurden:
.Knechte des héchsten Gottes* (Daniel 3,26). Daniel sagt zu Belthasar: ,Du, o Kbnig, der
hdchste Gott hat Nebukadnezar, deinem Vater, das Koénigtum und die Gréf3e und die Ehre
und die Herrlichkeit verliehen* (Daniel 5,18). Er erklart ihm, dass der hochste Gott Uber
das Konigtum der Menschen herrscht und dariiber bestellt, wen Er will (Daniel 5,21). Es ist
also eine andere Geschichtsauffassung als gottlose Weltmonarchen sie haben. Kein
Mensch macht Geschichte, sondern der Hochste.

Der Prophet Daniel empfing noch die Deutung, dass alle Weltreiche dem Untergang
geweiht sind. Das unvergangliche Konigreich empfangen die Heiligen des Hdchsten
(Daniel 7,18), Seinen Heiligen ubergibt Er auch das Gericht (Daniel 7,22). Wenn sich auch
der Antimessias oder Antichristus mit seiner Weltmacht gegen den Hochsten und Seine
Heiligen auflehnt, so wird doch seine Herrschaft weggenommen und bis zum Ende
vernichtet und zerstért (Daniel 7,25). ,EI-Elyon* ist und bleibt der H6chste, der die ganze
Weltgeschichte bis ans Ende der Tage leitet und regiert.

Das Neue Testament nennt den Namen des Allerhéchsten achtmal In den lukanischen
Schriften wird dieser Gottesname mit Vorliebe genannt. Lukas, der sein Evangelium fur
Heidenchristen schrieb, hat wohl mit Bewusstsein diesen Namen Gottes an bestimmten
Stellen benutzt.

Der Engel Gabriel sagt zu Maria von Jesus, dass Er ein ,Sohn des Hochsten* (Nr. 548
siehe dort) genannt wird (Lukas 1,32). Es wird geweissagt, dass Jesus Sich, obgleich ein
Mensch, auf Erden in Wort und Tat als Sohn des Hochsten offenbart. Sohn des Hochsten
(Hyios hyspistou) ist mit ,Sohn Gottes" (Nr. 546 siehe dort) (Hyios tou Theou) synonym.
Lukas passt sich hier der heidnischen Gottesauffassung an. Johannes der Taufer heifl3t ein
.Prophet des Hochsten®, aber nicht ein Prophet des Herrn (Lukas 1,76). In dem Spruche
der Bergpredigt (Matthaus 5,45) wo Matthaus von ,Kindern des Vaters im Himmel“ spricht,
nennt Lukas ,Kinder des Allerhochsten” (Lukas 6,35). Ein Besessener aus der Gegend der
Gadarener nennt Jesus den Gottessohn, des Allerhéchsten (Lukas 8,28; vgl. Markus 5,7).
Es war sicherlich kein Israelit, sondern ein Heide, der Gott so nannte.

Die Apostelgeschichte erwdhnt nur zweimal den Gottesnamen ,Elyon“ oder ,Hyspistos*
(Apostelgeschichte 7,48; Apostelgeschichte 16,17). Stephanus sagt in seiner
Verteidigungsrede, dass der Hochste nicht in Tempeln wohnt, die Menschenhande
gemacht haben. Die Sklavin eines Wahrsagers nennt Paulus und seine Begleiter ,Knechte
des Allerhochsten®, die den Weg der Rettung verkiinden (Apostelgeschichte 16,17).

Nach allen Schriftstellen, in welchen der Gottesname ,EI-Elyon* vorkommt, lasst sich
feststellen, dass damit der wahre Gott bezeichnet wird. Dieser Name wird vorwiegend von
Nichtjuden gebraucht, die meistens unfreiwillig die Erhabenheit des Gottes Israels
bekennen. Juden benutzen diesen Namen Gottes im Verkehr mit Heiden, um sich mit den
Horern auf den gemeinsamen Besitz der Gotteserkenntnis einzustellen. Der Allerhdchste
steht im Gegensatz zu den Gottern der Heiden (5. Mose 10,17; Psalm 97,7-9; Daniel
2,47). Er ist der Schopfer aller Dinge und der Lenker der Geschichte, der alles zum Hell
derer fuhrt, die Ihm vertrauen.

105. Eli

Eli — mein Gott, ist die Gebetsanrede Christi in Seiner Gottverlassenheit am Kreuz, die
hebraisch (Matthdus 27,46) und aramaisch uUberliefert ist (Markus 15,34). Der
einzigdastehende Doppelruf: ,Eli, Eli“ — ,mein Gott, mein Gott!" griindet sich auf Psalm



22,2; eines Klagepsalms, dessen tiefe Klagen aus der schmachvollen Erniedrigung und
furchtbaren Todesnot entstanden sind. Der Psalmist geht aus von trostlosem
Angstgeschrei, schreitet fort zum vertrauensvollen Hilferuf, er endet im Dankgelibde und
Anschauen des weltumfassenden Heils, das aus dem Erlésungswerk des Leidenden
hervorgeht. David rang sich aus der finstersten Tiefe zur lichtesten Hohe empor. Der
ganze Psalm hat einen weissagenden Charakter. Gott vermittelt hier dem Menschengeist
Seine Heilsgedanken. Die Worte des Séngers werden zur prophetischen Verkindigung.
Die Geschichte Davids gestaltet sich zu vorbildlicher Darstellung des zukinftigen Heils.
Aus der Tatweissagung der Vorgeschichte ergibt sich der Beweis fur die Wahrheit des
Evangeliums, wie auch aus der Wortweissagung. Der aufmerksame Leser vernimmt in
diesem Psalm die Klagen des leidenden Messias. Die Tiefe und H6he des geschichtlichen
Hintergrundes ragt hinaus in die Lebens- und Leidensgeschichte des kunftigen und
wahrhaftigen Christus Gottes. Wer diese unumsto3liche Tatsache nicht anerkennt,
versteht kein Wort des ganzen Liedes. Das gilt vor allem von der Gebetsanrede: ,Eli* —
mein Gott!

Der trostlose Klageruf, der mit der Angst der Gottverlassenheit beginnt (Psalm 22,2-12)
erhebt sich zur vertrauensvollen Bitte. Die Frage: ,Warum hast Du mich verlassen?”, ist
kein Ausdruck der Ungeduld und Verzweiflung, sondern des Befremdens und der
Sehnsucht. Der Leidende empfindet, von Gott verstoRen zu sein, das Empfinden des
goéttlichen Zornes umgibt Ihn vdllig, dennoch weil3 Er Sich mit Gottes Liebe verbunden.
Sein gegenwartiger Zustand, der in Widerspruch in Seinem Verhaltnis zu Gott steht,
drangt Ihn zu der klagenden Frage: ,Warum hast Du mich verlassen?“ Das Gefuhl Seiner
Gottverlassenheit hat dennoch das Band der Liebe nicht zerrissen. Der Klagende nennt
Gott Eli“ — mein Gott, von Sehnsucht gedrangt, dass Gott Ihm diese Liebe wieder
zuwendet, ruft Er ,Eli, Eli!*. Die klagende Frage: ,Warum hast Du mich verlassen?* ist
nicht ohne Beispiel (vgl. Psalm 88,15; Jesaja 49,14). Die Gottverlassenheit des
Gekreuzigten ist einzigartig, die mit der Klage anderer Dulder und Angefochtener nicht zu
vergleichen ist. Das Gemeinsame ist jedoch hier und dort, dass hinter dem Zorne sich die
Liebe Gottes birgt, an welcher der Glaube festhalt. Mitten in der Empfindung des Zornes
Gottes, hélt Er Seine Gemeinschaft mit Gott aufrecht. Der Gekreuzigte bleibt bis zum
letzten Atemzuge der Heilige Gottes (Nr. 384 siehe dort). Die Suihne, fur die Er Sich opfert,
ist Gottes eigener, ewiger Gnadenwille, der sich in der Flle der Zeit verwirklichte. Mit der
Siunde Seines Volkes und der, der ganzen Menschheit, lasst Er Gottes Gerichte tGber Sich
ergehen. Die Schuld der Sinde der Menschheit erfahrt Er selbst. Die unendliche Tiefe des
gottlichen Zornes ist ernste Wirklichkeit. Sein Klageruf: ,Eli, Eli, lema sabachtani“ — ,Mein
Gott, mein Gott, wozu hast Du mich verlassen!“, dringt durch den Zorn in Gottes Liebe.
Die Gottverlassenheit besteht darin, dass Gottes Hilfe und Sein Hilfsgeschrei weit
auseinander liegen. Es ist eine Kluft zwischen Gott und dem unaufhérlich Rufenden nach
Hilfe, dass Er nicht erhort wird. An die Stelle von Eli“ — mein Gott, dem Namen der Macht,
tritt der Gottesname ,Elohai* — ,,0 mein Gott", der Name der Ehrfurcht (Psalm 22,3). Sein
ununterbrochenes Rufen bleibt ohne Antwort, ohne Beruhigung. Von der 6. bis zur 9.
Stunde rief Jesus nach langem, stillem Ringen mit kréaftiger Stimme: ,Eli, Eli“ (Matthdus
27,46). In der rechten, sinnvollen Betonung: ,Mein Gott, mein Gott!" zeigt sich das
Vertrauen und die Liebe zu Gott des Psalmsangers und des Erlésers am Kreuz bis zum
Tode.

Die einfache Anrede ,Eli* — ,mein Gott* kommt in der hebréischen Bibel noch etwa
zehnmal vor. Andere Stellen, in welchen in der deutsehen Ubersetzung auch die Anrede:
.Mein Gott* vorkommt, haben im Grundtext den Gottesnamen ,Elohai” (Nr. 107 siehe dort),
der im Alten Testament nahezu 50-mal anzutreffen ist. Hier sind die Bibelverse mit dem
Gottesnamen ,Eli“ zu beachten, der Name Elohai erfordert eine besondere Erklarung.
Mose sagt im Schilfmeerliede: ,Meine Starke (Nr. 569 siehe dort) und Lobgesang (Nr. 490
siehe dort) ist Jah (Nr. 415 siehe dort) und er war mir zum Heil (Nr. 380 siehe dort), das ist




mein Gott (Eli) und ich will ihn rihmen, der Gott meines Vaters (siehe dort) und ich will ihn
erheben” (2. Mose 15,2). Es bedeutet hier, Jahwe, der treue Bundesgott, der Sich in der
Heilsgeschichte machtig und rihmlich erwiesen hat, ein solcher ist mein Gott. Der
Lobpreis von diesem Gott des Heils ist in die Psalmendichtung Gibergegangen.

David nennt in seinem gré3ten Psalm eine Reihe von Gottesnamen, die als Frucht des
Leidens durch die Verfolgung Sauls bezeichnet werden kann. Unter den zehn Namen, die
in den Eingangsworten des Psalms aufgezahlt werden, kommt auch das innige und
zuversichtliche ,Mein Gott" (Eli) GUber seine Lippen (Psalm 18,2-3). Es sind lauter Anreden
mit denen Gott angerufen wird, die sich immer volltdnender entfalten. Die drei
Gottesnamenreihen werden in inbrinstiger Herzensinnigkeit getragen. ,Mein Gott* ist ein
beliebter Name Gottes in den Psalmen Davids.

Der konigliche Psalmsanger bedient sich im schon erwdhnten messianischen
Leidenspsalm noch einmal dieses Gottesnamens (Psalm 22,11). Er sagt: ,Vom Schol3e
meiner Mutter her bist du mein Gott.“ Jahwe war von Mutterleibe an sein Gott. Er wuchs in
die Gemeinschaft mit Gott hinein. Auf Grund dieser so weit zuriickreichenden Verbindung
bringt er seinen Hilferuf zum Ausdruck: ,Gott, du bist mein Gott* ruft der S&nger aus. Im
hebraischen Text ist nicht beide Male das gleiche Wort fur Gott, namlich ,Elohim“ und ,EI".
Das erste Wort fur Gott bedeutet Schauder, es bedeutet den zu furchtenden Gott. Elohim
steht deshalb mit ,pachad” (siehe dort) zusammen (vgl. 1. Mose 31,42.53). Bei dem
zweiten Wort ,EI* wird dazu der Begriff der Starke hinzugefugt. Es kdnnte der Ausspruch
umschrieben werden: ,O Du zu Furchtender, meine Starke“, oder ,mein starker Gott, der
Du zu furchten bist!* Die Form ,mein Gott* kommt mehrfach vor, aber nie wird ,EI* mit
,Dein* oder ,Sein“ verbunden. ,Eli“ enthillt eine Wahrheit, die auRerhalb der Wahrheit
unbekannt ist. Der Name lehrt, dass Gott die Seele, die Ihn sucht, sich mit der ganzen
Fulle Seiner Starke hingibt. ,Mein Gott" ist kein Wort einer menschlichen Vorstellung,
sondern eine Wahrheit, die in Gott begrindet ist. Gott liebt mit ganzer Kraft die Seinen. Es
ist keine Anmal3ung, Gott anzurufen: ,Mein Gott*. Der Gottesname ,EIli“ ist oft der
Bestandteil von hebraischen Eigennamen. Glaubige Israeliten liebten es, auf das so
wunderbar geoffenbarte innige Verhaltnis des Schopfers zu ihrem personlichen Leben ihr
Augenmerk zu richten.

Bei dem Aufenthalt in der Wiste Juda ruft David sehnsuchtsvoll aus: ,,Gott, mein Gott bist
du, frthe suche ich dich! (Psalm 63,2.) Eine sonnenverbrannte Dirre und eine
aschfarbige Natur umgibt ihn, ein unerquickliches Bild préagt sein Inneres, seine Seele
durstet, sein Fleisch schmachtet nach dem lebendigen Gott, der Lebensquelle. Seele und
Leib sind krank vor Liebe und Sehnsucht, dass er in der anbrechenden Morgenrote Gott,
seinen Gott, suchen will. So steht an der Spitze des Psalms: ,Gott, mein Gott bist du!”

Der 68. Psalm ist eine der herrlichsten Blutenlesen aus der Poesie der Vorzeit, die
Signalworte Moses, der Segen Moses, die Weissagungen Bileams, das Deuteronomium,
das Deborahlied, das Lied der Hannah, der langste Psalm Davids, hallen in ihm wieder.
Ein ganzes Fullhorn von Gottesnamen ist Gber ihn ausgeschuttet: ,Elohim* (Nr. 108 siehe
dort) — ,Gott* (Nr. 272 siehe dort) kommt 23-mal vor, Jahwe (Nr. 416 siehe dort) (Psalm
68,17), Adonai (Nr. 8 siehe dort) sechsmal, ,Ha-EI* — ,Der Gott* zweimal, ,Schaddai“ (Nr.
112 siehe dort) — ,Allmé&chtiger” (Nr. 19 siehe dort) (Psalm 68,15); ,Jah* (Nr. 415 siehe
dort) (Psalm 68,5), ,Jahwe Adonai“ — ,Jahwe, Herr* (Psalm 68,21), ,Jah Elohim* (Psalm
68,15), ,El-Jesuathenu” — ,Gott unseres Heils* (Nr. 308 siehe dort), ,El-le Mosaoth® — ,Gott
der Rettungen“ (Nr. 340 siehe dort), ,El-Jisrael* — ,Gott Israels” (Nr. 328 siehe dort) und
LEl" — ,mein Gott und Konig in Heiligkeit“ (siehe dort). Der Sanger sagt von den
Heidenvolkern: ,Sie sehen deine Prachtziige o Gott, die Ziige meines Gottes, meines
K6nigs in Heiligkeit” (siehe dort) (Psalm 68,25). Die Freude, die hier zum Ausdruck kommt,
bezieht sich auf eine Freudenfeier, die Israel durch die Gerichts- und Erlésungstat seines
Gottes und Konigs erleben wird.

Der Sanger des 89. Psalms besingt die zuverlassigen Gnaden Davids (vgl. Jesaja 55,3).




Seine geschichtliche Grundlage ist die Verheil3ung Gottes von dem davidischen Konigtum.
Auf Grund dieser Zusage heildt es: ,Er wird mich anrufen: Mein Vater bist du, mein Gott
und der Hort meines Heils* (2. Samuel 7,14; vgl. Psalm 89,27). Jesus hat am Kreuze so
Gott, Seinen Vater, angerufen. Damit kommt Seine Sohnesliebe zum Vater zum Ausdruck,
fur welche Gott, der Vater, immer ein offenes Herz hat.

In Psalm 118,28 wechselt der Gottesname: Eli und Elohai, dass der Psalmsanger
ausspricht: ,Mein Gott (Eli) bist du, so will ich dir danken, mein Gott (Elohai) ich will dich
erhohen.” Es ist der Ausruf der Festpilger, die nach Jerusalem kommen. Jahwe hat Sich
als der Machtige erwiesen, indem Er Seinem Volke das Licht der Gnade, der Freiheit und
Freude erwiesen hat. Die Psalmworte erinnern an den Ausruf Moses im Schilfmeerlied (2.
Mose 15,2).

Die letzte Psalmstelle mit dem Gottesnamen ,Eli* ist der Psalm 140,7: ,Ich spreche zu
Jahwe: Mein Gott bist du, erhdére Jahwe, die Stimme meines Flehens!* Wie Jager das
Wild, so umgeben die Feinde den Beter, sie werfen Schlingen und Netze, sie spannen
Netze und stellen Fallen (Psalm 140,6). Er betet darum zu seinem Gott, um gegen die
Feinde geschiitzt zu sein, die ihn umhegen wie der Jager das Wild im Walde. Die Anrede
.Mein Gott" erinnert an andere Psalmstellen (Psalm 22,11; Psalm 89,27). Wer so mit Gott
in Verbindung steht, dessen Gebetsruf wird nicht verhallen.

In Jesaja 44,17 ist die einzige Stelle des Propheten Jesaja, in welcher ,Eli“ vorkommt,
aber in gotzendienerischem Sinne. Der Gotzendiener macht von einem Sticke Holz
Brennmaterial und von dem anderen Stick einen Goétzen, vor dem er niederféllt und betet
und spricht: ,Errette mich, denn du bist mein Gott!* Das gleiche Holz, das zum
Alltagsgebrauch dient, ist auch fir einen G6tzen gut genug, von dem er Rettung in der Not
erwartet. Es ist eben eine grofie Gedankenlosigkeit. Der Gottesname ,Eli“ bezeugt einen
lebendigen Gott im Gegensatz zu den toten Goétzen. Wer sich solche Goétzen anfertigt, ist
genau so verblendet und unverninftig wie auch die Gétzenbilder. Der Name ,EIli“ — ,mein
Gott”, mit dem Gott angerufen wird, erhort in Wirklichkeit das Rufen der Beter.

106. Eloah

Eloah ist wie ,EI* (Nr. 101 siehe dort) ein Name des wahren Gottes. Uber die
ethymologische Erklarung des Gottesnamens bestehen zwei Ansichten. Einerseits soll
.Eloah" eine Ableitung vom Verbalstamm ,ul“ sein, dessen Grundbedeutung die ,Macht"
ist. Anderseits gilt ,alah* — ,Schauder, Furcht* als Wurzel von Eloah. Diese Herleitung
durfte richtig sein. Eloah bezeichnet hiernach das Grauen und ein Gegenstand des
Grauens. Das entspricht dem Gottesnamen ,Pachad” — ,Furcht, Schrecken®, der in 1.
Mose 31,42.53 mit ,Elohim“ abwechselt. Wenn an dem Namen ,EI* die Macht oder Starke
haftet, dann wird mit Eloah der Eindruck der Macht angedeutet. Eloah ist hiernach eine
grauenerweckende Macht. Durch diesen Gottesnamen kommt zum Ausdruck, dass der
natirliche Mensch Gott gegentber vom Gefuhl der Furcht bestimmt wird.

Der Name ,Eloah” steht 57-mal im Alten Testament, im Abschiedsliede Moses (5. Mose
32,15.17), in Jesaja (Jesaja 44,8), in Habakuk (Habakuk 1,11; Habakuk 3,3), in den
Psalmen (Psalm 18,32; Psalm 50,22; Psalm 114,7: Psalm 139,19), in Spriiche 30,5; dann
41-mal im Buche Hiob (Hiob 3,4 usw.), viermal im Propheten Daniel (Daniel 11,37-39),
endlich noch in Nehemia 9,17 und 2. Chronik 32,15.

Eloah wird von manchen Auslegern als Singular von Elohim gedeutet. Es ist grundsatzlich
eine poetische Form des Gottesnamens, er wird darum hauptsachlich in dichterischen
Stucken und Bichern des Alten Testamentes angewandt. Erklarer der neuen Zeit leiten
Eloah von der arabischen Wurzel ,Allah* ab, dass der Name soviel bedeutet wie
.-anbetungswiurdig®. Diese Anwendung durfte in 5. Mose 32,15 vorkommen: ,Sie verlie3en
den Gott, der sie geschaffen hatte”, und: ,Sie opferten den Teufeln, den Nichtgottern“ (5.
Mose 32,17). Es ist eine unnodtige Bemerkung, dass Gott allein der Gegenstand der
Anbetung ist, zumal Er der allmachtige Gott ist. Er ist nicht allein der Eine, zu welchem wir




uns in der Not hinwenden kdnnen. Er ist auch der Eine, welchen wir zu jeder Zeit anbeten
sollen. Er ist Gott unser Schopfer (Nr. 562 siehe dort). Wir sind Ihm unsere Unterwirfigkeit
schuldig, als das Werk Seiner Hande. Der héchste Sinn unseres Daseins ist die Erhebung
unserer Herzen und unserer Stimmen zu Ihm hin in Preis und Anbetung.

107. Elohai

Elohai, ,Mein Gott*, im Unterschied zu ,Eli* (Nr. 105 siehe dort) eine zuversichtliche und
innige Gebetsanrede, durch welche die herzliche, personliche Gemeinschaft mit Gott zum
Ausdruck kommt. Alttestamentliche Glaubige, der Psalmist und die Propheten bedienen
sich mehr als 40-mal dieser Anrede. Nachdem David seinem Sohne Salomo Verfliigungen
Uber den Tempelbau erteilt hatte, richtete er ein abschlieRendes Mahn- und
Verheil3ungswort an seinen Thronfolger: ,Denn der Gott Jahwe, mein Gott, ist mit dir (1.
Chronik 28,20). Er soll darum wacker und ristig sein. Sein Gott wird ihn nicht verlassen.
Er wird nicht Sein Heil von ihm abziehen. Eine oftmalige Verheil3ung (vgl. 5. Mose 31,6.8;
Psalm 138,8; Josua 1,5; Hebréer 13,5). — Salomo bedient sich im Tempelweihgebet der
gleichen Gebetsanrede: ,Wende dich aber zum Gebet deines Knechtes und zu seinem
Flehen, Jahwe, mein Gott, dass du horest auf das Rufen und auf das Gebet, das dein
Knecht vor dir betet” (2. Chronik 6,18). Sogar ein Prophet bedient sich der intimen Anrede,
dass er nur redet, was sein Gott zu ihm sagt (2. Chronik 18,13).

Sehr stark von Daniels Bul3gebet ist das oOffentliche Gebet Esras beeindruckt. Beide
Gottesmanner bedienen sich mehrfach der Gebetsanrede: ,Mein Gott* (Daniel 9,4.19.20;
Esra 9,5.6). Bei aller tiefen Selbstbeschdmung wissen sie von einer personlichen
Gemeinschaft mit ihrem Gott, trotz der Scheidewand der Siinde.

VerhaltnismaRig oft bedient sich Nehemia der vertrauten Gebetsanrede: ,Mein Gott!“ Er ist
der Mann der Bibel, der die kiirzesten Gebete ausspricht, deren Erhérung auf dem Ful3e
folgte. Er untersuchte die Beschaffenheit der Mauern Jerusalems, weil er, wie er sagte:
-Was mir mein Gott in den Sinn gegeben hatte* (Nehemia 2,12). Es zeugt von einer
innigen Verbindung mit Gott. Mehrfach spricht Nehemia die Bitte aus: ,Gedenke mir mein
Gott zum Guten alles* (Nehemia 5,19; Nehemia 6,14; Nehemia 13,14; Nehemia 22,31),
damit beendet er auch sein Buch. Ehe er eine Sache ausfiihrte, berief er sich auf die
Tatsache: ,Und mein Gott gab mir den Gedanken ein“ (Nehemia 7,5). Es ist anders als
etwas in seinem Herzen vornehmen (vgl. Prediger 7,2). Wer auf gottliche Eingebung
achtet, berat sich nicht mit Fleisch und Blut (vgl. Galater 1,16).

In den Psalmen begegnet dem Leser die vertrauliche Gebetsanrede ,Mein Gott* etwa 40-
mal Es ist die Gebetsschule des Alten Bundes, in der man Gott so anredet. David bittet:
~Stehe auf Jahwe, hilf mir, mein Gott!" (Psalm 3,8.) Neben Jahwe, dem treuen Bundesgoitt,
steht ,mein Gott* als Ausdruck des personlichen Glaubens. Der Hilferuf griindet sich auf
bisherige Glaubenserfahrungen, deren Einzelerlebnisse bis in die Gegenwart gehen. Der
Konig bedient sich in seinem Morgengebet, dem ersten Tagewerk, der Gebetsanrede:
.,Horche auf mein lautes Rufen, mein Konig (Nr. 439 siehe dort) und mein Gott!* (Psalm
5,3.) Es ist bedeutsam, wenn der theokratische Konig, der die Stelle des Unsichtbaren
vertritt, mit ganz Israel Jahwe als seinen Konig und seinen Gott anbetet. Er begriindet in
der Morgenréte seine Bitte auf Gottes Heiligkeit, denn er ist nicht ein Gott (El, Nr. 101
siehe dort) wie ein ,Nicht-Gott* (5. Mose 32,21), dem Gottlosigkeit gefallt (Psalm 5,5). In
der Anrufung des Weltrichters gegen Verleumdung und Vergeltung des Guten und Bdsen
verbindet David mit der zweimaligen Gebetsanrede: ,Jahwe mein Gott* (Psalm 7,2.4) sein
oftmaliges Glaubens-, Liebes- und Hoffnungswort: ,In dich finde ich Zuflucht®, oder: ,In
dich vertraue ich* (vgl. Psalm 11,1; Psalm 16,1; Psalm 31,2; Psalm 71,1). In der Gefahr
des Erliegens, weil es scheint, Gott habe ihn vergessen, fleht der Psalmist: ,Schaue doch,
antworte mir, Jahwe, mein Gott!* (Psalm 13,4.) Er selbst ist ratlos und kann sich selbst
nicht helfen (vgl. Jesaja 63,15). Der um Hilfe Rufende erfleht Antwort von seinem Gott.
David schaut Gott rihmend im Ruckblick auf sein Leben und er nennt am Eingang des




Psalmes 10 Gottesnamen (vgl. Psalm 18,2-3). Er spricht spater noch zweimal den Namen
.Elohai“ — ;Mein Gott" aus (vgl. Psalm 18,29.30). In, mit und durch seinen Gott vermag er
alles, denn seine Kraft wird in Schwachheit vollendet. Jahwe, sein Gott, erleuchtet seine
Leuchte (2. Samuel 21,17; 1. Konige 11,36).

Hilfsbedurftig und voll Heilsverlangen erhebt der Séanger seine Seele zu Jahwe empor (vgl.
Psalm 86,4; Psalm 143,8), dem Gott, der allein sein Verlangen stillen kann. Er erhebt sich
zu IThm empor, den er glaubenszuversichtlich mit ,mein Gott* anredet (Psalm 25,2). ,Nicht
werde ich zuschanden!”, ist die Hoffnung des Glaubens (vgl. Psalm 31,2.18; Romer 5,5).
Nach Uberstandener Krankheit, die an den Rand des Todes flhrte, sagt der Sanger:
~Jahwe, mein Gott, ich schrie zu dir, da heiltest du mich* (Psalm 30,2). Wegen der
Erhoérung seines Gebetes spricht er am Schlusse seines Psalms aus: ,Jahwe, mein Gott,
ewig will ich dich loben* (Psalm 30,13). Wie sehr die Anrede: ,Jahwe, mein Gott* eine
Vertrauensanrede ist, lasst sich mit der Aussage begrinden: ,Aber ich, auf dich vertraue
ich, Jahwe, spreche: Mein Gott bist du“ (Psalm 31,15). Es ist zu beachten, dass die
Sprache des Propheten Jeremia, die in den Psalmen tief eingetaucht ist, in ihrer zarten
Empfindung, Liebessehnsucht und ihrem Schmerz mit dem 31. Psalm verwandte Zige
aufzuweisen hat. Jesus entnahm diesem Psalm sein letztes Kreuzeswort.

Wie Thomas (Johannes 20,28), sagt auch der Psalmsénger: ,...Wache doch auf zu
meinem Rechte, mein Gott und mein Herr!* (Psalm 35,22), und er bedient sich noch der
Anrede: ,Jahwe, mein Gott* (Psalm 35,23). David klammert sich mit beiden Handen fest
an den Gott des Himmels und der Erde als an seinen Gott. Der Sanger des Bul3psalms
verzweifelt an sich selbst, aber nicht an Gott, dass er Ihm zutraut: ,Du, du wirst antworten,
o Herr mein Gott* (Psalm 38,16). Er flirchtet nichts, solange Gott bei ihm ist, darum bittet
er: ,Mein Gott, sei nicht ferne von mir!* (Psalm 38,22.) Der bittende Glaube gelangt zum
frohlockenden Glauben.

In der AuRerung Uber Gottes Unvergleichlichkeit erscheint dem Sanger die Fille der
gottlichen Wunder und Heilsgedanken so gewaltig, dass er ausspricht: ,Viel hast du
ausgefihrt, Jahwe, mein Gott, deiner Wunder und Gedanken fur uns“ (Psalm 40,6). Er
spricht im Gottvertrauen. Im Blick auf die alttestamentlichen Tieropfer spricht der Psalmist
weissagend vom Messias: ,Zu tun deinen Willen mein Gott, begehre ich* (Psalm 40,9). Bei
der Darbringung des gottwohlgefalligen Opfers stand Christus in innigster Gemeinschatft
mit Gott, dessen Willen Er willig erfillte. In Zurlickversetzung seiner Néte, ruft der Sanger
zu Gott seinem Helfer (Nr. 391 siehe dort) und Erretter (Nr. 124 siehe dort): ,Mein Gott
zbgere nicht!* (Psalm 40,18; Daniel 9,19.) Ein festes Gottvertrauen ist nachahmenswert.
Vom Heimweh nach Zion in Feindesland ist die Seele des Séngers niedergedrickt.
Dreimal im Jahr gingen die Israeliten ins Heiligtum (2. Mose 23,17; 2. Mose 34,23), um vor
Gottes Angesicht zu erscheinen, wenn der Mensch Sein Angesicht auch nicht schauen
kann, ohne zu sterben (2. Mose 33,20). In der Fremde tont ihm der héhnende Ruf
entgegen: ,Wo ist dein Gott?* Der Dichter aber rafft sich auf zu dem Bekenntnis des
Vertrauens: ,Harre auf Gott, denn noch werde ich ihm danken, dass er meines
Angesichtes Heil und mein Gott ist* (Psalm 42,6.12; Psalm 43,5). Die verschiedenen
Benennungen: ,Gott meines Lebens* (Nr. 333 siehe dort) (Psalm 42,3.9), ,Gott meine
Starke” (Nr. 348 siehe dort) (Psalm 43,2), ,Gott, mein Fels* (Nr. 286 siehe dort) (Psalm
42,10), ,meines Angesichtes Hilfe* (siehe dort) (Psalm 42,12), ,Gott meine Freude und
Wonne* (Nr. 154 siehe dort) (Psalm 43,5), ,meine Hilfe und mein Gott* (Psalm 43,5), in der
Verbindung mit der Frage: ,Wer ist nun dein Gott?* (Psalm 42,4.11) zeugen von
zunehmender Glaubenskraft, die immer zartlicher die Namen Gottes gebrauchen lehrt.

In seinem Bul3gebet bittet David nach dem Luthertext: ,Rette mich von den Blutschulden,
Gott, der du mein Gott und Heiland bist!* (Psalm 51,16.) Es heil3t wortlich: ,Gott, du Gott
meines Heils* (Nr. 300 siehe dort). Unumwunden bekennt er sein todeswirdiges
Verbrechen und wendet sich zuversichtlich und mit vollem Vertrauen an seinen Gott. Sein
Glaube wagt aus der Tiefe seiner Blutschuld sich zur Hohe der goéttlichen Gnade.




Der Psalmist, ein Fluchtling in der Wuste, wo Gott die Tranen der Seinen aufbewahrt
(Psalm 56,9), spricht in Glaubenszuversicht: ,Wenn ich rufe, so werde ich inne, dass du
mein Gott bist!" (Psalm 56,10); im hebraischen Text heildt es: ,Das weil} ich, dass du mein
Gott bist, oder: dass Gott fur mich ist.“ Es ist eine unwandelbare Grundfeste des
Glaubens. Ein trostliches Wissen, dass Gott fur uns ist (vgl. Romer 8,31; Psalm 118,8).

Die peinlichsten Ereignisse im Leben Davids dienen immer wieder dazu, den Schatz der
heiligen Gesénge Israels zu bereichern. Die Verfolgung Sauls stimmt des Sangers Harfe
zum 59. Psalm. Dreimal bedient sich der Verfolgte der Gebetsanrede: ,Mein Gott* (Psalm
59,2.11.18). Er bittet um Errettung von seinen Feinden, er vertraut, dass sein Gott ihm mit
Seiner Gnade entgegenkommt. Der Psalm schlief3t mit dem Gottesnamen: ,Gott meiner
Gnade" (Nr. 270 siehe dort) (Psalm 59,18). Der Name besagt ein Dreifaches: 1. Alle
Gnade Gottes ist fur Seine Heiligen da, es ist die vergebende, belebende, starkende,
trostende und bewahrende Gnade; 2. fir jeden Glaubigen ist ein ausreichendes Teil der
Gnade Gottes vorhanden (vgl. 2. Korinther 12,9); 3. Gott hat es auf sich genommen, das
bestimmte Teil Seiner Gnade fur Sein Volk zu verwalten und zu bewahren.

Der von Saul verfolgte David dichtete den Leidenspsalm (Psalm 69), auf den aul3er Psalm
22 das Neue Testament am meisten hinweist. Er begehrte in seiner bittersten Not nichts
Dringenderes, als seinen Gott (Psalm 69,4). Ihn sein zu nennen, war ihm alles. Das
Gesicht verging ihm, dass er solange auf seinen Gott harren musste. Die Bitte in Psalm
70,6 ist eine Wiederholung mit geringer Anderung von Psalm 40,18; statt ,Mein Gott*, wie
im Luthertext, steht hier Jahwe. Es ist berechtigt, die verschiedenen Namen Gottes
anzuwenden, denn jeder hat seine Schdnheit und Majestat.

In dem so genannten Alterspsalm (Psalm 71) findet sich die Anrede: ,Mein Gott* zweimal
in der Verbindung mit der Bitte um Befreiung aus der Hand des Bdsewichtes und ihm zur
Hilfe zu eilen (Psalm 74,4.11). Im Jubel zu dem Gott des Lebens (Nr. 102 siehe dort)
nennt der Psalmist Jahwe: ,Mein Konig* (Nr. 331 siehe dort) und ,mein Gott* (Psalm 84,4;
vgl. Psalm 5,3). Er bringt seinem goéttlichen Konig die Huldigung seines Herzens. Mit
einem zweifachen ,mein“ halt er Gott wie mit beiden Handen fest. Der Gebetsruf: ,Hilf
deinem Knecht, du mein Gott* (Psalm 86,2) vereinigt sehr sinnvoll ,dein Knecht* und ,mein
Gott“. Auf Grund dieses Verhaltnisses erwartet er Gottes Hilfe. Siebenmal steht in diesem
Psalm der Gottesname ,Adonai“ (Nr. 8 siehe dort) — ,Herr, der nach der Sprache der
Masora, der Wahre und Wirkliche bedeutet, der auch mit der Anrede ,Mein Gott* (Psalm
86,12) verbunden ist. Zuerst befand sich der Sanger im Gebetskampf (Psalm 86,2), jetzt
(Psalm 86,12) in voller Begeisterung des Lobpreisens.

In dem Psalm, der das Sechstagewerk der Schopfung besingt, rihmt der Sénger: ,Jahwe,
mein Gott, sehr grof bist du!* (Psalm 104,1). Dieser Ausruf verschmilzt Kihnheit des
Glaubens mit heiliger Ehrfurcht. ,Mein Gott* sagt er zu Jahwe in Seiner Unendlichkeit,
gleichzeitig sinkt er von Gottes GroR3e Uberwaltigt in den Staub, dass er ausruft: ,Du bist
sehr groR3!* Gott war am Sinai grof3, dass Er Sein Gesetz mit den Worten erdéffnete: ,Ich,
Jahwe, bin dein Gott!* (2. Mose 20,2; 5. Mose 5,6.) Die GréRRe Jahwes ist kein Grund,
dass der Glaube nicht zur personlichen Verbindung mit Gott fuhrt. Es ist des Sangers
Freude, dass sein Gott ein groRer Gott ist, der Schopfer des Universums. Der Sanger
kommt zu dem Entschluss, Jahwe sein Leben lang zu loben, in engster Gemeinschaft mit
dem Schopfer, der ewig lebt und Leben gibt, dass er sagt, ich will singen ,und meinen Gott
loben, solange ich bin!* (Psalm 104,33.) Er hat Anteil an dem Herrlichen und ist mit Gott
auf das engste verbunden, dem sein Lob erschallt.

Der 109. Psalm wird mit Unrecht den so genannten Rachepsalmen zugeordnet, die es im
Alten Testament Uberhaupt nicht gibt. Die lang und breit sich ergiel3enden ,Anathemas*,
wie in keinem anderen Bibelteil, erklaren sich aus dem Selbstbewusstsein Davids, dass er
der Gesalbte des Herrn ist. Die Verfolgung Davids war nicht nur eine Versindigung an ihn
selbst, sondern auch an dem Christus in ihm. Weil Christus in David ist, nehmen die
Ausspriche des Zorngeistes einen weissagenden Charakter an. Der Inhalt des ganzen




Psalmes offenbart keine Privatrache. In diesem Sinne ist sein Hilferuf verstandlich: ,Stehe
mir bei, Jahwe mein Gott* (Psalm 109,26) Im Glauben erfasst er Jahwe und erfleht Seine
Hilfe, dass Er ihm beisteht, die schwere Last zu tragen.

Fur ,Mein Gott“ steht im hebrdischen Text ,Eli“ (Nr. 105 siehe dort) und ,Elohai“ in Psalm
118,28: ,Mein Gott (Eli) bist du, mein Gott (Elohai), ich will dich preisen.” Der Gott, der so
machtige und wunderbare Taten vollbracht hat, ist sein. Alles Lob, dessen seine Seele
fahig ist, bringt er Inm dar. Er will Inn erhéhen, denn Jahwe hat ihn erhoht. Im letzten der
sieben Bul3psalmen bittet der Psalmist: ,Lehre mich vollfihren deinen Willen, denn du
mein Gott, bist du (vgl. Psalm 40,6), dein guter Geist fuhre mich in ebenem Lande!"
(Psalm 143,10.) Gott ist sein Gott, der ihn, den &uf3erlich und innerlich Angefochtenen
nicht auf dem Irrwege lassen kann. Sein guter Geist, der des Menschen Heil fordert, leitet
ihn in ebenem Lande. Der geographische Begriff: ,erez mischor — ,ebenes Land” (vgl. 5.
Mose 3,10; Josua 13,9.17; Josua 20,8; Jeremia 48,8.21) fiur die gewellten
Hochlandflachen Moabs, ist hier wie auch sonst, geistlich gewendet (vgl. Maleachi 2,6;
Jesaja 40,4; Psalm 45,7; Psalm 67,5). Die letzte, hierhin gehdrige Psalmstelle hat die
Anrede: ,Mein Gott, o Konig!“ (Psalm 145,1; vgl. Psalm 5,3; Psalm 84,4.) Der Séanger, der
selbst Konig ist, nennt Gott mit diesem Namen, weil Er Ihm Sein Hoheitsrecht anerkannt.
In ganzer Hingabe und Anhanglichkeit nennt er den Konig im hdchsten Sinne in seinem
Gellbde: ,Mein Gott.“ Seine untertanige Stellung erkennt er durch den Titel: ,O Koénig“ an.

Der Prophet Jesaja bedient sich nur an einigen Stellen der Anrede: ,Mein Gott*. Jesaja
sieht sich ans Ende der Tage versetzt, er feiert das Geschaute in Psalmen und Liedern.
Die Anrede: ,Jahwe, mein Gott bist du“ (Jesaja 25,1), am Anfang seiner Weissagung
erinnert an Psalmstellen (vgl. Psalm 31,15; Psalm 40,6; Psalm 86,12; Psalm 118,28;
Psalm 143,10; Psalm 145,1; vgl. Jeremia 31,18). Es sind vorbildliche Stellen. Es wird den
Israeliten, denen Gottes Erhabenheit und Unverstand des Goétzendienstes zum
Bewusstsein gekommen ist, die Frage vorgelegt: ,Warum sagst du, Jakob, und sprichst
du, Israel, verborgen ist mein Weg Jahwe, und meinem Gott entgeht mein Recht?“ (Jesaja
40,27.) Die Kleinglaubigen, aber doch Heilsbegierigen, die Zagenden, aber nicht
Verzweifelten, dirfen glauben, dass ihr Weg vor ihrem Gott nicht verborgen ist, Er geht
auch nicht am Unrecht ihrer Unterdricker voriber. — Der Knecht Jahwes kam sich vor, als
hétte er sich umsonst abgemunht, fir Hauch und Leere seine Kraft verzehrt. Er aber trostet
sich, dass sein Recht bei Jahwe und sein Lohn bei seinem Gott ist (Jesaja 49,4). Das ist in
Kirze der Lebenslauf und der Ertrag des Gottesknechtes. Sein Glaube und seine
Hoffnung sind nicht erschittert. Er spricht die getroste Zuversicht mit den Worten aus:
.Mein Gott ist meine Starke* (siehe dort) (Jesaja 49,5). Im Bewusstsein der eigenen
Schwache findet er in seinem Gott die Kraft (vgl. Jesaja 12,2; Psalm 28,7; Psalm 118,14).

Der Prophet Jeremia berichtet nur einmal die Anrede: ,Mein Gott“. Ephraim spricht zu
Jahwe. Er erkennt Gottes Zichtigung durch die Feinde, und lie’ sich zurechtweisen. Die
Einsicht, dass eine Ruckkehr zu Jahwe ndétig ist, veranlasst zu der Bitte: ,Bekehre du
mich, so bin ich bekehrt." Bekehrung ist ein Gotteswerk. Ephraim begriindet seine Bitte mit
den Worten: ,Denn du Jahwe, bist mein Gott!* (Jeremia 31,18.) Es muss zu Gott und
Jahwe sich bekehren. Wer schon sagen kann: ,Mein Gott", hat eine gute Grundlage dafir,
dass Gott ihn bekehrt.

Der Prophet Hosea enthlillt Gottes Strafe zur Bekehrung und Erneuerung unter dem Bilde
des Ehebundes Jahwes mit Israel (Hosea 2,16.25). Gott schliel3t einen Bund fir sie, um
Ihn zu erkennen. Die Folge dieser BundesschlieBung ist Gottes volle Bereitschaft, Sein
Volk reichlich zu segnen. Jahwe hort dann alle Bitten, die von Seiner Gemeinde
aufsteigen. Israel heil3t dann wieder eine Begnadigte und ein Volk Gottes. Das erkennt
dann umgekehrt Jahwe, dass es sagt: ,Mein Gott!* (Hosea 2,25.) — Schnell wie ein Aar
wird Uber das Haus Jahwes das Gericht hereinbrechen, weil sie den Bund gebrochen
haben. In Israel sollte, wollte und mdchte Gott wohnen (Hosea 9,8.15; 4. Mose 12,7,
Jeremia 12,7; Sacharja 9,8). Das abgefallene Volk beruft sich in der Not auf seine




Kenntnis von Gott. Sie schreien zu Ihm: ,Mein Gott, wir kennen dich, wir Israel* (Hosea
8,2). Es ist ein totes Wissen, das keine Rettung bringt. Die schénsten Worte: ,Mein Gott"
werden in Heuchelei missbraucht. Diese Anrede ist sonst die Summe des Gebetes.
Heuchlerische Menschen ziehen aus der Bibel ein Komplimentierbtchlein, wo sie Formeln
finden, die angewandt werden. Frommklingende Redewendungen ohne jede innere Kraft.
Die Anrede: ,Mein Gott" tauscht den vertraulichsten Umgang mit Gott vor, noch durch den
Nachsatz: ,Wir kennen Dich!* Eine Anmafl3ung der Gemeinschaft mit Gott, dass aber der
Herr sagt: ,Ich kenne euch nicht®, trotz der Doppelanrede: ,Herr, Herr!* (Matthdus 7,22.)
Johannes schreibt: ,Wer da sagt, dass er ihn kennt, und seine Gebote nicht bewahrt, der
ist ein Lugner und die Wahrheit ist nicht in ihm* (1. Johannes 2,4).

Der Prophet Habakuk bedient sich nur einmal dieser Anrede. Gott droht mit der
Anklndigung des Gerichtes. Das grimmige und ungestime Volk der Chaldaer, schneller
als Parder und Abendwdlfe, wie fliegende Adler, stehen gegen das Land auf. Im Namen
des glaubigen Israel wendet sich Habakuk in zuversichtlicher Hoffnung an den Herrn mit
der Frage: ,Bist du nicht von der Urzeit her Jahwe, mein Gott, mein Heiliger?* (Habakuk
1,12). So furchtbar und niederschmetternd die Gerichtsdrohung auch lautet, dennoch
schopft der Prophet aus der Heiligkeit des treuen Bundesgottes Trost und Hoffnung, dass
Israel nicht sterben wird. Das Gericht ist nur eine schwere Zichtigung. Die Gebetsfrage,
mit welcher er sich zur Glaubenshoffnung emporringt, stiitzt sich auf zwei Grinde: 1.
Jahwe ist von Alters her Israels Gott; 2. Er ist der Heilige Israels (Nr. 385 siehe dort), der
keinen Frevel ungestraft hingehen lasst. In der Frage sind drei Pradikate Gottes gleich
schwerwiegend. Jahwe ist der Gott, zu dem der Prophet betet, Er ist in Wort und Tat der
Ewiggleichbleibende; Elohai — Mein Gott, ist Israels Gott, der sich seit der Urzeit immer als
der Gott Seines auserwahlten Eigentumsvolkes bezeugt. ,Mein Heiliger” (Nr. 314 siehe
dort) ist der absolut Reine, der das Bose nicht ansieht und nicht duldet, dass der Frevler
den Gerechten verschlingt.

Im Propheten Sacharja stehen zwei Stellen mit der Gebetsanrede ,Mein Gott" in
Verbindung. Die Herde wird zerstreut, zwei Drittel werden davon dem Tode Uberliefert, ein
Drittel bleibt am Leben. Das ubrig gebliebene Drittel soll durch schwere Tribsale gelautert
werden, um es von allem Siundigen zu reinigen und zum heiligen Volk zu machen. Das wie
Gold gelauterte Volk (vgl. Jesaja 1,25; Jesaja 48,10; Jeremia 9,6; Maleachi 3,3; Psalm
66,10) wird nach der oft wiederholten Verheil3ung von Gottes Wohnen unter Seinem Volk
(Sacharja 8,8; Hosea 2,25; Jeremia 24,7; Jeremia 30,22), den Namen Jahwes anrufen
und Er wird ihm antworten (vgl. Jesaja 65,24), dass es von Gott heildt: ,Ich spreche, mein
Volk ist es, und es wird sprechen; Jahwe, mein Gott* (Sacharja 13,9). Das heilige Volk
pflegt dann den vertrautesten Gebetsumgang mit Jahwe, Seinem treuen Bundesgott. —
Sacharja schaut auf den Tag des Herrn. Fir Israel bringt dieser Tag zunéchst Ungliick und
Verderben. Das Unheil veranlasst Jahwe durch Vernichtung der Feinde und durch Rettung
Seines Volkes, Seine gottliche Macht und Herrlichkeit zu offenbaren. Jahwe zieht fir Sein
Volk zum Kampfe, wie das mehr als einmal geschah (vgl. Josua 10,14.42; Josua 23,3;
Richter 4,15; 1. Samuel 7,10; 2. Chronik 20,15). Fir die Rettung Seines Volkes wird der
Olberg gespalten, dass die Seinen in das Tal der Berge fliehen kénnen. Jahwe kommt
dann mit Seinen heiligen Engeln, um durch Gericht Sein Reich zu vollenden, Jerusalem in
Herrlichkeit zu verklaren. Der Herr erscheint dann sichtbar. Die Glaubigen harren auf diese
Erscheinung, weil sie ihnen die Erlésung bringt (Lukas 21,18). Das frohliche Harren kommt
dann in der Anrede: ,Mein Gott" (Sacharja 14,5) zum Ausdruck.

Damit sind alle Stellen des Alten Testamentes im Zusammenhang beachtet und kurz
erlautert, in denen die vertrauensvolle Gebetsanrede: ,Mein Gott* vorkommt. Im Neuen
Testament kommt diese Anrede nur zweimal im Johannesevangelium und einige Male in
einzelnen Paulusbriefen vor. Es ist hier hauptsachlich keine Gebetsanrede, sondern mehr
ein Glaubensbekenntnis und eine Versicherungsformel. Jesus kindigte den Jingern nach
der Auferstehung Seinen Hingang zum Vater an. Wenn Er ihnen auch auf3erlich dadurch




entzogen wird, durfen sie Seiner durch Ihn vermittelten Gottesgemeinschaft gewiss sein
und bleiben. Der Herr sagt in diesem Sinne: ,Ich gehe zu meinem Vater und zu eurem
Vater, und meinem Gott und zu eurem Gott* (Johannes 20,17). Jesus sagt nicht, ,unser
Vater”, sondern ,mein“ und andererseits ,euer‘, meine Natur und eure Gabe. Und mein
Gott und euer Gott. Er sagt hier nicht ,unser Gott“, unter welchem auch Ich ein Mensch
bin, euer Gott, unter welchem Ich Selbst der Mittler (Nr. 513 siehe dort) bin. Jesus sagt
nicht: ,Ich fahre auf zu unserem Vater und zu unserem Gott, sondern zu Meinem Vater
und zu eurem Vater und zu Meinem Gott und eurem Gott!“ Jesus schlief3t Sich so in dieser
Weise nicht mit den Bridern zusammen, damit zwischen Ihm und den Seinen der
Unterschied bleibt, dass Er von Natur Gottes Sohn ist, sie aber durch Gottes Gnade
Gottes Kinder sind.

Vielfach spricht der Volksmund vom ungldaubigen Thomas. Das Bekenntnis zu Jesus:
.Mein Herr und mein Gott* (Johannes 20,28; vgl. Psalm 35,23), bezeugt Jesus nach der
Auferstehung als ,Gott“. Die Anrede: ,mein“ enthillt den Ernst und die Wahrheit: ,Du bist
mein mit all deinem Leben, all deiner Liebe.” Er sagt gleichsam: ,Ich bin Dein, Ich liebe Ihn
und lebe Ihm.” Das ist mehr als ein blol3er Name, dennoch genigt der Name Gottes, wenn
er personlich ergriffen und angerufen wird.

Paulus verbindet an vier Stellen mit ,Mein Gott* die Danksagung (Rémer 1,8; 1. Korinther
1,4; Philipper 1,3; Philipper 4). Gott ist durch Christum sein Gott geworden. Er dankt
darum dem Gott und Vater durch Ihn. Der Apostel ist so innig mit Gott verbunden, dass er
sich auch eine Demitigung von Ihm auferlegen lasst (2. Korinther 12,21). Die Liebestat,
die er von den Philippern empfing, war ein Duft des Wohlgeruches. Der Apostel hatte die
Zuversicht, dass er schrieb: ,Mein Gott aber erfille allen euren Bedarf nach seinem
Reichtum in Herrlichkeit in Christo Jesu® (Philipper 4,19). Durch die Auferstehung Christi
kann Gott unser Gott und unser Vater genannt werden. Fir alle Lebenslagen ist es von
Wichtigkeit. Die ganze Abhandlung von der Gebetsanrede: ,Mein Gott* kann anregen, die
Innigkeit der Gemeinschaft mit Gott zu starken und zu fordern.

108. Elohim

Elohim ist der meistgebrauchte Name fur ,Gott* (Nr. 272 siehe dort) im Alten Testament.
Er kommt 2570-mal in der hebrdischen Bibel vor. Es sind in der Heiligen Schrift viele
Namen flr Gott. Ein einzelner Name kann eben nicht vollstandig ausdriicken, was Gott
eigentlich ist. Das Studium der Gottesnamen nach den Zusammenh&ngen der
Schriftabschnitte kann sehr fruchtbar sein, wenn es in rechter Weise geschieht. Die
Bedeutung des Namens ,Elohim* zu ergrinden, dirfte ein ernstes Nachdenken wert sein.
In fast samtlichen Bibelstellen wird das hebraische ,Elohim*“ in bald allen Sprachen mit
einem Ausdruck wiedergegeben, der ,Gott* bedeutet.

Neuere Ausleger wollen den Namen ,Elohim“ von dem arabischen, ,ali ha* — ,sich
scheuen” herleiten, dass er nach dem verwandten Begriff ,alah* dann ,Scheu“ oder
.Ehrfurcht* bedeutet. Gott ist hiernach ein ,mit Ehrfurcht zu betrachtendes hoéheres
Wesen®. Die Anwendung dieses Gottesnamens in der Bibel diurfte zu einem anderen
Ergebnis fuhren. Der Name wird schon im Schopfungsbericht mehrfach angefuhrt (1.
Mose 1,1-2.4). Er steht oft mit dem Namen ,Jahwe® (Nr. 416 siehe dort) in Verbindung.
Jahwe ist allein Gott (5. Mose 4,35; 5. Mose 7,9; 1. Konige 18,21.37). Das Spiel der
kritischen Theologie in dem Wechsel der beiden Gottesnamen ,Elohim* und ,Jahwe*
elohistische und jahwistische Quellen im Pentateuch und Hextateuch zu konstruieren,
fuhrt keineswegs tiefer in die Materie. Es kann gefragt werden, warum die angeblichen
Quellen ihre Bezeichnungen nicht nach allen oft vorkommenden Gottesnamen haben,
sondern nur nach Elohim und Jahwe? Unbekimmert um diese kritischen
Quellenscheidungshypothesen moégen die biblischen Anwendungen und Zusammenhange
zur moglichen Klarheit des Namens ,Elohim* leiten, mit einem Wort Ubersetzt werden, das
,Gott* bedeutet.




Die klaren Ausfuhrungen der Schrift im Zusammenhang mit dem Namen ,Elohim*
bestatigen den Gedanken, dass Er der Hochste, der Ewige, der Allmé&chtige und der
Schopfer des Universums ist. Die meisten Lehrer stimmen darin Gberein, dass der Name
.Elohim“ die grof3te Kraft bedeutet; Er ist der Seiende, dem alle Macht zugehort. Es wird
Ihm eine unabhangige, uneingeschrankte und unbegrenzte Energie zugeschrieben.

Der erste Satz der Bibel: ,Im Anfang schuf Gott die Himmel und die Erde*, in welchem das
Pradikat ein Singular ist, enthillt einen absoluten Monotheismus. Diese Darstellung
entstammt einer Zeit, als die Volker an viele Gotter glaubten. Die schlichte und nichterne
Schilderung der Schopfung trdgt Kennzeichen der goéttlichen Selbstoffenbarung. Der
Schopfungsbericht ist ein starker Beweis fur die Inspiration der Schrift. Von einem
Seitenblick auf die Goétter der Heiden kann keine Rede sein. ,Elohim* ist allein der Ewige
(Nr. 130 siehe dort), der Allmachtige (Nr. 19 siehe dort). der Schopfer (Nr. 562 siehe dort),
der Ursprung und die Quelle alles Lebens und Seins.

Es ist zu beachten, dass auch die Gotter der Heidenvolker mit dem Namen ,Elohim*
bezeichnet werden. Die Bibel meint damit keine wirklichen Gotter. Interessant und sinnvoll
ist die klangverwandte Benennung ,Elilim* (Nichtse) fur die Goétter oder G6tzen der Heiden
(vgl. Jesaja 2,8; Jesaja 18,20; Jesaja 10,10s.; Jesaja 19,1.3; Jesaja 31,7; Hesekiel 30,13).
Es sind Erfindungen des menschlichen Geistes und Werke ihrer Hande, obgleich bose
Machte im Hintergrund stehen (5. Mose 32,17; 1. Korinther 10,20). Der Mensch, der von
Gottes Selbstoffenbarung abféllt, bedarf eines selbstgemachten Gétzen, Gott muss dann
nach seinem Gedanken sein. Der Name ,Elohim“ wird auf diese Weise eine Bezeichnung
fur ihre Gotzen und Bilder (vgl. 1. Mose 31,30; 2. Mose 12,12; 2. Mose 23,24). In ihrem
eitlen Wahn machen sie Goétter zur Genugtuung ihres Bedurfnisses. Es ist ein Abfall von
der wahren Gottesoffenbarung. Im Gegensatz dazu schildert die Bibel Gott als den
wahren, lebendigen Gott (Nr. 332 siehe dort), als den Schopfer (Nr. 562 siehe dort) und
Herrn des Alls.

Dieser Unterschied zwischen Gott und den Gottern der Heiden ist das Thema mancher
biblischen Geschichten. In Agypten konnten die Zauberer einige Zeichen nachahmen, die
Gott durch Mose wirkte. Die Gotter Agyptens erwiesen sich aber machtlos, da sie wirkliche
Beweise liefern sollten. Gott fihrte dagegen Sein Volk durch Seine machtige Kraft und
Seinen ausgestreckten Arm. Die Philister erbeuteten die Bundeslade. Das schien
anzudeuten, als ware die Kraft ihres Gottes grol3er als des Gottes Israels. Dagon aber fiel
zweimal vor der Bundeslade schméhlich auf sein Angesicht. Das zweite Mal wurde Dagon
beschamt. Auf dem Berge Karmel war der Ausgang, dass Gott aus dem Feuer antwortete,
dass Er Gott ist. Es wurde laut ausgerufen: ,Jahwe ist Gott, Jahwe ist Gott!* (1. Kdnige
18,39.)

Der Gottesname ,Elohim” ist eine Pluralform. Diese Gottesbezeichnung stammt aus dem
Althebraischen, sonst erscheint sie in keiner semitischen Sprache, selbst im biblischen
Aramaismus wird der Plural ,Elohin“ gebraucht. Die Form der Mehrzahl ,Elohim®, die auch
Gotter bedeuten kann, meint in Verbindung mit ,Jahwe" ganz bestimmt nur einen Gott. Der
Plural ist demnach nicht numerisch aufzufassen. Manche &lteren Theologen sehen in
diesem Namen das Trinitatsgeheimnis, was nicht zu begrinden ist. Der Name hat auch
ursprunglich keine polytheistische Bedeutung gehabt, aus welcher sich spéater eine
Singularbedeutung entwickelte. Der alttestamentliche Monotheismus ist keine
Weiterentwicklung auf polytheistischer Grundlage. In dem Plural eine Zusammenfassung
von Gott und den hoheren Geistern anzunehmen, lasst sich nicht beweisen, denn in der
Urzeit treten noch keine Engel in den Vordergrund. ,Elohim“ ist wohl mehr ein
Quantitativplural, die Bezeichnung einer unbegrenzten GroR3e. Der Plural bezeichnet die
unendliche Fulle der Macht und Kraft, die in Gott liegt.

Die alte Annahme ,Elohim* als Pluralismus Majestatis anzusehen ist nicht ganz unrichtig.
Es ist nur kein abstrakter Ausdruck eines Wirdenamens. Der Plural fasst eine Mehrheit zu
einer hoheren Einheit zusammen, wie das auch noch bei anderen Gottesnamen vorkommt




(vgl. Hosea 12,1; Spruche 9,10; Josua 24,19; Jesaja 54,5; Hiob 35,10; Prediger 12,1). Die
Gottesnamen ,der Heilige” (Nr. 382 siehe dort), ,der heilige Gott* (Nr. 312 siehe dort), ,der
Schopfer® (Nr. 562 siehe dort), stehen im Grundtext im Plural. Diese Ansicht scheint
archaologisch zu begrinden zu sein. Das Wort ,Elohim* soll schon in Kanaan als
Bezeichnung fiur einen Gott benutzt worden sein, bevor der Name nach Israel kam.
Schreiber aus Kanaan reden nach dem Inhalt der Tel-El-Amarna-Briefe (1375 v. Chr.) den
agyptischen Pharao ais ,meine Goétter’, ,mein Sonnengott* an. Nicht kananaische
Schreiber benutzen die Singularform ,Mein Gott“. Pharao war trotz des Pluralgebrauches
nur eine Person. Der Plural diente dazu, um die Totalitdt der aul3eren Erscheinung, der
Attribute und der Person Gottes zu bezeichnen. Es war eine Mdglichkeit, um die
Vielseitigkeit in dem Einen zu betonen. Der Name ,Elohim" enthillt eine ganze Fiille
Gottes, die nur stickweise erkannt werden kann.

109. El-Olam

El-Olam — ,Der ewige Gott" ist ein Name, der sehr selten in der Bibel vorkommt. Es wird
damit ein wunderschdner Gesichtspunkt des gottlichen Charakters offenbar. Was das
hebraische ,Olam® alles in sich schlie3t, kann mit deutschen Worten nur sehr schwer
ubertragen werden. Die Ubersetzungen dieses Ausdruckes: ,ewig“, ,immer und ewig",
walt“, ,von altersher”, ,uralt®, ,Anfang der Welt", ,Bestandigkeit”, haben meistens den Sinn
von ,immer“. Die Ubertragung ,der ewige Gott* ist keine allumfassende Wiedergabe des
Gottesnamens ,EIl-Olam®.

Es ist in der Schrift oft wahrzunehmen, dass der erste Gebrauch eines Namens nutzliche
Hinweise seiner wirklichen Bedeutung enthllt. In diesem Falle sind die Umstande nicht
allzu gunstig fur die Ergrindung des Sinnes. Abraham hatte kurz nachher seine Probe bei
der Opferung lIsaaks zu bestehen. Er rigte Abimelech, weil seine Knechte den
Wasserbrunnen gewaltsam weggenommen hatten. Sie machten einen Bund zu Beer-
Seba. Abraham pflanzte eine Tamariske zu Beer-Seba und rief an den Namen Jahwes,
des ewigen Gottes (1. Mose 21,33). Es wurde offenbar, dass Abraham nach seiner
Erkenntnis und Erfahrung sich Gott gegentber verpflichtet fuhlte. Er hatte eine neue
Erfahrung von dem Reichtum Seiner Gnade, die es notwendig machte, einen anderen
Namen fur Gott zu gebrauchen. Abraham vertraute seine Sache dem Einen an, der immer
hilft, der um alle Dinge weil3, der auch machtig ist, das Vertrauen zu rechtfertigen. Gott
wurde von ihm ,EI-Olam“ genannt. Es ist eine Entfaltung des Namens Jahwe (Nr. 416
siehe dort), denn Jahwe ist der Ewige (Nr. 130 siehe dort), der Immergleiche. Er ist nicht
nur der ewig Seiende, sondern auch der ewig Lebendige. ,EI-Olam® offenbart sich
unaufhorlich in Seiner verheilRenden Gnade. Abraham durfte das immer wieder erfahren,
seine Schwachheit deckte Gott mit Treue zu. Der Erzvater pflanzte eine Tamariske. Das
dauerhafte Holz und das immergriine Laub dieses Baumes sind ein Sinnbild der Ewigkeit
des Gottes, den er ,EI-Olam*” nennt.

Die Schriftstellen, in welchen der Gottesname ,EI-Olam” vorkommt, oder solche, die damit
verwandt sind, enthalten einen bestimmten Gedanken. Wenn Jahwe von Sich selbst sagt:
.Ich lebe in Ewigkeit* (5. Mose 32,40), dann bedeutet das, Er ist absolut selbstandig. Gott
ist durch nichts Entstehendes und Vergehendes in der Zeit bedingt, Er ist der Erste und
der Letzte (Nr. 125 siehe dort) (vgl. Jesaja 44,6; Jesaja 48,12). Im Unterschied zu Seiner
ewigen Dauer ist selbst das hochste Alter eines Menschen winzig klein (Psalm 90,1).

Der Gedanke, dass Gott ewig ist, regt zu der Verkindigung an: ,Er wird sein Volk nicht
verstol3en, sondern wieder erretten.” Jesaja trostet darum seine Zeitgenossen: ,Weil3t du
nicht, oder hast du nicht gehort, der ewige Gott ist Jahwe, der Schopfer der Enden der
Erde wird nicht miude und matt ...“ (Jesaja 40,28). Der Gott der Ewigkeit ist der
Allméachtige (Nr. 19 siehe dort) im Unermesslichen Weltall Seiner Schdpfung. Im Himmel
ist der Ewige, der Gnadige, der Sich zur Erde fur Sein Volk und zu jedem Einzelnen
herablasst. Es gebihrt Inm das ganze Vertrauen. Der Barmherzige bleibt der Machtige,




Seine Allmacht steht im Dienste Seiner Gnade. Es heil3t im Grundtext nicht: ,Der ewige
Gott ist Jahwe®, sondern: ,Der ewige Gott Jahwe, der Schopfer der Enden der Erde” usw.
Der Name ,EI-Olam*” bezeichnet hier nicht hauptsachlich Gottes tbernatirliche Zeitdauer
und Zeitlosigkeit, sondern es steht damit der grof3e Kreislauf der gottlichen Wege und
Fuhrungen in der Weltdauer und Weltregierung in Verbindung. Was die Jesajastelle
enthdllt, stimmt mit Abrahams Erkenntnis Uberein. Der Erzvater nennt Gott den Ewigen,
der stark und allméchtig ist, um die Verheil3ungen vom ewigen Bunde zu erfillen (1. Mose
13,15; 1. Mose 17,7.8.13.19; vgl. 1. Mose 9,12.16). Der Gott der Ewigkeiten (Aeonen), der
Schopfer, der eher war als die Welt und bestandig sein wird, wandelt Sich nicht und
ermattet und ermudet nicht, von der Schopfung an bis zum Ende der Erde (vgl. Psalm
121,4) schafft Er im Reiche der Gnade immer noch Neues. Weil Gott der Ewige ist, hat Er
ein ewiges Konigreich. Nichts vom Zeitlichen kann Ihm eine Grenze setzen. Es ist der
Schopfer bis zum Ende der Erde. Auf der ganzen Erde hat Er deshalb Seine Herrschatft.
Der Gott der Ewigkeiten steht Uber allen Zeitlaufen, in Seiner allmachtigen Gnade will und
kann Er das kurze Zeitliche mit dem Ewigen erfillen (vgl. Prediger 3,1-11).

Im Neuen Testament wird der Gottesname ,EI-Olam® nur einmal erwahnt. Paulus schreibt
von der Anordnung des ,ewigen Gottes” (griechisch epitage tou aionion theou), nach
welcher das bisher auf ewige Zeiten hin verschwiegene Geheimnis jetzt durch die
prophetischen Schriften erschienen ist, um allen Vélkern den Gehorsam des Glaubens
kundzutun (Rémer 16,25.26). Der ewige Gott steht nach apostolischer Ansicht Uber allen
Zeiten, Er hat die Verhillung und die Enthillung des Geheimnisses angeordnet. Der ewige
Gott waltet in der Welt- und Heilsgeschichte und verwirklicht Seine ewigen Plane.

Zu Gott dem Ewigen sind wir Menschen Geschopfe eines Augenblickes. Dieses irdische
Leben ist emporgehoben in dem ewigen Willen, Vorsatz und Leben Gottes in Christo
(Rémer 8,29.30; Epheser 1,4; Epheser 5,11). Gottes Vorerkenntnis in Christo ,vor
Grundlegung der Welt* und unser Leben beziehen sich auf den ewigen Vorsatz. Gott gibt
Gnade nach dem Zeitalter, in welchem wir leben.

Es ist ein sehr geistreiches Studium, den Gang des gottlichen Heilsplanes fir die Zeitalter
nach den Spuren des Wortes Gottes zu beachten. Durch den Fortgang der Schépfung
kann die Auswirkung der gottlichen Vorherbestimmung verfolgt werden. Die héchste Tat
der Selbstoffenbarung und der Erlésungsgnade ist durch die Fleischwerdung (Inkarnation)
des Sohnes Gottes vollfiihrt worden. Die letzte Vollendung aller géttlichen Vorséatze zeigt
das Buch der Offenbarung. Uber allem Zeitlichen und Verganglichen, iber jedem Wechsel
der Welt- und Menschheitsgeschichte steht Gott als ,EI-Olam®, der Gott der Ewigkeit, die
alleinige Zuflucht aller sterblichen und zeitgebundenen Menschen, die der Allmacht Seiner
Gnade beddrfen.

110. ElI-Qana

El-Qana, eifriger Gott, ist eine gottliche Selbstbezeichnung, die zuerst im Dekalog
vorkommt. Jahwe erklart von Sich Selbst: ,Ich bin ein eifriger Gott* (2. Mose 20,3). In 2.
Mose 34,14 wird das Adjektiv ,eifrig® zum Gottesnamen erhoben, wo es heildt: ,Denn
Jahwe, dessen Name ,Eifrig’ ist, ist ein eifriger Gott." Diese und noch drei andere Stellen,
in welchen dieser Ausdruck benutzt wird (vgl. 5. Mose 4,24; 5. Mose 5,9; 5. Mose 6,15)
enthalten das Gebot, dass Israel Gott allein anbeten soll, aber nicht die Gotter der Heiden.
Die Ubersetzung des hebraischen ,gana“ darf keinen bosen Nebensinn enthalten, wie
unser Wort ,Eifersucht. Wenn der Ausdruck auch eine inhaltliche Wandlung erfahren hat,
ist die Ubertragung ,Eifer* (Nr. 97 siehe dort) besser. Im Eifer Gottes aufRRert sich wonhl
Seine Strafgerechtigkeit (vgl. 2. Mose 20,5; 5. Mose 5,9; Josua 24,9). Jahwes Eifer ist ein
gerechter Eifer, und ein Ernst, mit welchem Er fur die Aufrechterhaltung der
Bundesbedingungen eintritt, besonders im Blick auf die Verheiungen (vgl. Josua 9,6;
Jona 2,18; vgl. Sacharja 1,14; Sacharja 8,2). Gottes Eifer hat nichts mit Missgunst oder
einem unlauteren Verlangen zu tun, sondern Er hat allein Anspruch an die Liebe Seines




Volkes. Es ist seinetwegen, dass Sein Name geheiligt und geflrchtet wird und dass man
vor dem Gotzendienst flient. Der Gottesname ,El-Qana“ bewahrt dem Volke Gottes die
Reinheit der Anbetung.

111. El-Roi

El-Roi, ,Gott des Sehens, oder des Gesichtes”. Es ist zu bedenken, dass die gottliche
Selbstoffenbarung ausschlief3lich an und durch Menschen geschieht. Sehr bedeutend ist,
dass einer der tiefsinnigsten gottichen Namen durch eine Frau gefunden und
ausgesprochen wurde (1. Mose 16,13). Es war Hagar, welche den Namen Jahwes anrief,
der zu ihr redete. Der Name war aus ihrer eigenen Erfahrung der Gnade in ihrer duf3ersten
Not geboren. Sarai hatte Abraham beeinflusst, dass er einen Sohn von Hagar, der
agyptischen Magd, haben sollte. Hernach stellte sich die Herrin gegen sie und sie
handelte hart mit ihr. Hagar floh darum von Sarai. In der einsamen Wiste, sicherlich von
einem panischen Schrecken heimgesucht, fand sie der ,Engel des Herrn* (Nr. 114 siehe
dort) und gab ihr Trost und Rat.

Der Gottesname ,EI-Roi“ ist ein unaussprechlicher Trost, der flr ein erschittertes Gemut
Wirklichkeit wurde. Abgespannte Nerven von der Flucht wurden beruhigt. Hagar sal3 bei
der Wasserquelle in der Wiste. Sie dachte an ihre traurige Lage. Sie wurde durch die
Unfreundlichkeit ihrer Herrin aus dem Zeltlager Abrams getrieben. Jetzt war sie allein in
dieser trostlosen Wiiste. Wohin sollte sie gehen, was wird ihr zustof3en? In ihrer grof3en
Not fand sie der Engel des Herrn Sie fasste alle ihnre Gedanken zusammen in dem Namen
fur Gott, der ihr eingegeben wurde, auszusprechen: ,EI-Roi, ,Gott des Sehens.” Jetzt kam
ihre Rettung. Mit Gott zu sein, wenn Er sieht, ist ein Ereignis. Er sieht nicht mit einem
kalten Auge einer gleichgultigen Allwissenheit. Es ist vielmehr die wachende Sorge des
himmlischen Vaters. Gott, der dem Mose im brennenden Busch erschien, sagte: ,Ich habe
die Not meines Volkes in Agypten gesehen, ... und ich bin gekommen, sie zu befreien* (2.
Mose 3,7.8).

Der Name ,EI-Roi“ wird verschieden ubersetzt und aufgefasst. Eine Ubersetzung: ,Ein
Gott des Sehens* wird erklart, ,Gott sieht* und ,Er erlaubte, Ihn zu sehen®. Die Wendung:
.attah EI-Roi“ wird Ubertragen: ,Du bist ein Sehens-Gott", dass heildt Er ist der Allsehende,
dessen allsehendes Auge die Hilflose und Verlassene im entferntesten Winkel der Wiste
sieht. Hagars Aussage: ,hagum halom raithi achare roi“ hat den Sinn: ,Habe ich auch nicht
hernach gesehen, dem der mich gesehen?” Einige Ausleger erklaren nach ,raith®, ,Ich bin
sehend geblieben”, das ist nicht gestorben. Sachlich und sprachlich lasst sich diese
Auffassung aus 2. Mose 33,23 erklaren. Jahwe ist der Hagar in Seinem Engel erschienen.
Wahrend der Engel Jahwes (Nr. 114 siehe dort) mit ihr redete, sah sie nichts, nachdem Er
entschwand, kam ihr zum Bewusstsein, dass Gott es war, der mit ihr redete und sie in
Gnaden ansah. In ihrem Elend ist sie dem gnadigen und treuen Auge Gottes nicht
entgangen. Jahwe, der zu ihr redete, nannte sie mit Recht: ,Du ein Sehens-Gott.” In
Erinnerung an die Erfahrung heil3t der Brunnen: ,Beer-lachai-roi* — ,Brunnen des
Lebendigen und des Sehens, oder der mich sieht”. Es soll den Sinn der allgegenwaértigen
gottlichen Vorsehung haben. Onkelos Ubersetzt frei aber gut: ,Brunnen des Engels des
Lebendigen (maleach gajjama) der sich mir zu scheinen gab.”

Grundsatzlich wird die urtextliche Wendung noch anders erklart. ,Beer-lachai-roi* soll
bedeuten: ,Der Brunnen, der das Leben erhalt, nachdem Gott gesehen wurde.* Diese
Deutung wird durch einige Bibelstellen begrindet (vgl. 1. Mose 32,30; 2. Mose 3,6; Richter
13,22). Nach alttestamentlicher Auffassung war es erschreckend, Gott mit sterblichen
Augen zu sehen, weil dann der Tod eintreten musste. Dieser sonst bildliche Gedanke lasst
sich mit dem Gottesnamen ,EI-Roi* nicht in Verbindung bringen. Hagar schaute in dem
Engel Jahwes, wie alte Ausleger diese Stelle auffassen, ,Christus®. Wer Gott in Christo
sieht, stirbt nicht, sondern geniel3t des Lebens Fille. Die Gluckseligkeit der von Herzen
Reinen, Gott zu schauen (Matthaus 5,8), die noch aussteht, ist dem Alten Testament nicht




ganz fremd. Gott fordert durch Jesaja auf: ,Schaut auf mich, und ihr werdet errettet alle
Enden der Erde!* (Jesaja 45,22.) Obgleich Gott der Allheilige ist, vernichtet Er nicht das
Leben, sondern ist auch gnadig, dass das Leben erhalten bleibt.

In dem Gedanken an Gottes allsehendem Auge liegt ein reicher Trost (vgl. Psalm
139,1.2). Wer wie Hagar in der Einsamkeit leben muss, darf sich aufrichten an der
Zusage: ,Die Augen Jahwes sind Uber denen, die ihn furchten, auf denen, die auf seine
Barmherzigkeit hoffen* (Psalm 33,18). Inmitten einer ungerechten und gottlosen
Umgebung entgeht den Augen Gottes nicht die Not der Seinen. Petrus schreibt: ,Die
Augen des Herrn sind Uber den Gerechten, und seine Ohren merken auf sein Beten, das
Angesicht des Herrn aber ist gegen die, die Bdses tun® (1. Petrus 3,12). Solche und
ahnliche Schriftstellen kdnnten in grol3er Anzahl angegeben werden. Zum Schluss mdge
der Hinweis auf das bekannte Wort genugen: ,Ich will dich mit meinen Augen leiten®
(Psalm 32,8). Wer ohne Rat und Ziel seinen Weg gehen muss, kann vor Fehltritten und
Irrwegen bewahrt bleiben. Diese Stelle wird auch Ubersetzt: ,Ich will dir ein Rat mit
meinem Auge Uber dir sein!“ Die Ubertragung wird umschrieben mit den Worten: ,Meine
Augen sollen tber dir sein, bewachend und leitend deinen Weg.“ Der Gottesname ,EI-Roi*
birgt im Licht der Bibel eine Fille des Trostes in sich.

112. El-Schaddai

El-Schaddai, Allmachtiger Gott, gehdrt zu den alttestamentlichen Gottesnamen, die aus
zwei Worten zusammengesetzt sind. Der Name ,EI* (Nr. 101 siehe dort), die Kurzform von
~Elohim“ (Nr. 108 siehe dort) oder ,Jahwe" (Nr. 416 siehe dort), wird durch andere Worte
erganzt. Dadurch kommt ein besonderes Attribut Gottes zum Ausdruck, Seine Gnade und
eine besondere Seite Seines Charakters wird enthillt. In diesem zusammengesetzten
Namen offenbart der erste Teil die Fulle des géttlichen Reichtums; der zweite Teil entfaltet
Seine Person, Seinen Willen und Seine Vorsorge fur Sein Volk.

.El-Schaddai“ ist eine der meisten Namenszusammensetzungen, die durchweg mit
JAllméachtiger Gott* ibersetzt wird. Es ist eine sehr unzulangliche Ubersetzung, die den
tieferen Sinn dieses schénen Gottesnamens vermissen lasst. Die Offenbarung der Liebe
Gottes gegen Seine Geschdpfe, die dieser Name enthélt, kommt durch die Ubliche
Wiedergabe nicht zur Geltung. Die Allmacht Gottes kommt schon im ersten Teil ,EI* (Nr.
101 siehe dort) zum Ausdruck. Das zweite Wort ,Schaddai“ soll den gleichen Gedanken
erganzen, was aber keine erschdpfende Erklarung des ganzen Namens sein kann.

Was bedeutet die Erganzung ,Schaddai“? Das Wort ist so alt, dass eine urspringliche
Bedeutung schwer bestimmt werden kann. Einige hebraischen Lehrer erklaren ,Schaddai*
als ,stark" oder ,machtig“. Der allméchtige Gott offenbart sich durch Furchtbarkeit Seiner
Machttaten. In den meisten Fallen wird ,El-Schaddai“ mit ,Allmé&chtiger Gott* Gbersetzt.
Andere Erklarer sagen kurz, die beiden verwandten Worte betonen etymologisch die
Macht Gottes. Die Wiedergabe der LXX: ,pantokrator® (Allmé&chtiger) und der Vulgata:
,Omnipotens” (allmachtig) entsprechen dieser Deutung. Man leitet vielfach den Sinn von
,Schadad“ — ,verwusten* her, um die unwiderstehliche Kraft Gottes zu betonen. Sehr
verbreitet ist die Ansicht, ,Schaddai sei keine Ableitung vom Hebraischen, sondern vom
akkadischen ,schadu” — ,Berg®, dass damit ein Flurengott oder Berggott bezeichnet wird.
Diese Herleitungen sind unannehmbar, dass ,Schaddai* aufgefasst wird als ein Gott von
Bergen. In den meisten zusammengesetzten Gottesnamen lasst sich eine solche
Verbindung nicht nachweisen. Nach dem hebraischen ,schadad”, ,der Verwister* zu
Ubersetzen, passt gar nicht zum Namen ,EI*. Aquila, Symmachus und Theodotius
Ubersetzen ,hi-kanos” — ,genug", indem sie ,Schaddai“ als Kompositum von ,scha“ und
,<dai“ — ,der das Genlige ist* deuten. Das ist auch ohne Analogie.

Es ist daran festzuhalten, dass sich der Name ,El-Schaddai“ von allen Ubrigen
Gottesnamen der Bibel erheblich unterscheidet. ,Schaddai“ ist von einem Wort abgeleitet,
das die Schrift an 18 Stellen fur ,Mutterbrust* anwendet. Auf Gott Ubertragen hat es den




Sinn: ,Er ist der Eine, der herzt.” Das fuhrt zu dem Ergebnis, von der Mutterliebe Gottes zu
sprechen.

Der Name ,El-Schaddai“ ist vielsagender, als es eine Ubersetzung ausdriicken kann. Die
Deutung: ,eine machtige Zuflucht* ist noch unzureichender. Der Gedanke der Allmacht
kommt schon durch ,EI* zum Ausdruck. ,Schaddai* geht weiter, der Zusatz deutet ein
volles Genuige und einen volligen Trost an. Die Wiedergabe: ,Der Gott aller Wohltaten®,
oder ,Gott der Allgenugsame” ware besser. Das Genige und der Trost der gottlichen
Liebe ist das Hochste und Beste.

Der Name ,El-Schaddai“ zeigt eine Fllle und einen Reichtum der géttlichen Gnade. Der
hebraische Leser wird dadurch daran erinnert, dass von Gott jede gute und vollkommene
Gabe kommt. Er wird nicht mide, Seine Barmherzigkeit Gber Sein Volk walten zu lassen.
Er gibt mehr als Er empfangt. Das Wort ,Schaddai” ist mit einer Wurzel verbunden, das
eine ,Brust* bezeichnet. Dieser einfache Gedanke beherrscht den Ausdruck.

.El-Schaddai” ist der meist gebrauchte Name, womit das Verhdaltnis Gott zu Seinen
Kindern ausgedrickt wird. Die Mutter ist fur den Saugling alles und genug. Er schmiegt
sich an ihre Brust, weil3 sich dort sicher und ist versorgt. Dort empfangt er alles, was er
notig hat. Der Name ,El-Schaddai* ist ein anschauliches Bild der sorgenden und
schitzenden Liebe Gottes. Gott ist der Helfer, der Seinem Volke volles Genlge gibt.

Der erste Gebrauch dieses Namens ist bezeichnend. Wie alle Gottesnamen hat ,El-
Schaddai“ einen Sinn, der sich von allen tibrigen Bezeichnungen wesentlich unterscheidet.
Er wird zuerst in 1. Mose 17,1 erwahnt, nachdem Abram durch eine lange Probe am Ende
der eigenen Fahigkeit angekommen war. Alle Hoffnung, Gottes Verheil3ung werde
Wirklichkeit, schien sich zu zerschlagen. In diesem Augenblick der lang
hinausgeschobenen Hoffnung und unerfullten Erwartung, erschien Jahwe dem Abram und
sagte: ,Ich bin der Allmachtige Gott, wandle vor mir und sei vollkommen. Ich will einen
Bund machen zwischen mir und dir und will dich mehren.” Hier ist keine Andeutung, wie
einige behaupten: ,Der Gott der Verwistung®, oder ,der Gott der Berge“. Er ist vielmehr
der Eine, Machtige und Gnadige, durch dessen Liebe und Macht die Verheil3ung allein
erfullt wird. Der Name ,El-Schaddai* musste fur Abram ein Wohlklang gewesen sein, als er
ihn horte. Er vermittelte ihm eine neue Gotteserkenntnis, besonders von Seiner Liebe.
Gottes mitleidvolles Verstandnis, Seine allgenigsame Macht, das Unmdgliche zu erfiillen,
Sein Wohlgefallen im Mitteilen der besten Gaben, offenbarte dieser neue Gottesname.
Jahwe ist es, der Sich dem Abram als ,El-Schaddai” offenbarte. In dem denkwirdigen
Kapitel (1. Mose 17) sind die drei Gottesnamen ,Elohim“ (Nr. 108 siehe dort), ,El-
Schaddai“ und ,Jahwe® (Nr. 416 siehe dort) zu lesen, was Signaturen von drei
unterschiedlichen Offenbarungs- und Erkenntnisstufen sind. Elohim schafft und erhalt die
Natur; ,El-Schaddai” tGiberwindet die Natur, dass darin geschieht, was gegen sie ist, um
der Gnade sich zu beugen; ,Jahwe" fihrt mitten in der Natur die Gnade zum Ziele, indem
Er eine neue Schopfung schafft. Der Boden der Natur ist von ,Elohim* erschaffen; ,El-
Schaddai“ durchfurcht ihn mit Seiner Allmacht und streut den Samen der Verheiung
hinein; ,Jahwe“ bringt den Verheildungssamen zur Blite und Frucht, die gesamte alte
Schopfung wird durch diese Frucht verwandelt. Der Bund mit Noah wird in dem Namen
~Elohim“ geschlossen, der Bund mit den Patriarchen in dem Gottesnamen ,EI-Schaddai*;
der Bund mit Israel in dem Namen ,Jahwe". Gottes Bund mit Noah hat die geschaffene
und wiedererneuerte Natur zum Inhalt, der Patriarchenbund enthalt ein bahnbrechendes
Neues gegen die Natur und gegen alles Hoffen; der Bund mit Israel ist die Auswirkung
eines neuen Anfangs, der die Gnade und die Wahrheit zum Kernpunkt hat.

Die Patriarchenzeit ist die Periode von ,El-Schaddai®. Ihr Charakter ist Allmacht, die auf
das Natirliche einwirkt, um dem Ubernatirlichen dienstbar zu werden. In dreifacher
Beziehung gelangt Gottes Allmacht zum Ziel. Die Namen der beiden Ahnen Abram und
Sarai werden durch den Zusatz eines ,H" in Abraham und Sarah umge&ndert, um
Hinweise einer wunderbaren Zukunft zu werden. Alles Mannliche des Patriarchenhauses




wird beschnitten, um fortan der Gnade als Werkzeug zu dienen. Die erstorbenen Leiber
des 100jahrigen Abraham und der 90jahrigen Sarah, die keine Zeugungskraft mehr haben,
werden durch die Allmacht ,El-Schaddais” zu einer Gruft des Brunnens (vgl. Jesaja 51,1),
aus welchem Israel und eine Menge von Vdélkern und Konigen hervorgehen soll.

Was Abraham in dieser Krisis seines Lebens von Gott lernte, ist irgendwie auf seinen
Sohn uUbergegangen. Fir Isaak kam eine Zeit der Trennung, als er Jakob wegsandte, um
eine Braut zu suchen. Er entliel3 ihn mit den Worten: ,Gott der Allméchtige segne dich ..."
(1. Mose 28,3). Die Auflésung einer Familie, der Weggang eines Sohnes, vielleicht sah er
ihn in seinem Leben nie wieder. Es ist immer eine driickende Empfindung. Was Isaak
trostete, war das Bewusstsein, dass es eine Reise unter der Obhut des Allmachtigen war.
Jakob fand in diesem Namen auch den starksten Trost, als er seinen Sohn Joseph
segnete (1. Mose 49,25.26).

Eine ergreifende Anwendung des Namens ,El-Schaddai“ ist im Buche Ruth zu finden.
Nach jahrelangen sorgenvollen Erfahrungen kehrte Noomi nach Bethlehem zurlck. Sie
wurde begrtif3t und war tberrascht durch die Frage: ,Ist dies Noomi?* Sie antwortete in
Bitterkeit des Geistes: ,Nennt mich nicht Noomi (was lieblich bedeutet), sondern nennt
mich Mara (Bitterkeit), denn Jahwe hat gegen mich gezeugt und der Allmé&chtige hat mich
betribt* (Ruth 1,20.21). Wenn Gott die Gnade in Bitterkeit verwandelt hatte, war fur sie
nichts mehr zu hoffen und zu erwarten. Sie gebrauchte den Namen ,El-Schaddai“, um ihre
ganze Hoffnungslosigkeit auszudriicken. Sie hatte aber ein hérendes Ohr flr den Klang
der Hoffnung. Gott ist in der Tat ,El-Schaddai“, der Sich Selbst an ihr bewahren wird.

Der Name ,El-Schaddai“ wird achtundvierzigmal im Alten Testament erwédhnt, im Buche
Hiob steht er einunddreiBigmal Die Tatsache ist ergreifend. Es ist nicht so, dass der
Verfasser des Buches diesen Gottesnamen erfunden hat, vielmehr ist es der Heilige Geist,
der Urheber der unverfalschten Schrift, der Gott so nennen lasst. Kein Buch des Alten
Testamentes offenbart in so wundervoller Weise die Allmacht und das Angebot der Liebe
Gottes, wie das im Buche Hiob geschieht.

Der Grundgedanke des ganzen Buches ist, dass der Allmachtige Hiob geschlagen hat, so
wird es unverblimt und unbarmherzig von seinen Freunden behauptet. Wenn Gott einen
Menschen so zlchtigt, so folgern sie, muss er gottlos gewesen sein. Hiobs Qual lag darin
begriindet, dass er von seiner Unschuld wusste, er konnte es nicht verstehen, warum Gott
so mit einem verfahrt, den Er liebt. Er suchte aufrichtig ,El-Schaddai“ anzubeten und zu
dienen, aber dennoch uberfiel ihn dieses Unheil. Weil er ,El-Schaddai* wirklich kannte,
widersetzte er sich den Vorwirfen seiner Anklager. Hiob hielt fest am Gottvertrauen, dass
Gott machtig ist, ihn aus der Qual zur hdchsten Hohe des Glaubens zu fuhren. Das liegt in
der Erklarung: ,,Obgleich Er mich schlagt, dennoch vertraue ich auf Ihn.”

Wer Gott als ,El-Schaddai“ kennt, ist fahig so zu dulden, wie einst Hiob. In Prifungszeiten
mag Er Sich anders zeigen als ,der Vater der Barmherzigkeit und Gott der Liebe", der
Glaube aber ruht in der Gewissheit, dass Gott in Wahrheit gut ist, und dass zuletzt mit
Danksagung bekannt werden kann: ,Er hat alles wohlgemacht.* Was Seine Gite
bestimmt, Seine Allmacht vollendet es. Er ist der allmachtige Gott, in dessen Liebe der
Schwache seine Zuflucht nimmt und findet. In der Offenbarung hei3t ,Jesus”
verschiedentlich ,der Allmachtige” (Nr. 19 siehe dort) (griechisch Pantokrator). Nach dem
Vorgang der LXX entspricht dieser Name nicht dem hebraischen ,El-Schaddai“, sondern
dem Gottesnamen ,Jahwe Zebaoth“ (Nr. 427 siehe dort) (vgl. Amos 3,13).

113. Ende

Ende heil3t in der griechischen Bibel ,telos”. Christus nennt Sich der Anfang (Nr. 29 siehe
dort) und das Ende (Offenbarung 1,8; Offenbarung 21,6; Offenbarung 22,13). Die &ltesten
Handschriften haben diesen Satz nicht an derselben Stelle. Einige Ausleger glauben
irrtmlich, diese Phrase ware auf einen griechischen Ursprung zurtickzufihren. Einen
Parallelgedanken erwahnt Paulus von Gott mit den Worten: ,Denn von ihm, und durch ihn



und zu ihm sind alle Dinge* (Romer 11,36), in 1. Korinther 8,6 schreibt der Apostel: ,Von
welchem alle Dinge sind und wir zu ihm hin.“ Die Anderung der Praposition ,dia“ (durch)
kennzeichnet Christus als den einen Herrn, durch welchen alle Dinge sind und wir durch
Ihn. Bengel erklart zu Romer 11,36: ,Es wird deutlich der Ursprung, der Verlauf und das
Ziel aller Dinge bezeichnet.” Anfang und Ende, oder Ursprung und Ziel, werden mehrfach
zugleich genannt, beides ist der vollstandige Name, um sich zu erganzen und alles zu
umfassen.

Der Glaube, dass die Schopfung und die Vollendung aller Dinge von Gott geplant ist, lasst
sich biblisch begrinden. Der Name ,der Anfang und Ende" ist eine Variante von ,der Erste
und der Letzte* (Nr. 125 siehe dort). Der Satz braucht darum keine griechische Herkunft
zu haben. Die Bedeutung der Namen Christi in der Offenbarung ist immer ein Zeugnis fur
die tiefgrindige Christologie des Apostels Johannes. Es gehdrt mit zur johannischen
Eigenart, die Ubernatirliche und goéttliche Wesensart Christi durch gut ausgewahlte
Eigennamen auszudriicken.

Der Ausdruck ,Ende* steht noch mit der paulinischen Begriindung im Zusammenhang:
.Denn Christus ist des Gesetzes Ende* (Romer 10,4). Fir die Ergrindung des Inhaltes ist
auf die verschiedene Bedeutung des griechischen Wortes ,telos" hingewiesen worden.
Der Ausdruck bedeutet dreierlei: 1. Zoll, Steuer und Auflagen; 2. das Ende, der Ausgang
und der Beschluss; 3. die Absicht, das Ziel, der Zweck.

Die allgemeine Bedeutung von ,telos* — ,Ende, Ziel*, passt am besten in den
Zusammenhang. Die meisten Ausleger fassen den Ausdruck als Ziel, Endziel und letzter
Zweck, was die Anwendung des Wortes an einigen Stellen bestatigt (Prediger 12,13; 1.
Timotheus 1,5; 1. Petrus 3,8). Das Gesetz weist demnach auf Christum hin, es erhalt
durch Ihn Zweck und Bedeutung, Er ist das Ziel, wohin das Gesetz den Weg zeigt.
Christus kann tatsachlich als das Ziel des Gesetzes angesehen werden. Bengel erklart:
.Das Gesetz drangt den Menschen, bis er Christum ergreift.“ Er spricht dann: ,Du hast
eine Freistatte gefunden. Ich lasse ab, dich zu verfolgen, du schmeckst es, du bist
errettet.”

Ohne philologische Begriindung und Begunstigung des Zusammenhangs fassen einige
Interpreten ,telos” als ,Teleiosis* — Vollendung, und ,pleroma“ — Erfullung des Gesetzes.
Eine merkwirdige Deutung ist endlich noch: ,Christus ist der Zoll des Gesetzes.” Er hat
durch Seinen Opfertod die Schuld getilgt, die den Sunder getroffen hatte. Der Sinn der
Worte: ,Christus ist des Gesetzes Ende" umfasst sachlich alle Gbrigen Deutungen. Das
Ende ist auch das Ziel. Ware in Christo nicht die Erfullung des Gesetzes, konnte Er nicht
das Ende desselben sein. Weil Christus das Gesetz dem Ende zufuhrte, hat Er es auch
erfullt.

114. Engel

Engel, hebraisch ,maleach®; griechisch aggelon, ,der Engel des Angesichts, der Engel des
Bundes, der Engel Gottes, der Engel Jahwes (des Herrn)* sind im Alten Testament
Erscheinungsformen, durch welche sich Christus vor Seiner Menschwerdung offenbarte.
Diese Christophanien gehéren zu den wichtigsten und schwierigsten Problemen des
alttestamentlichen Schrifttums. Eine biblisch ausgerichtete Christologie, die in Jesus nicht
allein einen menschlichen Heiland sieht, sondern auch Seine Gottheit anerkennt, benétigt,
die Kenntnis seiner Vorbereitungen und Praludien der hochsten und vollkommensten
Erscheinung Christi als Grundlage und Vorbedingung. In der Lehre von den Engeln gehen
die Ansichten grundséatzlich weit auseinander, dass Christus in keinem dieser hdheren
Wesen erkannt wird. Fur eine Deutung der Namen Jesu Christi gehért auch die Erwagung
der oben angefiihrt Engelnamen, denn es sind Bezeichnungen Seiner Person.

1.) Die Heilsgeschichte wahrend der Patriarchenzeit ist besonders reich an
Gotteserscheinungen, die als Nachspiel des Vergangenen und als Vorspiel des
Zukunftigen zu werten sind. Gott zeigt sich Bevorzugten einzeln personlich und



gegenwartig auf Erden verhtillt oder in Gestalt eines Engels. Die Zeit der Erzvater ist eine
Vorbereitung auf Gottes Wohnen in Israel und die Menschwerdung des Sohnes Gottes.
Unter die Selbstoffenbarungen Gottes gehért die bis jetzt noch nicht dagewesene
Erscheinung vom ,Engel Jahwes" (Maleach Jahwe).

a.) Der Engel Jahwes erschien zuerst der flichtigen Hagar in der Wiste (1. Mose 16,7).
Dieser Engel legt sich ein gottliches Werk bei und eine zahlreiche Nachkommenschatft
Hagars stellt er ihr in Aussicht (1. Mose 16,10). Er sagt dann: ,Jahwe hat dein Elend
gehort* (1. Mose 16,11). Jahwe wird beigelegt, was vorher der Engel von sich sagte.
Hagar kommt zu der Uberzeugung, Gott gesehen zu haben (1. Mose 16,13).

Der Hagar begegnete der Engel (Gesandte) Jahwes, der auch ,Gott* — ,El (Nr. 101 siehe
dort), Elohim (Nr. 108 siehe dort), Adonai (Nr. 8 siehe dort) und Jahwe" (Nr. 416 siehe
dort) genannt wird, der eins mit Gott und doch von Ihm verschieden ist. Er heil3t auch oft
einfach ,der Engel“. Sonst wird Er ,der Furst Gber das Heer des Herrn* (Nr. 167 siehe
dort), ,der Engel des Angesichtes* und der ,Engel des Bundes* genannt. Der Engel
Jahwes ist kein erschaffener, sondern der unerschaffene Engel, der Sohn Gottes (Nr. 546
siehe dort) vor Seiner Menschwerdung. Er ist derselbe, den das Johannesevangelium im
Prolog ,Logos” (Nr. 492 siehe dort) oder ,das Wort* (Nr. 625 siehe dort) nennt. Spater
erscheint der Hagar noch einmal der Engel Gottes (Maleach Elohim), der sie wegen der
Zukunft ihres Sohnes trostete (1. Mose 21,17). Der sich ihr offenbarte heif3t ,Elohim* (Gott)
und ,Maleach Elohim* (Engel Gottes). Er ist derselbe wie der ,Engel Jahwes".

b.) Dem Abraham erscheinen drei Manner unter den Terebinthen in Mamre (1. Mose
18,1). Zwei gehen nach Sodom von Abraham, der mit dem Dritten verhandelt, heil3t es: ,Er
stand noch vor Jahwe" (1. Mose 18,22). Der Mann, der mit Abraham verhandelt, wird
achtmal ,Jahwe” (1. Mose 18,11.13.17.20) und sechsmal ,Adonai“ (Nr. 8 siehe dort)
genannt; Er ist allwissend (Vers 1. Mose 18,12.13.19), allmachtig (1. Mose 18,14), aller
Welt Richter (Nr. 537 siehe dort) (1. Mose 18,23), der von Abraham gottliche Ehre
empfangt (1. Mose 18,2.27). Er unterscheidet sich deutlich von den beiden Engeln. Alte
Ausleger sehen hier mit Recht ,Christus”. Bei der Opferung Isaaks ertont zweimal die
Stimme des Engels Jahwe vom Himmel herab (1. Mose 22,11). Wie ist diese
Offenbarungsweise Gottes zu verstehen? Die alte Synagoge erklart: Der Engel Jahwes ist
die Schechinah, welche nach der Kabbala der Abglanz der Herrlichkeit Gottes, die Einheit
der zehn Lichter ist. Die alte Kirche sieht in dem ,Engel Jahwes" den Sohn Gottes, den
Logos.

c.) Dem Jakob erschien der ,Engel Gottes* (Maleach Ha-Elohim) im Traum (1. Mose
31,11), der sich hernach der ,Gott Bethels" nennt (1. Mose 31,13). Die Erscheinung Gottes
hat durch Vermittlung des Engels stattgefunden. Der Mann, mit welchem Jakob kampfte,
gab sich durch die Erteilung des Segens als Gott zu erkennen (1. Mose 32,24). Die
Antwort, welche Gott auf die Frage Jakobs gab, stimmt mit dem Uberein, was der Engel
Jahwes auf die gleiche Frage antwortete (Richter 13,17.18). Derjenige, der mit Jakob
kampfte, wird in Hosea 12,5 ,Maleach* oder ,Engel“ genannt. Am Ende seines Lebens
sagt Jakob: ,Der Engel, der mein 'Goel' (Nr. 123 siehe dort) oder 'Erléser' (Nr. 123 siehe
dort) ist” (1. Mose 48,16). Der Engel, der Jakob mehrfach erschien, war der Sohn Gottes,
der als der alleinige Erloser verheiBen wurde. In der Samaritanischen Ubersetzung hat
man das Wort ,Maleach” in ,Malach” — Kénig (Nr. 439 siehe dort) verandert, was dann ein
Beiname Gottes ist, um hier den christozentrischen Sinn zu umgehen.

2.) Der Engel Jahwes war der Erwecker Moses (2. Mose 3,2) und der Fuhrer der Israeliten
durch die Wuste (2. Mose 14,19; 2. Mose 23,20; 2. Mose 33,14; 4. Mose 20,16; Richter
2,1).

a.) Jahwe sagt zu den Israeliten: ,Ich sende meinen Engel vor dir‘ (2. Mose 23,20). Es
heil3t von diesem Engel: ,Denn mein Name (Nr. 517 siehe dort) ist in ihm“ (2. Mose 23,21).
Gott zieht Selbst vor und mit Seinem Volke in diesem Engel her. Gottes Name ist in
diesem Engel, dass heil3t Sein ganzes geoffenbartes Wesen. Was von Ihm gesagt wird




sind Werke Jahwes (Psalm 78,17.40) und des Sohnes Gottes (1. Korinther 10,9). Das hier
Gesagte (2. Mose 23,21) wird im Neuen Testament von Christus ausgesprochen (vgl.
Johannes 5,19.23; Johannes 10,30.38; Johannes 14,10; Johannes 17,21; Kolosser 2,9).
Ein judischer Lehrer, Rabbi Bechai, erklart nach der Kabbala, dieser Engel sei der
Metathron, der Mitthronende Gottes, der Messias, Mittler (Nr. 513 siehe dort) und
Bundesengel, das selbstandige Wort (vgl. Johannes 1,1). Diese Auslegung zeigt, wie nahe
mancher Jude der Offenbarung Gottes in Christo stand.

b.) Wegen der Furbitte gab Jahwe dem Mose die Zusage: ,Mein Angesicht (Nr. 36 siehe
dort) soll gehen” (2. Mose 33,14). Das Angesicht ist das Ebenbild (Nr. 94 siehe dort) des
Vaters, der Sohn Gottes, der kinftige Messias, der Engel des Bundes und Engel des
Angesichtes. Er wird von diesem Angesicht wie von einer goéttlichen Person gesprochen.
Die judische Theologie erklart das immer von der ,Schechinah” — Gegenwart Gottes, und
sie versteht den Messias darunter.

c.) Der Zusammenhang zwischen dem Angesichte Jahwes und dem Engel, in dem der
Name Jahwes ist, wird durch das Wort Jesajas erlautert: ,Und er ward ihnen zum Heiland
(Nr. 381 siehe dort) in allen ihren Bedrangnissen wurden sie nicht bedrangt, und der Engel
seines Angesichtes errettete sie, und in seiner Liebe und in seiner Schonung kaufte er sie
los, und er hob sie und trug sie alle Tage bis in Ewigkeit* (Jesaja 63,8.9). Die Ubersetzung
der LXX: ,Ou presbys oude ag-gelos, all' autos esosen autous”: ,Weder ein Bote noch ein
Bote (Engel), sondern Er selbst rettete sie®, ist nicht stichhaltig, wenn auch manche
Ausleger sie verteidigen. Der Engel Seines Angesichtes hat Seine Grundstelle in den
mosaischen Buchern, der Name ist aus der Kombination von 2. Mose 23,20 und 2. Mose
33,14 geschlossen. Der Engel des Angesichts ist das andere Ich, in welchem Gott
erscheint, denn Er ist in Inm. In Seinem Angesicht kann Gott geschaut werden. Es ist der
Bote und der Knecht Jahwes, gleichsam der Herr selbst, der in der Fille der Zeit Fleisch
werden sollte.

d.) Maleachi schlie3t und summiert das Alte Testament, indem er den kommenden
Messias zeigt. Er nennt Ihn den ,Engel des Bundes* (Maleach Haberith) (Maleachi 3,1).
Der Bundesengel ist zweifellos der ,Engel Jahwes”. Der Bundesengel kann nicht mit dem
Engel identifiziert werden, den der Herr vor Sich her sendet. In dem Bundesengel ein
Gegenbild Moses zu sehen, einen Mittler zwischen Gott und dem Volke, durch welchen
Gott Sein neues, vollkommenes, ewiges Gemeinschaftsverhaltnis herstellen will, ist
bedenklich. Die Wendung ,der Engel des Bundes, den ihr begehrt”, zeigt das Verlangen
des Volkes, das nicht auf das Kommen eines zweiten Moses gerichtet war. Das Volk
Gottes sehnte sich laut Gottes Verhei3ung nach einem Bundesengel, einem Gesandten
oder Bevollméachtigten, der den Auftrag hat, Gottes Bund mit Seinem Volke zu pflegen.
Dieser Bund ist nicht der Sinaitische, sondern der Neue Bund oder der Gnadenbund (vgl.
Jesaja 55,3; Jesaja 61,8; Jeremia 31,31-34). Der Bundesengel ist des Neuen Bundes
Mittler (vgl. Hebréer 9,15). Jesus Christus ist dieser Engel des Bundes, der Sohn Davids,
der Erbe aller VerheiBungen des Alten Bundes, dessen Kommen ins Fleisch von dem
Engel (Johannes den Taufer) vorbereitet wurde. Der Bundesengel, der Israel durch die
Woiste fuhrte, ist als verherrlichter Gottesmensch der Mittler des ewigen Bundes.

3.) Es ist noch auf den neutestamentlichen Gebrauch von ,dem Engel des Herrn* (Aggelos
kyriou) sorgfaltig zu achten, um nicht einem Missverstandnis zu verfallen. Das griechische
,N0 aggelos kyriou“ oder ,aggelos tou Theou® entspricht dem hebrdischen ,maleach
Jahwe" und ,maleach Elohim“. Im Neuen Testament ist nur an einzelnen Stellen Christus
damit gemeint (vgl. Apostelgeschichte 7,30.38), die anderen Schriftzeugnisse beweisen
deutlich, dass einer der geschaffenen Engel erwahnt wird.

Zusammenfassend ist festzustellen, dass der ,Engel Jahwes® im Alten Bunde die
Vorausdarstellung Christi war. Die Engelerscheinungen Jahwes vor der Menschwerdung
des Sohnes Gottes waren Préaludien, in welchen sich Jahwe als Erléser und Richter
offenbarte. ,Der Engel des Bundes“, dessen Kommen zu Seinem Tempel Maleachi




ankindigt, ist der Mittler des Neuen Bundes, der Knecht Jahwes (Nr. 436 siehe dort), der
Mensch wurde, um den Gnadenbund zu vollenden und zu verwirklichen.

115. Mein Entbinder

Mein Entbinder, hebraisch ,gozi“. Der Psalmist rihmt im Blick auf die Treue Jahwes: ,Aus
meiner Mutter Inneren warst du mein Entbinder!* (Psalm 71,6.) Jahwe war fur sein Leben
schon vor der Geburt die Stitze. Er ist bis in seine Gegenwart flir den Fortbestand seines
Lebens die erhaltende Stitze und der tragende Grund. Die LOsung der Frucht von dem
mtterlichen ScholRe nahm Jahwe in Seine Hand. So halt der Psalmsanger Riickblick von
der Jugend bis zur Kindheit und geht zurtick in die Zeit vor seiner Geburt. Die LXX
Ubersetzt ,skepastes mou“ — Mein Beschitzer. Die Vulgata Ubertragt, wohl nach der
unrichtigen Lesart: ,ekspastes®, wie in Psalm 22,10: ,Mein Herauszieher.” Diese
Psalmstelle bezeugt auch, dass der Beter vom Schol3e der Mutter an auf Jahwe
angewiesen war, mit allen Bedurfnissen und Anliegen (vgl. Psalm 55,23). Der Psalmist
verdankt Jahwe sein Dasein und seine bisherige Erhaltung. Das ist der unerschopfliche
Gegenstand seines Lobes und Preisens. Es ist fur ihn ein Gegenstand des Preisens, dass
er aus dem dunklen Mutterscho3 ans Tageslicht gebracht wurde. Die Erhaltung des
Embryo im dunklen engen Raum ist eine gottliche Wundertat. Gottes Obhut waltet Uber
Seine Auserwahlten schon vor ihrem Erwachen zum bewussten Leben. Die Schrift erinnert
noch mehrfach an den embryonalen Zustand, an die Entstehung des Menschen vor der
Geburt (Psalm 139,13-16; Hiob 10,8-12), was zur Dankbarkeit gegen Gott veranlassen
soll.

116. Erbarmer

Erbarmer, hebrdisch merachaman, ist an drei Stellen der Lutherbibel (Jesaja 49,10; Jesaja
54,10; Jakobus 5,11) eine Namensbezeichnung Gottes. Nach der Wurzel ,racham“ sagt
der Name mehr, als die deutsche Ubersetzung es wiedergibt. Das Stammwort bedeutet
~weich sein®, physisch ist die Weichheit der Empfindung damit gemeint. Ableitungen davon
sind: ,Leib, Mutterleib® und ,Eingeweide* als Sitz des zarten Mitgefuhls. Mit ,racham” wird
Gottes Erbarmen und Mitleid gegen Hilfsbedurftige und Heilsverlangende ausgesprochen.
Es ist die zarteste Liebe. Die griechische Wiedergabe ,splagchnon® — Eingeweide
(besonders die edlen Teile, Herz, Lunge, Leber), in Ubertragenem Sinne das Innere des
Menschen, das Herz als Sitz der sanfteren Empfindungen, entspricht dem hebraischen
Ausdruck ganz gut. In Lukas 1,78 ist von der ,splagchna eleous theou" — ,herzliche
Barmherzigkeit“ oder ,mitleidvolles Herz Gottes” die Rede. Den Sinn des grundtextlichen
Ausdruckes gibt Teerstegen in einem Verse des bekannten Liedes: ,Ich bete an die Macht
der Liebe" urspriinglich mit folgenden Worten gut wieder, wenn es fur das heutige Ohr
auch eigenartig klingt: ,Des Vaterherzens Eingeweide tun sich in diesem Namen kund.”
Man vergleiche die Bibelworte: ,Die Bewegung deiner Eingeweide und deine
Erbarmungen, die gegen mich sich zuriickhalten?" (Jesaja 63,15.) Gott offenbart als der
Erbarmer Seine inbrinstige und zarteste Liebe gegen Elende und Hilflose.

a.) Der Prophet Jesaja schaut den Heiland (Nr. 381 siehe dort), Befreier (Nr. 58 siehe dort)
und Hirten (Nr. 404 siehe dort) Seines Volkes. Er nennt Ihn den ,Erbarmer® (Jesaja 49,10).
Es ist eine o6ffentliche Signatur des Erlosers (Nr. 123 siehe dort). Der Erbarmer fuhrt die
Seinen an Wasserbrunnen, was in ganzer Vollendung am Ende der Tage durch das
Lammlein (Nr. 466 siehe dort) geschieht (Offenbarung 7,16). Die Blrgschaft ist, dass Er
sich Seiner Elenden erbarmt (Jesaja 49,13). Das Erbarmen des Erbarmers bleibt in
Ewigkeit. Seine Barmherzigkeit wird nicht fur die Zukunft in Aussicht gestellt, sondern Er
erzeigt Sich fortwdhrend neu als Erbarmer, wie das durch die Partizipiums form
.meracham" deutlich zum Ausdruck kommt. Er ist als der Erbarmer auch Birge fur den
ewigen Gnaden- und Friedensbund (Jesaja 54,10). Mit ewiger Gnade erbarmt Er sich,
nachdem Er einen Augenblick im Zorneserguss Sein Angesicht verbarg. Der goéttliche Zorn




und das Verlassen des kleinen Augenblickes wird von dem Erbarmer mit grof3en
Erbarmungen (racha-mim gedolim) vergutet (Jesaja 54,7.8). Der Erbarmer ist gleichsam
reich an Barmherzigkeiten. Von diesem Reichtum schreibt auch Paulus im Sendschreiben
an Ephesus (Epheser 1,7; Epheser 2,7). Die grol3e Barmherzigkeit Gottes bewirkt nach
neutestamentlicher Uberzeugung die Siindenvergebung, die Wiedergeburt, oder den
Gnadenstand der Gotteskindschaft (Epheser 2,4; 1. Petrus 1,3; Titus 3,4). Gott, der
Erbarmer wird in Christo vollig offenbart.

b.) Die neutestamentliche Stelle (Jakobus 5,11), in welcher nach dem Luthertext ,der
Erbarmer” genannt wird, lautet wortlich tUbersetzt: ,Ihr habt gehért das Ausharren Hiobs,
und habt das Ende des Herrn gesehen, denn der Herr ist sehr barmherzig
(polysplagchnos) und mitleidig (oiktirmon). Das griechische ,polysplagchnos” steht im
Neuen Testament nur bei Jakobus, es ist eine Nachbildung des hebréischen ,rab chesed”
- ,groRe Gnade", was die LXX mit ,polyelos” — ,reich an Barmherzigkeit* Ubersetzt (vgl. 2.
Mose 34,6; 4. Mose 14,18; Nehemia 9,17; Psalm 86,5.15; Psalm 103,8; Joel 2,13; Joel
4,3). Petrus und Paulus haben dafur ,eusplagchnos” — ,sehr mitleidig, barmherzig* (1.
Petrus 3,8; Epheser 4,32). Das einfache ,splagchnon® ist mehrfach mit ,oiktirmos”
verbunden und bedeutet ein ,Herz des Erbarmens” (vgl. Kolosser 3,12; Hebraer 10,28).
Der Herr hat demnach ein grof3es Herz, das reich an Erbarmen ist.

Die Auslegungen Uber diese Jakobstelle gehen weit auseinander. Das Ende des Herrn
beziehen viele auf den Ausgang des Leidens Hiobs. Richtiger ist die Auffassung, das
Ende des Herrn ist die Vollendung Christi, das entspricht dem Gebrauch von ,telos* —
.Ende, Ziel* bei Jakobus. Das Beispiel Hiobs und Christi werden verbunden und
gegenubergestellt. Der grol3e Dulder des Alten Bundes und der Dulder des Neuen stellt
Jakobus seinen Lesern vor Augen. Christus ging in Sein Leiden und harrte aus, denn Er
ist reich an Barmherzigkeit und sehr mitleidig. Dieser Gedanke lasst sich biblisch
begrinden (vgl. 1. Petrus 2,21; 1. Petrus 4,1; Hebrder 2,10). Die Vollendung des Leidens
Christi, die Uber jedes menschliche Denkvermdgen geht, beruht eben auf dem Reichtum
Seiner Barmherzigkeit. Es ist durchaus kein Fehlgriff, in Jesus einen ,Erbarmer” zu sehen.

117. Erbe aller Dinge

Erbe aller Dinge ist der Sohn Gottes (Hebréer 1,2). Einem Erben fallt nach dem
griechischen ,kleronomos* durch das Los etwas zu. Die etwas ungenaue
Lutheribersetzung zu Psalm 16,6: ,Das Los ist mir gefallen auf's Liebliche, mir ist ein
schones Erbteil geworden®, ist eine gute Definition des grundtextlichen Ausdruckes. Im
Ubertragenen Sinne erhélt der Erbe Anteil an einer Sache, das Mitrecht und die Herrschaft
dariber. Im Hebraerbrief heild3t der Messias als Sohn Gottes ein ,Erbe aller Dinge"
(kleronomos panton). Dieser Name des Sohnes Gottes macht einigen Auslegern
Schwierigkeiten, dass verschiedene Folgerungen dartber gezogen werden.

Wenn das griechische ,kleronomos” ins Hebraische zurtckibersetzt wird, ist eine
peinliche Sorgfalt geboten. Die hebraische Ubersetzung ,joresch* klingt firr ein judisches
Ohr anstofRig. Es steht noch Ubler mit den Konsequenzen, die dann aus dem Worte
.Kleronomos"“ gezogen werden. Die Einsetzung des Sohnes als rechtsméRigen Erben ist
fur keinen Juden annehmbar. Der Erbe kommt zum Besitz eines Eigentums, das ein
Verstorbener hinterlassen hat. Eine Verfligung ermachtigt ihn, den Besitz an sich zu
nehmen. Der Besitznehmer ist ein Erbe des Verstorbenen. Der erste Eigentimer ist
gestorben, sein ehemaliges Gut heil3t Hinterlassenschaft. Die Momente des Begriffes
~Erbschaft* und ,Erbe* passen auf Christus nicht (vgl. Galater 4,1.2). Gott der Vater stirbt
nicht, sondern lebt bis in Ewigkeit.

Aus diesen Grinden ist hebraisch der Infinitiv ,lerescheth® und nicht das Partizipium
.Jjoresch* anzuwenden, was dem griechischen ,kleronomos" entspricht. Das hebraische
Jlerescheth* drickt eine allgemeine Besitznahme aus, ohne an den Tod des friheren
Besitzers zu denken (vgl. Psalm 25,13; Psalm 37,9.11.22.29; Matthaus 5,5). Das Wort



Jarasch* fallt auch nicht mit ,nachal“ zusammen, was eine Erbschaft ausdriickt, die in
Gemeinschaft mit Brudern oder Verwandten empfangen wird (vgl. 1. Mose 21,16; 1. Mose
32,6). Das Verbum ,jarasch* bezeichnet eine alleinige, allgemeine Besitznahme (vgl. 1.
Mose 15,3; 2. Samuel 14,7; 5. Mose 2,5). In diesem Sinne hat Gott den Sohn eingesetzt,
um alles allein in Besitz zu nehmen.

GrolRe Schwierigkeiten verursacht der Nachsatz: ,Durch welchen er auch die Welten
gemacht hat* (Hebraer 1,2b). Es ist gefragt worden, in welchem Verhaltnis zu diesem
Schopfungsakt der ,Erbe aller Dinge* steht. Einige Ausleger erinnern hier an die Zeugung
des Sohnes vor der Weltschopfung. In diesem Falle kann von keinem Besitz die Rede
sein, der dem Sohne gegeben werden soll, als die Schopfung noch gar nicht begonnen
hatte. Wie ist es mdglich, zu sagen, der Sohn ist zum Erben eingesetzt worden, dessen
Zeugung noch bevorsteht? Die Unstimmigkeiten haben ihren Entstehungsgrund in der
falschen Auffassung des griechischen ,Kai“ (und, auch), das dem hebraischen ,waw*
entspricht, was als ,anteceppti temporis* aufzufassen ist. Danach ist nicht zu Ubersetzen:
,pburch welche Er auch”, sondern: ,Nachdem Er durch lhn die Welten gemacht hat.“ Die
Weltschopfung geschah demnach vor der Besitznahme des Alls.

Die Weltschopfung und die Erbeinsetzung hangen real zusammen. Der Sohn wurde zum
Erben Uber das All eingesetzt, da Gott schon durch den Sohn die Schopfung der Welten
vermittelt hatte. Das Erbe besteht im Besitze des Alls und in der Herrschaft tGber das
Universum. Wann geschah die Erbeinsetzung des Sohnes Gottes? Die Einsetzung zur
Erbschaft in Christi vorweltliches und vorzeitliches Dasein zu verlegen, ist sachlich und
textlich unmdglich. Der menschgewordene Sohn Gottes empfing nach Seiner Himmelfahrt
die Herrlichkeit wieder, die Er vor aller Zeit beim Vater hatte (Johannes 17,5). Das Sitzen
der Majestéat zur Rechten in der Hohe fallt mit dem Akt der Erbeinsetzung zusammen. Die
Einsetzung in das Erbteil ist die Teilnahme des Menschgewordenen an der géttlichen
Herrschaft Uber das All. Die endgultige Besitzergreifung dieses Erbes wird nach der
Niederwerfung der Weltreiche durch den Sohn am Ende der Tage erlangt (vgl. Psalm 2,9).
Das Erbe des zur Rechten Gottes erhdhten Menschensohnes ist ein bleibendes Eigentum,
an welchem alle teilnehmen und Miterben sind, die durch den Geist das Zeugnis haben,
dass sie Kinder Gottes sind (Rémer 8,15-17).

118. Erbgut

Erbgut ist Jahwe fur die Leviten im Alten Bunde (4. Mose 18,20; 5. Mose 10,9; 5. Mose
18,1.2; Josua 13,33). Das hebréische ,nachalah“ an diesen Stellen wird noch mit ,Erbe“
und ,Erbteil“ Ubersetzt. Die genaue Wiedergabe des ersten biblischen Berichtes Uber den
Anteil der Leviten im Lande Kanaan lautet: ,Und Jahwe sprach zu Aaron: In ihrem Lande
sollst du nichts besitzen und kein Teil soll dir sein in ihrer Mitte, ich bin dein Teil (Nr. 580
siehe dort) und dein Erbteil in der Mitte der Séhne Israels” (4. Mose 18,20). Der Priester-
und Levitenstand bekam kein Land und keine Stadte als Besitz, wie die Gbrigen Stamme
Israels. Der Verzicht auf ein irdisches Erbe in einem so fruchtbaren Lande wie Kanaan
konnte als Verlust angesehen werden. Die Zusage, dass Jahwe Selbst ihr Teil und Erbe
sein will, stellt das Hochste und Beste in Aussicht. Alle Opfer und Einkinfte, die eigentlich
Gott gehoren, werden denen geschenkt, die den Altar bedienen. Es wird den Leviten nicht
allein von Jahwe der volle Anteil und Genuss der Opfer zuerkannt, sondern Er selbst ist ihr
Besitz (5. Mose 10,9). Damit wurde den Leviten, die auf die Liebe der tbrigen Israeliten
angewiesen waren, eine hohe Ehre verschafft. Der grol3e Schatz, dass Jahwe mit Seinen
Rechten und Einktinften das Erbteil des Stammes Levi ist, wird inhaltlich wiederholt und
steht an der Spitze (5. Mose 18,1.2). Wenn Jahwe Sein eigenes Erbe den Leviten
Uberlasst, dann besitzen sie nicht nur was die tUbrigen Stamme Israels haben, sondern
ihnen gehort, was bei ihnen alles zusammen einkommt. Wahrend sie den Anteil des
Landes entbehren mussten, hatten sie in und durch Jahwe das Ganze gewonnen. Im
Buche Josua, wo die Landesverteilung berichtet wird, bezieht man sich noch einmal auf



diese Vorschriften des 4. und 5. Buches Mose (Josua 13,14.33). Die Opfer Jahwes sind
das Besitztum des Stammes Levi, vor allem ist Jahwe Selbst sein Besitz oder Erbteil.
Ohne jeden irdischen Besitz soll Jahwe und Sein Kultus das einzige Erbe sein.

Diese Grundstellen des Pentateuch hat offenbar der Psalmsanger des Alten Bundes vor
Augen gehabt, wenn er ausspricht: ,Jahwe ist mein Anteil und mein Becher, du erhaltst
mein Los" (Psalm 16,5). Im Besitze Jahwes und Seiner Giter und Gaben uberlasst Er
gern der Welt ihre Scheinguter, die ndher betrachtet doch nur Schmerzen sind. Was der
Stamm Levi in nationaler AuRerlichkeit in geistigem Sinne darstellt, gilt jedem Glaubigen,
nichts Irdisches, Sichtbares, Vergangliches, sondern der Herr ist sein Erbteil.

Der Herr bestétigt den Genuss an diesem Erbteil mit den Worten: ,Die Messschnire sind
mir gefallen in Lieblichkeiten, auch ist mir ein schénes Erbteil geworden* (Psalm 16,6). Die
Lieblichkeiten sind das geistliche Terrain, auf welchem dem Sanger der Besitz zugefallen
ist. Das alles geht aus dem Gnadengeschenk Gottes hervor, dass Er unser Erbteil ist, das
wir im Glauben besitzen. Gott ist auch ,das Teil (Nr. 580 siehe dort) in Ewigkeit* fir den
levitischen Sanger Asaph (Psalm 73,26). Neutestamentlich ausgedrickt ist Christus ,das
gute Teil*, das nicht weggenommen wird (Lukas 10,42).

119. Erbherr
Erbherr wird nach der Lutherbibel Gott am Schluss des 82. Psalms genannt. Die Stelle
heil3t nach der hebraischen Bibel: ,Stehe auf, o Gott, richte die Erde, denn du wirst erben

unter allen Heiden!" (Psalm 82,2.) Die Zeitform ,thinchal“ — ,Du wirst erben” wird in den
Hiphil ,thanchil* — ,du lasst Erbschaft austeilen* gedndert (vgl. Josua 1,6). Es wird auch
vorgeschlagen ,thimschol“ — ,Du wirst herrschen” zu lesen. Der Hiphilform entsprechend

Ubersetzt die LXX: ,Hoti-su ka-takleronomesis en pasi teis ethnesin* (Denn Du wirst das
Los, das Erbe unter allen Heiden austeilen). Richtiger ist die Ubersetzung der Vulgata:
»=Quoniam tu hereditabis in omnibus gentibus“ (Denn Du wirst erben unter allen Heiden).
Der revidierte Vulgatatext: ,Quoniam tu jure possides omnes gentes” (Denn Du besitzest
durch Recht alle Heiden) ist eine freie Ubertragung.

Es ist klar, dass der Begriindungsnachsatz: ,Denn Du wirst erben unter allen Heiden®, mit
dem Vordersatz vereinigt werden muss. Das Ganze ist ein Appell an das gerechte Gericht
Gottes wegen des ungerechten Gerichtes der Menschen. Weil auf Erden schlecht
gerichtet wird, bittet der Psalmist, dass Gott richten mdge. Er ist es allein, dem es zusteht,
von allen Vdlkern Besitz zu ergreifen. Gott hat ein Erb- und Eigentumsrecht, nicht nur an
Israel, sondern auch an allem (Psalm 2,8; Psalm 47,5). Das Recht am Besitz der ganzen
Erde ist fur den Sanger der Grund, dass Goitt in aller Welt Gerechtigkeit tben kann. Es ist
noch an anderen Stellen der Grund der Hoffnung (Psalm 10,16; Psalm 22,29; Psalm
46,11). Gott soll das Richteramt selbst Gibernehmen. Der Schlussvers des Psalms enthalt
den Wunsch des baldigen Eintritts der messianischen Zeit.

Gott erscheint auch sonst noch als Richter der Volker (Jesaja 3,13). Die Bitte Israels,
gottlose Richter zu richten, treibt zu dem allgemeinen Wunsch, das Gericht tber die ganze
Erde ergehen zu lassen. lIsrael ist eben nicht allein, sondern alle Volker sind Sein
Eigentum. Der ganze Inhalt des Verses reicht bis zum letzten Gericht Uber die ganze Erde.
Der Erzvater Jakob deutet an, wenn der Messias allen Volkern erscheint, wird Israels
Herrschaft aufgehoben (vgl. 1. Mose 49,10). So geschah es, als die bésen Weingartner,
die den Eckstein (Nr. 95 siehe dort) verwarfen, das Gericht tGber sich und Israel zogen,
ging das Reich Gottes zu den Heiden Uber (Matthdus 21,43). Wenn sich das gleiche
Verderben in der Voélkerwelt entwickelt, wanken die Grundfesten der Erde und es erhebt
sich der Konig der Konige (Nr. 440 siehe dort). Er ist allein Gott, Er richtet die falschen
Reprasentanten; Er nimmt im Konigreiche der Gerechtigkeit und des Friedens das Erbe in
Empfang, dass Ihm schon gegeben wurde (Psalm 2,8). Die vollkommene Erflllung der
Psalmworte: ,Denn du wirst erben unter allen Heiden, ereignet sich in den entferntesten
Endzeiten.




120. Erbschichter

Erbschichter wollte Jesus nicht sein, nach Seiner Frage, die Er einem Manne stellte, der
Ihn bat, seinen Bruder zu veranlassen, das Erbe mit ihm zu teilen (Lukas 12,13-14). Das
griechische ,meristen”, was dem vorerwahnten ,merisasthai — ,teilen” entspricht, hat den
einfachen Sinn ,Teiler*. Das Wort ist selten. Die Luthertbersetzung ,Erbschichter” ist
deutlicher als die lateinische Wiedergabe ,dirisorem” — ,Teiler, Verteiler* und ,dispensator
— ,Kassierer, Schatzmeister. Die Frage des Herrn erinnert an die Worte, die an Mose
gerichtet wurden (vgl. 2. Mose 2,14; Apostelgeschichte 7,27.35).

Die Haltung Jesu, kein Schiedsrichter oder Schlichter von Rechtsstreitigkeiten sein zu
wollen, ist vorbildlich. Obgleich Christus der Mitschopfer und Erhalter der weltlichen
Obrigkeit ist, so ist Sein Reich doch nicht von dieser Welt. Der Apostel Petrus schreibt in
diesem Sinne ganz verstandnisvoll, dass sich keiner in fremde Sachen mischen soll (1.
Petrus 4,15). Wir sollen Jesus nicht als Erbverteiler eines irdischen Gutes anrufen,
sondern als Helfer, um das himmlische Erbe zu erlangen.

121. Der das Alles in Allem Erfullende

Der das Alles in Allem Erflllende, dieser genau wiedergegebene Satzteil des griechischen
.0u ta panta en pasin pleroumenou” (Epheser 1,23) ist schwer zu erklaren. Die
Ubersetzungen sind verschieden und die Ansichten dariiber gehen weit auseinander. Der
ganze Nachsatz lautet, wenn das Verbum ,pleroo” als Medium aufgefasst wird: ,Die Fulle
des, der von sich aus Alles in Allem erfullt.”

Es ist zun&chst festzustellen, was Paulus unter Fille (Nr. 162 siehe dort) an dieser Stelle
versteht. Der Apostel war zweifellos durch das hebraische ,mala®, ,vollig sein®, veranlasst,
das griechische ,pleroma“ — ,Fille® im Sinne von der goéttichen Gegenwart und
Herrlichkeit anzuwenden. Judische Lehrer erklaren den Begriff nach ihrer Weise. Sie
erinnern an die Worte: ,Und die Herrlichkeit Jahwes erfillte die Zelthitte” (2. Mose 40,34)
und: ,Die ganze Erde wird erflillt von seiner Herrlichkeit* (Jesaja 6,3). Die gottliche
Herrlichkeit, welche die Juden durch ,Schechinah® ausdriicken, bezeichnet Paulus als
~pleroma“.

Viele Ausleger glauben, die Gemeinde wirde die Fllle genannt. Andere denken an die
Engelwelt. Irrtimlich Ubersetzen einige ,pleroma“ durch ,volles Kdrpermald“. Die Fille
Christi als die ,Glaubigen” anzusehen, ist dem Neuen Testament ein fremder Gedanke.
Beza erklart: ,Ergdnzung oder Verstarkung, denn die Liebe Christi ist in der Gemeinde,
dass Er alle mit allem bis zur Fulle auszeichnet, denn wie das Haupt den Gliedmaf3en und
vielen Gliedern vorsteht, es sei denn, dass die Gemeinde standig mit dem Leib verbunden
ist.“ Das griechische ,pleroma“ nicht mit Fllle zu Ubersetzen, ist geklnstelt. Das Verbum
spleroo” ist dem Substantiv entsprechend mit ,erfullen” zu Ubersetzen.

Die grofte Differenz der Erklarer besteht Uber die Worte: ,tou ta panta en pasi
pleroumenou.” Viele halten das Verbum fur eine Passivform, die meisten erklaren es fir
eine aktive Medialform, das danach zu Ubersetzen ist: ,Das Er von sich aus alle in allem
erfullt.” Winer meint, Paulus sagte von Gott, ,Die Fille dessen, der selbst von allem erfullt
ist.“ Der Satz wird als Parallelsatz zum Vorhergehenden ,Sein Leib* aufgefasst. Daraus
wird gefolgert, Christus ist als Haupt der Gemeinde nur vollstandig, wenn sie mit Ihm
verbunden ist. Die Gemeinde ist die Vervollstandigung dessen, der in bezug auf alles in
allem vervollstandigt wird. Sprachlich ist diese Erklarung unhaltbar, und der Gedanke liegt
dem Neuen Testament fern. Christus ist eben nicht der Empfangende von der Gemeinde,
sondern Er erscheint als ihr Gebender.

Paulus will vielmehr sagen, die Gemeinde ist die Flle, die Herrlichkeit Christi, der Selbst
aller Herrlichkeit voll ist. Die Gemeinde gibt Ihm nichts, sie ist nur die Offenbarungsstatte
Seiner Herrlichkeit (vgl. Epheser 3,10). Die Worte ,ta panta en pasin“ entsprechen
unserem deutschen ,Alles in Allem®, was sich auch aus dem Sprachgebrauch rechtfertigen
lasst. Erlauterungsparallelen sind Epheser 4,10 und Kolosser 2,10.




Der Apostel nennt die Gemeinde die Fille Christi, womit er sonst den Reichtum der in
Christo wohnenden und ausgehenden Herrlichkeit bezeichnet. So ist die Flle Christi,
nicht weil sie Seine Herrlichkeit ist, die in Ihm wohnt, sondern weil Er Seine Herrlichkeit in
ihr wohnen lasst. Sie ist die Herrlichkeit dessen, der das All in allen Seinen Gliedern erfillt,
weil Er allein mit ihr, wie das Haupt mit Seinem Leibe verbunden ist.

122. Der Erhabene

Der Erhabene ist eine Bezeichnung Gottes und Christi, die hauptsachlich im Propheten
Jesaja vorkommt. Er bedient sich der hebraischen Wendung: ,ram wenissa®“ (hoch und
erhaben). Jahwe ist erhoht und hat eine hocherhabene Wohnung (Jesaja 33,5). Er
offenbart Sich in Seiner Erhabenheit, wenn tber die heidnischen und antichristlichen
Volker das Gericht ergeht (Jesaja 33,3.10). Er bewohnt von Ewigkeit her die himmlische
Hohe (Jesaja 63,15). Seiner Erhabenheit entsprechend sah Jesaja den Allherrn auf einem
hohen und erhabenen Throne sitzen (Jesaja 6,1).

Der Erhabene, der im Himmel thront, ist nicht unnahbar, sondern Er schaut auf den
Elenden herab (Jesaja 66,2). Die Erhabenheit der gottlichen Gedanken offenbart sich in
der Uberschwéanglichen Barmherzigkeit (vgl. Jesaja 55,8.9). Der Prophet bringt mit dem
klassischen Ausdruck von Gott dem Erhabenen den Kern der Heils- und Gnadenordnung
in Verbindung. Er spricht die unausdenklichen und trostvollen Worte aus: ,Denn so spricht
der Hohe und Erhabene, der die Ewigkeit bewohnt, und sein Name ist der Heilige (Nr. 382
siehe dort): In der H6he und im Heiligtum wohne ich und bei den Zerschlagenen und
Niedergebeugten im Geist, lebendig zu machen den Geist der Niedrigen und lebendig zu
machen das Herz der Zerschlagenen“ (Jesaja 57,15). Gott wohnt in zwei Orten: ,In der
himmlischen Hohe und im Herzen der Zerschlagenen® (vgl. Psalm 51,19). Es ist die
selbstmitteilende und preiswirdige Herablassung der goéttlichen Liebe. Gottes erbarmende
Liebe verbindet das Hochste mit dem Niedrigsten und erhebt das Niedrigste zum
Hochsten. Dieser trostreiche Spruch hat in der Bibel seine Parallelen (vgl. Psalm 113,5.6;
Psalm 138,6; Lukas 1,48.49; Hosea 11,9).

Jesaja weissagt von Christus, dem Knechte Jahwes (Nr. 436 siehe dort): ,Er wird sich
erhdéhen und erhaben werden und wird sehr hoch sein“ (Jesaja 52,13). Die Worte bilden
die Eingangspforte zur Weissagung vom Leiden und Sterben Jesu Christi. Die allertiefste
Erniedrigung des Knechtes Jahwes und Seine hoéchste Verherrlichung nach der von Ihm
vollbrachten Erlésung enthidllt der Prophet. Christus ist nach Seiner Vorausschau im
dreifachen Sinne der Erhabene. Jesaja bringt das mit den Verben ,jarum*“ — ,Er wird sich
erhohen®, ,wenissa“ — ,Er wird erhaben werden* und ,wegabah meod" — ,Er wird sehr
hoch sein“ zum Ausdruck. Die drei Verben sprechen eine Steigerung aus, den Anfang,
den Fortgang und den Gipfel der Erhéhung Christi. Biblisch denkende Ausleger erinnern
an die Auferstehung, Himmelfahrt und an das Sitzen zur Rechten Gottes, an die drei
erfullungsgeschichtlichen Hauptstufen der Erhohung. Von Stufe zu Stufe aufsteigend
gelangt der Knecht Jahwes zu einer Uberschwanglichen, allesiiberragenden Erhabenheit
(vgl. Philipper 2,9; Apostelgeschichte 2,33; Epheser 1,20.23).

123. Erl6ser

Erléser, hebraisch Goél, ist ein alttestamentlicher Gottesname. Gewisse Schriftaussagen,
in denen dieser Name vorkommt, enthalten auch Hinweise auf Christum. Im Neuen
Testament wird Christus an keiner Stelle ,Erléser” genannt, obgleich Er die Erlésung durch
Seinen Kreuzestod vollbrachte (vgl. Lukas 1,68; Lukas 24,21; Galater 3,13; Galater 4,5;
Titus 2,14; 1. Petrus 1,18; Offenbarung 5,9; Offenbarung 14,3.4), um die sindige
Menschheit mit dem Kaufpreis Seines Blutes aus der Sklaverei loszukaufen. Was im Alten
Testament durch den Namen Erléser* ausgesprochen wird, erklaren die
neutestamentlichen Schreiber mit anderen Namen Christi. In dieser Beziehung sind unter
anderem die Bezeichnungen ,Erretter* (Nr. 124 siehe dort), ,Retter” (Nr. 381 siehe dort)




.Furst des Lebens" (Nr. 169 siehe dort), ,Lamm Gottes” (Nr. 465 siehe dort), ,Sihnung®
(Nr. 578 siehe dort), ,Herzog der Seligkeit* (Nr. 400 siehe dort) zu beachten. Die Erklarung
des Namens ,Erloser® ist auf den Inhalt der alttestamentlichen Gottesoffenbarung
abzugrenzen, jedoch nicht ohne Hinweise auf vorbildliche Ztige der Erlésung in Christo.

Der Name ,Goéel” ist ein Poel oder ein Partizipium aktivum vom Stammwort ,gaal“ — ,|6sen,
zuruckkaufen®. Die LXX hat an den meisten Stellen in ihrer unterschiedlichen Wiedergabe
das hebraische ,Goél“ als Partizipium aufgefasst, was durch die Ubersetzung ,ho
agchisteubon“, ,der Blutsverwandte* (3. Mose 25,25.26; 4. Mose 5,8; 4. Mose

35,19.21.24.25.27; Ruth 3,9.12; Ruth 4,14), ,ho loutromenos* — ,gegen Ldsegeld
freigeben, erlésen” (1. Mose 48,16; Psalm 103,4; Spruche 23,11; Jesaja 43,14; Jesaja
44,24; Jeremia 50,34), ,ho Iytrotes* — ,Erléser” (Psalm 19,15; Psalm 78,35), ,ho

rhysamenos” — ,erlésen, aus der Gefahr ziehen* (Jesaja 44,6; Jesaja 47,4; Jesaja 48,17,
Jesaja 49,7.26; Jesaja 54,5; Jesaja 59,20) und ,ho sozon“ — ,der Rettende” (Jesaja 60,16)
erwiesen ist. Die Vulgata ubersetzt durchweg den Ausdruck mit ,propinquus” -
.verwandter und ,redemptor” — ,Loskaufer aus der Gefangenschaft”.

Die beiden alten Ubersetzungen, die LXX und die Vulgata, zeigen eine verschiedene
Anwendung des hebréaischen ,goél, was durchweg dem Zusammenhang der Texte
entspricht. Diese unterschiedliche Verwendung des Ausdruckes und Namens lasst sich
auch in der hebraischen Bibel nachweisen. Der ,Goél* ist der Blutsverwandte, der als
nachster Angehoriger seine Einlésungspflicht erfullen muss (vgl. 3. Mose 25,25; 1. Konige
16,11; Ruth 2,20; Ruth 3,9; Ruth 4,14.18). Eine solche Verpflichtung wurde rechtskraftig,
wenn ein Verwandter getttet worden war, der ,goel* war dann der Blutracher (4. Mose
35,19; 5. Mose 19,6.12; Jesaja 20,3.5.9; 2. Samuel 14,11). Der Verwandte musste seinen
nachsten Angehorigen aus der Sklaverei loskaufen (3. Mose 25,48). Ein verkauftes
Landsttick musste der ,goél” zurtickkaufen (3. Mose 25,25; Ruth 4,4.6). Ein ,goel* musste
die kinderlose Witwe seines Bruders heiraten (Ruth 3,13). Was jemand zu Unrecht
verloren hatte, bekam er durch die Bemiihung des ,goél“ zuriick (4. Mose 5,8). Ein ,goél”,
das mit ,Erléser” wiedergegeben wird, ist im Ubertragenen Sinne ein Beschitzer der
Hilflosen (vgl. Psalm 72,14). Der Gedanke des Loskaufes aus der Gefangenschaft und
Sklaverei ist durchweg mit dem Gottesnamen ,Goel* (Erléser) verbunden, wenn von dem
,Gott Israels” (Nr. 328 siehe dort) die Rede ist.

Die Offenbarung des Gottes Israels und des ,Heiligen in Israel* (Nr. 385 siehe dort) als
,Goel“ (Erléser) wird besonders durch den Propheten Jesaja betont, der seinen
Volksgenossen die Erlosung aus dem babylonischen Exil in Aussicht stellt. Eine schéne
Definition und Anwendung des Gottesnamens ,Goél* enthalten die Worte, die Jesaja
mitteilt: ,,... denn ich habe dich erlost, ... denn ich, Jahwe, bin dein Gott, der Heilige in
Israel, dein Heiland (Nr. 381 siehe dort), ich gebe Agypten fiir dich als Losegeld hin,
Athiopien und Saba an deiner Statt, darum, dass du teuer bist in meinen Augen, wert
geachtet und ich dich liebgewonnen, so gebe ich die Menschen hin an deiner Statt und
Volkerschaften fur dein Leben® (Jesaja 43,1.3.4). Der Heilige in Israel zahlt fir Sein
auserwabhltes Volk einen denkbar hohen Kaufpreis, um es zu erlgsen.

Israel war zur Zeit des Propheten ein auseinandergerissenes Volk, das auf einige Wenige
versprengt und zusammengeschmolzen, einem elenden H&auflein glich. Das soll nicht so
bleiben. Der Erldser, aus blutsverwandtschaftlicher Liebe und Treue befreit sein
unterdriicktes Volk (Jesaja 41,14). Alte Ausleger sehen in dem ,Goél* den Messias im
Blick auf Sein altes Bundes- und Brudervolk, aus welchem Er nach dem Fleisch herkommt
(vgl. Romer 9,5). Die Erlosung mit der Heimkehr aus dem babylonischen Exil als
abgeschlossen anzusehen, ist toricht. Weil diese Erlésung ein Praludium der endgultigen
Erlésung ist, meint der Prophet mit dem mehrfach erwahnten ,Goél* zweifellos Christus.

Im Blick auf Babel offenbart sich der Heilige in Israel in groRBartigster Weise als Erloser
Seines erwahlten Volkes (Jesaja 43,14). Um Israels Erloser zu werden, wird Babels Macht
gestirzt und gebrochen. Wenn Cores Babel besiegt, tritt damit nicht allein der Wechsel




eines Herrscherhauses ein, sondern es geschieht zum Heil des auserwahlten Volkes. Alle
Ereignisse der Weltgeschichte verhelfen zu der Offenbarung, dass der Heilige in Israel als
Erléser erscheint und erkannt wird. Jesaja verkiindigt das majestatische Thema von der
Erlésung aus Babel durch Cores, als Burgschaft fur die hochste und endgtltige Erlésung
in Christo. In den Eingangsworten (Jesaja 44,6) sind sieben Gottesnamen
zusammengefasst: ,Jahwe® (Nr. 416 siehe dort), ,Konig Israels” (Nr. 450 siehe dort),
,Goel" (Erloser), ,Jahwe Zebaoth" (Nr. 427 siehe dort), ,der Erste und der Letzte" (Nr. 125
siehe dort), und ,Elohim* (Nr. 108 siehe dort). Wirde und Gite, Macht und Liebe sind
vereinigt. Gott offenbart Sich als Erléser Seines auserwéhlten Volkes, aber dennoch auch
fur die ganze Welt.

Die Freude des erlosten Gottesvolkes bricht aus in dem Jubelruf: ,Unser Erléser, welcher
heil3t: Jahwe Zebaoth, der Heilige in Israel* (Jesaja 47,4). Diese Gottesnamen erganzen
sich. Er besitzt eine Macht, die Giber allem steht; durch Liebe zu Seinem Volk, durch Zorn
gegen die feindlichen Weltméachte wird Er bewogen, das Werk der Erlosung auszufihren.
Gottes Erlésungswerk soll sich durch den Knecht Jahwes (Nr. 436 siehe dort) bis an die
Enden der Erde ausdehnen (Jesaja 49,6). Jahwe will das als Israels Erléser vollbringen
(Jesaja 49,7), durch Seinen Knecht. Er ist Israels Wiederhersteller, das Licht der Heiden
und das Heil der ganzen Menschheit.

Die heidnische Weltmacht lasst das Volk Gottes nur gezwungen aus der Gefangenschaft
in die Freiheit. Gott Selbst streitet gegen die Feinde Seines Volkes, um die Seinen zu
erlésen. In dem groRen Weltkrieg aller Nationen, der sich immer mehr anbahnt, werden
alle Menschen erkennen, dass Jahwe der Heiland (Nr. 381 siehe dort) und Erléser Israels,
der Starke Jakobs (Nr. 568 siehe dort) ist (Jesaja 49,26).

Der Zustand des gefangenen Volkes in Babel vergleicht der Prophet mit einer
verlassenen, kinderlosen Witwe. Gott aber bereitet Sich die Einsame und Verlassene als
Seine Braut. In diesem Zusammenhang offenbart Sich Gott mit sechs Namen der Zusage:
.Denn dein Mann (Nr. 501 siehe dort) will werden, der dein Schopfer (Nr. 562 siehe dort)
ist, Jahwe Zebaoth (Nr. 427 siehe dort) ist sein Name, und dein Erldser, der Heilige in
Israel wird Gott der ganzen Erde genannt werden® (Jesaja 54,5). Israels Bildner (Nr. 65
siehe dort) und Schopfer ist der Erloser, der ein Neues schafft, der sich mit Ihm vermabhit.
Der bekannte und bedeutende Name ,Goel“ — ,Blutsverwandter, Léser®, kommt so zur
Geltung, dass an die Sitte der Leviratsehe ein Anklang durchklingt (vgl. Ruth 2,20; Ruth
3,9.12.13). Gott ist hier der Goél, Jahwe Zebaoth, der in Christus gekommen ist, es ist
Christus personlich. Gott der Schopfer verbindet Sich in brautlicher Liebe mit Seiner
neuerschaffenen Menschheit. Diese Vermahlung findet ihre Vollendung in der Hochzeit
des Lammleins (Offenbarung 21). Der Heilige in Israel, der Blutsverwandte Seiner Braut,
dem auserwahlten Volke ist ,Gott der ganzen Erde“. Er ist in Christo der Erloser aller
Volker (vgl. Rémer 9,29.30). Jahwe Zebaoth offenbart Sich als Machthaber aller
Heerscharen, als Schopfer lasst Er nicht ab, Sich als der Erldser Seiner Brautgemeinde zu
beweisen, weil Er Gott der ganzen Erde ist, darf sich die mit Ihm Vermahlte auf eine
Erlbsung in weitestem Umfang freuen. Der einstmals verstol3enen, aber
wiederaufgenommenen Jungfrau spricht der Erléser nach einem kleinen Zornesaugenblick
ein Erbarmen mit ewiger Gnade zu (Jesaja 54,8).

Was Jesaja von dem Erléser weissagt, hat noch fur die entferntesten Endzeiten
Bedeutung. Diese Tragweite wird vom Propheten noch nicht erkannt. Nachdem das
Antichristentum der letzten Zeit zur Herrschaft gelangt und gerichtet ist (Jesaja 59,19),
findet eine echte und allgemeine Vélkerbekehrung statt, gegen welche der Antichrist wie
ein Strom wuitet, den aber der Wind Jahwes vertreibt. Jesaja weissagt den
Schwergepriften: ,Und es kommt fur Zion ein Erléser und denen, die sich bekehren von
den Ubertretungen in Jakob, spricht Jahwe* (Jesaja 59,20). Was sich bekehrt, ist der
heilige Uberrest aus Israel (vgl. Jesaja 10,21). Paulus fasst diese Stelle mit Jesaja 27,9
und Psalm 14,7 zusammen (R6mer 11,25.26) und macht eine Anwendung auf die




Bekehrung des heiligen Restes aus Israel. Es ist zu beachten, dass es nicht heifl3t ,ein
Erléser”, sondern ,ein Erretter* (Nr. 124 siehe dort) wird aus Zion kommen. Dieser
Unterschied beruht auf einer theologischen Ansicht schon von den Ubersetzern der LXX
her.
Zuletzt wird Gott von den glaubigen Israeliten ,unser Vater (Nr. 591 siehe dort) und ,unser
Erléser von alters her* (Jesaja 63,16) genannt. Der Erloser ist identisch mit dem ,Engel
des Angesichtes” (Nr. 114 siehe dort) (Jesaja 63,8.9). Gott der Vater war von Urzeit her
Israels Erloser, dass Er sie aus Agypten filhrte (2. Mose 6,6) und dass Er Seinem Volke
nur Gutes tat. Von allen Propheten nennt nur Jeremia ein einziges Mal den Namen des
Erlosers (Jeremia 50,34). Jeremia befasst sich mit dem Los seines gefangenen Volkes in
Babel. In immer neuen Wendungen spricht er von dem Heil, das fur Zion und das Volk
Jahwes bestimmt ist. Die traurige Gegenwart regt ihn an, von der Dringlichkeit und der
Gewissheit der Erlésung zu reden. Der Prophet geht auf jesajanischen Wegen, indem er
Jesajas beliebte Gottesnamen ,der Heilige in Israel® (Nr. 385 siehe dort) und Erloser
(Goel) mit seiner Weissagung verbindet (Jeremia 50,31). Ganz nach dem Inhalt der
Trostweissagung Jesajas erwartet Jeremia die Befreiung vom Joche Babels von dem
starken Erloser, von Jahwe Zebaoth (Nr. 427 siehe dort).
Im dritten Hauptteil der hebraischen Bibel kommt der Gottesname ,Erléser* (Goél) noch in
den Psalmen, in den Sprichen und im Buche Hiob vor. Es sind nur noch vier Stellen mit
diesem Namen zu erwagen. Am Schluss des 19. Psalms bedient sich der Séanger der
Anrede: ,Mein Erloser” (Psalm 19,15). Im Blick auf den grof3en Abfall oder Treubruch, der
Israels Untergang herbeiftihrt, ist die Benennung ,mein Erléser* verstandlich. Jahwe heif3t
so, weil Er Israel erlést hat (vgl. Jesaja 44,24), und weil diese Erldsung vollstandig von Ihm
durchgefuhrt wird. Auf die felsenfeste Treue Gottes und Seine erlésende Liebe stiutzt der
Dichter die gnadige Aufnahme seines Gebetes.
Der Gottesname ,Erloser” steht noch in einem Verse, der die Mitte des Psalters bildet, wo
er mit dem Namen ,Fels” (Nr. 133 siehe dort) verbunden ist (Psalm 78,35). Auf beide
Gottesnamen besannen sich die lIsraeliten wahrend des Wistenzuges, als durch ein
gottliches Strafgericht die alte Generation dahinstarb (4. Mose 14,28-34). Gott hatte Sich
den Vatern als ,Fels" (5. Mose 32,15.18.37) und ,Goel“ (1. Mose 48,16) erwiesen.
Im Buche der Spriuche steht der Name des Erldsers in einem bedeutungsvollen
Zusammenhang. Der weise Spruchdichter ermahnt: ,Verriicke nicht die alte Grenze und
dringe nicht ein in die Felder der Waisen, denn ihr Erloser ist stark und streitet ihren Streit
mit dir* (Spriche 23,10.11). Die Waisen oder die Hilflosen und Schwachen, kdnnen sich
nicht verteidigen oder ihr Recht behaupten. Gott kampft darum gegen den Bedriucker und
schitzt das Eigentum der Waisen als ein starker Erléser. Dieser Ausspruch zeigt
nachdrucklich, wie Gott Sich Selbst als Léser, auch im ungunstigsten Falle dafir kraftig
einsetzt, selbst den Armsten das geerbte Eigentum zu erhalten (3. Mose 25,25-34).
Die letzte und eine der bedeutendsten Bibelstellen, in welcher der Erldser genannt wird, ist
Hiob 19,25: ,Ich aber weil3, dass mein Erloser lebt, und zuletzt wird er auf dem Staube
stehen, nachdem diese meine Haut zerschlagen ist, werde ich ohne mein Fleisch Gott
schauen.” Uber diese dunklen Schriftworte bestehen vier Erklarungsversuche, zwei davon
sind extreme Gegensatze, die beiden anderen Deutungen halten die Mitte.
Nach einer Auslegung findet man hier das Bewusstsein der Auferstehung des Fleisches
ausgesprochen. Diese Auffassung wird von einer anderen Erklarung, die als das andere
Extrem bezeichnet werden kann, widerlegt. Hiob soll hiernach auf seine Genesung und die
Wiederherstellung des vorigen Gluckes hoffen. Der Vers wird dementsprechend utbersetzt:
“. Diese Auslegung und Ubersetzung

.~Jedoch ich weil3, mein Unschuldsréacher lebt ...“
entspricht nicht dem Zusammenhang der Gedankengange des Buches.

Die beiden Erklarungen, die in der Mitte liegen, von denen eine mit der ersten Auffassung
verwandt ist und die andere der zweiten Auslegung zuneigt, sind noch zu erwagen. Hiob
soll eine feierliche Anerkennung seiner Unschuld von Gott in diesem Leben erwarten.



Danach wird Ubersetzt: ,Ich aber weil3, dass mein Anwalt lebt ...“. Diese Interpretation
lasst sich exegetisch nicht rechtfertigen.

Das Bisherige dréangt zur richtigen Deutung der Stelle. Sie ist mit der Auffassung verwandt,
dass sie die Rechtfertigung Hiobs ins Jenseits verlegt. Die Hoffnung der Unsterblichkeit
und der jenseitigen Vergeltung, lassen sich von dem Glauben an die Auferstehung nicht
trennen. In der Nacht des Leidens und der Anfechtung schwingt sich Hiob zu der
Gewissheit empor, dass Gott sein ,Goel" ist, der sein Recht einldst (vgl. Hiob 16,18). Er
tritt als Retter seiner Unschuld auf.

Was Hiob ausspricht, ist eine unbeirrbare Glaubensgewissheit. Der Gottesname ,Goel*
fugt sich im urspringlichen Wortsinn gut in den ganzen Zusammenhang. Beim Ergehen
Hiobs geht es nicht um die EinbufRe von Glick und Wohlstand. Der fromme Dulder wird
mit grausam wuirgendem Griff vom Satan hingemordet. Sein schuldlos vergossenes Blut
schreit nach dem Racher im Himmel (vgl. Offenbarung 6,9). Es ist trotzdem unrichtig,
unsere Stelle auf die urspringliche Bedeutung des Wortes ,Goél" (Blutréacher) einzuengen.
Die Wurzel von ,Goel*, das Verbum ,gaal* wird an manchen Schriftstellen (vgl. Jesaja
43,1; Jesaja 44,22; Jesaja 48,20; Psalm 106,10; Psalm 107,2) im Sinne von ,erldsen,
erretten, befreien” angewandt. Hiob rechnet mit einem rettenden Eingreifen Gottes. Er halt
an dieser Gewissheit mit beispielloser Kiihnheit Gber den Tod hinaus fest.

Nach dem Luthertext heif3t es in Daniel 6,28: ,Er ist mein Erldser und Nothelfer ...“ Der
aramaische Text lautet wortlich Ubersetzt: ,Der befreit und rettet.” Das araméaische Verbum
,Schesib* hat die Bedeutung von ,befreien®, was im Propheten Daniel mit Vorliebe
angewandt wird (vgl. Daniel 3,28; Daniel 6,28; Daniel 3,17; Daniel 6,17; Daniel 6,15.21).
Verwandt mit diesem Verbum ist der Personenname ,Meschesabeel* von Gott befreit
(Nehemia 3,4; Nehemia 10,22; Nehemia 11,24), dessen Bedeutung einen Leser der
hebraischen Bibel an die Danielstellen erinnert.

124. Erretter

Erretter ist hauptsachlich im Alten Testament ein Gottesname, im Neuen Testament wird
Jesus nur an drei Stellen so genannt. Gott wird vorwiegend in den Psalmen als ,Erretter*
bezeichnet. Dieser Name ist die Ubersetzung des hebraischen ,mazzil“, eines Partizipiums
von ,nazal* — ,herausziehen, herausrei3en, aus der Gefahr reil3en, retten* (Hesekiel
14,14) und ,miphlat‘, eines Partizipiums von ,palat* — ,entkommen lassen, entfliegen,
retten, aus einer Gefahr retten®. Jesus wird im griechischen Text ,soter” ,Erretter” und ,ho
rhyomenos*, ,der Erretter* genannt. Der Name Retter (Nr. 381 siehe dort) ist von ,Erretter*
zu unterscheiden, weil im Grundtext andere Ausdricke dafir gebraucht werden. Der
grundtextliche Ausdruck wird auch oft mit ,Heiland" (Nr. 381 siehe dort) Ubersetzt.

a.) Der Psalmist ruft bei seiner Gefahr zu Gott um Hilfe, der seine einzige Zuflucht ist. Er
bedient sich eines Anrufes, wie ihn Bedrangte oft benutzen, um von Gott Trost und
Beistand zu finden (vgl. Psalm 7,3; Psalm 11,1; Psalm 16,1; Psalm 31,2; Psalm 71,1;
Psalm 141,8). Es ist gewdhnlich der Anfang eines Gebetes. Die Worte: ,Bei dir habe ich
Zuflucht®; lassen erkennen, dass der Beter sich von aller menschlichen Hilfe
ausgeschlossen und als ein vdllig Verlassener fuhlt. Der Gottesname ,Erretter* steht im
Zusammenhang mit der ergreifenden Bitte: ,Jahwe, mein Gott, auf dich traue ich, hilf mir
von allen meinen Verfolgern und rette mich, dass nicht zerrissen wird wie ein Léwe meine
Seele, zermalmend und ohne Erretter* (Psalm 7,2.3). Sehr anschaulich schildert der
Dichter die Rettungslosigkeit seiner Lage. Interessant ist hier die Anwendung der beiden
sinnverwandten Worte: ,hazzileni* und ,hoschieni“, wovon das erste von Herausrei3en aus
der Gefahr und das zweite eine Hilfe und ein Heil bedeutet. Der Name ,Erretter” (mazzil)
ist eine Ableitung der Wurzel ,nazal® wovon ,hazzileni® (rette mich) hergeleitet ist. Der
Beter erwartet von Gott eine Rettung aus grol3er Gefahr. Das Bild vom Ldwen, der
grausam ein wehrloses Schaf zerreil3t, kennzeichnet hier oft die Starke, die Gewalt und
die Gefahrlichkeit der Feinde (vgl. Psalm 10,9; Psalm 17,12; Psalm 22,14; Psalm 35,17;




Psalm 57,5; Psalm 58,7; Psalm 91,13). Dieser Gefahr gegenuber fuhlt sich der Bedrangte
rettungslos verloren, was durch die Ausdrucksweise: ,we en mazzil* (und kein Erretter ist
da) deutlich wird (vgl. 5. Mose 32,39; Psalm 43,13; Hiob 10,7; Daniel 8,4.7). Eine
Erlauterung zur ganzen Psalmstelle bieten die Worte Jesajas, wo er von der Lowin sagt:
,und sie greift die Beute, und sie entflieht, und es ist kein Erretter da“ (Jesaja 5,29). Der
Psalmsanger erwartet von Gott, seinem Erretter, ein Entrei3en aus feindlicher Gewalt (vgl.
Psalm 136,24; Klagelieder 5,8), wo er nur Rettungslosigkeit sieht.

Im Alten Testament kommt noch mehrfach die Anwendung von ,Erretter” in der negativen
Form: ,we en mazzil* (und kein Erretter ist da) vor. Die Zusammenhénge, in denen diese
Wendung steht, sind fur das Verstandnis beachtenswert. Die Nachkommenschaft des
Schuldigen wird im Gerichtstor erschlagen, dass sie Gott als Erretter nicht erwarten kann
(Hiob 5,4). Fur die Gottesvergessenen besteht nur Rettungslosigkeit (Psalm 50,22). Um
den Gottlosen die Mdoglichkeit zu nehmen, Uber die Altersschwache des Gerechten
spottend zu sagen: ,Es ist kein Erretter da“ (Psalm 71,11), bittet der S&nger Gott um eine
vollige Rettung (Psalm 3,3.4). Israel, dem Gott das herrliche Gesetz auf dem Sinai gab,
lie3 sich von Gott nicht unterweisen, dass es so tief ins Elend sank, von dem Jesaja
spricht: ,Und es ist ein geraubtes und geplindertes Volk, sie sind allzumal in ihren
Berghdhlen in Fesseln gelegt und in ihren Gefangnissen sind sie verborgen, sie sind zum
Raub geworden und ist kein Erretter da, geplindert, und keiner spricht: Gib zurtick!"
(Jesaja 42,22). Durch seine Sunde ist Israel ein rechtloses Volk ohne Gott und Erretter.

In einer anderen Anwendung kommt: ,es ist kein Erretter da“ im Blick auf den Uberrest in
Jakob vor. Der Prophet weissagt: ,Und es wird der Rest Jakobs unter den Heiden inmitten
vieler Volker wie ein Lowe unter den Tieren, wie ein junger Léwe unter den Schafherden,
dass, wenn er hindurchgeht, zermalmt und zerreif3t, und ist kein Erretter da“ (Micha 5,7).
Das Bild vom Léwen ist hier anders zu deuten als in Psalm 7,3 und Jesaja 5,29; wo die
Feinde der Frommen so machtig wie ein Lowe sind. Micha schreibt diese so
unwiderstehliche Starke dem heiligen Uberrest Israels zu, dem die Weltméachte
unterliegen. Fur die feindlichen Voélker ist dann ,kein Erretter” da vor der Iéwenhaften
Starke Israels.

Die Wendung: ,es ist kein Erretter da“ ist immer nach den Umstdnden zu deuten, in
welchen sie ausgesprochen wird. Das Volk Gottes und Seine Glieder diurfen in jeder Lage
der Rettungslosigkeit erwarten, dass Gott sie aus der Gefahr reifldt, der Gottlose ist
dagegen dem Elend preisgegeben, weil fur ihn kein Erretter da ist.

b.) An funf Stellen des Alten Testamentes ist ,Erretter* die Ubersetzung des hebraischen
.,miphlat“. Dieser Gottesname steht an drei Stellen mit mehreren Namen zusammen
genannt (2. Samuel 22,1; Psalm 18,3; Psalm 144,2), dann wird er noch in zwei
Bibelspruchen erwahnt (Psalm 40,18; Psalm 70,6), welche Parallelverse sind. Wenn der
Psalmist Gott ,miphalleti“ — ,mein Erretter* nennt, so kann auch nach einer anderen
Punktation ,miphlat® — ,Ort des Entfliehens” (vgl. Psalm 55,9) Ubersetzt werden. Der
Gottesname ,mein Erretter* steht mit ,Fels* (Nr. 133 siehe dort) und ,Burg” (Nr. 77 siehe
dort) an der dritten Stelle (vgl. Psalm 18,3) in Verbindung. Es ist die eigentliche
Bezeichnung in der Mitte von lauter bildlichen Namen fir Gott, die als Erklarung der
beiden ersten dient und auf den sachlichen Gehalt hinweist. Die Siebenzahl der
Gottesnamen in diesem Verse beruht auf der nattrlichen Beschaffenheit Israels, wo die
jahen, von Abgrinden umgebenden Felsen den Fliichtlingen Schutz gewéhren (vgl. Psalm
27,5; Richter 6,2; 1. Samuel 24,23; 2. Samuel 5,7). Auf Grund dieser Anschauung wurden
dem Psalmisten die bildlicheren Bezeichnungen Gottes, seines Erretters gelaufig, als
seines Felsens, seiner Burg, dem ,Horn seines Heils* (Nr. 407 siehe dort) und seiner
Feste (Nr. 145 siehe dort), bei welchem er nach anderer Punktation den Ort fand, zu dem
er hin fliehen konnte.

c.) Es sind noch drei neutestamentliche Stellen zu beachten, in welchen nach neueren
Ubersetzungen Jesus ein ,Erretter* genannt wird. Diesem Namen Jesu liegt an zwei




Stellen das griechische ,soter* zugrunde, dem nach der LXX das hebréische ,jescha” —
.Hilfe, Rettung“, ,jeschuah“ —  Hilfe, Rettung, Heil*, und das Partizipium von ,jescha,
moschiah® — ,Heiland* entspricht. Der griechische Name ,soter” wird meistens mit
.Heiland" (Nr. 381 siehe dort) tbersetzt.

Der Engel kindigt den Hirten in der Nacht zu Bethlehem die Geburt des Erretters an,
welcher Christus (Nr. 82 siehe dort), der Herr (Nr. 392 siehe dort) ist (Lukas 2,11). Es gab
in Israel manche Manner, die als Erretter des Volkes bezeichnet wurden (vgl. Richter
3,9.15; Jesaja 19,20). Erretter oder Soter ist sonst ein regelmafiges Pradikat Gottes (vgl.
Jesaja 44,6; Jesaja 45,15.21; Habakuk 3,18; Psalm 79,9; Lukas 1,47). Dieser Titel wird
auf Christus Ubertragen (vgl. Apostelgeschichte 5,31; Apostelgeschichte 13,23; Philipper
3,20; 2. Timotheus 1,10; Johannes 4,22), weil Gott durch Ihn dem Volke Israel das
endgiltige Heil (soteria) bringt (Lukas 1,69.76.77). Der zu Bethlehem geborene Sohn der
Maria ist der von Gott verheiRene Messias (Nr. 512 siehe dort), der Erretter und Herr (Nr.
392 siehe dort) Seines Volkes (vgl. Micha 5,1; Matthdus 2,5; Johannes 7,42). Durch die
Geburt Jesu von Nazareth hat Gott dem Volke Israel den verheiRenen Erretter aus dem
Samen Davids gebracht (Apostelgeschichte 13,23). Paulus leitet in seiner Predigt nach
einem Uberblick auf Jesus tiber. Von allen groRen Mannern der Vorzeit lenkt er die Blicke
seiner Horer ab, um ihre Augen auf Jesum, ihren einzigen Erretter, hinzuweisen. Die
Botschaft, dass der verheil3ene Erretter erschienen ist, heildt ,logos tes soterias” — ,Wort
des Heils®. Mit der Geburt Jesu ist fur Israel die bedeutendste Verheil3ung vom kinftigen
Erretter erfullt worden.

Die Ubersetzung in der Romerbriefstelle: ,Er kommt aus Zion, der Erretter* (Romer 11,36)
ist nach der LXX gebildet. Der alttestamentlichen Grundstelle entsprechend (Jesaja
59,20.21) kommt aus Zion der ,Erléser” (Nr. 123 siehe dort), was durch den Namen ,Goel"
(Nr. 123 siehe dort) zum Ausdruck kommt.

125. Der Erste und der Letzte

Der Erste und der Letzte ist ein Gottesname an drei Stellen des Propheten Jesaja. In der
Offenbarung kommt dieser Name auch dreimal vor. Die verschiedene Formulierung in den
alttestamentlichen Schriftaussagen ist sinnvoll und beachtenswert.

Jahwe sagt von sich: ,Wer wirkt und vollfuhrt es, dass er die Geschlechter von Anfang ruft.
Ich, Jahwe der Erste und bei den Letzten bin ich Derselbe* (Nr. 88 siehe dort) (Jesaja
41,4). Menschengeschlechter kommen und gehen (Prediger 1,4), ihr irdisches Dasein ist
kurzfristig und sie sind der Vergéanglichkeit unterworfen. Dieses Kommen und Gehen der
Menschen geschieht durch den Ruf Jahwes. Er ist Derselbe, der alle Generationen ins
Leben ruft. Auf Ihn geht der Anfang und Fortgang alles Geschehens zurlck, denn Er ist
der Urheber aller Dinge. Im Kontrast zu den Heiden und ihren Gétzen, die von gestern
sind und morgen nicht mehr sein werden, ist Jahwe der Uranfangliche, dessen Sein aller
Geschichte vorausgeht und Er ist noch bei den Menschen der spatesten Geschlechter
Derselbe. Gott ist durch alle Zeiten hindurch als Gott der Gleiche und Unverénderliche.
Das hier Gesagte ist der Sinn des Jahwe-Namens, der den ewig und unveranderlich
Seienden bezeichnet. Er offenbart Sich in der Geschichte als der ,ewige Gott“ (Elohe
Olam (Nr. 109 siehe dort)). Die LXX: ,Ego Theos protos kai eis ta eperchomena ego eimi*
(Ich Gott der Erste und in den kommenden Zeiten bin Ich) verwischt den tiefen Gedanken
des Grundtextes. Vor jedem Anfang ist Er allein und am Ende ist Er Derselbe bei den
Letzten und fur dieselben.

Jesaja bringt die Wendung: ,Ich bin der Erste und Ich bin der Letzte* mit den funf
Gottesnamen: Jahwe (Nr. 416 siehe dort), Konig Israels (Nr. 450 siehe dort), Erléser (Nr.
123 siehe dort), Jahwe Zebaoth (Nr. 427 siehe dort) und Elohim (Nr. 108 siehe dort) in
Verbindung (Jesaja 44,6). Die Ubersetzung der LXX: ,Ego protos, kai ego meta tauta® (Ich
bin der Erste und Ich bin hernach) ist nicht ganz dem Grundtext entsprechend. Jahwe ist
der Anfang und der Abschluss der Zeit- und Heilsgeschichte.




Der Gottesname: ,Ich bin Derselbe, Ich bin der Erste und bin auch der Letzte* (Jesaja
48,12) steht mit dem Aufruf in Verbindung, dass Israel horen soll. Er ist der Eine (Nr. 99
siehe dort) und ewig Gleiche, das Alpha und das Omega (Nr. 24 siehe dort) aller
Geschichte. Ganz gut Ubertragt die LXX diese Stelle: ,Ego eimi protos, kai ego eimi eis ton
aiona“ (Ich, Ich bin der Erste, und Ich, Ich bin bis in Ewigkeit). Dieser Name Gottes ist ein
wichtiger Fundamentalsatz der biblischen Glaubenslehre.

In Anlehnung an die jesajanische Gottesbezeichnung nennt Sich Jesus dreimal in der
Offenbarung: ,Ich, Ich bin der Erste und der Letzte” (griechisch: ,Ego eimi ho protos kai ho
eschatos®). Jesus gibt Sich vor den Ohren des Johannes (Offenbarung 1,17; Offenbarung
2,8; Offenbarung 22,13), was im Propheten Jesaja eine Selbstbezeichnung Gottes ist. Die
Vision der Apokalypse wird mit dieser Selbstbezeichnung Jesu eréffnet und beschlossen.
Ein Ausleger findet in dieser Benennung den dogmatischen Schliissel zu den Visionen,
dass die Geschichte die praktische Auslegung des ,Ich, Ich bin der Erste und der Letzte"
darstellen.

Es ist zunachst die zweite Halfte: ,Ich, Ich bin der Letzte* zu erwagen. Der Letzte heildt
griechisch ,ho eschatos®, danach heil3t die Lehre von den letzten Dingen ,Eschatalogie®,
Jesus der Letzte, ist die Hauptperson dieses Lehrzweiges. Er ist als der Letzte das Ziel
aller Entwicklung, der endliche Uberwinder samtlicher Feinde; Er steht auf dem
Kampfplatz als der Triumphator, der den ganzen Gang der Entwicklung nach Seinem
Wohlgefallen gelenkt hat. Zuletzt gibt Er allen Uberwindern den endlichen Frieden. Jesus
ist der Letzte, weil Er zugleich der Erste ist, die Quelle, der alles Leben entstrémt, von
welcher alles abhangig bleibt. Er hat als der Erste auch das Ende in Seiner Hand. Nichts
vermag gegen lhn aufzukommen, denn Er ist es allein, in welchem alles lebt und webt.
»Ich, Ich bin der Erste und der Letzte* heil3t mit anderen Worten: ,Ich bin die Lebensquelle
der ganzen Schopfung und das Ziel des gesamten Universums.” Er ist die Kraft der
gesamten Entwicklungsgeschichte. Wéahrend die Geschichte aus ihrem Ausgang ihrem
Ziele zueilt, bleibt Er Derselbe, der unwandelbar tber ihr steht. Diese Gedanken stimmen
mit der Tendenz der Jesajastellen (Jesaja 41,4; Jesaja 44,6; Jesaja 48,12) Uberein. Es
liegt in diesem Gottesnamen die Burgschaft, dass Jahwe unuberwindlich ist und Seine
Feinde niederwirft. Dieser Name bildet das Fundament fur die Zuversicht des zertretenen
Volkes auf eine vollkommene Erldsung.

Jesus ist nicht nur der Erléser des Menschengeschlechtes, sondern auch der Erste und
der Letzte, die Lebensquelle und das Ziel des Universums. In dieser Beziehung ist es
verstandlich, dass Ihm die Altesten, die vier Lebewesen, die Engelscharen, und alle
Geschopfe im Himmel, auf der Erde und unter der Erde die Anbetung darbringen
(Offenbarung 5,13).

126. Der Erstgeborene

Der Erstgeborene heildt Christus in einigen Paulusbriefen, im Hebr&erbrief und in der
Offenbarung. Der Ausdruck ist die Ubersetzung des hebraischen ,bekor*
.Erstgeborener* und des griechischen ,prototokos* — ,Erstgeborener®. Prototokos darf
nicht mit ,monogenes” — ,Eingeborener* (Nr. 100 siehe dort) verwechselt werden. Dieser
Name Christi besagt, dass keine Person in diesem ausschlief3lichen Verhéltnis zu Gott
steht wie Er. Die Benennung ,prototokos” betont den Vorzug der Art Christi, den friiheren
Zeitpunkt Seines Eintrittes ins Dasein, aber auch Seine vorzuglichere Stellung, Wiirde und
Macht. Der Name ,der Erstgeborene” steht mit und ohne Beisatz in der Bibel, was beides
zu beachten ist.

In Altisrael hatte man schon vor der mosaischen Gesetzgebung ein hohes Bewusstsein
von der Erstgeburt. Jakob nennt Ruben seinen Erstgeborenen, seine Kraft, den Erstling
seiner Starke und den Vorzug an Hoheit und Macht (1. Mose 49,3). Im judischen Altertum
galt neben der Wirde der Erstgeburt der Rang der Konigs- und Priesterwirde als
ebenbiirtig. Bei der Erstgeburt glaubte man an einen Ubergang der ganzen Kraftfiille des




Vaters auf den ersten Sohn. Er galt darum als der Vornehmste unter seinen Brudern. Die
Erstlinge der OI- und Weinfrucht heiRen im Hebraischen ,meleah” — ,Fulle* (vgl. 4. Mose
18,27), womit ,die Fulle* (Nr. 162 siehe dort) Christi zu vergleichen ist (Kolosser 1,19;
Epheser 1,23). Der Erstgeborene war in der Urzeit aus diesem Grunde das Haupt der
Familie, die er nach dem Tode des Vaters priesterlich vor Gott vertrat. Wahrend der
Konigszeit wurde der erstgeborene Prinz der Thronfolger (2. Chronik 21,3). Der
Erstgeborene erhielt nach der Bestimmung des Gesetzes von der baren
Hinterlassenschaft des Vaters zwei Teile (5. Mose 21,17).

Neben der geistigen Wirde legte man dem Erstgeborenen auch eine eigentimliche
physische Kraft bei. Sein Speichel sollte die Kraft besitzen, heftige Augenentziindungen zu
heilen (vgl. Markus 8,23; Johannes 9,6). Diese Fahigkeit galt als Charaktermerkmal der
wahren Erstgeburt. Es ist nicht zu verwundern, dass nach der Lehre der Synagoge die
hohe Wirde der Erstgeburt auf den Messias Ubertragen wurde, in welchem die Fiille aller
Herrlichkeit wohnen sollte. In Midrasch Rabba zu Exodus 19 heil3t es in diesem Sinne:
.Der Heilige sagte zu Mose: So wie ich Jakob die Wirde der Erstgeburt erteilt habe, wie
es heil3t: Israel ist mein Erstgeborener, 2. Mose 4,22; also will ich auch dem Konige, dem
Messias, diese Wiuirde erteilen, wie es auch (Psalm 89,28) heifl3t: ,Ilch will ihn zum
Erstgeborenen den Kdnigen der Erde machen.” Hierher gehért auch die Paraphrase von
Onkelos zu 1. Mose 49,3: ,Es ware dir geziemend gewesen drei Teile zu nehmen, namlich
die Wirde der Erstgeburt (des doppelten Erbes), die des Priestertums und die des
Konigtums.” Was im Alten Testament von dem Erstgeborenen galt, haben die
neutestamentlichen Schreiber auf Christus, den messianischen Konig des Gottesreiches
ubertragen.

a.) Im Hebraerbrief wird ,der Erstgeborene” ohne eine Spezialbeziehung als ein Terminus
technicus genannt, der seine Wurzel in Psalm 89,28 hat, wo Luther ,erster Sohn“ (siehe
dort) Ubersetzt. Damit ist wiederlegt, dass der Ausdruck ,Erstgeborener” aus den Schriften
Philos stammen soll, in welchen ,prototokos* nicht einmal vorkommt. Dieser Name Christi
bezieht sich hier auf das Vorhergehende: ,Heute habe ich dich gezeugt* (Hebréer 1,5).
Absolut und ohne néhere Bestimmung wird ,hyios* — ,Sohn* (siehe dort) und ,prototokos*
hier angewandt. ,Sohn“ und ,Erstgeborener® sind identische Begriffe. Beide Namen
bezeichnen Christi Vorweltlichkeit, Innerweltlichkeit und Uberweltlichkeit, was immer der
Zusammenhang zu erkennen gibt. Eine einseitige Erklarung dieses Namens ist also
unsachlich. Ein Grundgedanke kommt mit ,prototokos” immer zum Ausdruck, namlich, die
Wesensverschiedenheit des Sohnes von der Welt und Sein einzigartiges Verhéltnis zu
Gott. In jeder Existenzform, in der ewigen, irdischen und Uberirdischen, unterscheidet Er
Sich von allen Geschoépfen, vor allem auch von den Engeln.

Der Wortlaut des in Frage kommenden Verses: ,Wenn Er aber wieder einfuhrt den
Erstgeborenen in den Erdkreis, spricht Er: ,Und es sollen ihn anbeten alle Engel Gottes!™
(Hebréer 1,6), zeigt die Erhabenheit des Sohnes vor den Engeln. Gott fihrt den
Erstgeborenen wiederum in den bewohnten Erdkreis ein. Es ist damit auf die feierliche
EinfGhrung hingewiesen, die der hohen Wirde des Erstgeborenen vollkommen entspricht.
Allen Erdbewohnern wird diese Herrlichkeit sichtbar. Es ist von einer zweiten Einflihrung
des Erstgeborenen die Rede. In der ersten Erscheinung kam Christus als leidender
Knecht auf Erden, wenn Er aber alle Seine Feinde Uberwunden haben wird, erscheint Er in
den Wolken des Himmels in Begleitung vieler Engel. Seine Koénigswirde wird dann
offenbar, wie sie Ihm als Erstgeborener entspricht.

b.) Der Sinn und das Ziel von Gottes Vorsatz (prothesis), Seiner Vorhererkenntnis
(prognosis) und Seiner Vorherverordnung (proorismus) oder Erwahlung ist, dass Christus
.der Erstgeborene unter vielen Bridern* (protokos en pollis adelphois) sei (Rémer 8,29).
Alle, die Gott von Ewigkeit her zuvor erkannt hat, dass sie sich Ihm in Liebe zuwenden,
sind zum vollen Heilsempfang vorausbestimmt, um dereinst in himmlischer Leiblichkeit
verherrlicht zu werden, was bereits Seinem Sohne durch Auferstehung und Erhdhung




zuteil geworden ist. Es ist Gottes Wille, Seinem Sohne viele Bruder zuzugesellen, die Ihm
in die himmlische Herrlichkeit folgen. Nach Gottes Ratschluss ist Er der Erstgeborene,
dem andere nachfolgen, um sich mit Ihm zu einer grof3en, vollig verherrlichten Familie zu
vereinigen. Die vielen Briuder sind Seine glaubigen Miterben, denen Er Seine Herrlichkeit
mitteilt (vgl. Romer 8,17). Der ewige Sohn behéalt jedoch den Vorzug, dass Er der
Erstgeborene von unendlicher Wiuirde ist und bleibt. Die Wurde des Konigs- und
Priestertums, die Ihm nach dem Erstgeburtsrecht gebihrt, wird auch den Brudern, Seinen
Miterben, aus Gnaden zuteil (vgl. Offenbarung 1,6; Offenbarung 5,10). In dem Namen
Jesu Christi ,der Erstgeborene” liegt eine unbeschreibliche Gnade, denn damit wird das
bruderliche Verhaltnis der Glaubigen zu Ihm dargestellt (vgl. Hebrder 2,11; Psalm 22,23,
Johannes 20,17). Die Vorauserkannten und Vorherbestimmten werden dem herrlichen Ziel
durch Gottes Vaterhand immer néher gefihrt, um als Erléste eine briderliche Einheit mit
dem Erléser zu sein, und die Teilnahme an Seiner Herrlichkeit als Seine Miterben zu
genieRen (Johannes 12,26; Johannes 17,21; Johannes 22,24; 2. Timotheus 2,12;
Kolosser 3,4; 1. Korinther 15,49; Philipper 3,21).

c.) Der Sohn der Liebe Gottes wird von Paulus ,Erstgeborener aller Schoépfung®
(prototokos pases ktiseos) genannt (Kolosser 1,15). Zur Erklarung dieses Namens dienen
folgende Worte: ,Denn in ihm ist das Alles erschaffen* (Kolosser 1,16a) und: ,Und das
Alles besteht in ihm“ (Kolosser 1,17). Christus ist der Vermittler der urspriinglichen
Erschaffung des Alls. Wie der Erstgeborene die erste Schopfung aus dem Nichts ins
Dasein rief, so ist Er auch der Erstgeborene der zweiten Schopfung, die auf dem Wege
des Todes ins Leben geboren wurde. Christus ist der Vermittler der gesamten Schdpfung
in doppeltem Sinne. Das ,in IThm* wird in ,durch Ihn und zu lhm“ (Kolosser 1,16)
auseinandergelegt. Mit ,durch Ihn* kommt die ursachliche Vermittlung Seiner Schépfung
zum Ausdruck. Vom Vater aus wohnt in Ihm die Lebensmacht, welche der Welt das
Dasein gab. Durch ,zu Ihm“ wird das Ziel der Schodpfungsvermittlung des Alls
ausgesprochen.

Er ist der Erstgeborene aller Schopfung, was noch durch Seine Praexistenz vor allem
(Kolosser 1,17) betont wird. Daraus erklart sich, dass Er die Schopfung vermitteln konnte.
Die Hervorhebung der Prioritdt betont noch die Hoheit Christi. Er konnte die erste
Schopfung vermitteln, weil Er Kraft und Leben aus Gott hat. Der Erstgeborene aller
Schopfung, durch welchen und zu welchem alles erschaffen ist, kann nicht mit dem
Erstgeborenen der Geschopfe gleichartig sein. In einem Geschopf kann keineswegs die
Lebensquelle fur die Entstehung, das Dasein und das Bestehen der Schopfung liegen. Der
Sohn Gottes ist als der Erstgeborene dem Kreise des Geschopflichen enthoben. Dieser
Name betont nicht allein das Verhéltnis des Sohnes zur Schépfung, sondern auch Seine
eigentimliche Stellung zu Gott. Der Erstgeborene bricht den Nachgeborenen die Bahn
des Lebens. Dem Vater gegeniber besitzt Er des Vaters Vollkraft. Wie eines
menschlichen Vaters Wesen in seinem Erstgeborenen sich darstellt, so bildet sich Gottes
Wesen im Sohne ab. Weil in dem Erstgeborenen Gottes unsichtbares Bild enthllt ist und
des Vaters Vollkraft wiederkehrt, hat Er die Macht, dass das All durch Ihn erschaffen
wurde. Die Abhangigkeit der ganzen Schopfung vom Sohne wird durch die
Genitivverbindung ,der Erstgeborene aller Schopfung® ausgedrickt. Er ist der
Bahnbrecher und das Urbild fur alle Schopfung oder fiir das Universum.

d.) Im Kolosserbrief und in der Offenbarung heil3t Christus ,der Erstgeborene aus den
Toten“ (prototokos ek ton nekron) (Kolosser 1,18; Offenbarung 1,5). Fir das Verstandnis
des Namens ist genau auf den Zusammenhang beider Stellen zu achten.

In der Kolosserstelle stehen die Namen in einer Gleichheit der Satzform: ,Der
Erstgeborene aller Schépfung” und ,der Erstgeborene aus den Toten“ (Kolosser 1,15.18)
gegenuber. Wie Christus in Beziehung zu Gott dessen Ebenbild (Nr. 94 siehe dort) heif3t,
so heil3t Er im Verhéaltnis zur Gemeinde ihr Anfang oder Grinder. Er, der von jedem
Geschopf der Erzeuger ist, ist der Auferstandene vor jedem Toten. Paulus sagt in seinem




letzten offentlichen Zeugnis, ,dass der Christus leiden sollte und der Erste sei aus der
Auferstehung der Toten* (Apostelgeschichte 26,23). Nach dem Alten Testament war es
ein charakteristisches Merkmal des Messias. Er ist der Erste, der fur immer Auferstandene
aus den Toten. Die Auferweckung einiger Menschen im Alten und im Neuen Bunde, die
zeitlich vor der Auferstehung Christi stattfanden, kann nicht als Widerspruch dagegen
angefuhrt werden, dass Christus nicht der Erstgeborene aus den Toten ist. Alle, die vor
der endgultigen Totenauferstehung auferweckt wurden, lebten mit ihrem sterblichen Leibe,
dass sie wieder sterben mussten. Christus ist als Erster mit dem verherrlichten Leibe
auferstanden und stirbt nicht mehr, sondern lebt bis in Ewigkeit (vgl. Offenbarung 1,18).
Der Name ,der Erstgeborene aus den Toten* kennzeichnet Christum als den Uberwinder
des Todes, der die Unsterblichkeit ans Licht brachte, als den Bahnbrecher des Lebens.
Wie Er als ,der Erstgeborene aller Schopfung* alle Dinge ins Leben und Dasein rief, so ist
Er auch der Urheber der neuen Schopfung und der Uberwinder der Siinde und des Todes.
Die Bezeichnung offenbart Christus in Seiner Erhabenheit Gber alle, die nach Ihm
auferstehen. Der Apostel betont die Erstlingsschaft der Auferstehung Christi, damit Er in
allem den Vorrang hat. Nach der paulinischen Verkiindigung hat diese Heilstatsache, dass
Christus der Anfanger der neuen und verklarten Menschheit ist, eine universelle
Bedeutung, denn sie ist fur alle Volker bestimmt (Apostelgeschichte 26,23).

Der Seher der Offenbarung verbindet die drei Pradikate Christi: ,der treue Zeuge” (Nr. 633
siehe dort), ,der Erstgeborene (aus) den Toten“, und ,der Furst der Konige auf Erden* (Nr.
168 siehe dort) (Offenbarung 1,5). Jeder Name fuhrt zum folgenden tber und fordert ihn
zur Begrindung. Christus ist ein Martyrer (griechisch martyros — Zeuge) oder Blutzeuge
der Wahrheit geworden. Durch Seine Auferstehung hat Er Sich als zuverlassiger Zeuge
Seines Zeugnisses erwiesen. Das Heil, die Wahrheit, das Leben, die Gnade und den
Frieden hat Er uns durch Seine Hingabe in den Tod und durch Seine Auferstehung zum
neuen Leben erworben. Johannes zeigt im GrufRworte seinen Lesern Jesus als den
Erstgeborenen aus den Toten, der den Nachgeborenen den Weg zum Leben 6ffnet. Der
Erstgeborene macht als der First der Konige auf Erden zu Nachfolgern der Auferstehung
zum neuen, ewigen Leben. Er besitzt alle Gewalt im Himmel und auf Erden, dass alle
gottfeindlichen Vélker von Ihm (berwunden werden. Christus, der durch Seine
Auferstehung den Tod Uberwunden hat, wird bei Seiner Wiederkunft, wenn Er das Reich
einnimmt und alle Seine Feinde vernichtet, auch den letzten Feind, den Tod aufheben.
Durch die Auferstehung wird Er die des ewigen Lebens teilhaftig machen, denen Er durch
Seine Auferstehung als der Erstgeborene aus den Toten vorangegangen ist.

Christus, der zuerst aus der Mitte der Toten ins neue Leben der Verherrlichung heraus
geboren wurde, ist der Vorganger der erneuerten Menschheit geworden (vgl. 1. Korinther
15,20). Der Erste, der aus dem Tode zum ewigen Leben hindurch drang, ist im Besitz der
hochsten Gotteskraft, die auch den Seinen zugute kommt, dass fur sie der Tod der
Durchgang zum Leben ist.

Der Uber alles erhabene ,Erstgeborene aller Schopfung” und ,der Erstgeborene aus den
Toten“ ist zugleich ,der Erstgeborene unter vielen Bridern“. Die ,Gemeinde der
Erstgeborenen” (ekklesia prototokon) kann damit nicht identifiziert werden (Hebraer
12,23). Der Ausdruck bezeichnet eine irdische Gemeinde. Es ist eine Gemeinde auf
Erden, deren Glieder vor Gott die Wirde und die Rechte der Erstgeborenen besitzen.
Obgleich sie noch auf Erden leben, gehdren sie dem Himmel an und haben
Himmelsblrgerrechte. lhre Namen stehen im Buche des Lebens, durch diese Eintragung
sind sie mit der Anwartschaft auf das himmlische Erbe bedacht. Sie hei3en ,Erstgeborene*
in bezug auf ihre Wiirde als Erstlinge der Geschopfe Gottes (Jakobus 1,18; Offenbarung
14.,4; 2. Thessalonicher 2,13). Die Glieder der Gemeinde werden nach dem Wirdenamen
Christi ,Erstgeborene” genannt, was mehr sein durfte als die Uublich gewordene
Bezeichnung ,Christen, die im Neuen Testament nur dreimal vorkommt (vgl.
Apostelgeschichte 11,26; Apostelgeschichte 26,28; 1. Petrus 4,16).




127. Der Erstling der Entschlafenen

Der Erstling der Entschlafenen (griechisch aparche ton kekoimemenon) ist Christus durch
Seine Auferstehung geworden (1. Korinther 15,20). Der Name ,Erstling®, hebraisch
.feschith hagezir‘ — Erstling der Ernte“, erinnert an die Erstlingsfrucht der Ernte, die Gott
dargebracht und geweiht wurde, als Unterpfand fur die begonnene Ernte (vgl. 3. Mose
23,10). Der Ausdruck bezeichnet nicht nur den Ersten, sondern auch den Vorganger, dem
eine ganze Ernte folgt. Die Auferstehung Christi von den Toten hat die Wirkung, dass Er
der Erstling der Entschlafenen ist. Er wurde nicht auferweckt wie zum Beispiel Jairis
Tochterlein, wie der Jungling zu Nain und Lazarus, zur Wiederkehr ins sterbliche Leben,
sondern Er ist auferstanden im verherrlichten Leibe, dass Er als Erstling die neue Welt und
den ewigen Gottesbau des himmlischen Lebens bildet (vgl. Apostelgeschichte 26,23; 2.
Korinther 5).

Die Auferstehung Christi steht nicht fur sich da als Seine einzelne Wiederbelebung eines
Toten. Wie von Adam der leibliche Tod auf alle Menschen Uberging, so fand durch
Christus die Auferstehung der Toten statt, in welcher Er allen vorangegangen ist (vgl. 1.
Korinther 15,21).

Der auferstandene Christus verhalt Sich zu allen, die bei Seiner Wiederkunft auferweckt
werden, wie die reife Erstlingsahre zur ganzen Ernte. Die Toten in Christo oder die
Entschlafenen, wachen nach ihrem Erstling auf (vgl. 1. Thessalonicher 4,16).

128. Der Erstling Seines Weges

Der Erstling Seines Weges, hebraisch ,reschith darko®, ist eine Selbstbezeichnung der
Weisheit (Spriiche 8,22). Der ganze Vers ist nach dem Grundtext zu Ubersetzen: ,Jahwe
schuf mich, den Anfang Seines Weges.” Durch die arianischen Streitigkeiten bekam die
andere Bedeutung von ,ganah“ — ,erwerben, besitzen“ die Oberhand an dieser Stelle.
Hiernach lautet die Ubersetzung: ,Jahwe erwarb mich als Anfang Seines Weges." Die LXX
ubersetzt: ,Der Herr schuf mich, den Anfang Seiner Wege fir Seine Werke.” Auf dem
Anfang Seines Weges beruhten alle Ratschlisse Gottes zum Heil der Menschen und Sein
ganzer Weltplan. Der Nachsatz des Verses: ,vor seinen Werken, vordem Damals®
(Spriiche 8,22) erklart, dass von keinem Entstehen oder einer Erschaffung der Weisheit
(Nr. 616 siehe dort) die Rede sein kann. Es ist zu bedenken, dass hier eine poetische
Darstellung vorliegt. Was im Anfang schon war oder besser wurde, muss vor Allem
gewesen sein, was einen Anfang hatte. Die Weisheit ist demnach von Ewigkeit her.

Es ist hier ein Anfangspunkt, von welchem spéter die Lehre vom Sohn Gottes als
personliche, gottliche Weisheit ausging. Die Weisheit ist in der ganzen Schodpfung die
Regentin und Ordnerin, und von Anfang an die Schaffende. Von hier aus schritt die
Erkenntnis weiter vor. Die schaffende, ordnende und leitende Weisheit wurde mit dem
Worte Gottes, dem Engel des Angesichtes (Nr. 114 siehe dort), dem Engel des Bundes
(Nr. 114 siehe dort) und mit dem Sohne Gottes (Nr. 546 siehe dort) als Eins angesehen.
Was hier von der Weisheit erklart wird, ist mit den ersten Worten des
Johannesevangeliums identisch: ,Im Anfang war das Wort* (Nr. 492 siehe dort) (Johannes
1,1).

129. Erzhirte

Erzhirte, griechisch archimoimen, eigentlich der erste Hirte oder der Oberhirte, wird
Christus im Verhaltnis zu den Altesten, den Hirten der Gemeinden genannt (1. Petrus 5,4).
Er ist der einzige Oberhirte Uber eine ganze Herde. Anderswo heif3t Er der gute Hirte
(Johannes 10,11) und der grof3e Hirte (Nr. 404 siehe dort) der Schafe (Hebraer 13,20). In
Seinem Dienste stehen samtliche Hirten einer Gemeinde. Er beruft selbst fir diesen
Dienst (Epheser 4,11). Der Oberhirte halt den treuen Altesten der Gemeinde die
Ehrenkrone bereit.

Der Name ,Oberhirte* drickt aus, dass Christus alle Gemeindehirten an Wirde Uberragt




und Vollmacht Uber sie hat. In Seinem Auftrag fihren sie ihren Hirtendienst aus. lhm
gehoren die Hirten samt den Schafen, weil Er Sein Leben fir sie gelassen hat. Alle Hirten
missen Ihm Rechenschaft geben von ihrer Arbeit. Von IThm erwarten sie Lohn und Strafe
fur den Hirtendienst.

130. Der Ewige

Der Ewige steht im absoluten Sinne an keiner Stelle des kanonischen Textes. In der
apokryphischen Schrift des Baruch kommt der Name einige Male vor (Baruch
4,10.14.20.22.24.35; Baruch 5,2). Moderne deutsche Bibellbersetzungen erwdhnen
diesen Namen auch nicht. Die franzdsische Bibel hat fur das hebraische ,Jahwe” (Nr. 416
siehe dort) immer die Ubersetzung ,L'Eternel“ — ,der Ewige“. Weil der Gottesname: ,Ich
bin, der Ich bin* (Nr. 412 siehe dort) bedeutet, ist ,L'Eternel” eine gute und sinngemali3e
Wiedergabe.

131. Der ewige Gott
Der ewige Gott, vergleiche ,EI-Olam*! (Nr. 109)

132. Ewig-Vater

Ewig-Vater, hebraisch ,Abi-ad”, ist einer der finf Namen des Jungfrauensohnes in der
messianischen Verheildung des Propheten Jesaja (Jesaja 9,5). Andere Ausleger sehen an
dieser Stelle vier Namen, dass sie zwei Paare bilden, und jeden Einzelnamen aus zwei
Wortern zusammensetzen. Es ist nicht ratsam, jeden einzelnen Namen fir sich zu
erwagen, der tiefere und vollere Sinn der einzelnen Pradikate ist festzuhalten in der hier
vorkommenden Verbindung.

Nach dem hebraischen Text kann tGbersetzt werden: ,Vater der Ewigkeit." Die Wiedergabe
der LXX dieser ganzen Stelle ist ungenau. Der Alexandrinische Text Ubersetzt ,Abi-ad® mit
.vater des kommenden Zeitalters”, der Messias ist demnach der Urheber der kinftigen
Ara. Der messianische Name hat doch noch einen anderen Sinn. Der Vater der Ewigkeit
ist ewig Vater, der ein liebender Versorger bleibt (vgl. Jesaja 22,21; Hiob 29,16; Psalm
68,6). Die vaterliche Liebe, die reiche Gite und Milde passt treffich zu den
vorhergehenden Namen. Der Name ,Ewig-Vater fuhrt auf gottliche Hoheit (vgl. Jesaja
45,17; Jesaja 57,15; Psalm 68,6), der immer Gottes Firsorge fur sein elendes Volk
offenbart. Die Ubersetzung: ,Beutevater® passt nicht zum prophetischen Stil und es lasst
sich im Hebraischen nichts Analoges anfuhren. Der Messias ist ein ,Vater der Ewigkeit®,
weil sein Ursprung die Ewigkeit ist (Micha 5,1). Es klingt zunachst merkwirdig, den Sohn
der Jungfrau auch ,Vater* zu nennen. Nach der Grundverhei3ung, die Gott durch Nathan
dem Konig David gab (2. Samuel 7,12.13.16), ist das messianische Konigtum von ewiger
Dauer. Ihm, dem ewigen Konig, werden fort und fort Kinder geboren wie Tau der
Morgenroéte (Psalm 110,3; Josua 1,12). Der Sohn, der Seinen Erlésten ewiges Leben gibt,
sagt von ihnen mit vollem Recht: ,Siehe da, Ich und die Kinder, die mir Gott gegeben hat"
(Hebraer 2,14). Wer also den messianischen Namen: ,Vater der Ewigkeit* verstehen will,
muss ihn im Licht des neutestamentlichen Schrifttums lesen (vgl. Sohn der Jungfrau! (Nr.
550).

133. Fels

Fels ist die Ubersetzung des hebraischen ,zur* und ,sela“. Das erstgenannte Wort des
Grundtextes bezeichnet das harte und grof3e Gestein; der zweite Ausdruck bedeutet die
Felsenkluft oder den zerklufteten Fels. ,Zur" ist der unersteigbare und unnahbare Fels.
Sela kennzeichnet einen Einschnitt in einen Berg nach Art einer Schlucht, es ist ein Fels,
der als angenehmes Versteck und als Aufenthaltsort dient. Beide Ausdricke stellen im
bildlichen Sinne Gottes Kraft und Macht dar, besonders im Schutze fur Seine
Auserwahlten. Die Israeliten kannten Felsen von ihrer Wistenreise und auch Israel ist



felsenreich. Felsen mit ihren Spalten und Kluften (Jesaja 2,21; Jeremia 4,29; Jeremia
49,16) und ihren steilen Hohen (1. Samuel 24,3; Psalm 27,5; Psalm 61,3) waren beliebte
Zufluchtsorte. Im Ubertragenen Sinne ist Fels ein Eigenname, der Gottes unverbrichliche
Bundestreue offenbart.

1.) In der hebraischen Bibel ist ,zur* das meistgebrauchte Wort fur Fels. Dieser
Gottesname bezeichnet allgemein Jahwe als die sicherste Zufluchtsstatte. Wie die
Israeliten Gott als ihren Fels wéahrend der Wistenreise zu schatzen wussten, zeigen die
Personennamen: ,Zuriel* — ,Mein Fels ist Gott* (4. Mose 3,35); ,Elizur* — ,Mein Gott ist
Fels" (4. Mose 1,5; 4. Mose 2,10; 4. Mose 7,30.35; 4. Mose 10,18); ,Pedazur” — ,der Fels
erlost* (4. Mose 1,10; 4. Mose 2,20; 4. Mose 7,54.59; 4. Mose 10,23); und ,Zurischaddai*
— ,Mein Fels ist der Allmachtige* (4. Mose 1,6; 4. Mose 2,12; 4. Mose 7,36.41; 4. Mose
10,19). Es sind Zeugnisse des Glaubens, der seine Zuflucht zu Gott, dem Fels nimmt.

a.) Im Abschiedsliede Moses wird Gott zuerst der ,Fels” genannt (5. Mose 32,4). Die alten
Ubersetzer wollten nicht ohne weiteres Gott den Fels nennen. Der Alexandrinus hat dafiir
.Theos” (Gott) in 2. Samuel 22,32:  Ktistes* — ,Schopfer’; Onkelos und die Peschitto
setzen dafir ,Thepipha* — ,der Starke“. Diese Ubertragungen verwischen aber geradezu
die Hauptsache. ,Fels” ist der Inbegriff von allem, was hier vom Namen Gottes gepriesen
werden soll. Dieser eine Gottesname enthélt gleichsam das ganze Lied, daher ist sein
sechsmaliges Vorkommen in diesem Kapitel verstandlich (5. Mose 32,15.18.30.31.37).
Nach einer Einleitung (5. Mose 32,1-3) bilden die beiden Worte: ,Der Fels* die Uberschrift
oder Inhaltsangabe des ganzen Liedes. Der Doppelpunkt diurfte dadurch verstandlich sein,
den neueren Ubersetzungen an dieser Stelle haben.

Die Gottesbezeichnung ,Stein Israels” (Nr. 576 siehe dort) offenbart seine Festigkeit (1.
Mose 49,24), der auch die Seinen befestigt; der Name ,Fels* bezeichnet dagegen Gottes
Unerschutterlichkeit und Unwandelbarkeit. Der voranstehende Name ,der Fels* (hebréisch
hazzur) entspricht dem parallelen ,Gott der Treue® (siehe dort Nr. 277; Nr. 360) (El-
Aemunah), im zweiten Versglied und den anderen Pradikaten ,thammim® — ,vollkommen*
und ,en awel“ — ,ohne Falsch” (5. Mose 32,4). Felsen und Berge machen den Eindruck der
Unerschutterlichkeit, weshalb sie oft die ,Ewigen® heil3en (5. Mose 33,15; 1. Mose 49,26;
vgl. Psalm 44,2; Psalm 68,34; Jesaja 23,7; Jesaja 51,9; Micha 7,20; Habakuk 3,6). Das
Bild betont neben der Unwandelbarkeit, dass Gott die Zuflucht der Bedrangten ist, der sie
schitzt und Uber alle Gefahren erhebt. Felsen und Berge sind Zufluchtsorte.

Fels und Vertrauen sind tbereinstimmend, weil Fels geradezu der unwandelbare Hort (Nr.
410 siehe dort) ist. Gott steht in Seiner Macht und in Seinem Willen unwandelbar. Er ist
bereit, die Seinen bestandig inmitten aller Wandlungen und Brandungen zu bergen. Mose
und seine getreuen Zeitgenossen fanden in diesem Gottesnamen ihren Haupttrost. Dieser
Trost musste denen in Zukunft immer wieder zugerufen werden, die in Triubsalszeiten
Gefahr liefen, an IThm irre zu werden.

Die Wiederholungen des Namens ,Fels” sind nicht eintbnig, sondern er erscheint jedesmal
in verschiedenen Wendungen. Der Fels hei3t geradezu ,der Fels des Heils* (5. Mose
32,15). Die Israeliten haben ihren Heilsfelsen verachtet. Mose wiederholt mit verscharften
Worten den gleichen Gedanken: ,Den Fels, der dich geboren, verkanntest du” (5. Mose
32,18). Es wird hier der mutterlichen Pflege und der Liebe Gottes gedacht. Nach dem
Grundtext heildt er: ,Der dich mit Schmerzen geboren®, was auf den Sohn Gottes hinweist,
der die Seinen durch Leiden des Todes zum Leben brachte. Diesen gewissen Trost, die
allerfesteste Burg und den starksten Fels in jeder Anfechtung und Not haben sie
schandlich verachtet. Er, der Fels, hat sie wie eine Mutter geboren und grof3gezogen.
Diese Verachtung ist der Gipfel der Sinde Israels.

Wenn Jahwe, der Fels, nicht mehr schitzt, kann ein Feind tausend verfolgen und zwar
vermogen Unzahlige sie in die Flucht zu schlagen (vgl. 3. Mose 26,36; 5. Mose 28,25-34).
Sonst ist es umgekehrt (3. Mose 26,7.8; 5. Mose 28,7). Entzieht sich Israel in seiner
Verblendung seinem wahren Fels, werden sie verkauft und preisgegeben (5. Mose 32,30).




Einen Verkauf unter die Hand fremder Volker erlebte Israel oft wahrend der Richterzeit
(vgl. Richter 2,14; Richter 4,2; Richter 3,8; Richter 10,7). Die verzweifelte Lage der
Abtriinnigen wird begriindet mit den Worten: ,Denn nicht wie unser Fels ist ihr Fels" (5.
Mose 32,31). ,Unser Fels* und ,ihr Fels* sind auseinanderzuhalten. Durch ,unser Fels”
schlief3t sich der Redende mit dem aus Israel zusammen, der Jahwe vertraut. Es ist der
Kern aus dem Volke, die an Jahwe, ihrem Fels, festhalten. Der Gegensatz ,ihr Fels” ist ein
Hinweis auf den falschen Trost und Trotz der unglaubigen Juden, die nicht auf den
.geistlichen Fels” trauten, sondern einen ,fleischlichen Messias" erwarteten. Mose stellt
den rechten Fels und den falschen Fels gegeniber. Es ist ein offensichtlicher Unterschied
zwischen dem lebendigen Gott und den toten Goétzen. In Ironie fragt Jahwe: ,Wo sind ihre
Gotter, der Fels, auf welchen sie vertrauten?” (5. Mose 32,37). Der Gegensatz zu diesem
falschen Fels ist der lebendige Gott, der aufruft: ,Sehet nun, dass ich, ja ich Derselbe (Nr.
88 siehe dort) bin“ (5. Mose 32,39). Die gottliche Selbstbezeichnung ,Derselbe” ist wie
Fels ein Name, der die Unveranderlichkeit und Unwandelbarkeit Gottes ausdriickt. Jahwe
erwies Sich Israel gegenuber als ,Fels”, als einziger Halt und Trost wéhrend seiner
vierzigjahrigen Wistenwanderung.

Wahrend der Wistenreise war der Name ,Fels” fur die Israeliten gelaufig und anschaulich.
Mose stand auf dem Felsen, als ihm gewahrt wurde, ein Gesicht Gottes zu sehen (2.
Mose 33,21.22). Der Bergfels wird als Bild des Heilsfelsens gedeutet, oder
neutestamentlich ausgedriickt war es Christus, in welchem sich Mose verhullen musste,
um Gottes Nahe ertragen zu kénnen. Der aufmerksame Bibelleser wird noch an die zwei
Ereignisse erinnert, dass das Volk mit Wasser aus dem Felsen getrankt wurde (vgl. 2.
Mose 17,6; 4. Mose 20,11). An diese beiden Tatsachen denkt Paulus, wenn er schreibt:
... Sie tranken aus einem mitfolgenden geistlichen Felsen, der Fels aber war Christus® (1.
Korinther 10,4). Diese Wasserspende rihmt die Schrift immer als Wunder (Psalm 78,16;
Psalm 105,41; Psalm 114,8). Der Apostel schreibt von einem geistlichen Trank, was auf
der geistlichen Natur des Felsens beruht, aus welchem das Wasser herausfloss. Ein
geistlicher Trank konnte nur aus einem Felsen flie3en, der Ubernatirlich oder géttlich war.

Die rabbinische Dichtung entwickelte die Vorstellung, jener Fels habe seit dem ersten
Wunder die Israeliten bestandig auf der Wiustenwanderung begleitet. Das zweite Wunder
wurde daraus erklart, Mirjam, Moses Schwester, wére im Besitz der geheimen Kunst
gewesen, jenes Wasser zu erlangen. Es ist vollig zweifelhaft, dass Paulus auf diese Fabel
anspielt, wie einige Erklarer geltend machen. Die Begriffe ,mitfolgend” und ,geistlich® in 1.
Korinther 10,4 zeigen deutlich, dass der ,geistliche Fels" kein materieller Fels war, von
welchem in den beiden Geschichten die Rede ist. Jene beiden Felsen standen schon da,
als Israel an den Ort kam, sie blieben auch stehen, nachdem das Volk wieder weiterzog.
Paulus will betonen, dass hinter jenen materiellen, unbeweglichen Felsen ein unsichtbarer
und verborgener Fels war, der sich fortbewegte und der wirkliche Wasserspender,
Christus selbst war. Wenn der Apostel Christus als ,Fels” bezeichnet, schwebten ihm
sicherlich die Stellen des 5. Buches Mose vor, in welchen Jahwe der ,Fels Israels”
genannt wird. Er denkt sich Christus als préaexistent, der die Leitung des Reiches Gottes in
Seiner Hand hatte.

.Fels”, hebraisch ,zur®, ist ein beliebter Gottesname in den poetischen Stiicken des Alten
Testamentes, besonders in den Psalmen. Luther Ubersetzt das hebréaische ,zur — ,Fels” in
den Psalmstellen oft mit ,Hort“ (Nr. 410 siehe dort) was ungenau ist. Wenn Hannah, die
Mutter Samuels in ihrem Lobgesang rihmt: ,Und es ist kein Fels wie unser Gott* (1.
Samuel 2,2), dann ist das ein Echo aus dem Abschiedsliede Moses, das noch oft
wiederklingt.

David sang nach der gliicklichen Uberwindung aller Feinde und der Rettung aus der
Verfolgung Sauls Jahwe zu Ehren ein Heilslied, das die Bibel in abweichenden Lesarten
zweimal berichtet (vgl. 2. Samuel 22,1-51; Psalm 18,1-51), an das noch der 144. Psalm
erinnert. Der Konig sagt zu Jahwe: ,Mein Fels" in einer Reihe von Gottesnamen (Psalm




18,3; Psalm 144,1.2). In dem Liede, das ganz auf Gottes Gnadenbund ruht (vgl. 2. Samuel
7,22) hallt der alttestamentliche und mosaische Ausspruch wider: ,der Fels* (hazur) (vgl. 5.
Mose 32,4; Psalm 18,31-32). Wahrend das herrliche Lied sich dem Ende zuneigt, wird
noch einmal die Fille der gottlichen Grol3taten zu seiner Rettung entfaltet. Dankbaren
Herzens ruft der Sanger in einer doxologischen Formel aus: ,Es lebe Jahwe und gesegnet
sei mein Fels!* (Psalm 18,46).

Der alttestamentliche Psalmsanger benutzt mit Vorliebe das Bild des Felsens fur den
goéttlichen Schutz in Anlehnung an das Abschiedslied Moses. Das ist einerseits durch die
natirliche Beschaffenheit Israels erklarlich. Die jahen, von Felsen umgebenen Abgrinde,
gewdahrten den Flichtlingen Schutz (vgl. Psalm 27,5; Richter 6,2; 1. Samuel 24,23; 2.
Samuel 5,7). Die Neigung fur diese bildliche Bezeichnung des goéttlichen Schutzes hat
wohl in den Zeiten der Saul'schen Verfolgung ihren Ursprung, weil David oft auf den
Felsen seine Zuflucht suchte. Die Hoffnung seiner Sicherheit griindete er nicht auf die
natirliche Unzugéanglichkeit, sondern sein Gemiut erhob sich von dem natirlichen Felsen
zu dem geistlichen Fels. Noch in seinen letzten Worten (vgl. 2. Samuel 23,3) und in dem
Sabbatpsalm preist er Gottes Liebe und Treue in Abhangigkeit von 5. Mose 32,4: ,Zu
verkinden, dass Jahwe gerade ist, mein Fels, und Unrecht ist nicht in Ihm* (Psalm 92,16).
Jahwe, der Fels, ist fur David der Vertrauensgrund (Psalm 28,1). Gestltzt auf Gottes
felsenfeste Treue und erldsende Liebe bittet er um die gnadige Aufnahme seines Gebetes
(Psalm 19,15). Die Anrede: ,Mein Fels” bezeichnet die Treue und Zuverlassigkeit, durch
welche Jahwe die Seinen nicht verlasst. Gott verleugnet nicht Seine Felsennatur. Er
vergibt die Schwachheiten und bewahrt vor Missetaten.

Beim Andrang der Feinde ruht David in stiller Ergebung in Gott. Inmitten aller
Anfechtungen knupft er feststehende Glaubenswahrheiten sechsmal an das
Vertrauenswort ,ak" — ,nur oder jedoch” (Psalm 62,2.3.5.6.7.10). Die Vollgewissheit seines
Glaubens kommt besonders durch die wiederholten Worte zum Ausdruck: ,Nur er ist mein
Fels und mein Heil* (Psalm 62,3.7). Sein Heil kommt von Gott, weil Gott sein Fels ist, sein
Heil steht darum unerschutterlich fest. Auf diesen Felsengrund gegrindet kann er sein
vollgewisses ,Nur” oder ,Allein“ aussprechen.

Fern vom Heimatlande im auf3ersten Winkel der Erde lag ein Fels von Schwierigkeiten vor
ihm, der seiner naturlichen Kraft, seinem Unvermdgen zu hoch erschien und unerklimmbar
war. Er ist dennoch getrost, dass Gott ihn leitet und allen Gefahren entriickt. Durch sein
Vertrauen auf Gott hat er Felsengrund unter seinen Fil3en (Psalm 61,3).

Eine gute Erklarung des Gottesnamens ,Fels” ist im Buche des Propheten Jesaja zu
finden. In einem Jubelliede, nach welchem die Gemeinde der Endzeit in Jahwe einen
festen Halt hat, ermuntert der Prophet: ,Verlasset euch auf Jahwe ewiglich, denn Gott
Jahwe ist ein Fels der Ewigkeiten® (Jesaja 26,4). Was Mose am Ende seines Lebens am
Eingang der Geschichte Israels bezeugt, hat Gultigkeit bis ans Ende der Wege Gottes. Es
ist ein fester Fels, an welchem alles zerschellt was die Glaubigen antastet. Jahwe
umschliel3t gleichsam die Seinen mit Seinem starken Schutz. Jesaja stellt seinen
Zeitgenossen warnend vor Augen, dass es mit jeder Sicherheit vorbei ist, wenn Jahwe
verlassen wird. Die starkbefestigten Festungsstatten Ephraims werden wie die Ruinen der
Walder und der Berggipfel, der Burgen Altkanaans. Das geschieht, weil sie den Fels ihrer
Festung oder Starke verlassen haben (Jesaja 17,10). Jahwe ist allein die felsenfeste Burg,
in welcher Sicherheit und Bestandigkeit wohnt.

Mit dem Namen ,Fels* (zur) gibt es verschiedene beachtenswerte Verbindungen. Der
Ubersicht wegen werden sie in alphabetischer Reihenfolge aufgefiihrt im Folgenden. Die
Beiftigungen sind zum Teil andere selbstandige Gottesnamen. Das Hebraische hat keine
zusammengesetzten Substantive wie die deutsche Sprache.

134. Fels des Anlaufens
Fels des Anlaufens, siehe das Folgende!



135. Fels des Anstol3ens

Fels des Anstol3ens, hebraisch ,zur mikschol” ist ein Hindernis, Uber das man strauchelt
und fallt. Die LXX Ubersetzt: ,Petra ptomati“ — ,Fels des Fallens”. Der Name steht mit der
messianischen Verheil3ung in Verbindung (Jesaja 8,14). Jahwe wird zum Stein des
AnstoRens und zum Fels des Anstol3ens fur beide Hauser Israels. Die Drohung des tiefen
Fallens fur die Unglaubigen wird im Neuen Testament durch die Verwerfung Christi als
erflllt angesehen. Der greise Simon spielt auf diese Prophetenstelle an (Lukas 2,34). Die
Person Christi war fur das judische Volk ein Anstol3, dass es dariber zu Fall kam, was
auch Paulus auf Grund von Jesaja 8,14 betont (Romer 9,33). Der griechische Ausdruck
,petra skandalou“ — ,Fels des Argernisses* entspricht mehr dem hebraischen Text als die
Ubersetzung der LXX. Ein ,skandalon“ ist das krumme Stellholz in der Falle, an dem die
Lockspeise sitzt, das, von dem Tier berthrt, losprallt, dass die Falle zuschlagt und das Tier
fangt. Es ist jede Falle oder Schlinge, durch die einer gehen wird, dass er strauchelt oder
fallt. Der Fels des AnstoRens oder Argernisses ist Christus, der wegen Seines Auftretens
von den Juden verschméht wurde, weil Er ihren fleischlichen Erwartungen nicht entsprach.
Israel ging dadurch des messianischen Heils verlustig (1. Petrus 2,8). Jesus ist ein Fels
des Anstol3ens flr die Unglaubigen.

136. Fels des Argernisses
Fels des Argernisses siehe Fels des AnstoRens! (Nr. 135)

137. Fels meiner Bergung

Fels meiner Bergung nennt der Sanger getrost unter dem Druck der Tyrannen Seinen Gott
(Psalm 94,22). Der Name ist durch die Worte erklart: ,Mein Fels, in dem ich mich berge“
(Psalm 18,3). Das Wort ,bergen”, hebraisch ,hasah“, von dem ,machessi“ meine Bergung
abgeleitet ist, bedeutet ein glaubiges Zuflucht nehmen, oder ein Sich bergen in den, zu
dem man seine Zuflucht nimmt. Jahwe, der Fels, ist des Beters Bergungs- und Schutzort,
wohin man lauft, um geborgen zu sein. Im Ubertragenen Sinne ist es der Ort, zu welchem
der Zuflucht suchende Beter vertrauensvoll seine Blicke richtet.

138. ,Fels meines Heils"

Mit den Worten Moses (5. Mose 32,15) riihmt der Sanger des 89. Psalms Gott als ,Fels
meines Heils“, hebraisch ,zur jeschuathi“ (Psalm 89,27). Es ist meistens eine Hilfe im
messianischen Sinne: Gott ist in Christo der Fels des Heils.

139. Fels meines Herzens

Fels meines Herzens, hebraisch ,zur lebabi“, nennt Asaph in jubelnder Zuversicht seinen
Gott, trotz der unldsbaren Rétsel im Leben (Psalm 73,26). Gott ist der feste Grund, auf
welchem er stehen bleibt, wenn auch alles wankt.

140. Der Fels Israels

Der Fels Israels heil3t Gott bei David und Jesaja (2. Samuel 23,3; Jesaja 30,29). Das
wahre Israel hat Jahwe als den ewig Unwandelbaren und Unveréanderlichen durch manche
Erfahrungen kennengelernt.

141. Fels der Starke

Fels der Starke (Psalm 62,8; Jesaja 17,10) bezeichnet den starken Schutz fir den, der
seine Zuflucht in Gott sucht.

142. Fels der Wohnung

Fels der Wohnung, hebraisch ,zur maon®, ist ein nicht zu erstirmendes, hohes Gestein,
das ein sicheres Bleiben gewahrt. Der Sanger will sich hier bergen, so oft es notig ist
(Psalm 71,3).



143. Fels der Zuflucht

Fels der Zuflucht, hebréaisch ,zur maoz*, ist ein Felsenschloss. Der Grundtext meint eine
Felsenfestung oder einen schitzenden Felsen (Psalm 31,3; Jesaja 17,10). Im Gegensatz
hierzu ist in Daniel 11,38 vom ,Gott der Festungen® (Eloah maussim) die Rede, ein Name
des Jupiters Capitulinus.

144. Fels

In der hebréaischen Bibel wird noch ,sela“ mit Fels Ubersetzt. Es ist ein abgespaltener,
freistehender Fels, der ein Echo wiedergibt. ,Sela” bedeutet eigentlich Felsenkluft, in
welcher man ein sicheres und bequemes Versteck findet.

a.) David nennt Jahwe ,mein Fels" (salei) und ,mein Fels* (zuri) in einem Verse (Psalm
18,3). Das ist keine matte Wiederholung. Beide Ausdriicke erganzen sich. Sela ist ein
zerklUfteter Felsen, eine Felsenkluft als Bergungsort, ,zuri“ bezeichnet einen Felsen nach
seiner Festigkeit, Unwandelbarkeit und Unnahbarkeit. In Verbindung ,Fels* und ,Burg®
wiederholt der Sanger den gleichen Gedanken, indem er sich der Ausdricke ,zuri“ und
.sela” bedient (Psalm 31,4). Eine solche Wiederholung ist eine Bekréaftigung des
Glaubens.

b.) Der Psalmist nennt Gott ,meinen Fels“ noch in tiefer Niedergeschlagenheit, er sehnt
sich nach Gottes Nahe. Obgleich er mit Befiirchtungen und Zweifeln ringt, klammert er
sich in der Kraft des Glaubens an den lebendigen Gott. Aus dieser Gemitsverfassung ist
seine Anrede ,mein Fels“ verstandlich (Psalm 42,10). Es quélt ihn die Frage: ,Wie kann
Gott, der fest und unveranderlich wie ein Fels ist, ihm keine bergende Zuflucht gewéhren?*
Gott erscheint ihm so hart und unbeweglich wie ein Fels. Die Zuflucht auf den Spitzen
steiler Felsen und in natirlichen Hohlen und Kluften regte ihn an, Gott seinen Fels zu
nennen, bei dem er Bergung und Sicherung vor den Feinden fand. Solange er sagte: ,Gott
mein Fels®, war sein Glaube noch nicht erloschen.

c.) Der Prophet Jesaja wendet das Bild vom Fels auf den Konig des messianischen
Reiches an. Die Einleitung dieser Weissagung bilden die Worte: ,Ein Kodnig wird in
Gerechtigkeit regieren” (Jesaja 32,1). Dieser Konig ist fur jeden im Volke ein Segen. Er
bietet einen Schutz vor dem Sturmwind. Vor dem Platzregen verbirgt Er und spendet den
Schatten eines gro3en Felsens (Jesaja 32,2). Das erloste Volk genielidt eine Sicherheit,
dass Felsen seine Feste und sein Schutz sein werden (Jesaja 33,16). Das Gegentelil
erlebte die assyrische Weltmacht bei der Belagerung Jerusalems. Sanherib gab seinem
Felsen, das heil3t seiner Burg, die Flucht ohne jede Ordnung (Jesaja 31,9). Jahwe ist
allein der Fels Seines Volkes, dem man vertrauen kann. Der Prophet knlpft an den
Untergang die ReichsverheiBung der Christokratie, dass von Zion aus das Reich in
Gerechtigkeit regiert wird. In diesem ewigen und unverganglichen Konigreich wird sich
Christus als der Fels Seiner Untertanen offenbaren.

145. Feste

Feste ist ein militarischer Ausdruck, was eine Bergfestung zur Zeit des Krieges bedeutet,
dass David, ein kriegerischer Kénig, zuerst den Ausdruck tber die Lippen bringt. Oft wird
die Feste als Bild der Sicherheit vor dem Feinde gebraucht (vgl. Psalm 89,15.41; Psalm
97,2; Jesaja 17,3; Jesaja 25,12; Jesaja 32,14; Jesaja 33,15; Jeremia 21,13; Jeremia
48,18; Jeremia 51,30). David verdankt sein Leben der Sicherheit in der Hohle Adullam (1.
Samuel 22,1). Ehe er auf den Thron kam, suchte er manchmal in den H6hlen und Kliften
der Berge Sicherheit und Schutz. Weil David den goéttlichen Schutz erfahren hat und
schatzen lernte, diente ihm der Ausdruck ,Feste” als Umschreibung des Namens Gottes.
Der Luthertext und moderne Ubersetzungen geben drei hebraische Worte mit ,Feste"
wieder. Diese unterschiedlichen Begriffe, obgleich sie sinnverwandt sind, enthalten
Feinheiten, welche die Zusammenhange gut beleuchten, in denen sie vorkommen.

1.) Im Alten Testament wird zunachst an elf Stellen das hebréaische ,mo0zo" — ,Bergfeste



oder Berggipfel“ mit ,Feste” Ubersetzt. Die Wurzel ,0z" ist eine Bergfeste, ein Ort, wo man
Zuflucht sucht (Jesaja 30,2), wohin man fliichtet, um sich in Sicherheit zu bringen (vgl.
Jesaja 10,31; Jeremia 4,6; Jeremia 6,1).

a.) Auf Grund seiner Erfahrungen auf der Flucht vor Saul und nach der Uberwindung aller
Feinde, rihmt David am Ende seines Lebens: ,Gott ist meine starke Feste” (2. Samuel
22,33). Es kann auch ubersetzt werden: ,Meine Zuflucht der Starke.” Das erinnert an die
ahnliche Wendung: ,Meine starke Zuflucht* (vgl. Psalm 71,7). Die Schreibung im 2.
Samuelisbuche betont starker den Hintergrund der goéttlichen Leitung, wodurch dem
Dichter eine feste Zuflucht gewahrt wurde.

2.) David nennt ,Jahwe, meines Lebens Feste” (Psalm 27,1). Diesem bildlichen Ausdruck
geht die bildliche Bezeichnung fur Gott ,mein Licht* (Nr. 473 siehe dort) und ,mein Heil*
(Nr. 302 siehe dort) voraus. Fur ihn bricht keine Finsternis herein; im Blick auf alles, was
ihn bedréngt, ist Jahwe sein Heil. Alle Gefahren, die ihn umgeben, kann er Uberwinden,
denn sein Leben ist wie in einer Felsenburg geborgen. Das Leben, das ihm seine Feinde
rauben wollen, ist geschitzt wie hinter Mauern einer starken Feste, die den Angriffen der
Belagerer trotzen und ihren Bewohnern Sicherheit bieten.

Sinnvoll ist die Wendung: ,Seines Gesalbten heilvolle Feste* (maoz jeschuoth) ist er
(Psalm 28,8). Wenn sich David als Gesalbter Gottes bezeichnet, dann ist er sich als Konig
der gottlichen Hilfe in der heilvollen Feste bewusst, die mit ihm auch dem Volke widerfahrt.
Der Plural ,jeschuoth” driickt die reiche Fille des Heils aus (vgl. Psalm 18,51). Es kann
auch ubersetzt werden: ,Feste aller Heilsfulle seines Messias.” Diese Feste ist ein Hinweis
auf die Flle Christi (vgl. Johannes 1,18).

In Psalm 30,5 kann nach einer zweifachen Punktierung Ubersetzt werden: ,Denn du bist
meine Feste” und: ,Denn du bist mein Hort* (Nr. 410 siehe dort) wie in Psalm 43,2. Diese
Begrindung ergibt sich aus den Erfahrungen mit Jahwe, die offenbart haben, was Gott
den Seinen ist. In Jahwes Hand empfiehlt er darum seinen Geist; Ihm vertraut er sein
Leben als ein wohlverwahrtes Gut an. Was Ihm anvertraut ist wird wohl aufgehoben und
allen Gefahren enthoben. Dieses Zeugnis enthalt einen starken Trost in der Not des
Sterbens.

Hier auf Erden gibt es manche Widerspriche. Das Wohlergehen der Gottlosen und das
Unglick der Gottesflurchtigen erscheint als ein Paradoxum. Diese Tatsache verursacht oft
groRe Anfechtungen, dass Gerechte fast an Gott irre werden. Der Sanger des 37. Psalms
befasst sich mit diesem Problem und mahnt zum Gottvertrauen, weil Gott trotz aller
scheinbaren Gegensatze gerecht ist und dem Gerechten hilft. Wahrend die Gottlosen ins
Unglick sturzen, ist Jahwe in der Not die Feste der Gerechten (Psalm 37,39). Es ist ein
Ort des Sichbergens, eine Schutzstatte oder ein Asyl.

Das Leben des mdrderischen Tyrannen und Hochverraters Doeg, der auch reich begitert
war (1. Samuel 21,7-10; 1. Samuel 22,5.10.18-23) regte David an, den 52. Psalm zu
dichten. Dieses Lehrgedicht deutet an, was es mit dem Bdsen in Wirklichkeit ist. Wenn
sich die Gottlosen auch auf ihren Reichtum verlassen, so sind sie fur die Gerechten, die
sich zu Gott halten, nur ein Gespott. Die ganze Lebenshaltung des von Gott Entfernten
liegt in den Worten: ,Siehe, den Mann, der Gott nicht zu seiner Feste macht, und er
vertraute auf die Menge seines Reichtums, er trotzt auf seinen Frevel* (Psalm 52,9). Goitt,
die rechte Feste, oder der wahre Bergungs- und Schutzort ist verlassen worden. Das
Vertrauen auf den Mammon, die Sucht nach dem Irdischen fiihren ins Verderben.

b.) Jahwe wird noch in einigen prophetischen Blchern des Alten Testamentes als ,Feste”
(maoz) gepriesen. Jesaja war im Gesicht ans Ende der Tage versetzt. Er feiert das
Geschaute in Psalmen und Liedern. Der Prophet ist gleichsam ein Psalmist und der
Chorsanger der Endgemeinde. Jahwe wird gepriesen, weil er die gottlose Weltstadt Babel
vernichtet. Die bis dahin bedrangte Gemeinde erfahrt Gott als Schirm und Schutz vor der
tyrannischen Weltmacht. Im Blick auf die bedriickte Endgemeinde sagt Jesaja von Jahwe:
.Denn du wirst sein dem Dirftigen eine Feste, eine Feste dem Armen in seiner Drangsal




..." (Jesaja 25,4). In der Drangsal am Ende der Tage wird sich Jahwe den Gliedern Seiner
Gemeinde, die in den Augen der Welt arm und elend sind, Selbst als feste Burg erweisen.
An der Mauer dieser Feste wird jeder Sturm oder jedes Schnauben des Tyrannen
anprallen und sich brechen, ohne sie wegzuschwemmen.

Der Prophet Jeremia hatte die schwere Aufgabe sein Volk, das zum Gericht reif war, zur
Richtstatte zu geleiten. Er sieht mit klaren Blicken das Vergeltungsgericht kommen, das
nicht mehr aufzuhalten ist. Wéahrend der Gerichtsandrohungen ringt er sich zu dem
trostlichen Gebet durch: ,Jahwe meine Kraft und meine Feste und meine Zuflucht am
Tage der Bedrangnis® (Jeremia 16,19). Im Hebréaischen ist hier das Wortspiel: ,Ussi
umaussi“, was etwa: ,Meine Festung und meine Feste" lUbersetzt werden kann, um den
Gleichklang zu erkennen. Ein dreifacher Trost liegt in dem kurzen Gebet. Es wird ihm nicht
ein Ort angewiesen, zu dem er hin fliehen kann, Jahwe selbst ist seine Feste oder
Zuflucht. Jeremia betet im echten Psalmenton (vgl. Psalm 27,1; Psalm 18,23; Psalm 46,2;
Psalm 62,3.7.8; Psalm 81,2; Psalm 84,6; Psalm 90,1). Der Prophet braucht nichts zu
furchten, denn er hat Gott Selbst.

Die Verkindigung des. Propheten Joel hat Bedeutung fur die entferntesten Endzeiten,
denn er schaut das himmlische Jerusalem. Dieser herrlichen Vollendung geht der grolRe
Gerichtstag voraus, den Wunderzeichen am Himmel ankindigen. Die Volker sammeln
sich im Tale Josaphat und die Feinde des Volkes Gottes empfangen ihre Strafe. Im
Schrecken der Welt bleibt Jahwe der Hort der Seinen auf Zion. Joel sagt: ,Und Jahwe ist
eine Zuflucht seinem Volke und eine Feste den Kindern Israel” (Joel 4,16). Dieser Hinweis
auf die Endzeit, in welcher alle irdischen Stitzen zusammensttrzen, ist fur die Gemeinde
Christi ein starker Trost.

Im Propheten Nahum steht die Feste mit dem Namen Jahwes in Beziehung. Alle
Elemente, Erde, Wasser, Luft und Feuer sind entfesselt, wenn Jahwe zum Gericht im
Orkan einherfahrt. Wahrend Gottes Zorngericht die Feinde trifft, erweist sich Jahwe dann
in Not und Verfolgung als eine Zuflucht denen, die IThm vertrauen. Wenn das Gericht tber
die Weltmacht hereinbricht, wird der Ausspruch des Propheten verwirklicht: ,Gutig ist
Jahwe, eine Feste in der Zeit der Drangsal und er kennt, die sich bei ihm bergen* (Nahum
1,7). Im Zorn gegen die Feinde offenbart sich Gottes Gite gegen die, die bei Ihm die
Zuflucht suchen.

Aus dem Buichlein des Propheten Nahum kann Jahwe, unser Heiland, als Richter aller
Welt und als Retter Seines Volkes erkannt werden (vgl. Offenbarung 19). Jahwes
Kommen zum Gericht deutet immer auf Christi Wiederkunft. Die Feste in der Zeit der
Drangsal ist dann die einzige und sichere Zuflucht der Seinen.

2.) Der zweite hebraische Ausdruck, der mit ,Feste" Ubersetzt wird, ist ,mezudah®, der
eigentlich ,Bergfeste” bedeutet. So ist von der Bergfeste Zion (2. Samuel 5,7.9; 1. Chronik
11,5) und Adullam (2. Samuel 23,14) die Rede. Nach einer anderen Erlauterung ist
.,mezudah* ein Nachstellungsort, eine Verschanzung, oder ein Spahort und eine
Hochwarte. Das Wort wird vielfach mit ,Burg” (Nr. 77 siehe dort) Ubersetzt.

a.) Die beiden ersten Gottesnamen ,Fels* (Nr. 144 siehe dort) und ,Bergfeste®, die in
Psalm 18,3 und 2. Samuel 22,2 mit anderen Eigennamen zusammenstehen, sind von der
Naturbeschaffenheit Israels aus verstandlich. In dem zerklifteten, aber waldarmen
Berglande flichtete David auf Felsen, die ihm als Bergfesten dienten. Er vertraute nicht
auf den festen Naturfelsen, sondern er nannte Jahwe ,meine Bergfeste®.

Wahrend der Sanger in der Wiste obdachlos und ohne Schutz umherirrte, sprach er die
Bitte zu Jahwe aus: ,Sei mir zum starken Fels, zum Hause der Bergfesten* (Psalm 31,3).
Daraus erfolgt die Begriindung: ,Denn mein Fels und meine Bergfeste bist Du" (Psalm
31,4). Gott ist ihm eine Berghthe, ein Haus der Bergfesten. Er hat bei Ihm ein sicheres
Asyl, von wo er eine weite Ausschau hat. Die LXX Ubersetzt: ,Kai eis eikon kataphyges":
,und in ein Haus der Zuflucht.” In Daniel 11,15 scheint sie ,Beth-Mibzaroth* — ,Haus der
Festungen” gelesen zu haben.




b.) Im so genannten Alterspsalm (Psalm 71), der vielfach dem Propheten Jeremia
zugeschrieben wird, der auch Anklange an altere Psalmen enthélt, wird Gott ,mein Fels
und meine Feste* genannt (Psalm 71,3). Der Prophet, ein Verfolgter, halt Rickschau auf
ein erfahrungsreiches Leben voll wunderbarer Filhrungen. In Gott fand er Sicherheit, mehr
als in Felskliften und gebauten Festungen. Er ist unveranderlich wie ein Fels und
untberwindlich wie eine Feste. Er nennt alles durch das Wortlein ,mein* sein eigen, was
Gott ist. Jeremia bezeichnet Jahwe als ,mein Fels* (Nr. 144 siehe dort), ,meine Feste",
.-mein Gott“ (Nr. 105 siehe dort), ,meine Zuversicht* (Nr. 638 siehe dort), ,meine Hoffnung"®
(Nr. 406 siehe dort), ,mein Ruhm?*.

c.) In kiihner Glaubenszuversicht spricht der Sanger zu Jahwe: ,Meine Zuflucht und meine
Feste, mein Gott auf den ich traue" (Psalm 91,2). Schutz und Bergung geniel3t der
Gottesfurchtige. Der Zusammenhang zeigt zwei gelaufige Bilder, das des freundlichen
Gastgebers und das des beschitzenden Gastes. Der Wanderer, der in glihender
Mittagssonne ein gastliches Zelt aufsucht, findet unter dem Schatten des Baumes oder
des Hauses einen Ruheplatz (vgl. 1. Mose 18,4; 1. Mose 19,8). Der Glaubige flhlt sich so
iIm Hause Jahwes geborgen, er genief3t dort auch Seinen Schutz. Wenn Feinde
einbrachen und das Land ausplinderten, fliichteten die Leute mit ihrer Habe ins Gebirge
(vgl. Psalm 11,1), sie suchten Hohlen und Klufte als Bergungsorte und Berghthen als
Festungen auf (vgl. Richter 6,2). Ist der Glaubige in Jahwes Obhut und Schutz, so bedarf
er dessen nicht, denn Er ist seine Zuflucht (Nr. 637 siehe dort) und Feste.

d.) Noch in Psalm 144, der eine Zusammenstellung von Versen aus anderen Liedern
enthalt und in die Gruppe eschatologischer Hymnen gehort, werden funf Gottesnamen
genannt: ,Meine Gnade (Nr. 270 siehe dort) und meine Feste, meine Burg (Nr. 77 siehe
dort) und mein Erretter (Nr. 124 siehe dort), mein Schild (Nr. 558 siehe dort) in dem ich
geborgen bin* (Psalm 144,2). Die Reihenfolge: Meine Gnade und meine Feste, ist
beachtlich. Es ist lauter Gnade, dass Gott mit den tbrigen Namen benannt werden kann.
In der hier genannten Feste wohnt man wie hinter unuberwindlichen Mauern und
unerschtterlichen Bollwerken. Konige hatten von ihren Festungswerken eine hohe
Meinung, der Psalmsanger aber verlasst sich auf Gott, der ihm mehr ist als nur eine
Festung. Wie von unnahbarer Hohe schaut er im Glauben auf seine Feinde herab. Es ist
den Feinden unmdglich, ihn in seiner erhobenen Stellung zu erreichen. Er wohnt in stolzer
Hohe, dass jeder Pfeil oder jedes Geschol3 auBerhalb seinem Bereich ist, keine
Sturmleiter gelangt dorthin.

3.) Neuere Ubersetzungen ubertragen noch das hebraische ,misegab“ mit ,Hohe Feste*,
wofur im Luthertext fast immer die Wiedergabe ,Schutz* (Nr. 563 siehe dort) vorkommt.
Die Wurzel des Namens ,sagab“ bedeutet ,hoch”, ,unzuganglich“, ,uneinnehmbar“. Das
Substantiv ,miseggab® hat dementsprechend die Bedeutung von ,Anhtéhe®, ,Hochburg",
eines unnahbaren Schutzes. Weder ,hohe Feste“, noch ,Schutz" trifft ganz den Sinn
dieses Wortes, das vorwiegend in den Psalmen als Gottesname anzutreffen ist.
Angesehene Ausleger Ubersetzen den hebraischen Ausdruck mit ,Hochburg“ (Nr. 405
siehe dort) was unbedingt treffender ist.

146. Feuer

Feuer wird in der Heiligen Schrift oft in Beziehung auf Gott und Sein Wirken erwahnt.
Durch Feuer, das von Ihm ausgeht, bekundet Er die Annahme der Opfer, die Menschen
darbringen (1. Mose 15,17; 3. Mose 9,24; Richter 6,21; 1. Kdnige 18,38; 1. Chronik 22,26;
2. Chronik 7,1). Es wird auch zur Durchfuhrung der Gerichte Gottes gebraucht (Psalm
148,8). Strafendes Feuer fiel vom Himmel auf Sodom und Gomorrha (1. Mose 19,24), auf
Agypten (2. Mose 9,23), auf Nadab und Abihu (3. Mose 10,2), auf die Rotte Korah (4.
Mose 16,35), auf die beiden Hauptleute (2. Kénige 1,10.12), auf die Herden und Kinder
Hiobs (Hiob 1,16). Das Feuer dient noch mit zur Durchfihrung des ewigen Gerichtes
(Jesaja 66,24; Joel 3,3; Matthaus 3,12; Matthaus 25,41; Offenbarung 19,20; Offenbarung



20,14). Es ist nach der Bibel nicht allein ein Werkzeug in Gottes Hand, sondern auch ein
Sinnbild und eine Darstellung Seiner leitenden und schitzenden Gegenwart (2. Mose
13,21s.; 2. Mose 14,20; 4. Mose 14,4; Nehemia 9,12.19; Sacharja 2,9). Durch das Zeichen
der Feuersdule und der Feuermauer um Jerusalem wird Gottes Leitung und Schutz
angedeutet. Feuer ist schlie3lich ein Symbol der géttlichen Heiligkeit in ihrer reinigenden
und lauternden Wirkung (2. Mose 3,2; Maleachi 3,2; Matthdus 3,11; Apostelgeschichte
2,3), aber auch in ihrer richtenden und verdammenden Macht (Jesaja 10,17; Jeremia
23,29). Gott heildt darum ein ,verzehrendes Feuer” (5. Mose 4,24; Hebraer 12,29; vgl. 2.
Mose 24,17).

Feuer ist ein Ausdruck des gottlichen Zornes und Seines Gerichtseifers gegen die Siinde
(vgl. Psalm 79,5; Psalm 89,47; Hebraer 10,27; Zephanja 1,18). So kann nach dem
Wortlaut einiger Bibelstellen vom ,Feuereifer” gesprochen werden (Hebraer 10,27; Jesaja
26,11; Hesekiel 36,5; Psalm 79,5). Es ist das verzehrende Feuer fur die Abtriinnigen und
Ungehorsamen. Der Feuereifer des goéttlichen Strafgerichtes ist nicht nur alttestamentlich,
er trifft auch die, welche der Gnade des Neuen Bundes nicht folgen (2. Thessalonicher
1,8).

Gott offenbart Sich in der Welt durch Seine weltbewegende Stimme vom Himmel herab.
Es ist alles Gedrohn, der Donner des Gewitters. Auf jedes Donnergekrach folgt der
Blitzstrahl. In diesem Sinne sagt der Psalmist. ,Die Stimme Jahwes spaltete
Feuerflammen® (Psalm 29,7). Das ist eine Kundgebung der goéttlichen Allmacht. Mit
Feuerflammen droht, schreckt und zerstreut Jahwe Seine Feinde (vgl. Jesaja 66,15;
Psalm 105,32).

In Erinnerung an die Wolke und Feuersaule wahrend der Wistenreise schafft Jahwe des
Tages eine Wolke und Rauch und einen Feuerglanz des Nachts (Jesaja 4,5). Wie Gott
Israel schirmte, als es aus Agypten zog, so wird Er Sein Volk der endgultigen
Erlésungszeit schitzen. Es ist eine Kundgebung der goéttlichen Gnadengegenwart, die
erhaben Uber dem gegenwartigen Natur- und Weltlauf steht.

147. Finger Gottes

Finger Gottes ist eine bildliche Bezeichnung Seiner Allmacht und Wirksamkeit. Die
Zauberer in Agypten, die keine Stechmiicken aus dem Staube hervorbringen konnten,
sagten zu Pharao: ,Das ist Gottes Finger* (2. Mose 8,19). Was Er schafft, kann mit keines
Menschen Gewalt nachgemacht werden. Die Allmacht des gottlichen Fingers bewundert
der Sanger im Blick auf das groRartige Schépfungswerk (Psalm 8,4). Jesus trieb mit
,cottes Finger* die bosen Geister aus (Lukas 11,20). Die Damonenaustreibung
kennzeichnet der Herr als eine reine Wirkung Gottes. Es ist mit anderen Worten Gottes
wirkende Kraft durch Jesus (vgl. Lukas 5,17; Lukas 6,19). Der géttliche Wille wurde durch
Ihn verwirklicht. Gottes Finger offenbart nach der Schrift Seine Allmacht in der Schépfung,
gegen heidnische Zauberer und ddmonische Geister.

148. Flamme Jah's

Flamme Jah's ist nach Hohelied 8,6 die Liebe. Der hier zu erwagende Versteil lautet:
,Lege mich an wie einen Siegelring an dein Herz, wie einen Siegelring an deinen Arm;
denn stark wie der Tod ist Liebe, fest wie der Scheol ihr Eifer, ihre Gluten sind
Feuergluten, wie eine Flamme Jah's.” Die Liebe soll mit einem Zeichen der Wirde, einem
Siegelring oder Pfand verbirgt sein. Sie ist das teuerste Gut der unzertrennbaren
Gemeinschaft. Die Braut wiinscht vom Brautigam, dass sie in seinem Herzen eingegraben
werde, sie will nicht, dass die Liebe aus ihrem Herzen schwindet. Ihre Liebe ist durch
schwere Feuerproben hindurchgegangen. Wahre Liebe ist starker als Tod und Unterwelt.
Echter Liebeseifer, Liebesinbrunst ist nach dem hebréaischen ,schalhebethjah* eine
Flamme Jahwes. Sie ist keine menschliche Tugend, sondern eine von Gott erregte und
unzerstorbare Flamme oder Feuerglut. Ahnliche Bilder von der Macht der Liebe finden



sich in der klassischen Literatur. Wotenobbi bei Bohlen sagt: ,In das liebende Herz flammt
hoch die Glut der Begierde; starker als Hoéllenglut, welche dagegen nur Eis ist.“ Weil die
wahre Liebe eine von Jahwe angefachte Flamme ist, kann der starkste Wasserstrom sie
nicht ausléschen. Angeschwollene Strome, die alles mit sich fortrei3en, vermogen die
Liebe nicht wegzuschwemmen.

149. Fleisch

Fleisch, hebraisch ,Baschar”, griechisch ,sarx®, ist im Johannesevangelium, im 1. und 2.
Johannesbrief, in einigen Paulusbriefen und im Hebraerbrief eine Bezeichnung fir die
Incarnation (Fleischwerdung) Jesu Christi.

1.) Die klassische Stelle fur die Incarnation des Sohnes Gottes sind die Worte des
Evangelisten Johannes: ,Und das Wort ward Fleisch® (Johannes 1,14). Die
Fleischwerdung Christi ist schon mit dem Kommen in Sein Eigentum in Bezug auf das
Verhaltnis zu Israel erwahnt worden (Johannes 1,11). Die gleiche Tatsache wiederholt der
Schreiber des vierten Evangeliums hinsichtlich der ganzen Menschheit. Die beiden Verben
.Er kam“ (Johannes 1,11) und ,Er wurde” (Johannes 1,14) sind zu beachten. Das
letztgenannte Zeitwort bezieht sich auf das voéllige Eingehen des Wortes in das
menschliche Leben. Der einfache, aber inhaltreiche Satz: ,Und das Wort ward Fleisch®,
umfasst den wunderbarsten Gegenstand des Glaubens in seiner ganzen Grol3e. Wenn
auch der Name ,das Wort“ (Nr. 625 siehe dort) hier wiederkehrt (vgl. Johannes 1,1), so
liegt jetzt doch der Nachdruck auf dem Préadikat: ,Ist Fleisch geworden.” Das
Schopfungswort, dem alles sein Dasein verdankt, das auch uns geschaffen hat, ist selbst
ein Glied unserer Menschheit geworden,

a.) Mit ,Fleisch* wird die menschliche Natur bezeichnet, die sich der gottliche Logos (Nr.
492 siehe dort) vollig aneignet. Fleisch ist die Bezeichnung fir den ganzen Menschen,
nicht allein fir den menschlichen Koérper, sondern auch fur das menschliche Wesen mit
Geist, Seele, Leib (vgl. 1. Thessalonicher 5,23). Die Heilige Schrift benennt mit ,Fleisch®
die Art des Menschen in seiner Schwachheit und Sterblichkeit, bei welchem die
Maglichkeit der Versuchung und der Siinde liegt (vgl. Psalm 78,39; Jesaja 40,5.6; Joel 3,1;
Matthaus 26,41; Johannes 17,2). Das ist der Zustand, zu dem sich das ewige Wort
herabgelassen hat.

b.) Der Name ,Fleisch” fir den Sohn Gottes enthélt zunédchst den Gedanken, dass der
Logos den immateriellen Zustand des gottlichen Wesens verlassen hat. Das ewige Wort
nahm einen Leib an, es liel3 sich wie die Kreatur in die Schranken von Zeit und Raum
einschlielen. Wenn der Evangelist geschrieben hatte: ,Das Wort hat einen Leib
angenommen®, wirde er die ldee der Incarnation nicht vollig erschopft haben. Jesus
besald wahrend Seines Erdenlebens mit einem menschlichen Leib eine menschliche Seele
und einen menschlichen Geist. Er war ein ganzer Mensch, was in dem Wort ausgedrickt
wird: ,Er ward Fleisch.” Der Ausdruck ,Fleisch” bezeichnet nicht allein die Sichtbarkeit und
Leiblichkeit Jesu, sondern auch ebenso wenig nur die Armut und Schwachheit Seiner
irdischen Erscheinung. Johannes beabsichtigt vielmehr, die Vollstandigkeit der
menschlichen Natur Christi zu beschreiben, durch welche Er wie wir leiden, sich freuen,
versucht wurde, kdmpfen, lernen, lieben, beten konnte. Die Ausdrucksweise: ,Das Wort
ward Mensch” (Nr. 506 siehe dort) enthalt keineswegs diese Gedankentiefe. Jesus ware
damit eine bestimmte menschliche Person mit einer Sonderstellung. Um diesen Sinn nicht
auszusprechen, bedient sich Johannes des Wortes ,Fleisch®. Wenn Jesus Sich auch
Selbst ,Mensch* nennt (Johannes 8,40), dann kommt durch diesen Namen noch ein
anderer Gedanke zum Ausdruck.

c.) Logos und Fleisch (sarx) sind die denkbar gré3ten Gegensatze. Beide Begriffe und die
Kluft zwischen den Ausdriicken werden durch das Verbum ,egeneto” (es ward) verbunden
und uberbrickt. Der wirkliche Sinn des Wortes ,werden” ist zweifellos die Verwendung
eines Gegenstandes in den anderen, wenn es bei einem Substantiven Pradikat steht. Der




Johanneische Satz: ,Das Wort ward Fleisch* hat im Laufe der Jahrhunderte Anlass zu
verschiedenen dogmatischen Folgerungen gegeben, die sich widersprechen. Nach einer
Lehransicht behielt der Logos die ganze Fille seiner géttlichen Eigenschaften, das Fleisch
war seine aufierliche Umhillung. Im Gegensatz zu dieser Ansicht betont der Apostel eine
vollige Veranderung des gottlichen Logos in Fleisch bis auf den Grund. Die Vollbedeutung
des Wortes ,werden” ist durch die Theorie ,der communicatio idiomatum* (Mitteilung der
Wesenseigentumlichkeiten der beiden Naturen in Christo) umgangen worden. Die
go6ttliche und die menschliche Natur, obgleich sie streng unterschieden wurden, sind beide
in Christo vereinigt.

Diese Anschauung wird mit folgenden Worten umschrieben: ,Das Wort, das im Anfang
war und bei Gott war und Gott war (Johannes 1,1), hat nicht aufgehért zu sein, was vorher
war, als es Fleisch ward; es ward aber, was es vorher nicht war.“ Der wirklichen
Bedeutung des Verbums ,werden” entspricht keine dieser Konsequenzen der Dogmatiker.
d.) Der Satz: ,Das Wort ward Fleisch* kann nur bedeuten, dass das gottliche Wort ganz
ins menschliche Dasein eingetreten ist und auf das goéttliche Dasein verzichtet hat.
Christus blieb dieselbe Person, aber Er vertauschte den goéttlichen Stand gegen den
menschlichen Stand. Der Inhalt des Johanneischen Satzes ist nicht, dass zwei
entgegengesetzte Naturen in einer Person nebeneinander stehen. Die goéttliche Natur ist
vielmehr in die menschliche tibergegangen, dass die menschliche Natur stufenweise in die
go6ttliche umgebildet wurde, um in den endgiltigen und vdlligen Besitz der Fulle Gottes zu
gelangen.

Die Aussage: ,Das Wort ward Fleisch® enthélt das grofite Geheimnis, was alle
christologischen Kontroversen der Jahrhunderte nicht enthdllt haben. Dieser so
unbegreifliche Satz fur den menschlichen Verstand geh6rt zum echten
Glaubensbekenntnis. Die Verleugnung dieses Glaubenssatzes wird durch den Geist des
Antichristen ausgesprochen (vgl. 1. Johannes 4,3; 2. Johannes 7).

2.) Die Johanneische Auffassung von der Incarnation Jesu Christi ist mit der paulinischen
Lehranschauung identisch. Die verschiedenen AuBerungen der Paulusbriefe dieser Art
sind keine bloRen Wiederholungen des Gedankens im Johannesevangelium, sondern sie
enthillen noch andere Seiten der Fleischwerdung Christi.

a.) Die Fleischwerdung des Sohnes Gottes gehért nach paulinischer Ansicht mit zum
Hauptinhalt des Evangeliums. Das erste, was von lhm ausgesagt wird, ist Sein Eintritt in
menschliches Leben als ein Nachkomme des Geschlechtes David (Rémer 1,3). Diese
Tatsache wird durch den Zusatz: ,kata sarka“ (nach Fleisch) bekréftigt. Verschiedene
Ansichten existieren Uber diese beiden griechischen Worte. Die Erklarung, dass Jesus nur
ricksichtlich des Fleisches ein Nachkomme Davids war, sofern Er ein menschliches und
leibliches Leben auf Erden fihrte, ist abzuweisen. Das griechische ,kata sarka“ (nach
Fleisch) kann auch keinen Gegensatz zu ,kata pneuma hagiosynes” (nach dem Geist der
Heiligkeit) darstellen. Ebenso wenig ist die Deutung annehmbar, dass ,nach Fleisch* den
Sinn haben soll, bei der Entstehung des menschlichen Lebens Christi sei es nach
Fleischesart zugegangen. Es bleibt allein Ubrig, dass ,kata sarka“ mit ,ek spermatos
David“ (aus Samen Davids) in Verbindung steht, was die Bedeutung von Eintritt in ein
.Dasein nach Fleisch* hat. Der Sohn Gottes, der als ein Sprossling des davidischen
Geschlechtes ins Dasein trat, kam damit in ein fleischgemafes Dasein.

Das war ein leibliches Leben, wie es alle Menschen fiihren mit allen Gebrechen und
Schwachheiten. Der Lebensanfang Jesu war ein Eintritt, der als Zustand ,nach Fleisch”
dargestellt wird. Der Sohn Gottes ist zu dem Davidssohn und Menschenkind von Fleisch
und Blut im Erdenleben ein starker Kontrast. Der Gottessohn, der auch ein schwaches
Menschenkind war, ist dazu bestimmt, Sohn Gottes in Kraft zu sein (Rémer 1,4). Er kam
nicht als Gott zu uns, sondern Er ist vollig entleert, dass Er kam in dem, was wir Menschen
sind, in Fleisch.

Christi fleischliche Herkunft von den Vatern Israels ist der hochste Vorzug des



auserwahlten Volkes (Romer 9,5). So oft die leibliche Abstammung und die aufiere
Erscheinungsform des Messias erwdhnt wird, steht in diesem Zusammenhang auch
irgendein Hinweis auf den Gegensatz der Gottheit oder Gottessohnschaft des
Fleischgewordenen. Das geschieht auch an dieser Stelle. Christus, der was Fleisch betrifft
(griechisch: to kata sarka) ein Mensch war und als solcher dem judischen Volke
angehorte, aber nach der anderen Seite Seines Wesens, der Gott (Nr. 272 siehe dort)
Uber alles ist (ho on epi panton).

b.) Ziemlich schwierig sind die apostolischen Worte: ,Denn das Unmogliche des Gesetzes,
indem es geschwécht war um des Fleisches willen, hat Gott, wahrend Er Seinen eigenen
Sohn in der Gleichheit des Fleisches der Siinde sandte, und wegen der Sinde verurteilt
die Sunde im Fleische* (Romer 8,3). Mit Nachdruck wird betont, dass nur Gottes eigener
Sohn vollbringen konnte, was dem Gesetz unmaglich war. Christus wurde als Gottessohn
in die Welt gesandt, oder in menschliches Leben versetzt. Es ist dem Apostel ein
Anliegen, den Kontrast zwischen Gottessohnschaft Christi und der Erscheinungsform ,in
Gleichheit des Fleisches der Stiinde” (en homoiomati sarkos harartias) vollig klarzustellen.
Die Wendung: ,Gleichheit des Fleisches der Stnde*, in welcher der Sohn Gottes in diese
Welt gesandt wurde, ist zunachst schwer zu erklaren. Das griechische ,homoioma“
bedeutet nach der LXX das ahnlich Gemachte, Gewordene, Seiende, Bild, Gestalt, Figur,
einem anderen &ahnlichen oder gleichen (vgl. Offenbarung 9,7). In den Paulusbriefen
(Rémer 1,23; Rémer 5,14; Romer 6,5; Philipper 2,7), in Hebréaer 2,17 wird der Ausdruck
fur ,das Gleiche* und ,das Ahnliche“ benutzt. Der Sinn unserer Stelle ist, Gott sandte
Christum in einer Erscheinungsform, die dem ,Fleische der Stuinde” gleich ist. Beza erklart:
.In forma consimiti carni peccato obnoxiae“ (In der ahnlichen Gestalt des geknechteten
Fleisches durch die Stinde). Die Ausdrucksweise besagt nicht, dass die Menschengestalt
des Gottessohnes anders war als die der Gbrigen Menschen. Die apostolischen Aussagen
betonen keine besonderen Eigentimlichkeiten des Fleisches Christi (vgl. Romer 1,3;
Romer 6,5; Philipper 2,7; Philipper 3,21; Galater 4,8; Hebraer 2,17; Hebraer 4,15), wenn
auch Seine Gottheit der angenommenen Menschheit gegenibergestellt wird (vgl. Rémer
1,3; Philipper 2,6). Paulus wahlt nicht das Wort ,homoioma®“ um eine Verschiedenheit,
sondern um eine Gleichheit zu betonen (vgl. Hebrder 2,17). Christus vollzog das
Erlésungswerk, indem Er uns in allem gleich war.

Der Teil der Wendung ,Fleisch der Stinde" lasst sich mit der Stindlosigkeit Christi schwer
zusammenreimen. Umschreibungen dieses Begriffes fihren nicht weiter. Die Erklarung
.hatura humana sensibus subjecta“ (Die den Sinnlichkeiten unterworfene menschliche
Natur) entspricht nicht der Ausdrucksweise und ist fur das ,Fleisch Christi“ undenkbar.
Ungliicklich ist auch die Ubertragung: ,Fleisch der siindlichen Menschen.” Die Gleichheit
bezieht sich hier auf ,Fleisch* und ,Sinde®. Um die Gleichheit des Fleisches Christi und
der Menschen und die Unsindlichkeit Jesu festzuhalten, wird oft an diesen Worten
willkdirlich gektnstelt.

In welchem Sinne sandte Gott Seinen eigenen Sohn in der Gleichheit des Fleisches der
Sunde? Das Fleisch Christi kann sicherlich kein Fleisch der Stnde sein, wie das bei uns
Menschen der Fall ist. Es durfte hier der gleiche Gedanke wie in 2. Korinther 5,21 sein, wo
zu lesen ist, Gott hat Ihn zur Siinde gemacht. So wurde Er auch nach Galater 3,13 ein
Fluch (Nr. 150 siehe dort) fur uns. Fur das Verstandnis der Redewendung: ,Gleichheit des
Fleisches der Suinde” ist zu erwdgen, dass nach dem alttestamentlichen Opferbegriff das
Suhneopfer selbst stindig wurde, die ihm auferlegte Stinde wurde die Seinige und an lhm
gestraft (vgl. Johannes 1,29; 2. Korinther 5,21). Die Anwendung dieser Vorstellung auf die
schwer verstandliche Wendung bewahrt allein vor falschen Folgerungen. In diesem Falle
ist die Tatsache der Sundlosigkeit Christi damit kein Widerspruch.

Der Sinn der schwierigen Stelle ist: Der Sohn erschien in der Gleichheit des Fleisches der
Sunde. Christus nahm als Sohn Gottes Fleisch an wie alle von Adam abstammenden
suindigen Menschen, doch ohne Selbst ein Sdnder zu werden. Durch Seine




Fleischwerdung war es Ihm mdglich, Sich in die Gemeinschaft der Stinder zu stellen. Er
wurde versucht wie wir, musste im Leiden Gehorsam lernen, aber Er hatte und tat keine
Siunde (Hebraer 4,15). Er erschien als ein Stindopfer (Nr. 579 siehe dort); die Strafe, die
zu unserer Versohnung notig war, lag auf lhm. Gott verurteilte die Siinde im Fleisch, dass
sie ihre Macht Uber den Menschen verlor. Durch die Sendung des Sohnes Gottes in
Gleichheit des Fleisches der Siinde hat das Gesetz des Geistes des Lebens in Christo
Jesu uns frei gemacht von dem Gesetz der Siinde und des Todes.

c.) Die Fleischwerdung des Sohnes Gottes, einer der wichtigsten Kernpunkte des
biblischen Heilsglaubens, ist ein anerkanntes und grof3es Geheimnis der Gottseligkeit (1.
Timotheus 3,16). Nach einer anderen Leseart heil3t es: ,Gott ist erschienen in Fleisch.”
Diese Schriftstelle wird von jeher als ein alter Gemeindewechselgesang angesehen.
Sechs kurze Satze beziehen sich auf die Fleischwerdung, Verherrlichung und Offenbarung
Jesu Christi. Gottes Herniederkommen auf die Erde bildet den Anfang. Der
Wechselgesang schildert alles, was durch den fleischgewordenen Gott auf Erden
geschehen ist. Die Erscheinung in Fleisch, die Rechtfertigung im Geist, werden hier so
nebeneinandergestellt, wie an anderen Stellen (Romer 1,4). Fleisch ist die menschliche
Natur, welche die Folgen der Sinde getragen hat; Geist bezeichnet Sein gottliches
Wesen, durch welchen Er als Gottes Sohn erreichen konnte, dass Er Giber Sinde und Tod
triumphierte.

Die gleiche Gegenuberstellung enthtllen die Worte: ,Der zwar getttet wurde dem Fleische
nach, aber lebendig gemacht wurde dem Geiste nach” (1. Petrus 3,18). Christus, den Gott
in Gleichheit des Fleisches der Sunde sandte, musste einen gewaltsamen Tod Uber Sich
ergehen lassen. Er war an einen Leib gebunden wéahrend Seines Erdenlebens, der
unserem mit Stinden behafteten Leib gleich war. Dem sterblichen Fleisch entspricht der
ewige goéttliche Geist, das Lebensprinzip des neuen Lebens. Jesus, der zur Suhnung
unserer Sunden in den Tod ging, empfing fir das Leben in Schwachheit und Schranken
des Fleisches ein Leben in Macht und Freiheit des Geistes.

3. Der Hebraerbrief bringt mit der Fleischwerdung des Sohnes Gottes die Ursache der
Errettung in Beziehung. Christus konnte der Urheber des Heils fur Seine Kinder nur unter
der Voraussetzung Seines Todesleidens und Seiner Incarnation werden. Sein Kommen in
Fleisch rechtfertigt der Schreiber des Briefes durch den Hinweis, dass die Kinder Gottes
Menschen sind, die Fleisch und Blut haben. Christus hat deren Teil angenommen
(Hebraer 2,14). Die Reihenfolge ,Blut und Fleisch”, was sonst in umgekehrter Stellung
vorkommt, ist im Hebraerbrief wichtig. Die Redewendung bezeichnet die menschliche
Natur. ,Blut* (griechisch Haima) steht an erster Stelle im Blick auf das Blutvergiel3en, was
eine so hohe Bedeutung hat, dass Christus die menschliche Natur annahm. Die Wendung
zeigt gleichzeitig die Leiblichkeit. Christus ist in dieser Beziehung den Menschen gleich
geworden.

Die beiden grundtextlichen Ausdriicke ,koinoneo* — ,gemeinsam haben* und ,paraplesios*
— ,vollkommene Ubereinstimmung, vollstandige Gleichartigkeit®, als auch ,metesche* —
Jteilnaftig werden®, fuhren tiefer in die Gedanken als nur Ubersetzungen oder
Umschreibungen. Zwischen Christus und den Kindern Gottes besteht eine Bluts- und
Fleischesgemeinschaft. Die Perfektform besagt, dass diese Gemeinschaft zustande
gekommen ist und bleibt. Von einer Verschiedenheit der menschlichen Natur Christi und
der Menschennatur der Kinder Gottes ist keine Rede, sondern von einer voélligen
Gleichheit. Der Sohn Gottes nahm Fleisch und Blut an, um in die Gemeinschaft der
Menschen einzutreten. Es wird lediglich das natirliche Verhaltnis bertcksichtigt, in
welchem zwischen Christus und den Menschen eine vdllige Gleichheit besteht. Die
Sundlosigkeit wird nicht erwdhnt. Der Ausdruck ,Fleisch und Blut* bezeichnet die
Menschennatur nicht nach ihrer Sdndhaftigkeit, sondern nach ihrer Hinfélligkeit,
Leidensfahigkeit und Sterblichkeit. Es ist eine Tatsache, die der Vergangenheit angehort,
dass Christus in gleicher Weise wie wir Blutes und Fleisches teilhaftig wurde. Christus hat




als der Erléser die menschliche Natur noch an sich, wird sie auch ewig beibehalten, aber
in verherrlichter Gestalt. Jesus hat Fleisch und Blut angenommen, um sterben zu kénnen,
denn in Seinem Opfertode liegt das Heil der Welt.

Bisher wurde nur die Tatsache der Incarnation Christi festgestellt. Es ist noch ein Hinweis
auf die Notwendigkeit Seiner Fleischwerdung vorhanden. Er musste den Brudern in allem
gleich werden, damit Er ein barmherziger und treuer Hohepriester wurde (Hebréaer 2,17).
Der Hebraerbrief bringt seinen Hauptgedanken vom Hohepriestertum Christi mit Seiner
Fleischwerdung in Beziehung. Hier wird nicht allein die Gleichheit Seines Daseins,
sondern auch die Seines ganzen Lebens dargestellt: Seine ganze Lebensgeschichte
entfaltete sich auf dem gleichen Boden, wie das Leben Seiner Brider, mit Ausnahme der
Siunde. Die Hebraerbriefstelle fasst die gesamte Erscheinung Christi mit ihrer Schwachheit
und Niedrigkeit, ihrem Leiden und Tode, mit Seiner Todesangst in Gethsemane und
Seiner Gottverlassenheit am Kreuze zusammen. Dieses Gleichwerden mit dem
menschlichen Dasein geschah, damit Er ein barmherziger und treuer Hohepriester wurde,
um die Stinden des Volkes zu siihnen.

Er hat Selbst die schwache irdisch-menschliche Leiblichkeit in Seinem Erdenleben
getragen, dass Er Mitleid mit unseren Schwachheiten haben kann (Hebraer 4,15). Die
Verbindung Christi mit dem Menschengeschlecht durch Seine Fleischwerdung ist durch
Sein Hindurchgehen durch die Himmel nicht aufgehoben. Christus hat Mitleid (griechisch
sympatheia) mit unseren Schwachen, was ausgesprochen wird durch: ,Der da versucht
worden ist in allem auf gleiche Weise aber ohne Sinde.” Die Allgemeinheit und
Gleichartigkeit der Versuchungen Christi und der Menschen wird durch den Zusatz ,ohne
Siunde" begrenzt und erlautert. Christus war uns in allem gleich geworden, in einem, der
Sunde, war Er uns nicht gleich. Obgleich Er ohne Stinde war und blieb, erfuhr Er die
Macht der Stiinde an Sich Selbst, aber nur in dem Sinn, als Er die Siindenlast des ganzen
Menschengeschlechtes auf Sich nahm und ihre Bitterkeit in héchstem Mal3e auskostete.
Keiner kann darum mit den Stindern ein so grof3es Mitleid haben wie Er.

Das ganze Erdenleben des Herrn mit Seinen Schwachen und Versuchungen bezeichnet
der Hebraerbrief als ,Tage seines Fleisches” (Hebraer 5,7). Es war die Zeit Seiner
Erniedrigung, in welcher Er die Folgen der Stinde zu tragen hatte. Dadurch, dass Christus
in allem den Briudern gleich war, hatte Er die Moglichkeit ,Mildherzigkeit* (metro-pathein)
zu Uben. Die Leidensfahigkeit durch Seine Fleischwerdung, die Ihn mit der menschlichen
Schwache vertraut machte, ermdglichte Ihm die Mildherzigkeit, die fur Sein
Hohespriestertum sehr wichtig ist.

150. Fluch

Ein ,Fluch® fir uns wurde Christus durch Seinen Kreuzestod (Galater 3,13). Der aus
Glauben Gerecht gesprochene ist von dem Fluch des Gesetzes losgekauft. Alles, was
unter dem Gesetz lebt und strebt, ist vom Gesetz aus mit Fluch belastet. Dieser Wirkung
des Gesetzes steht Christus mit Seiner Rettungstat gegentber. Das Gesetz rechtfertigt
nicht, es Uberh&uft mit Fluch. Christus hat uns von der Gewalt des Fluches, welcher vom
Gesetz her drickt, freigekauft. Der kréaftigste Beweis dafur ist der Kreuzestod. Paulus sagt
damit nichts Neues, aber Sein versohnender Opfertod (vgl. Galater 1,4; Galater 2,20;
Galater 3,10) ist das Fundamentaldogma des Evangeliums fir das Judentum und fur alle
Volker.

Christus hat die Gesetzesubertreter, was alle Menschen sind, vom Fluche des Gesetzes
losgekauft. Das bestehende Recht des heiligen Gesetzes ist nicht durch einen
Machtspruch oder ein Gnadenwort aufgehoben oder vernichtet worden, sondern auf dem
Wege der Stellvertretung wurde die Forderung des Gesetzes erfillt. Christus wurde ein
Fluch far uns. Es heil3t nicht ,unter dem Fluch®, dass Er wie ein Schuldner dem
Gesetzesfluch unterworfen war, ebenso wenig lautet der Text: ,ein Verfluchter®, sondern
ein ,Fluch“. Dieser abstrakte Ausdruck ist gewahlt, um nicht die Person des Herrn als



Gegenstand des Gesetzes oder Gottesfluches anzusehen. Christus wurde nur wie ein
Verfluchter fur die Verfluchten behandelt. Es ist dasselbe, dass Er zur Siinde gemacht
wurde (vgl. 2. Korinther 5,21). Christus hat Sich stellvertretend als einen Verfluchten
behandeln lassen; Er hat den Fluch, der die Schuldner treffen sollte, auf Sich genommen.
Die bedeutsamen Worte ,fir uns“, wo sie immer vorkommen, bedeuten ,anstatt” oder
Stellvertretung. Christus konnte ein Fluch an Stelle der Verfluchten werden, weil Er Selbst
nicht unter dem Fluche stand, sondern Gottes Willen erfiillte und ohne Sinde ein
Gegenstand des gottlichen Wohlgefallens war. Der Preis des Loskaufens galt dem
Gesetz. Das Gesetz ist wie ein Machthaber, der seine Schuldner im Fluche, im Gefangnis
verschlossen halt. Weil das Gesetz der Ausdruck der gottlichen Gerechtigkeit ist, sieht
Gott diesen Kaufpreis als einen gerechten Ausgleich an. Der Loskauf geschah durch das
Zum-Fluch-Werden Christi an unserer Stelle. Es war eine Tat Seiner freien Liebe. Die im
Fleisch geoffenbarte und gewordene goéttliche Liebe leistet selbst, was Gottes
Gerechtigkeit von den Stindern zu fordern hatte.

Die Tatsache, dass Christus fur uns ein Fluch wurde, begrindet Paulus aus dem
mosaischen Gesetz (5. Mose 21,23). Nach dieser Schriftstelle wurde ein gesteinigter oder
hingerichteter Verbrecher zur Abschreckung offentlich an einen Pfahl gehangt. Das
Hangen am Holze bedeutet der Fluch, der Uber den Gesetzesubertreter erging. Wenn die
Kreuzesstrafe auch erst durch die Roémer eingefuhrt wurde, so war es doch eine
Schaustellung oder Kundmachung der Verwirklichung des Fluches. Der Kreuzestod Christi
ist ein Zeichen dafur, dass Christus der Trager eines Fluches wurde. Das Kreuz hat
Christum zum sicht- und greifbaren Ausdruck des Fluches gemacht. Er wurde dadurch
formlich zu einem gestempelt, der Sindenschuld und den Siundenfluch Uber sich hatte.
Dem Zeugnis der Wahrheit folgend ist der entgegengesetzte Schluss zu ziehen. Christus
war durch den Kreuzestod zum Siunder und Fluch beladenen gestempelt, aber siind- und
schuldfrei, dass Er fremde Sunden an Seinem Leibe am Kreuze ertrug (2. Korinther 5,21;
1. Petrus 2,24), und den Fluch fremder Schuld erduldete und erlitt. Er hat den Fluch, der
vom Gesetz aus gegen die Ubertreter gerichtet war, in jeder Form auf Sich genommen.
Christus hat dem Gesetze volles Geniige geleistet. Um den Preis Seines Kreuzesleidens
hat Er die dem Fluche Verfallenen vom Fluche des Gesetzes rechtsformlich und vollgiltig
losgekauft.

151. Flugel

Fligel, nach der hebraischen Wurzel ,kanaph“ — ,verbergen®, ist oft ein Bild des
liebevollen und sicheren Schutzes, den das Volk Gottes oder Glaubige bei Gott finden.
David redet mit Vorliebe von den Flugeln Gottes, was an die Adlerfligel (Nr. 7 siehe dort)
in den mosaischen Schriften erinnert. Das Doppelbild vom ,Schatten der Fligel* Gottes ist
eine echt davidische Pragung. Die Bildersprache des Psalmséangers enthillt hier den
Gedanken an den Vogel, der seine Jungen bei herannahender Gefahr mit den Flugeln
bedeckt und verbirgt. ,Fligel Gottes* sind die Ausspannungen und Erweisungen der
Liebe, mit welcher Er Seine Geschopfe in den Schirm Seiner Gemeinschaft aufnimmt. Der
.Schatten* dieser Flugel ist die erquickende Ruhe und Sicherheit, welche die
Gemeinschaft der gottlichen Liebe denen gewahrt, die sich vor der Hitze &uf3erer und
innerer Anfechtung unter sie fllichten. Fligel (arabisch ganofo), Schutz, Zuflucht, Hilfe sind
auch im Arabischen Wechselbegriffe.

a.) Wahrend der Verfolgung durch Saul bittet David, Gott mdge ihn geborgen sein lassen
im Schatten Seiner Fliigel (Psalm 17,8). Der Schatten der Fligel Gottes ist die Obhut der
bergenden Liebe vor Anfechtung und Verfolgung, denn die Menschenkinder suchen dort
ihre Zuflucht (Psalm 36,8). Der Gedanke an die Zuflucht im Schatten der Flugel Gottes
wird wiederholt (Psalm 57,2). Die Schirmung der sanften goéttlichen Liebe und die damit
verbundene treuliche Trdstung sucht der Dichter immer wieder. Er mdchte Bergung unter
dem Schatten der Flugel Gottes finden, bis das Verderben (hebraisch hawuoth), die Fulle




des abgrundtiefen Verderbens voruber ist.

b.) Ein kiihnes Verlangen nach dem gottlichen Schutz liegt in den Worten: ,Ich will weilen
in deinem Zelte ewiglich; ich will Zuflucht suchen in der Schirmung deiner Fligel* (Psalm
61,5). Durch das hier angewandte Verbum ,gur* will der Sénger Gottes Gastfreund und
Schitzling sein. Im Zelte, zurzeit als Gott noch keine feste Wohnung hatte, wollte er
Schutz geniel3en. Dieses Bild erfahrt eine kiihne Steigerung dadurch, dass er Zuflucht
unter Gottes Flugel finden mdchte.

c.) Der Verfolgungszeit, als David in einer wechsellosen Wiiste leben musste, entstammt
ein Morgenlied. Kein Grin erfreut auf der weiten Flache das Auge. Durch die
Felsengrinde rauscht kein Bach, ausgenommen in der Regenzeit. Bei dieser
Trostlosigkeit, die ihn umgibt, haben die Verfolger seinen Untergang im Sinn. Mitten in
dieser trostlosen Wuste und unter den lauernden Feinden ist Gott seine Hilfe. Unter dem
Schatten der Flugel Gottes weil3 er sich wohl geborgen (Psalm 63,8). Er gewahrt ihm
Kidhlung in der Hitze der Anfechtung und Schirmung vor den Verfolgern. In diesem
Schutze der gottlichen Liebe kann er jubeln. Dieses Morgenlied ist wie die Psalmen aus
der Not geboren.

d.) Das Alte Testament gedenkt noch der Fligel Gottes im so genannten ,Schir pegaim* —
.Lied der Widerfahrnisse®. Es ist ein Schutzlied bei Gefahren verschiedener Art. In der
Schirmung des Hdchsten (Nr. 559 siehe dort) und im Schatten des Allmachtigen (Nr. 555
siehe dort) findet der auf Ihn Trauende und Zuflucht suchende Errettung vor des Voglers
Strick und vor der Pest des Verderbens. Gemeint ist hier mit der Pest der Verderbens, der
des Todes Gewalt hat (vgl. Hebréer 2,14; 2. Timotheus 2,26); des Voglers Strick ist ein
Bild der Todesgefahr (Prediger 9,12). Der Dichter erinnert sich in diesen grol3en
Todesnoéten der Flugel Gottes (Psalm 91,4; vgl. 5. Mose 32,11). Gott schirmt die Seinen
wie ein Adler mit seinen grof3en und starken Schwingen, Er gewahrt ihnen Deckung und
Obhut.

e.) Der letzte Prophet des Alten Bundes, Maleachi, verheif3t Heilung unter den Flugeln der
Sonne der Gerechtigkeit (Maleachi 3,20). ,Sonne der Gerechtigkeit” (Nr. 553a siehe dort)
ist ein Name Christi. Der Sonne werden hier, wie der Morgenrote (Psalm 139,9) und dem
Winde (Psalm 104,3) Flugel beigelegt, um die Schnelligkeit der Sonnenstrahlen zu
bezeichnen. Die ,Fliigel der Sonne* werden auf zweifache Weise gedeutet. Einerseits eilt
die Sonne herbei, um Heilung zu bringen; andererseits stellen die Fligel dar, was die
Sonne schitzend und erwarmend uUber die Gottesfurchtigen ausbreitet. Die zweite
Erklarung dirfte dem Texte entsprechen. Die Heilung unter ihren Fligeln bedeutet nicht
ihre Schnelligkeit, sondern die Geborgenheit.

f.) Das Bild von der Henne, die ihre Kichlein unter ihre Fligel sammelt (Matthdus 23,37)
ist dem Alten Testament fremd. Wie ein Adler seine Jungen aufweckt, zum Mitfliegen
anregt, Uber ihnen schwebt und sie auf seinen Fligeln tragt (5. Mose 32,11), so offenbart
sich Jahwe Seinem Volke. Immer freundlicher und liebreicher zeigen die Psalmen die
Schirmung unter dem Schatten der Fligel Gottes. Die schirmende und schitzende
Gottesliebe wird von der Zartlichkeit der Liebe Christi Uberboten, die wie eine Henne die
Flagel Uber ihre Kichlein breitet. Der Prophetenmorderin Jerusalem stehen die Flugel
noch offen ehe sie von den Adlerkrallen des Gerichtes erfasst wird. Die Anwendung des
Bildes erinnert an das Prophetenwort: ,Wie die flatternden Vdgel, so wird Jahwe Zebaoth
(Nr. 427 siehe dort), Jerusalem uberschirmen, tberschirmend und rettend, verschonend
und befreiend (Jesaja 31,5). Gottes Lowengrimm (Jesaja 31,4) verwandelt sich in die
zartlichste Mutterliebe. Jesaja mahnt durch das halb furchtbare und halb tréstliche
Zukunftsbild Jerusalem zur Umkehr (Jesaja 31,6). Jesus erinnert durch das liebliche Bild
von den Flugeln der Henne, wie oft die Kinder Jerusalems die géttliche Gnade zu ihrer
eigenen Verdammnis verworfen haben. Ihr Nichtwollen, das absichtliche Verwerfen der
gottlichen Liebe ist die Ursache ihres Untergangs. Jerusalem muss die Strafe wegen
seiner Verschméahung Christi tragen. Jesu Weggang aus seiner Mitte verursacht die




Veroddung seines Hauses. Dieser Zustand ist fur Israel kein Dauerzustand. Wenn der Herr
wiederkommt, am Ende der gegenwartigen Weltzeit, wird Jerusalem, das sich jetzt durch
Seine Liebe noch nicht sammeln lasst, Ihn dann mit Freuden aufnehmen und als Koénig
begriRen (Matthaus 23,39). In diesem Zusammenhang die Allverséhnung zu sehen, ist
ein totaler Irrtum. Jerusalem, das sich in Hartndckigkeit nicht sammeln liel3, wie eine
Henne ihre Kichlein unter ihre Fligel sammelt, muss durch Gerichte hindurch, bis es in
anderer Herzensgesinnung den einst verworfenen Messias im Namen Jahwes segnend
willkommen heif3t.

152. Fremder

Fremder ist nach dem Luthertext eine Gottesbezeichnung in der Gebetsfrage: ,Warum
stellst du dich, als warest du ein Gast (Nr. 171 siehe dort) im Lande und ein Fremder, der
nur Uber Nacht darin bleibt?* (Jeremia 14,9.) Der Grundtext lautet: ,Wozu bist du wie ein
Fremdling im Lande, und wie ein Wanderer, der Ubernachtet?* Das hebraische ,aroach”
ist nicht mit ,Fremder”, sondern mit ,Wanderer* zu Ubersetzen. Die LXX liest ,esrach* —
.Einheimischer” und Ubertragt dementsprechend ,autochthon”, ,Einheimischer oder
Ansiedler®. Die Lesart des masorethischen Textes ist die richtige. Der Beter leitet seine
Frage mit dem Worte ,lamah“ (wozu, warum) ein, es ist der leidenschaftliche Ausruf der
Betriibnis und des Vorwurfes, der zum Wesen und Stil der Klage gehort (vgl. Jeremia
14,19; Jeremia 15,18; Jeremia 20,18; Jeremia 8,22; Psalm 22,2). Die Erregtheit der Frage
Jeremias, aus welchem Grunde Jahwe nur wie ein Wanderer im Lande Ubernachtet, ist
verstandlich, wenn bedacht wird, dass Israel Gottes Besitz ist (vgl. 3. Mose 25,23; 5. Mose
32,43; 2. Chronik 7,20; Psalm 85,1) unter Seinem Volke, wo Er wohnen will (2. Mose 25,8;
2. Mose 29,43-46; Hesekiel 37,27; Hosea 2,18). Jahwe, der Besitzer des Landes scheint
fern zu sein, als kimmerte lhn die katastrophale Dirre nichts. Gott der Allgewaltige, der
sonst immer Israels Helfer war, scheint jetzt ratlos zu sein um helfen zu kénnen. Jahwe,
der sonst der ,Gott Israels” (Nr. 328 siehe dort) heil3t, wird in der Zeit der Bedréngnis ganz
nach menschlicher Weise mit einem ,Wanderer* oder einem ,Fremden“ verglichen, der
sein Land und Volk bald wieder verlasst.

153. Ein Fremdling

Ein ,Fremdling” war nach der Frage des Kleopas Jesus, der auf dem Wege nach Emmaus
den Auferstandenen nicht erkannte. Er fragte: ,Bist du allein ein in Jerusalem wohnender
Fremdling, und hast nicht erfahren, was dort in diesen Tagen geschehen ist?* (Lukas
24,18). Das griechische ,paroikeo” — ,daneben wohnen, als Fremder in einer Stadt oder
einem Lande wohnen“; bezeichnet nicht den voribergehenden Aufenthalt eines
Zugereisten oder Durchfahrenden, sondern die dauernden Niederlassungen eines
Menschen, der in einem anderen Lande geboren oder beheimatet ist. Die Meinung, Jesus
ware nicht in Jerusalem beheimatet, beruhte wohl nicht nur auf Seiner verénderten Gestalt
(vgl. Markus 16,12), sondern auch auf den Klang der Stimme und die fremdartige Farbung
der Sprache (vgl. Johannes 20,14-16). Das fuhrte zu der Meinung, Jesus ware ein
Fremdling oder ein Auslander.

Beim Volkergericht erklart der Herr den Gesegneten und Verfluchten, dass Er ein
Fremdling geworden ist (Matthaus 25,35.38.43.44). Die zur Rechten Stehenden haben Ihn
aufgenommen, die zur Linken Stehenden nahmen lhn nicht auf. Luther Ubersetzt das
griechische ,xenos" mit Gast, was dem hebraischen ,areach“ — ,Wanderer* und ,ger" —
.Fremdling“ entspricht. Ein Wanderer weil3 die gastliche Aufnahme zu schétzen, ein
Fremder bedarf des Schitzers. Wenn die Geringsten geistliche Aufnahme finden und
geschuitzt werden, rechnet der Herr das so hoch an, als ware es Ihm Selbst widerfahren.
Was hierin versdumt wird, sieht Er so an, dass es lhm vorenthalten wird.

Christus wird in der Alttestamentlichen Weissagung als ,Fremdling” bezeichnet. Das
geschieht im 69. Psalm, der nachst dem 22. Psalm im Neuen Testament am meisten



zitiert wird. Er gehort zu den messianischen Leidenspsalmen. Die typische Weissagung
erhebt sich von David zu Christus. Gewisse Psalmen, in welchen das Augenmerk
besonders stark auf das Vorbild gerichtet ist, sind im engeren Sinne messianisch. Wegen
dieser Tatsache kann nicht jeder Einzelzug, der auf David passt, als messianisch
angesehen werden. Der Zusammenhang der Zitate aus dem 69. Psalm im Neuen
Testament und die Mdglichkeit der Anwendung auf das Leben Jesu Christi, kbnnen den
Weg zu einer richtigen Deutung zeigen.

Das Wort des Psalmisten: ,Entfremdet bin ich geworden meinen Brudern und ein
Fremdling den S6éhnen meiner Mutter* (Psalm 69,9), hat sich mehrfach im Leben des
Herrn bewahrheitet. Hier kommt die hochste Verlassenheit zum Ausdruck, die einem
Verachteten und Geschméhten widerfahren kann (vgl. Psalm 38,12; Hiob 19,13; Jesaja
53,3). Dem néchsten Verwandten fremd zu werden, erlebte auch Jesus. Seine Jinger und
Freunde flohen zur Stunde des Leidens. Petrus sagte sogar: ,Ich kenne den Menschen
nicht.” Die Nichtaufnahme bei den Seinen (Johannes 1,11) erfullt sich auf manche Weise.
Hier ist die Verwerfung in Nazareth und der Unglaube Seiner leiblichen Brider (Johannes
7,5) nicht zu tGbersehen. Was David vorbildlich erfahren musste (vgl. 1. Samuel 17,28.29),
erfillte sich bei Christus buchstéblich. Er wurde ein Fremdling, damit wir eine Heimat im
ewigen Vaterhause finden.

154. Meine Freude

Meine Freude und Wonne (Nr. 624 siehe dort) wird Gott nach dem Luthertext genannt, zu
dessen Altar der Psalmsénger kommen will, weil er unfreiwillig fern vom Heiligtum sein
muss (Psalm 43,4). Das hebraische ,El-simchath gili“ ist mit ,Gott, der Freude meines
Frohlockens* zu Uubersetzen. Es liegt hier ein gehéaufter Ausdruck vor, der eine
Verstarkung bedeutet. Gott ist der Gegenstand der frohlockenden Freude. Die LXX
Ubersetzt: ,pros ton Theon ton euphrainonta then neoteta mou“ — ,Zu Gott, der meine
Jugend erfreut.” Diese einzigartige Gottesbezeichnung steht in Psalm 43, der urspringlich
die 3. Strophe des Psalms bildete. Der dreimalige Refrain: ,Was bist du niedergebeugt,
meine Seele, und stohnst in mir? Harre auf Gott, denn ich werde ihm noch danken, dass
er meines Angesichtes Heil und mein Gott ist!* (Psalm 42,6.12; Psalm 43,5), lasst den
Zusammenhang beider Psalmen erkennen. Der Kehrvers zeigt den Kontakt der tiefen
Trauer nach auf3en hin, bei welcher das Innere trotzdem in dankbarer Freude frohlockt.
Das ist der Grundgedanke beider zusammengehorigen Psalmen.

Der Dichter des Psalms, ein Glied der korahitischen Sangerfamilie, welche die
Tempelmusik ausfuhrte, musste unfreiwillig in weiter Entfernung vom Heiligtum auf Zion
leben. Seine betribte Seele trostet sich mit der Aussicht auf Gottes baldige Hilfe. Weinen
und Frohlich sein, Lobpreis und Sehnsucht nach der Statte der Gnadengegenwart Gottes
wechseln in seinem Liede miteinander ab. Der Psalmsanger liebt Gott, und so sehnt er
sich nach Ihm. Er teilt mit jedem Israeliten die Liebe und das Verlangen nach dem
Heiligtum in Jerusalem, um Gott mit der Schar der Auserwéhlten Loblieder darzubringen
(vgl. Psalm 26,6-8; Psalm 27,4; Psalm 84,2-5; Psalm 122,1). Der Dichter wiinscht, aus der
Verbannung heimkehren zu kénnen, um freudig zum Altar Gottes zu eilen.

Der Psalmist kennt mehr als einen &auf3eren Kultus; aulRer allen erhebenden Feiern im
Tempel weil3 er um das Hoéchste. In heiliger Begeisterung nennt er Gott: ,die Freude
meines Frohlockens.” Sein Blick haftet nicht an &ul3eren gottesdienstlichen Formen,
sondern er sucht den Quellort der frohlockenden Freude nur bei Gott. Er kennt nur die
Freude, die von Gott ausgeht. Darum mdchte er dahin kommen, wo Gott gegenwartig ist,
wo die Freude wie in Stromen fliel3t (vgl. Psalm 36,9). Gott ist nicht allein die Quelle, der
Geber und Erhalter Seiner Freude, sondern Seine frohlockende Freude selbst. Darin liegt
das Geheimnis der Freude mitten in der tiefsten Traurigkeit.




155. Freund

Freund der Zolliner und Sunder wird Christus von Seinen Gegnern genannt (Lukas 7,34).
Im Matthdusevangelium wird das griechische ,philos* (Freund) mit ,Geselle* (siehe dort)
Ubersetzt (vgl. Matth&dus 11,19). Christus wurde so bezeichnet, weil Er im Gegensatz zur
Askese Johannes des Taufers an Gesellschaften und Gastmahlern, wo gegessen und
getrunken wurde, teilnahm. Wegen Seines freundlichen Umgangs mit Zdllnern und
Sundern wurde der Herr Ubel beurteilt. Christus verkehrte mit diesen Leuten, um sie von
der Stinde abzuwenden. Er war der Sunder Freund, aber der Feind der Stinde.

Im Hohenliede wird der Brautigam der Braut siebenundzwanzigmal Freund genannt. Die
Hoheliedspoesie deutet den Inhalt dieses Buches auf Christus und Seine Gemeinde.

156. Freundlichkeit

Freundlichkeit, griechisch chrestotes, erschien mit der Menschenliebe (Nr. 509 siehe dort)
durch Gott unseren Erretter (Nr. 124 siehe dort) oder Heiland (Nr. 381 siehe dort). Der
Ausdruck des Grundtextes wird auch mit ,Gute" (Nr. 371 siehe dort) Ubersetzt (Titus 3,4).
Freundlichkeit und Menschenliebe sind zu unterscheiden. Die erste gottliche
Vollkommenheit bezeichnet Seine Huld (siehe dort), die zweite mehr Seine Barmherzigkeit
(Nr. 54 siehe dort) gegen die Menschen, beide Begriffe sind mit Gnade (siehe dort)
identisch, oder in diesem Falle mit ,Gnade des Erretters” (Titus 2,11) gleichbedeutend.
Gottes Freundlichkeit haben auch schon die Glaubigen des Alten Bundes geschmeckt und
gesehen (Psalm 34,9), es war aber nur eine erste DAmmerung gegen den angebrochenen
Heilstag des neutestamentlichen Zeitalters. Was dort verheifl3en ist, wurde durch Christum
erfullt.

Die hebraische Ubersetzung ,noam“ aus dem griechischen ,chrestotes®, was auch
Freundlichkeit und Huld bedeutet, lasst im Alten Testament ein sehnstchtiges Verlangen
nach der gottlichen Freundlichkeit erkennen. David begehrte, im Hause Jahwes Gottes
Freundlichkeit zu schauen (Psalm 27,4). Andere Ubersetzungen fassen hier ,noam* als
.Lieblichkeit, Huld" (vgl. Sacharja 11,7.10) oder ,Schone* auf. Der Psalmsanger mdchte im
Tempel Gott und Seine Gemeinschaft geniel3en, eine Freundlichkeit, die in Seiner Gnade
und Liebe begriindet ist. David hat diesen Gebetswunsch von Mose Ubernommen, der das
grol3e Sterben in der Wiiste sah und die Bitte aussprach; ,Es zeige sich die Freundlichkeit
Jahwes unseres Gottes Uber uns!* (Psalm 90,17). Jeder Sterbefall, wenn dieser
Sterbepsalm gelesen wird, sollte uns, die Sterblichen ermuntern, mit dieser mosaischen
Bitte zu beten in dem Bewusstsein, dass Gottes Freundlichkeit in Christo erschienen ist.
Gott wird in einer Anzahl Psalmen (Psalm 34,9; Psalm 100,5; Psalm 106,1; Psalm 107,1;
Psalm 118,1; Psalm 135,3; Psalm 136,1; Psalm 119,68) nach dem Luthertext als
freundlich bezeichnet, wortlich lbersetzt heildt Er ,gut‘. Das heildt, Gott tut Gutes und
offenbart damit Sein gutes Herz und Seinen Liebeswillen. Seine Freundlichkeit und
Gutherzigkeit lenkt alles zum Besten. Er l&sst sich in Seiner Gite zu den Menschen herab.
Die Sunder missbrauchen oft Seine Freundlichkeit, was Er in Seiner Langmut dann nicht
immer straft. Gottes Freundlichkeit ist am vollkommensten in Christo erschienen. Es moge
immer bedacht werden, dass Gottes Freundlichkeit oder Gite (griechisch chretos) zur
Sinnesanderung leiten will (Rémer 2,4). Der Reichtum Seiner Freundlichkeit soll darum
nicht verachtet werden (vgl. R6mer 11,22).

157. Friede

Friede, hebraisch ,schalom*, griechisch ,eirene* ist nach biblischer Auffassung das
Gegenteil von Krieg (Matthdus 10,34; vgl. Jeremia 4,10), Uneinigkeit (Lukas 12,51),
Feindschaft (Jeremia 9,8) und Unordnung oder Z&nkerei (1. Korinther 14,33). Friede ist
das Fundament des Gemeindelebens (Romer 14,19; Galater 5,22; Epheser 4,3). Der
neutestamentliche  Sprachgebrauch von ,eirene®* —  Friede®* ruht auf dem
alttestamentlichen ,schalom®, was in erster Linie ,Unversehrtsein, Heil, Wohlbefinden®



bedeutet. Das hebréaische ,schalom® bezieht sich auf den geordneten Zustand einer
Gemeinschaft oder das ungestorte Verhaltnis zwischen verschiedenen Personen (vgl.
Jeremia 20,10; Psalm 41,10; Jeremia 38,22). Im Ubergeordneten Sinn ist Friede ein
unangefochtenes und ungestértes Wohlbefinden. Der Mensch besitzt nicht den wahren
Frieden, sein Dasein ist nur Unruhe und Streit (vgl. Hiob 7,1; Hiob 14,1.6.14); die g6ttliche
Barmherzigkeit und Errettung schafft und schenkt allein Frieden (vgl. Psalm 85,8.9).

Die Botschaft der Heiligen Schrift zeigt den Frieden als ein messianisches Heilsgut, der
durch Gottes Gnade und Freundlichkeit geschaffen wird. Der ,Friede Gottes" (Philipper
4,7), ,der Friede Christi“ (Kolosser 3,15) zeigen die Quelle dieses Heils. Der Name ,Gott
des Friedens® (Nr. 288 siehe dort) erlautert den Begriff in seinem ganzen Umfang. Die
Wendungen: ,Jahwe ist Friede" (Nr. 425 siehe dort), ,Dieser ist Friede®, ,Er ist unser
Friede®, die als Eigennamen aufzufassen sind, enthalten die gleiche Gedankenftlle.

Dem Richter Gideon erschien unter der Eiche in Ophra der Engel Gottes (Richter 6,11).
Der Bote beauftragte ihn, Israel zu retten. Nachdem er erkannte, einen Engel Gottes von
Angesicht zu Angesicht gesehen zu haben, flrchtete er sich, sterben zu missen. Die
trostliche Zusage: ,Friede mit dir! Furchte dich nicht, du wirst nicht sterben® (Richter 6,23),
durfte er als einen Beweis der Versohnung auffassen. Der goéttliche Bote war nicht
gekommen, um Israel zu strafen, sondern um zu helfen. Gott half auf Grund der
Verzeihung. Diese Verzeihung ist der Friede. Gideon war davon uberzeugt, dass er einen
Altar baute und denselben ,Jahwe-Schalom® — ,Jahwe ist Friede“ (Richter 6,24) nannte.
Mitten in einer unruhigen und bewegten Zeit, da der Krieg vor der Ture stand, offenbarte
sich Gott als ,der Friede*.

Der Name ,Friede” findet im Alten Testament noch seine Anwendung auf den Namen des
Messias. Der Prophet Micha zeigt Christi Geburtsort und Kénigreich. Sein Reich setzt Sein
ganzes Erlosungswerk voraus. Er verschafft aller Gerechtigkeit Gottes ihre Erfullung.
Micha schaut Christi erste Erscheinung in Niedrigkeit und die Geschichte des
messianischen Konigreiches am Ende der Tage. Wenn Er Seine Herrschaft auf die ganze
Erde und Uber die Grenzen lIsraels ausdehnt, wird die Gemeinde Christi in Ruhe und
Sicherheit leben. In der Majestét des Namens Seines Gottes weidet Er Seine Herde in der
Kraft Jahwes. Der Name Gottes ist ein Hinweis auf die Fille Seiner Taten, durch welche
Er Seine Herrlichkeit offenbart.

Christus, der in Seinem Reiche Seine Herrlichkeit enthdllt, tritt auf in der Fulle der
gottlichen Kraft, wie kein irdischer Konig (vgl. Jesaja 45,24). Von lhm, dem herrlichen
Konig, sagt der Prophet: ,Und dieser ist Friede* (Micha 5,4). Die Erklarung: ,Dann wird uns
Friede sein® ist sprachlich unmaoglich. Was Micha sagt, ubertrifft die Worte Sacharjas: ,Und
er wird den Vdélkern Frieden werden* (Sacharja 9,10). Der Messias ist Selbst der Friede.
Die hebraischen Worte: ,wehajah seh schalom” sind zweifellos eine Anspielung auf den
Namen Salomo. Er ist das Gegenbild dieses Friedenskonigs (vgl. Psalm 72,7). Christus
tragt den Frieden in Sich und verleint ihn als der Friedefurst (Nr. 158 siehe dort) den
Seinen (Jesaja 9,5; Johannes 14,27). Das geschieht, wenn Assur in das Land einféllt, oder
eschatologisch gesprochen, wenn die Antichristen und der endzeitliche Antichrist gegen
die Gemeinde Christi kriegerisch vorgehen. Christi Name: ,Dieser ist Friede" ist die
Sicherheit und Ruhe im Reiche Gottes gegen alle feindlichen Angriffe.

Im Anklang an die Stelle des Propheten Micha schreibt Paulus: ,Denn er ist unser Friede*
(Epheser 2,14). Die Propheten bezeichnen allgemein das messianische Zeitalter als eine
Friedenszeit. Aus diesem Grunde wird der Messias in der judischen Theologie ,schalom* —
.Friede* genannt. Dieser allgemeine Charakterzug des messianischen Dienstes wird von
den meisten Auslegern Ubersehen. Die Bedeutung der Worte ist abgeschwéacht worden.
Christus ist nicht nur unser Friedensstifter. Er hat den Frieden durch Seine
Selbstdahingabe zustandegebracht. Fast alle Erklarer legen Nachdruck darauf, dass Er
unser Friede ist, es muss vielmehr betont werden, dass Er der Friede beider ist. In Thm
sind beide, Juden und Heiden, eins, weil Sein gekreuzigter Leib beide mit Gott versohnt




hat. Durch diese Versohnung kdnnen dann beide eins sein. Weil beide in Thm eins sind, ist
Er der Friede beider. Er ist der Friede; es ist keine Ausgleichung des Hasses zwischen
Juden und Heiden, sondern der Friede des Versdhnens, wodurch beide den Zugang zum
Vater haben (Epheser 2,17). Im Folgenden (Epheser 2,14-18) schildert Paulus, was
Christus alles getan hat. Durch diese vollbrachten Werke ist Er unser Friede geworden.
Diese funf Verse rauschen wie ein Friedenshymnus unter dem Kreuze Christi daher.
Paulus greift den Frieden zwischen beiden verséhnten Menschheitshalften durch Christi
Blut auf. Die Vereinigung von Juden und Heiden ist das Friedenswerk Christi.

Wie Christus unsere Versohnung (1. Johannes 2,2) und unsere Gerechtigkeit ist (Jeremia
23,6) so ist Er auch unser Friede. Auf Christi vollendetes Friedenswerk folgt die
Friedensverkindigung denen in der Ferne und denen in der Nahe (Epheser 2,17). Das
Ganze erinnert an die VerheiBung Jesajas (Jesaja 57,19). Die logisch umgekehrte
Reihenfolge der Fernen und der Nahen bedeutet die Ausbreitung der Friedensbotschatft in
der Heidenwelt und danach in Israel.

158. Friedefirst

Friedefurst, hebréaisch ,sar-Schalom“ ist ein Name des verheilenen Jungfrauensohnes
(Jesaja 9,5). Die hebraische Bezeichnung erinnert an Salomo, welcher die
Friedensherrschaft vorbildete. In der messianischen Zeit das Aufhéren aller Kriege zu
erwarten, wirde eine falsche Folgerung aus diesem Namen sein. Der Aufrichtung des
ewigen Friedensreiches gehen manche Gerichte und zuletzt der Kampf mit dem
Antichristen voraus. Keine Weltmacht und keine Damonie vermag die Verwirklichung des
ewigen Friedens zu hindern oder zu vereiteln.

Bezeichnend ist hier die Reihenfolge der beiden Namen ,Ewig-Vater* (Nr. 132 siehe dort)
.Friedefurst®. Er ist nicht allein Inhaber der Ewigkeit, sondern auch ein zartlicher, treuer
und weiser Vater, der die Seinen liebt und versorgt. Er ist als Ewig-Vater ein vaterlicher
Konig. Der starke Gott benutzt Seine goéttliche Macht in Ewigkeit zum Besten Seines
Volkes. Der finfte Name in dieser jesajanischen Aufzahlung nennt darum den in Aussicht
gestellten Messias ,Friedefurst®. Christus ist ein Furst, der alle kriegerischen und
friedestorenden Gewalten beseitigt und unter allen Volkern Frieden schafft (Sacharja
9,10). Der Messias erscheint in der Volkerwelt als der Friede (Nr. 157 siehe dort) selbst
(Micha 5,4). Er wird geboren, um die davidische Herrschaft zur ewigen Friedensherrschaft
zu erheben. Was Er heil3t, das ist Er. Der Zusammenhang erklart, dass Er da sein wird:
»Zur Mehrung der Herrschaft und zum Frieden ohne Ende auf Davids Thron und Uber sein
Reich, und zu befestigen und zu stutzen durch Gericht und Gerechtigkeit von nun an bis
auf ewig” (Jesaja 9,6). Der Jungfrauensohn bringt eine weitausgedehnte Kénigsherrschaft
und einen endlosen Frieden, wenn Er auf dem Throne Davids sitzt und Sein Reich
verwaltet. Das Auge des Propheten weilt mit besonderer Freude auf dem Bilde des
Friedens im messianischen Reiche. Jesajas Blick ist von Anfang an auf dieses
Friedensgemalde gerichtet. Die prophetische Beschreibung lasst vor allem den geistlichen
Charakter dieses Reiches erkennen. Die Grenzerweiterung und der ewige Friede sind die
Basis des Konigreiches Christi. Die Weltreiche vermehren und erweitern sich durch
Kriege. Der Friedefurst wird Uber alle Volker regieren, um die Kriegswaffen in nutzliche
Kulturwerkzeuge umwandeln zu lassen (Jesaja 2,2-4; Micha 4,1-3). Er mehrt Sein Reich
nicht durch Krieg, sondern mit friedlichen und geistlichen Waffen. Den Anbruch Seines
Friedensreiches dirften wir erwarten. Christus ist der Friedefiirst. Seine Gemeinde hofft
auf ein Gottesreich, in welchem Gerechtigkeit und Friede wohnt (Rémer 14,17). Vgl. ,Sohn

der Jungfrau”! (Nr. 550)

159. Fromm
Fromm ist in einigen alttestamentlichen Stellen eine Eigenschaft Gottes nach dem
Luthertext. Die grundtextlichen Ausdricke haben jedoch einen anderen Sinn. Der



Liederdichter Johann Hermann ist durch die Luthertbersetzung angeregt worden, das Lied
zu dichten: ,O Gott du frommer Gott, du Brunnquell guter Gaben!*

Im Abschiedsliede Moses heil3t es von Gott nach dem Grundtext: ,Gerecht und gerade ist
er! (5. Mose 32,4.) Das hebraische ,jaschar* bedeutet nicht fromm, sondern gerade,
rechtschaffen, redlich. Die Gerechtigkeit und Geradheit der Wege Gottes und Seiner
Werke ist fur Menschen, die durch Strafgerichte heimgesucht werden, sehr schwer zu
erkennen. Es wird hier mit Nachdruck betont, weil der Mangel an dieser Erkenntnis der
erste Ausgangspunkt des Unglaubens ist. Die Einsicht, dass der Heilige (Nr. 382 siehe
dort) mit Recht straft, bewahrt vor dem Irrtum, zu glauben, Gott macht es nicht richtig.

Der Psalmséanger sagt von Gott: ,Gut und gerade ist Jahwe, darum unterweist er die
Sunder auf dem Wege!* (Psalm 25,8.) Glte und Geradheit sind hier vereinigt. Gott meint
es gut und redlich. Die Geradheit wird von Seiner Gite bestimmt, dass Er Stinder auf dem
Wege belehrt. Eine tiefe Herablassung Gottes, der als der Heilige Sich zu den Sitindern
neigt, um sie vor dem Wege des Verderbens zu bewahren.

Ein an Erfahrungen géttlicher Gerechtigkeits- und Gnadentaten reiches Leben ist dazu da,
das Bekenntnis zu bekraftigen, dass Jahwe gerade ist und keine Unredlichkeit in Ihm ist
(Psalm 92,16; vgl. 5. Mose 32,4). Er wird nie einen Anlass geben, an Seiner Redlichkeit
irre zu werden. Glaubige im hohen Alter sind Zeugen Seiner unwandelbaren Treue.

Die Lutherubersetzung in 2. Samuel 22,26 und Psalm 18,26: ,Bei den Frommen bist du
fromm*, entspricht nicht dem Grundtext. Nach dem hebraischen ,thammim“ — ,vollstandig,
ganz, vollkommen* ist zu Ubersetzen: ,Mit dem vollkommenen Mann bist du vollkommen.*”
Die ungeteilte Hingabe an Gott wird dem Menschen rickhaltlos wieder vergolten. Das
Umgekehrte ist, dass Er die Verkehrten in ihrer Verkehrtheit dahingibt (Rémer 1,28) und
dass Er sie auf seltsamen Wegen zur Verdammnis fuhrt (vgl. Jesaja 29,14; 3. Mose
26,23). Diese Worte und die folgenden enthalten eine wichtige Wahrheit. Gottes Verhalten
ist immer ein Spiegelbild der menschlichen Gesinnung. Er verfahrt in Gerechtigkeit mit
dem Menschen nach seinem Verhalten Ihm gegendber (vgl. 1. Samuel 2,30; 1. Samuel
15,23).

160. Frucht

Frucht wird in einem dreifachen Sinne im Alten und im Neuen Testament auf den Messias
angewandt.

a.) Der Prophet Jesaja nennt mit vier messianischen Herrlichkeitsnamen ,die Frucht des
Landes", hebraisch ,peri haarez"“, die zur Hoheit und Pracht den Entronnenen Israels sein
wird (Jesaja 4,2). Die beiden Beziehungen ,Spross” (Nr. 631 siehe dort) oder ,Zemach*
(Nr. 631 siehe dort) und ,Frucht des Landes" wollen einige Ausleger auf den Erntesegen
und den reichen Ertrag der Erde anwenden, den Jahwe schenkt. Zur Begrindung werden
einige Schriftstellen angefihrt (vgl. 1. Mose 2,9; Psalm 104,14; Jesaja 61,11). Die
Fruchtbarkeit des Landes wird standig als ein Merkmal der messianischen Zeit in der
Prophetie betont (vgl. Jesaja 30,23). Die fruchtreichen Fluren Israels sollen zum Ruhm der
Volker werden (vgl. Hesekiel 34,29; Maleachi 3,12; Joel 2,17). Ausfihrungen dieser Art
stehen dem Inhalt der prophetischen Rede entgegen. Es ist hier zu erwéagen, dass Jahwe
selbst als Schmuck und Zierde des Restes Israels bezeichnet wird (Jesaja 28,5).

.Zemach oder Spross” und ,Frucht des Landes" sind Parallelglieder, die sich erganzen.
Der grol3e Konig der Zukunft hei3t Zemach (Nr. 631 siehe dort), der als Spross aus
irdisch-menschlich-davidischem Boden hervorgeht. Jahwe hat Ihn in die Erde gesenkt und
lasst Ihn zur Zierde Seiner Gemeinde durchbrechen und hervorspriel3en. ,Die Frucht des
Landes" ist der Erganzungsname zu Zemach fur den Messias. Christus ist die Frucht, die
das Land Israel bringt. Er ist die Frucht, in welcher alles Wachsen und Bluhen in der
irdischen Heilsgeschichte ihren verheiRungsvollen und gottgewollten Abschluss erreicht.
Neutestamentlich betrachtet ist der Zemach und die Frucht des Landes das Weizenkorn
(Nr. 617 siehe dort), das Gott durch Seine erlésende Liebe in die Erde senkte, das durch




die Auferstehung die Erde durchbrach; dieses Weizenkorn neigte am Pfingsttage seine
reiche Ahre zur Erde, schiittete inre Samenkdrner aus, durch welche die Gemeinde Christi
bis ans Ende der Tage gezeugt und geboren wird. Der Doppelname Christi kennzeichnet
rein alttestamentlich gesehen die zweifache Herkunft. Der Messias kommt von Jahwe,
andrerseits aus der Erde, indem Er aus Israel hervorgeht.

b.) Elisabeth sagte zu Maria, der Mutter Jesu, voll Heiligen Geistes mit starker Stimme:
,Gesegnet ist die Frucht deines Leibes* (Lukas 1,42). Diese Wendung ist rein
hebraisch und erinnert an die Worte nach der LXX: ,Gesegnet sind die Erzeugnisse
deines Leibes” (5. Mose 28,4). Die Mutter Johannes des Taufers preist Maria wegen des
in sie gelegten Keimes des verheil3enen Davidssohnes.

c.) In Erinnerung an einige alttestamentliche Schriftstellen (vgl. 2. Samuel 7,12; Psalm
131,11; Psalm 89,4; Psalm 36) lautet der Hinweis des Petrus, dass Gott mit einem Eide
dem David bekréftigte, von der Frucht seiner Lenden werde auf seinem Throne sitzen
(Apostelgeschichte 2,30). Nach einer anderen Lesart heil3t es: ,Frucht seines Leibes".
Frucht Seiner Lenden ist der gebrauchlichere Ausdruck (vgl. 1. Mose 35,11; 2. Chronik
6,9; Hebraer 7,5.10). Dieser bekannte Hebraismus (mechalazeka) setzt die Vorstellung
der ununterbrochenen mannlichen Stammfolge von David bis auf Christus voraus.

161. Frucht des Landes
Frucht des Landes siehe Zweig des Herrn! (Nr. 639)

162. Fulle

Fulle, griechisch ,pleroma“, wird im Neuen Testament in sehr verschiedenen
Verbindungen gebraucht. Die unterschiedlichen Anwendungen des Ausdruckes &andern
jedoch nichts an seiner Grundbedeutung. Der altere Sprachgebrauch des
Profangriechischen und der LXX von ,pleroma® deckt sich in etwa mit dem deutschen Wort
.Fulle*. Der Begriff kennzeichnet zunéchst den Zustand des Vollseins, Vollstandigseins,
den Vollbestand. Man vergleiche in diesem Sinne die Wendung ,in der Fille der Kraft. In
anderer Beziehung drickt ,pleroma“ aus, was im Vollmafd vorhanden ist, wie zum Beispiel
.eine Fullle von Gaben“. Endlich bedeutet das grundtextliche Wort, was ein Vollsein
herbeifihrt und was zur Vervollstindigung dient. Einige neutestamentliche Stellen
bezeichnen mit ,pleroma“ das Hineinflllen in ein GefalR (vgl. Markus 6,43; Markus 8,30)
und die Erganzung eines Flicken zum Kleidungsstiick (Matthaus 9,16; Markus 2,21).

Die Bibel verwendet ,pleroma“ in einem mehrfachen Sinne. Der hebradische Text und die
LXX erwahnen die ,Fille der Erde* (vgl. Psalm 24,1; 1. Korinther 10,26; Jeremia 8,16;
Hesekiel 12,19; Hesekiel 19,7; Hesekiel 30,12), des Erdkreises (Psalm 50,12; Psalm
88,12), des Meeres (Psalm 96,11; Psalm 98,7; 1. Chronik 16,32). Hier ist von einer
rdumlichen Fuille die Rede. In den achtzehn neutestamentlichen Stellen wird eine
Zeitenfulle (Galater 4,4; Epheser 1,10), eine Juden- und Heidenfulle (Rémer 11,12-25),
eine Segensfille (Rémer 15,29), eine Gesetzesfille (Romer 13,10), eine Fulle Gottes
(Kolosser 2,9; vgl. Johannes 1,16), eine Fulle Christi (Epheser 4,13) und nach dem
Zusammenhang in Kolosser 1,19 eine verséhnte Schépfungsfille erwahnt.

Einige Ausleger wollen ,pleroma“ als einen Terminus technicus der heidnischen
Theologie, vor allem der Gnosis ansehen. Nach den gnostischen Systemen bedeutet
.pleroma“ die Fulle der gottlichen, himmlischen Kraft und Geisteswesen, die Gesamtheit
der Aonen. Die Gnostiker sollen nach ihrer Tendenz und der paulinischen Polemik
behauptet haben, die ganze Fulle Gottes verkdrpere sich erst in der Gesamtheit der
Geistermachte. Paulus hat demnach seine Gegner mit ihrem eigenen Vokabular
geschlagen. Diese Vermutung kann jedoch zur Erklarung des apostolischen
Sprachgebrauches nichts Grundlegendes beitragen.

Es ist im hochsten Grade wahrscheinlich, dass der Gebrauch des alttestamentlichen
.mala“ — ,Fulle“, voll sein, den Apostel zu der Terminologie ,pleroma“ veranlasste. Im Alten



Testament wird der Ausdruck von der Gegenwart der gottlichen Herrlichkeit angewandt
(vgl. 2. Mose 40,34; Jesaja 6,3). Juden fassen so auch den ,Heiligen Geist* (Nr. 383 siehe
dort) und die ,Schechinah” (siehe dort) auf, weil der Geist auf den Propheten ruht. Was die
Juden unter ,Schechinah®, dass heil3t der Gegenwart der goéttlichen Herrlichkeit (Nr. 395
siehe dort) verstanden haben, drickt der Apostel durch ,pleroma“ aus. Um zu einem
Gesamtergebnis Uber den Sinn der Bezeichnung zu kommen, sind die einzelnen
Schriftaussagen zu erwdagen, in welchen ,pleroma“ vorkommt und mit Christus in
Beziehung steht.

Christus wird im Epheser- und Kolosserbrief in verschiedenen Wendungen die ,Fulle”
genannt. Der Gedanke des ,pleroma*“, der auf den ersten Blick als neu erscheint, ist im
Grunde genommen ganz bekannt. Das grundtextliche ,pleroma“ bezeichnet die Fllle der
gottlichen Krafte, die in Christo wohnen, das entspricht genau dem, was andere
Schriftstellen des Neuen Testaments mit ,Geist® (Nr. 177 siehe dort) oder ,pneuma“
(Geist) benennen. Wenn anstelle des Wortes ,pneuma“ der Ausdruck ,pleroma” eingesetzt
wird, dann ergibt sich genau, was sich Paulus im Epheser- und Kolosserbrief unter ,Fulle*
vorstellte. Der Begriff ,pleroma“ ist noch zum Gedanken des Leibes Christi und der
Gesamtpersonlichkeit Christi in Beziehung zu setzen.

a.) Der Apostel erklart, dass es Gott Wohlgefallen habe, die ganze Fille (to pan to
pleroma) in Christo wohnen zu lassen (Kolosser 1,19). In dem Sohne der Liebe sollte nicht
nur ein Teil, sondern Gott in Seiner ganzen Fille wohnen. Paulus begriindet das mit der
Tatsache, dass durch Ihn eine universale Versohnung stattfindet. Es wird hier vor allem
die Vollwichtigkeit der Person und des Werkes Christi betont. Vor der Fille der Kraft
Gottes (dynamis theou) mussen alle Herrschaften und Gewalten in ihrer angemalten
Selbstherrlichkeit zunichte werden. Mit Fulle wird nach dem Zusammenhang der Vollwert
des Erlésungswerkes mit Nachdruck hervorgehoben. Weil in Ihm die Fille der géttlichen
Krafte wohnt, ist Er das Haupt der Geisterwelt und der Gemeinde. Christus besitzt die
Fulle; Er erfullt darum das All und die Gemeinde; dass sie in Thm lebt. Er ist das Haupt (Nr.
376 _siehe dort) und umfasst sie gleichsam, dass das All und die Gemeinde in lhm
beschlossen sind.

b.) Im Gegensatz zu jeder Menschenweisheit und Philosophie, die nur leerer Betrug ist,
begrundet Paulus: ,Denn in ihm wohnt die ganze Fulle der Gottheit leibhaftig* (Kolosser
2,9). Die Herrlichkeit Gottes, alle Vollkommenheiten und Kréfte sind in Christo verwirklicht.
Das Pradikat ,leibhaftig” oder ,leiblich* heif3t mit anderen Worten: ,Das Wort ward Fleisch
(Nr. 149 siehe dort) und wir sahen seine Herrlichkeit, die des Eingeborenen vom Vater*
(Johannes 1,14). Gott vereinigte Sich auf das Innigste mit dem Menschgewordenen. Er
wohnt in lhm, da Er als der Verherrlichte zur Rechten Gottes thront. Es ist keine
symbolische Erscheinung der gottlichen Gnadengegenwart wie tber der Bundeslade des
Alten Testamentes, sondern in Wirklichkeit. Das ist der starkste Kontrast gegen die leere,
trigerische Menschenweisheit, dem Naturdienst, was die Irrlehrer proklamierten.

In der Verbindung mit der leibhaftigen Fille der Gottheit, die in Christo wohnt, schreibt
Paulus von den Gliedern der Kolossergemeinde: ,Und ihr seid Erfillte in ihm* (Kolosser
2,10). Wer durch den Glauben Christum aufnimmt, hat Teil an der Fllle der Gottheit, das
heil3t Gottes Herrlichkeit und Gnadengegenwart ist der Gegenstand seines Herzens. Nach
einer paraphrastischen Deutung wird Ubersetzt: ,Weil in Inm die ganze Fulle der Gottheit
wohnt, konnte es so geschehen, dass ihr in Ihm bereits zur Vollkommenheit gelangt seid.”
c.) Paulus betet fur die Gemeinde um ein Vierfaches: um Starkung des inwendigen
Menschen; um Christi Wohnen in den Herzen der Glaubigen; um ein erbauliches
Innewerden der vielseitigen GroéRe und Herrlichkeit des Hauses Gottes; um die alles
ubertreffende Erkenntnis der Liebe Christi. Diese vier Bitten haben das hohe Ziel, dass
seine Leser mit der ganzen Gottesfllle erflllt werden (Epheser 3,19). Die ganze Fille
Gottes ist die Erscheinung der gottlichen Herrlichkeit auf Erden. Es ist ein Ziel, das die
Glaubigen in diesem Leben erstreben sollen. Die Gottesfille offenbart sich in der




Gemeinde gleichsam auf Erden. Der Apostel winscht, dass die Glaubigen ganz von
dieser gottlichen Herrlichkeit erfillt werden. Die Erreichung dieses Zieles halt Paulus in
diesem Leben fur mdglich. Es ist der gliickliche Gedanke von der Verwandlung in
dasselbe Bild (Nr. 64 siehe dort) von Herrlichkeit zu Herrlichkeit, wie vom Herrn, der der
Geist ist (2. Korinther 3,18). Der Ausdruck bezeichnet die Vollendung des
Glaubenslebens.

d.) Das Ziel der Vollendung des Glaubenslebens wird naher mit den Worten beschrieben:
,Bis wir alle gelangen zu der Einheit des Glaubens und der Erkenntnis des Sohnes Gottes,
zum vollkommenen Manne, zum Mal3e des Alters der Fulle Christi* (Epheser 4,13). Der
Ausdruck: ,Fulle Christi* wird verschieden aufgefasst. Einige glauben, es wére hier das
vollkommene Mannesalter gemeint. Andere meinen, Paulus habe einen Zustand
vollkommener Erkenntnis andeuten wollen. Spatere Erklarer denken: ,pleroma“ wére eine
Bezeichnung der Gemeinde. Rickert erklart den Ausdruck: ,Das Hoéhenmald der
Vollendung Christi.“ Das eigentiimliche Wort ,pleroma“ bedeutet an dieser Stelle ,die volle
Gnadengegenwart Christi“. Die Wendungen ,vollkommener Mann* und ,Mal} des Alters"
sind die Reife der Jahre im Gegensatz zur Unmindigkeit der Jugend. Das Mal} des
Mannesalters besteht in der vollen Gnadengegenwart Christi. Die Glaubigen tragen im
Alter die Fulle Christi in sich, wenn Christus in ihrem Herzen wohnt.

e.) In den Worten des Johannesevangeliums: ,Und aus seiner Flle haben wir alle
genommen, und zwar Gnade ..." (Johannes 1,16) wird ,pleroma“ im schdnsten Sinne auf
Christum angewandt. Die hier genannte ,Fulle* weist zurlick auf das, was vorher gesagt
wird von der Herrlichkeit des eingeborenen Sohnes vom Vater voll Gnade und Wabhrheit
(Johannes 1,14). Diese beiden Worte gehéren zusammen und bezeichnen oft Gottes
Vollkommenheit (vgl. Psalm 117,2; Psalm 89,2.3). Mose rihmt Gott als ,von viel Gnade
und Wahrheit® (2. Mose 34,6). Die Fulle, von welcher Johannes schreibt, ist der
unerschopfliche Reichtum der Gnade und Wabhrheit, der von dem fleischgewordenen Wort
ausstromt. Aus dieser unversiegbaren Quelle darf jeder schopfen, der an Christum glaubt.
Der Zusatz: ,Gnade fur Gnade" bedeutet, dass eine empfangene Gnade das Angeld fir
den Empfang einer neuen Gnade ist. Der Reichtum Seiner Fille ist so grol3, dass an die
Stelle der friheren Gnade immer wieder eine neue kommt. Es ist ein ununterbrochener,
ein sich immer erneuernder Empfang der Gnade. Wer eine Gnade hat, dem werden
andere Gnaden standig aufs Neue gegeben, damit er die Fulle habe (Matthdus 13,12;
Matthaus 25,29). Was die Menschheit durch Adams Fall verloren hat, kann sie durch
Christi Gnadenfulle wieder erlangen (vgl. Rémer 5,17).

163. Furcht Isaaks

Furcht Isaaks, hebréaisch ,pachad jischag® ist ein Gottesname, den nur Jakob nennt (1.
Mose 31,42.53). Der vaterliche Gott Jakobs, den auch schon Abraham verehrte, war ein
Gegenstand der Furcht Isaaks. Der Name ,pachad” tritt in dem Eigennamen ,Zelophchad*
— ,der Schatten ist zu furchten“ (4. Mose 26,33) auf, mit dem ,mora“ — ,Furcht* (Jesaja
8,12.13; Psalm 76,12), dass heil3st Jahwe, der FurchteinfloRende und Schreckende,
identisch ist. Das Gegenteil durfte der Schrecken der Nacht (Psalm 91,5) sein. Die Furcht
Isaaks ist der Gott, der Jakob als ,Gott seines Vaters” erschien (1. Mose 31,29), der aber
das Leben bedrohte (1. Mose 31,24). Das Zeugnis, das Jakob von diesem Gott ausspricht:
~wWenn nicht der Gott meines Vaters, der Gott Abrahams und die Furcht Isaaks mit mir
gewesen waren ...“ ist der Anfang eines Psalms, eines Dankliedes des Alten Bundes (vgl.
Psalm 124,1.2). Wie Isaak Gott furchtet, so héalt Israel Gott fur heilig, dass es Ihn preist
(vgl. Psalm 22,4).

164. Fihrer )
Fuhrer heil3t Christus nach modernen Ubersetzungen an zwei Stellen des Neuen
Testamentes. Im Grundtext stehen daflr zwei verschiedene Ausdriicke.



a.) Auf die Frage des Konigs Herodes, wo der Christus geboren werde, antworteten die
Schriftgelehrten und Hohepriester, in Bethlehem Juda, wie durch den Propheten
geschrieben steht: ,Und du Bethlehem, Land Juda, keineswegs bist du die Geringste aus
den Firstenstadten Judas, aus dir wird hervorgehen ein Herrscher, welcher weiden wird
mein Volk Israel* (Matthaus 2,6). An dieser Stelle wird das griechische ,hegoumenos* mit
.Fuhrer* Ubersetzt, was ,Anfiihrer, Lenker, Herrscher, Furst* bedeutet. Aus dem kleinen
Stadtchen Bethlehem soll Israels Herrscher hervorgehen. Die Antwort der Geistlichkeit
Jerusalems ist aus Micha 5,1 entnommen, wo die LXX ,ho archon tou Israel“ — ,Herrscher
Israels* nach dem hebréischen ,moschel* — ,herrschend” Ubersetzt. Der Ausdruck
-hegoumenos” unterscheidet sich nicht wesentlich von ,archori® und ,moschel”. Weil in
Matthaus 2,6 die Weissagung Michas (Micha 5,1) mit 2. Samuel 5,2 kombiniert wird, ist
der Name ,hegoumenos” gewéhlt worden. Der Samuelistext lautet der LXX nach: ,,Du wirst
weiden mein Volk Israel, und Du wirst zum Herrscher (Hegoumens) tber mein Volk Israel
sein“ (vgl. 1. Chronik 11,2). Dieser Herrscher unterscheidet sich von den ubrigen
Herrschern, denn Er weidet das Volk Gottes. Es entspricht noch ganz den
patriarchalischen Verhaltnissen, Christus den Herrscher mit einem Hirten (Nr. 404 siehe
dort) zu vergleichen (vgl. 2. Samuel 7,7; Psalm 2,9; Psalm 78,71).

b.) Gott hat Christum gegen die Absicht Seiner Feinde zum ,Anfihrer und Heiland (Nr.
381 siehe dort) erhéht durch seine rechte Hand“ (Apostelgeschichte 5,31). Der
grundtextliche Ausdruck ,archegos” bedeutet ,Anfuhrer, Oberanfuhrer, Urheber (Nr. 589
siehe dort), Grinder“. Er hat als solcher den ersten Schritt getan, um anderen den Weg zu
bahnen und zu zeigen. Er ist der Urheber und Geber des messianischen Heils. ,,Archegos”
im Grundtext kommt noch in verschiedenen Wendungen vor. Christus ist hiernach ,der
Bahnbrecher (Nr. 53 siehe dort) des Lebens”, ,der Herzog (Nr. 400 siehe dort) der
Seligkeit*; ,der Anfanger und Vollender des Glaubens” (Nr. 35 siehe dort).

165. Fursprecher

Fursprecher, griechisch ,parakletos”, hebraisch ,meliz", lateinisch ,Advokat”, thalmudisch
speralit’, bezieht sich genau genommen auf einen Gedanken, der mehrere Namen Christi
vereinigt. Es sind die Namen ,Helfer (Nr. 391 siehe dort), Beistand, Mittler (Nr. 513 siehe
dort), Fuirbitter, Advokat, Troster* (Nr. 585 siehe dort) in diesem Zusammenhang zu
erwagen. Ein Fursprecher, Paraklet, oder Advokat, ist vor allen Dingen ein gerichtlicher
Beistand oder Verteidiger eines Klienten. Im Neuen Testament kommt der Ausdruck
.parakletos” nur an funf Stellen der Johanneischen Schriften vor. Jesus wird ein einziges
Mal der ,Fursprecher* (1. Johannes 2,1) genannt, die ubrigen Stellen (Johannes 14,16;
Johannes 15,26; Johannes 16,7) wenden ,Parakletos” auf den Heiligen Geist (Nr. 383
siehe dort) an. Die Lutheribersetzung ,Troster* (Nr. 585 siehe dort) in diesen
Schriftworten entspricht nicht ganz dem Sinne des grundtextlichen Wortes. In diesem
Zusammenhang ist die Frage zu beantworten, wie sich der Name ,Parakletos” zur Person
Jesu Christi verhalt.

Die Tatsache, dass ,parakletos* sich als Name Christi und des Heiligen Geistes nur in den
Schriften des Johannes vorfindet, hat manche Erklarer auf die ldee gefuhrt, dieser
Ausdruck gehore einem dogmatischen Vorstellungskreise an, der sich erst seit langer Zeit
nach dem Tode Jesu ausgebildet habe. Die Keimzelle dieses Gedankens soll in der
alexandrinischen Religionsphilosophie zu suchen sein. Es wird daran erinnert, dass der
Logos (Nr. 492 siehe dort) oder Sohn Gottes (Nr. 546 siehe dort) und der Paraklet die
Vergebung der Sinden und die Erlangung der Gnadengtter vermittelt haben (vgl. De vita
Mosis II, 155). Damit wird die Idee gleichgestellt, dass der Logos als Mittler (Nr. 513 siehe
dort) zwischen dem Schopfer und dem Geschopf, ja geradezu als Fursprecher (hiketes)
fur die Hilfsbedurftigen und Sterblichen bezeichnet wird (Philo, Quis rerum divinarum
heres I, 501). Dadurch erhalt er eine hohepriesterliche Mittlerstellung zwischen Gott und
der Welt (Philo, Quod a deo mittantur somnia I, 653).




Johannes soll demnach dem Vorgang der alexandrinischen Religionsphilosophie gefolgt
sein, dass er das fleischgewordene Wort den Paraklet nennt, der ein Helfer und Anwalt
der in Stinde und Not versunkenen Welt bei Gott ist (vgl. Johannes 12,47).

Diese Ansicht ist nicht annehmbar. Die Herleitung aus Philo oder der alexandrinischen
Religionsphilosophie beruht auf einem Festhalten an den bloRen Vokabeln, anstatt an
Satzen und Aussagen nach dem Zusammenhang. Johannes hat den Sprachgebrauch
zweifellos dem Alten Testament entnommen. Es ist an den ,Maleach Meliz" (Hiob 33,23)
zu erinnern, das mit Ausleger (Nr. 50 siehe dort) und Mittler (Nr. 513 siehe dort) Ubersetzt
wird. Ein solcher Mittlerengel hatte die Aufgabe, sich bei Gott fiir den schuldbeladenen
Menschen zu verwenden (vgl. Hiob 5,1). So stand auch der Engel Jahwes (Nr. 114 siehe
dort) dem Hohepriester Jesua zur Seite (Sacharja 3,1).

Es ist noch zu beachten, dass im Alten Testament das hebraische ,menachem® (Troster)
in Hiob 16,2 die Grundlage nach Aquila und Theodotion von ,parakletos* ist, wahrend
Symmachus ,paragoron” — ,Zuspruch, Trost“ Ubersetzt. Der Parakletos war demnach ein
Anwalt des Bedurftigen, der Trost und Hilfe benétigte. Der Fursprecher ist gleichsam der
Troster oder der Furbitter.

Der zum Himmel gefahrene und zur Rechten Gottes thronende Christus ist fur die Seinen
der Paraklet, Beistand, Helfer, Verteidiger und Anwalt, der die Sache der Verklagten fuhrt.
Er erscheint fir uns vor dem Angesichte Gottes (Hebraer 9,24). Er verwendet sich durch
Seine Furbitten fur sie (Hebréaer 7,25; vgl. Romer 8,34). Sein Blut ruft unseretwillen im
Himmel um Gnade (Hebréer 12,24). Der Vater erhort die Gebete der Gerechtfertigten, weil
Er Christum, den Gerechten (Nr. 259 siehe dort) und Heiligen (Nr. 382 siehe dort) ansieht,
der ganz an unsere Stelle getreten ist. Durch Seine dauernde Fursprache ist unser Gebet
allein wirksam.

Christus opferte schon im Stande der Erniedrigung Gebet und Flehen mit starkem
Geschrei unter Tranen (Hebréer 5,7; vgl. Lukas 22,42; Matthdus 26,39). Er betete fir
unwissende Sunder (Lukas 23,34), fur Petrus, Seinen Verleugner (Lukas 22,32) und fur
die Ubeltater (Jesaja 53,12). Im Stande der Erhohung bittet Christus fiir die begnadigten
Sunder. Sein Opfer umfasst die ganze Sunderwelt, Seine standige Fursprache dagegen
umschliel3t nur die, welche durch lhn zu Gott kommen (Johannes 17,9). Der Name
.Fursprecher” enthalt einen groRen Trost fur bekimmerte Menschen, die es sonst nicht
wagen wirden, sich im Gebet an Gott zu wenden.

166. Furst

Furst ist einer, der vor anderen einen Vorzug hat. Er steht in besonderem Ansehen. Ein
solcher fuhrt die Herrschaft Gber seine Untergebenen. Im geistlichen und im weltlichen
Stande gab es im Altertum Fursten (vgl. 1. Chronik 10,11.20; 4. Mose 30,2; 4. Mose
34,18). Die hebraische Sprache hat zwei Ausdricke: ,nagid“, von ,nagad" — ,erhaben,
hohe Gesinnung, Furst, Edler, Erhabener” und ,sar” — ,Oberster, Befehlshaber, Machtiger,
Herrscher, First’, die beide mit ,Furst® Ubersetzt werden. Im griechischen Neuen
Testament sind diese Worte ,archon“ — ,Anfuhrer, Herrscher, Gebieter, Furst, Machthaber*
und ,archegos“ — ,Wegbereiter, Bahnbrecher, Urheber“, die als Grundlage in Frage
kommen. Das Alte und das Neue Testament nennt Christus im absoluten Sinne einen
Fursten; meistens aber steht dieser Name mit attributiven Appositionen in Verbindung.

Der Prophet Jesaja bezeichnet Christus als den Fursten der Volker (Jesaja 55,4). Der
Zusammenhang, in dem dieser Name steht, ist eine messianische Weissagung. Jesaja
zeigt die Heilsguter des Konigreiches Christi. Gott will mit Seinem Volke einen ewigen
Bund schlieRen, durch welchen die zuverlassigen Gnaden ins Leben treten. David soll der
Zeuge (Nr. 633 siehe dort), Furst (Nr. 166 siehe dort) und Gesetzgeber (Nr. 264 siehe
dort) der Volker werden, die sich frohlich und freiwillig Israel anschlieRen. Unter David
verstehen viele Erklarer den Messias, der den Namen Seiner Vorbilder fuhrt (vgl. Jeremia
30,9). Im Gegensatz zu den Auslegern, welche die messianische Deutung in Frage




stellen, kann das Zitat aus Jesaja 55,3 in Apostelgeschichte 13,34 angeflhrt werden,
wonach die Gnadenguter, die dem David zugesagt wurden, Christus gebracht hat.

Der Messias ist der Zeuge, der First und der Gesetzgeber der Volker. Diese Verbindung
der drei Namen ist wichtig. Das Zeugentum ist mit dem Furstentum unmittelbar verbunden.
Die messianische Herrschaft der Zukunft unterscheidet sich erheblich von der friheren
davidischen Regierung. Sie beruht nicht auf Waffengewalt, sondern auf der Kraft des
Zeugnisses. Der David des Alten Bundes wird nie ein Zeuge genannt, wohl oft heil3t er ein
Furst Uber Israel (vgl. 2. Samuel 6,12; 2. Samuel 7,8; 1. Samuel 25,30; 2. Samuel 5,2).
David wird immer ein First Israels genannt, er Gibte daneben nur die Zwingherrschaft Gber
einige heidnische Volker aus, der Messias ist dagegen der Furst der Volker. Er ist im
umfassendsten Sinne der Volkerregent.

Der Prophet Hesekiel zeigt den Exulanten in seiner Weissagung vom Hirten Israels das
Wiederaufgriinen der Verheil3ung an David. Gottes Zusage: ,Und ich, der Herr, werde
ihnen Gott sein, und mein Knecht David Furst in ihrer Mitte, ich, der Herr, habe geredet”
(Hesekiel 34,24), findet in Christo ihre hochste und wirkliche Erfillung (vgl. Hosea 3,5).
Der gro3te davidische Nachkomme ist im vollsten Sinne der Knecht Gottes (Nr. 436 siehe
dort). Das gottliche Regiment hat sein Vorbild in David in Beziehung auf seinen friheren
Hirtenberuf (vgl. 2. Samuel 7,8; Psalm 78,70.71). Der Furst in Israels Mitte wird als
.Knecht* bezeichnet, um seine Erwahlung anzudeuten (vgl. Jesaja 42,1). Mit dem Wohnen
des Fursten unter seinem Volke steht die SchlieRung des Friedensbundes in Verbindung
(Hesekiel 36,25). Der Friede Gottes wird durch den Friedefirsten, durch den Messias
vermittelt (Jesaja 9,5). Die gesamte Schopfung geniel3t diesen Frieden.

In dem Gesicht vom Widder und vom Ziegenbock schaute Daniel ein kleines Horn, oder
das griechisch-syrische Reich des Seleukus (Daniel 8,9), das aus geringen Anfangen zu
grol3er Macht emporstieg. Antiochus V. Epiphanes, war der Regent dieses Reiches.
Dieser Konig trieb seine frevelhafte Vermessenheit so weit, dass er seine Hand sogar
gegen das Heer des Himmels erhob. Er Ubte Gewalt und versuchte, zerstérend in die
himmlische Geisterwelt einzugreifen (Daniel 8,10). Der unheimliche Herrscher lehnte sich
noch gegen den Firsten des Heeres (hebréisch sar hazzaba) auf. Einige Erklarer stellen
diesen Namen mit Jahwe Zebaoth gleich. Antiochus nannte sich in seinem Frevelmut
selbst Gott. Er fuhrte den Kultus des olympischen Zeus fur alle Volker seines Reiches ein.
Mit satanischer Gewalt widersetzte er sich dem Firsten der Fursten (hebrédisch sar
sarim) (Daniel 8,25). Es ist eine Auflehnung gegen den Messias. Seine Anschlage
gelingen ihm nur durch Gottes Zulassung, weil er eine Zuchtrute zur Erziehung Seines
Volkes war. Ohne Zutun einer Menschenhand wurde er zerbrochen.

Im Gesicht von den 70 Jahrwochen nennt Daniel Christus ,,den Gesalbten, den Fursten”
(Daniel 9,25). Der hebraische Text lautet einfach: ,maschiach nagid®“. Aus dem Fehlen des
Artikels lasst sich nichts folgern. Es kann nicht Ubersetzt werden: ,Bis auf den gesalbten
Fursten.* Nach dem Sprachempfinden des Herb&ers folgt das Adjektiv immer dem
Substantiv. Das Zusammentreffen beider Namen ,Gesalbter* (Messias) und ,Furst” ist zu
beachten.

Der Inhalt von Daniel 9,25-26 zeigt den Messias Jesus und Seinen Kreuzestod. Der Name
Messias steht mit den angekindigten Heilsgutern, der Sundenvergebung, der ewigen
Gerechtigkeit, in Verbindung. Es sind Merkmale der messianischen Zeit. Dieser Messias
tritt nach 69 Jahrwochen auf, wenn die Erteilung der Gnadenguter an das Bundesvolk
erfolgt. Der messianische Konig ist der Urheber dieser Guter. Er ist von allen Propheten
der angekiindigte Messias.

Der Messias ist der ,Furst“. Er fuhrt noch, wie Sein Vorahne David (2. Samuel 7,8), an
noch anderen Stellen diesen Namen (Jesaja 55,4). In Jesaja 9,6 heildt Er ,Friedefurst® (Nr.
158 siehe dort), Micha nennt Ihn ,Herrscher” (Nr. 396 siehe dort), Hesekiel bezeichnet Ihn
als ,nasia“ (Furst) (Hesekiel 34,24). Diese Namen entsprechen Seinem messianischen
Konigstitel. Fiarst dient dazu, den Messias als einen theokratischen Regenten zu




bezeichnen. Ein theokratischer Herrscher wurde gesalbt, um mit den nétigen Gaben
ausgerustet zu werden (1. Samuel 10,1).

Der Messias, der Furst, ist kein anderer als Jesus von Nazareth. Nach einem Zeitverlauf
von 70 Jahrwochen soll das ganze Heilswerk Christi vollendet sein. Aus der genaueren
Bestimmung ist ersichtlich, dass der Messias in der Mitte der 70. Jahrwoche sterben
muss. Nach Daniel 9,27 vergehen bis zum Messias 69 Jahrwochen, dass bis zur
Vollendung des Heils ein Zeitraum von 7 Jahren bleibt. Die ganze Zeitentfernung von dem
Ausgang des Wortes bis auf den Gesalbten (Nr. 512 siehe dort) wird durch eine zweiteilige
Zeitbestimmung bezeichnet. Die gesamten 69 Jahrwochen teilen sich auf in 7 Jahrwochen
bis zur Wiederherstellung der Stadt und in 62 Jahrwochen bis auf den Messias, den
Fursten.

167. Der Furst Uber das Heer des Herrn

Der Furst Uber das Heer des Herrn (Josua 5,14.16) begegnete dem Josua. Hebraisch
lautet der Name ,sar zeba Jahwe". Dieser Furst legt sich gottliche Ehre bei (Josua 5,15),
wie der Engel Jahwes (2. Mose 3,1-6). Er wird hernach sogar Jahwe genannt (Josua 6,2).

Es unterliegt keinem Zweifel, dass unter dem Heere Jahwes die himmlischen Heerscharen
zu verstehen sind. Diese Heerscharen, die mehrfach erwahnt sind (1. Mose 2,1; 1. Mose
32,2; 1. Konige 22,19; Nehemia 9,6; Psalm 103,21; Psalm 148,2; 2. Kdnige 6,27; 2.
Chronik 18,18; Lukas 2,13), kbnnen hier nicht die Israeliten sein, sondern das himmlische
Heer. Das Kriegsheer Jahwes ist eine himmlische Macht, welche fir Israel streitet (vgl.
Richter 5,20). Gott fuhrt daher den Namen Jahwe Zebaoth (Nr. 427 siehe dort). Der Furst,
der gottliche Ehre annimmt, ist mehr als ein Engelfurst. Er darf darum des goéttlichen
Wesens teilhaftig sein. Jesus bezeichnet sich deutlich als Heeresfirst Gottes mit den
Worten: ,,Oder meinst du, dass es nicht mdglich ist, meinen Vater zu bitten, und er wird mir
jetzt mehr als zwolf Legionen Engel senden?” (Matthaus 26,53.)

Der Furst Uber das Heer Jahwes ist der Engel des Angesichtes (Nr. 114 siehe dort) (2.
Mose 23,20), in welchem der Name Gottes ist (2. Mose 23,21). Gott sagt von lhm zu
Mose: ,Mein Angesicht soll gehen, damit will ich dich leiten* (2. Mose 33,14). Er nimmt
eine Stellung ein, die Ihn Utber alle Engel erhebt. Es kann in Inm das fleischgewordene
Wort erblickt werden.

168. Furst der Kénige auf Erden

Die Offenbarung bezeichnet Christus als den ,First der Kénige auf Erden” (Offenbarung
1,4). Griechisch heil3t der Name ,ho archon ton basileon tes ges., was auch mit
.Herrscher der Konige der Erde" Ubersetzt werden kann. Die Bezeichnung ist eine
Anspielung auf die Worte des Psalmisten: ,Der Hochste Uber die Kénige der Erde” (Psalm
89,28). Fursten und Konige sind in ihrer Herrschaft und Regierung von Ihm abhéangig
(Spriiche 8,15.16). Schon der Prophet Daniel stellt Christus als solchen dar (vgl. Daniel
2,44.47; Daniel 4,14). Paulus nennt Ihn ,das Haupt aller Herrschaft und Macht" (Kolosser
2,10). Ihm ist alle Gewalt im Himmel und auf Erden gegeben worden (Matthaus 28,18).
Alle Feinde, selbst den Tod, wird Er unter Seine FufRe legen (1. Korinther 15,25.26).
Christus lenkt jetzt schon die Konige der Erde, dass sie Seinen Willen ausfiihren missen.
Seine Konigsherrschaft gelangt erst zur Vollendung, wenn Er als der Konig der Konige
(Nr. 440 siehe dort) erscheint (Offenbarung 19,16).

169. Der First des Lebens

Der Furst des Lebens ist ein Name des Auferstandenen. In der Urgemeinde bildet die
Auferstehung Jesu Christi einen wichtigen Gegenstand der apostolischen Verkundigung.
Gegensatzlich zu dem Morder Barabbas ist der Auferstandene nach der Predigt des
Petrus ,,der Furst des Lebens” (Apostelgeschichte 3,15). Das griechische ,archegos tes
zoes" bedeutet den Bahnbrecher oder Urheber des Lebens. Mit diesem Namen wird



Christi ganzes Lebenswerk und das messianische Heil ausgedriickt. Der Verleugnete und
Getotete ist durch die Auferstehung aus Toten als Urheber des Lebens erwiesen. Petrus
bezeichnet Ihn als Bahnbrecher, weil Er von Gott fir uns auferweckt wurde (vgl. 1. Petrus
1,3). Es ist das gleiche, wenn Paulus den Auferstandenen als Erstling (Nr. 127 siehe dort)
bezeichnet (1. Korinther 15,23). Der Glaube an diesen Namen brachte dem Lahmen, der
geheilt wurde, eine Fllle an Leben und Kraft. Die lebendige Kraftquelle des
Auferstandenen fiihrte durch die Handlungsweise der Apostel auch anderen Heilungskraft
zu. Petrus spricht in dieser Beziehung von dem Glauben an Jesus als den Bahnbrecher
des Lebens. Es ist von Bedeutung, sich zum Bewusstsein zu bringen, was es ist, Christum
zu verleugnen, den Gott durch Seine Auferstehung zum Urheber des Lebens gemacht hat.
Durch den Glauben an diesen Namen werden wir des Lebens Christi teilhaftig (vgl.
Johannes 11,48; Matthdus 8,13).

Waéhrend Petrus noch einmal die Untat der Obersten Israels und die Gottestat der
Erhohung Jesu gegenuberstellt, nennt er Christus einen Fursten und Heiland
(Apostelgeschichte 5,31). Griechisch lautet die Wendung: ,archegos kai soteria“. Gott hat
Ihn zu dem Zwecke erhdht, um ein Bahnbrecher (Nr. 53 siehe dort) und Erretter (Nr. 124
siehe dort) zu sein. Beide Namen gehéren zusammen. Jesus ist ein bahnbrechender
Anfanger, Urheber oder Anflhrer geworden, um ein Erretter aller zu sein, die Ihm als
Bahnbrecher folgen.

170. Gabe

Gabe, hebraisch ,mathath®, griechisch ,dorea, dorema, Charisma®, ist immer ein
Geschenk, das einem aus vollig freien Stiicken in die Hand gelegt wird. Der Ausdruck ist
mit ,Gnade"“ (siehe dort) eng verwandt, bei der jeder Verdienst ausgeschlossen ist. Beide
Worte kommen mehrfach zusammen vor. Wenn es sich um hdhere Geistesgaben handelt,
wird im Neuen Testament das griechische ,Charisma“ — ,Gnadengabe“ angewandt.
Schriftstellen, die von Gottes Gaben und von Geistesgaben erwahnen, gewahren einen
tiefen Einblick in den Reichtum der géttlichen Gnade und in das Erlésungswerk Christi,
wodurch dem Menschen, der mit Schuld beladen ist, alles Gute geschenkt wird, ohne auf
eine ebenblrtige Wiedervergeltung zu rechnen. Die vielseitigen Gaben Gottes werden
dem Sunder aus Gnaden geschenkt. Jeder Ruhm menschlicherseits ist ausgeschlossen
(1. Korinther 4,7; 1. Korinther 15,10). Kein Mensch hat alle Gaben. Gott teilt nach Seiner
Weisheit einem jeden in dem MalRRe Gaben aus (1. Korinther 7,7), dass einer auf den
anderen angewiesen ist. Gott schenkt leibliche, geistliche und ewige Gaben. Die Urquellen
dieser Gaben sind Gott, Christus und der Heilige Geist.

1.) Das Alte Testament betrachtet alle irdischen und leiblichen Giter als Gottes Gaben
und Wohltaten. Leibliche Nachkommenschaft preist Salomo nach dem Luthertext als
.Gabe des Herrn“. Der hebraische Text ist zu Ubersetzen: ,Siehe, ein Erbteil Jahwes sind
Sohne” (Psalm 127,3). Der eifrig ersehnte Kindersegen bei den Israeliten hangt allein von
Gott ab. Der Segen Jahwes beschert dieses hdchste Erdengliick. Kinder sind von
altersher als Gabe Gottes erkannt worden (1. Mose 33,5; 1. Mose 48,9). Der Nachsatz:
.Lohn ist Leibesfrucht* (Psalm 127,3) ist sonst noch ein Ausdruck fir Kindersegen (1.
Mose 30,2; 5. Mose 7,13), den nur Gott schenkt. Der Mensch kann ihn sich durch Sorge
und Muhe nicht verschaffen. Dieses Erbteil wird nicht durch die Kraft und die Natur,
sondern durch den Willen und Segen Gottes erzeugt. Die Gr6Re dieser Gottesgabe und
der Wert einer blihenden Nachkommenschaft zeigt eindeutig, dass an Gottes Segen alles
gelegen ist.

Das alttestamentliche Buch, ,Der Prediger”, zeigt die Eitelkeit und Verganglichkeit alles
Irdischen. Alle Mihe unter der Sonne verschafft keinen bleibenden Wert. Salomo
betrachtet den Genuss an allem menschlichen Arbeiten und Streben als eine Gabe Gottes
(Prediger 3,13). Der Mensch ist vollig von Gott abhangig. Vermogen, Reichtum und der
Besitz aller Lebensgtiter konnen die Frohlichkeit und Heiterkeit der Gemduter nicht geben.



Der frohe Herzensgenuss ist nicht in die Willkir der Menschen gelegt. Es ist eine
Gottesgabe, wenn Gott dem Reichen den Genuss seiner Glter gestattet (Prediger 5,18).
Der Lebensgenuss ist ein Geschenk Gottes. Die Gabe Gottes eines frohen
Lebensgenusses entfernt das Ungemach dieser kurzen Lebenszeit auf Erden (Prediger
5,19). Der Gedanke, dass Gott der Geber allen Genusses ist, liegt schon in den Worten,
dass dies alles von Gottes Hand kommt (Prediger 2,24). Bei aller Pflichterfullung kann kein
Mensch sein Wohlbehagen und den Genuss vom Ertrag seiner Arbeit finden, es ist allein
eine Gabe Gottes.

2.) Im Neuen Testament wird Christus und das durch lhn bewirkte Heil ,Gottes Gabe“
genannt. Per Jakobusbrief, die alteste neutestamentliche Schrift, erwéhnt, dass von Gott,
dem Vater der Lichter (Nr. 599 siehe dort) jede gute und vollkommene Gabe kommt
(Jakobus 1,17). Die griechische Wendung: ,,dorema teleion” (vollkommene Gabe) erinnert
an Christus als ,Charisma“ — ,Gnadengabe” (Rémer 5,15); hier ist allerdings mehr von der
goéttlichen Offenbarung Seiner Gnadenfiille die Rede. Die gréfite Gabe besteht nach dem
Zusammenhang des Jakobusbriefes in der von Gott bewirkten Wiedergeburt des
Menschen durch das Wort der Wahrheit. Aus lhm, dem ewigen Urquell des Lichtes
kommen alle Gaben, ja nur gute Gaben. Die Wendung ,jedes gute Geschenk und jede
vollkommene Gabe” schildert den unerschépflichen Reichtum der Guter und Herrlichkeit
der Unveranderlichkeit Gottes. Die geistliche Geburt der Glaubigen ist die gréf3te und
herrlichste aller Gottesgaben.

a.) Jesus stellte sich der Samariterin am Jakobsbrunnen als ,,Gabe Gottes" vor (Johannes
4,10). Das Wasser dieses Brunnens wussten viele als Gottesgabe zu schatzen. Das Weib
von Samaria erkannte in Jesus nicht die ,Gabe Gottes®. Hatte sie Ihn erkannt, wirde sie
dem Bittenden gerne den Trank Wasser gegeben haben. Der Herr geht jedoch weiter, um
dem Weibe die himmlische Gottesgabe naherzubringen, wovon das vor ihr liegende
Irdische nur ein Abbild ist. Er, die grol3te Gottesgabe war ja gekommen, um aus lhm
lebendiges Wasser zu schépfen. Das Quellwasser, das aus diesem Urquell flief3t, ist mit
dem Wasser des Jakobsbrunnens gar nicht zu vergleichen (vgl. Psalm 36,10; Jesaja 12,3;
Jesaja 41,17.18; Jesaja 55,1). Das erfrischende und belebende Wasser hier auf Erden ist
nur ein Abbild der Heilandsgabe des himmlischen Lebens, das Jesus die wahre ,Gabe
Gottes® dem Bittenden und Dirstenden spendet. Bitten und Gaben stehen hier
zusammen. Das bedeutet, Christus, die Gottesgabe ist zum Nehmen bereit, um darum zu
bitten.

b.) Paulus dankt Gott fur Seine ,unaussprechliche Gabe“ (2. Korinther 9,15). Es ist eine
Gabe, die mit Worten nicht beschrieben werden kann. Viele beziehen diese Gottesgabe
auf die Beisteuer, in welcher Sich Gott ihnen gab, so mildtatig zu sein (vgl. 2. Korinther
8,1.16). Das ist jedoch ein zu starker Ausdruck fur die Gabe der Glaubigen. Nachdem der
Apostel ausfiihrlich von den gespendeten Gaben der Korinther geschrieben hat, erinnert
er daran, dass Gott ihnen mit der grofdten Gabe, durch das Geschenk des in Christo
gewordenen Heils, langst zuvorgekommen ist. Das ist in Wirklichkeit Gottes
Lunaussprechliche Gabe* (vgl. Johannes 4,10; Romer 5,15; Hebréer 6,4).

c.) Die ,Gnadengabe Gottes” in Christo ist ewiges Leben (Rotmer 6,23). Dieses
Gnadengeschenk steht im Gegensatz zu den Besoldungen derer, die ihre Glieder zu
Waffen der Ungerechtigkeit hergeben. Die durch Glauben Gerechtgesprochenen
empfangen das ewige Leben als Gnadengabe (vgl. Rémer 5,15.17.21). Diese Gabe ist
kein Sold, womit Gott Seine Knechte nach ihrer Arbeitsleistung lohnt, denn das ewige
Leben ist kein Lohn der guten Werke.

Im Blick auf Israels Vorziige schreibt Paulus: ,Gottes Gnadengaben und Berufung sind
keiner Reue unterworfen® (Romer 11,29). Gott braucht nichts rickgangig zu machen. Wen
Gott vor Grundlegung der Welt erwahlt hat, den versté3t Er nicht. Irrtum und Ohnmacht
sind bei Gott ausgeschlossen. Die Gottesliebe ist kaum zu ermessen, die trotz ihres
Vorherwissens der Verschmahung es sich nicht gereuen lasst, das abtriinnige israelitische




Volk ohne Unterlass zu lieben. Diese Liebe &uRRert sich darin, dass Israel Gottes
Gnadengabe in reichem Mal3e empfangen hat.

d.) Neben den allgemeinen Gnadengaben aller Glaubigen um die Stindenvergebung oder
Rechtfertigung zum Leben zu empfangen, teilt Gott auch unterschiedliche und besondere
Gaben unter die Glieder des einen Leibes aus, um die Gemeinde Jesu Christi aufzubauen
(Rémer 12,6-7). Diese Gnadengaben bewirkt der Eine und Derselbe Geist (1. Korinther
12,4-11). Innerhalb der einen Gnade, die in der Gemeinschaft vor Gott alle gleich macht,
sind jedoch die Gnadengaben verschieden ausgeteilt. Die eine Gnade nach dem Mal3 der
Gabe Christi empfangt jeder (Epheser 4,7). Die eine Gnade des Heilsstandes entfaltet sich
bei jedem einzelnen in besonderer Weise fur die gliedliche Zusammengehdorigkeit. Die
unterschiedlichen Gnadengaben sind als Wirkungen der einen Gnade anzusehen, die
jeder in besonderer Weise empfangt, damit keiner tber sein Gnaden- und Glaubensmal}
hinausgreift (vgl. Rémer 12,3). Die Gabe Christi ist jedem Begabten und Begnadigten
zugewiesen.

e.) Die Errettung aus Gnaden durch Glauben, nennt Paulus eine ,Gabe Gottes" (Epheser
2,8). An Christum glauben ist ein pures Gnadenwerk. Alles ist Gnhade und ein
Gnadenwerk. Die Rettung durch Glauben, durch Christum, ist kein Menschenwerk. Es ist
Gottes Gabe; Christus hat durch Sein Blut die Erlésung vom Zorn vollendet. Der Glaube
ist sogar eine Gottesgabe, denn er ist nicht jedermanns Ding (2. Thessalonicher 3,2).
Paulus bekennt, dass er ein Diener des Evangeliums nach der Gnade und Gabe Gottes
geworden ist, aber nicht aus eigener Wahl oder Vorbereitung (Epheser 3,7). Er betrachtet
sich als ein Werk der gottlichen Gnade. Seine Umkehr zum Herrn und seine Berufung zum
Apostel sind eine einheitliche Gnadentat Gottes. Sein personliches Gnadenerlebnis ist der
Grund, auf welchem sein Dienst am Evangelium gegrindet ist. Mit der ihm geschenkten
Heils- und Apostelgnade wurde er eine Gnadengabe des Herrn fur die Gemeinden. Die
Glieder des Leibes Christi sind Empfanger des Einen Geistes, der gleichen Hoffnung,
desselben Heils, sie schopfen alles aus der Einen Gnade und Gabe Gottes, die in Christo
vollendet ist.

f.) Im Zusammenhang mit zwei ernsten Fragen, ob durch den Geist Erleuchtete abfallen
konnen, und ob Abgefallene die Mdglichkeit zur Wiederbekehrung haben, ist von der
-himmlischen Gabe" (dorea tes epouraniou) die Rede (Hebrder 6,4). Der Ausdruck wird
verschieden ausgelegt. Einige meinen, die Suindenvergebung, die Rechtfertigungsgnade,
der Seelenfrieden, die gottliche Erleuchtung, die das himmlische Licht bewirkt, das
Abendmahl, wirden im umfassenden Sinne als ,himmlische Gabe“ bezeichnet. Es dirfte
sich hier nicht um einzelne Gaben, sondern vielmehr um die Gesamtheit in Christo
handeln, was Paulus als die unaussprechliche Gabe (2. Korinther 9,15) ausdrickt.

3.) Die Gabe des Heiligen Geistes (dorea tou hagiou pneumatos) wird nach der
Pfingstpredigt des Petrus empfangen, wenn die Sinneséanderung und die Taufe im Namen
Jesu Christi zum Erlass der Stinden vorausgegangen sind (Apostelgeschichte 2,38). Der
Apostel verkindigt damit etwas Neues. Es wird nicht in Abrede gestellt, dass die
alttestamentlichen Propheten in der Kraft des Heiligen Geistes geredet und geschrieben
haben (vgl. Apostelgeschichte 1,16; Apostelgeschichte 4,25). Das ganze Alte Testament
spricht vom Walten des Geistes Gottes im Umkreis der ganzen Schoépfung (1. Mose 1,2;
Psalm 33,6; Psalm 104,29). Die Geistesgabe am Pfingsttage war jedoch eine ganz
besondere Erscheinung gegen alles, was vorher in der Menschheit an Geisteswirkungen
erkannt und erfahren wurde. Es ist das gleiche, was Johannes schreibt, dass der Heilige
Geist vor der Verherrlichung Christi noch nicht da war (vgl. Johannes 7,39). Der von Jesus
Uberstromende Geist ist nach Art und Herkunft ein neuer Geist und doch der Eine ewige
Geist.

Das Beispiel des Zauberers Simon zeigt allen Ernstes, dass der Heilige Geist eine Gabe
Gottes ist (Apostelgeschichte 8,14.25). Er wollte diese Gabe mit Geld erwerben. Petrus
weist sein Ansinnen wuchtig zurtick und spricht Uber ihn selbst und sein Geld den Fluch



aus. Die Gabe des Heiligen Geistes steht gegensatzlich zum Geschaftsgeist.

171. Gast

Gast wird nach dem Luthertext Gott im Gebet Jeremias genannt (Jeremia 14,8). Der
hebraische Ausdruck ,ger* an dieser Stelle ist eigentlich mit Fremder (Nr. 152 siehe dort)
zu Ubersetzen. Der Prophet vergleicht Jahwe mit einem fremden Reisenden, der nur in
Israel Ubernachtet. Jeremia fragt: ,Warum bist du wie ein Fremder?“, weil Gott doch in
Israels Mitte ist, weil Sein Name Uber Seinem Volke genannt ist. Gott hat doch so oft
verheil3en, unter Seinem Volke zu wohnen (vgl. 3. Mose 26,11.12; Jeremia 7,3; Hesekiel
37,26.28). Jahwe will in Seinem Tempel, in Jerusalem wohnen. Er will ihnen nicht nur far
einen Augenblick Seine Gegenwart schenken, Er will vielmehr ewig bei ihnen wohnen. Um
diesen hohen Bewohner muss sich alles drehen, jeder Winkel, jedes Gerat muss Ihm zur
Verfigung stehen. Die Erinnerung an die Bedingung, warum Jahwe fir alle Ewigkeit bei
ihnen wohnen will (Jeremia 7,7), durfte die Gebetsfrage Jeremias beantworten. Die Frage
des Propheten ist berechtigt, weil das Land der Verheil3ung Jahwes Eigentum ist (3. Mose
25,23; Jesaja 8,8; Jesaja 14,25), in dem die Seinen nur Gaste und Fremdlinge sind.

172. Gebieter der Volker

Gebieter der Volker, hebréisch ,mezaweh leummim* — ,Gesetzgeber der Volker*; die LXX
sehr frei: ,prostassonta ethnesin“ — ,Der da befiehlt den Heiden“. Bei diesem einmaligen
Ausdruck ,Furst® (Nr. 166 siehe dort) und ,Gesetzgeber der Volker* schwebt dem
Propheten wohl 2. Samuel 6,21 vor Augen: ,Jahwe, welcher mich erwahlt hat vor deinem
Vater und vor seinem ganzen Hause, mich zu verordnen zum Fursten Uber das Volk
Jahwes uber Israel“, was David zu Michal, der Tochter Sauls sagte (vgl. 1. Samuel 13,14;
1. Samuel 25,30; 2. Samuel 5,2). Jesaja redet hier zweifellos vom Messias, in welchem
alle Gottesverheilungen an David zusammenflieRen. Das vom Propheten Geweissagte
passt buchstablich nur auf Christum. Der Messias wird nicht, wie David, Uber ein einzelnes
Volk gebieten, sondern alle Heidenvolker hat Jahwe Seiner Herrschaft unterworfen, die
sich an die Gemeinde Israels anschliel3en.

Die zuverlassigen Gnaden Davids (Jesaja 55,3-5; vgl. 2. Samuel 7,16; Psalm 89,29)
lauten auf eine ewige Zukunft und sie erreichen in ewiger Unwandelbarkeit ihren
Hohepunkt (vgl. Apostelgeschichte 13,34). David, der Sohn lIsais, wurde zum Zeugen der
Volker (Nr. 634 siehe dort), zum Firsten (Nr. 166 siehe dort) und Gebieter von Volkern
gemacht. Was der Prophet hier ausspricht, bezieht sich auf das Geistliche. David
unterwarf wohl Volker mit Gewalt der Waffen, seine erhabenste Grof3e bestand darin, dass
er ein Zeuge und Gesetzgeber der Volker war, ein Zeuge durch die Gewalt des gottlichen
Wortes in den Psalmen. Oft entschloss er sich und gelobte in den Psalmen, den Namen
Jahwes unter die Voélker auszubreiten (Psalm 18,50; Psalm 57,10). Er, der liebliche
Psalmséanger Israels (2. Samuel 23,1) hat durch die Macht seines Zeugnisses viele Volker
uberwunden. Was David von sich sagt: ,Ein Volk, das mich kannte, diente mir* (Psalm
18,44). Das erfillt sich in einem noch viel weiteren Umfang an Israel. Die Jinger und
Apostel des Herrn waren auch aus lIsrael, sie erhielten den Befehl, allen Vélkern das
Evangelium zu verkindigen. Durch sie beruft Israel Volker, die es vorher nicht kannte,
Volker, die vorher nichts von Israel wussten, eilen herzu, um von Zion aus das Gesetz zu
empfangen (vgl. Jesaja 2,2.3). Die Heidenwelt wird mit den zuverlassigen Gnaden Davids
beschenkt, sie werden geistlich Uberwunden und gewonnen, um Jahwes willen, zum
Heiligen in Israel hin. Der Anschluss der Voélker an Israel ist eins mit dem Anschluss an
Gott und die Gemeinde Gottes der Offenbarung (vgl. Jesaja 60,9). Der Gebieter oder der
Gesetzgeber der Volker ist gleichsam zum Zeugen der Voélker verordnet, was jeden
Bibelleser an Christus erinnert (Offenbarung 1,5).

Der Gebieter der Volker, der Zeuge (Nr. 634 siehe dort) und ,Furst“ (Nr. 166 siehe dort) ist
ein messianischer Name (Jesaja 55,4). Der Gebietende der Volker stellt die Heiden unter




Befehl oder Kommando. Der Name kann auch als ,Gesetzgeber der Voélker* aufgefasst
werden. Dieser Messiasname lasst sich nach der Prophetie Jesajas verschiedentlich
begriinden. Das Gesetz und das Gericht, das ewige Recht der Gerechtigkeit Gottes und
Seines Reiches ist die leitende Idee der jesajanischen Weissagung. Das Gesetz, oder der
Wille Gottes an und fur die Menschen wird enthillt in Beziehung auf Israel, auf die
Heidenvolker und auf das neue Bundesvolk. Der Messias erscheint als koniglicher Richter
und richtender Konig. Das Gesetz, das in lhm zur Person geworden ist, bringt Er zur
Alleinherrschaft. Alle Strafgerichte zielen auf die Zeit, in welcher das gottliche Gesetz
durch den Messias zur Vollendung gelangt. Das Konigreich Christi ist das Ziel der
Verheil3ung. Christus pflanzt und grindet auf Erden das Recht, das Gesetz zu Seiner
Wabhrheit. Er fuhrt das Recht aus der Schranke des Partikularismus zu allen Vélkern. Der
Messias, oder der Knecht Jahwes (Nr. 436 siehe dort) bringt den rechten Trost, indem Er
das Gesetz im ganzen Umfang unter die Vélker zur Herrschaft bringt. Er ist der Lehrer der
Heiden.

Der herrschende Gedanke des Gesetzes gelangt durch das Leiden und Sterben des
Gottesknechtes zur héchsten und vollendeten Wirde. Die Gerechtigkeit, die dem Gesetze
Gottes entspricht, hat der Messias allein erworben fur den an Ihn Glaubenden, weil Er fur
alle das Gesetz vollkommen erfillte. Dieser eine Gerechte macht die vielen gerecht. Der
Gerechte steht mit dem gdttlichen Willen im Gesetz in volliger Harmonie. Seine Person ist
die Erfullung des Gesetzes in der ganzen Allgemeinheit. Der Gerechte macht Seine
Gerechtigkeit zur Gerechtigkeit der Vielen. Die Sinden, die Schuld und die Strafe der
Vielen tragt Er. Der Gerechte hat das Gesetz mit seinen Folgen und in seinem Gegensatz
gegen die Sunder auf Sich genommen. Der Knecht Jahwes hat das Gesetz allein erfullt.
Durch Sein freiwilliges Leiden und Sterben ist das Gesetz, der gottliche Wille in seinem
ganzen Umfang in absoluter Einheit mit der Forderung des Gesetzes vollendet. Der
Messias ist demnach der Erfuller des Gesetzes und der Gesetzgeber aller Volker, der
fordert, was Er langst erfullt hat.

173. Geboren von einem Weibe

Geboren von einem Weibe ist der Sohn Gottes, der in der Fulle der Zeit gesandt wurde
(Galater 4,4). Das griechische ,genomenon ek gynaikos® heil3t genau: ,Geworden aus
einem Weibe". Diese Redewendung hangt mit dem Satzteil zusammen: ... da hat Gott
von sich aus gesandt seinen Sohn“ (Galater 4,4a). Beide ergédnzenden Aussagen
berichten Tatsachen, die uns Gott im Fleische nahe brachten. In dem vorherbestimmten
und geeigneten Moment wurde die Verheil3ung durch Gottes Handeln Wirklichkeit. Die
Sendung des Sohnes, die durch ,exapesteilen” —  fortentsenden“ ausgedrtickt wird, ist
nach der doppelten Praposition ,ek" und ,apo” eine Doppelheit des Ausgehens. Der ,sein
Sohn“ ist mit ,ton heautou hyion“ — ,sein eigener Sohn“ und der Sohn ist von Gott
ausgesandt. Die Wendung: ,ton hyion autou” — idion hyion* — ,der eigene Sohn* (vgl.
Romer 8,3.32) ist identisch. Der von Gott Ausgesandte wird als Gottes eigener,
selbsterzeugter, durch den Artikel (ton hyion autou) als der einzig Erzeugte ,monogenes* —
.Eingeborener” (Nr. 100 siehe dort) bezeichnet. Die Beschreibung Seiner Sendung ist
durch ,exapesteilen* sehr sorgfaltig. Die Praposition ,apo* deutet das Sein des Sohnes im
und beim Vater an, der Ihn sendet (vgl. Johannes 1,1.18; Johannes 17,5). Der Herr Selbst
betont mit feierlichem Nachdruck diese Sendung: ,Denn ich, aus Gott ging ich aus und ich
bin da, denn ich bin nicht von mir selbst gekommen, sondern er hat mich gesandt"
(Johannes 8,42). Die Praposition ,ek" driickt den 6rtlichen Ausgang und Ubergang aus der
Hohe herab auf die Erde aus (vgl. Apostelgeschichte 12,11; vgl. Johannes 3,13; Johannes
6,38; Johannes 10,36; Lukas 1,78). Die Aussendung des Sohnes von Gott aus ist durch
die genaue Ausdrucksweise ein Hinweis auf die Praexistenz und Koexistenz vor Seiner
Menschwerdung.

Die Aussendung des Sohnes Gottes erfolgte durch die Inkarnation. Der Apostel




bezeichnet Christi Menschwerdung nicht als ein ,gennetos gynaikos" — ,ein vom Weibe
Geborener* (Matthaus 11,11; Lukas 7,28), sondern mit Vorbedacht als ein ,genomenon ek
gynaikos“ — ,geworden aus einem Weibe“. Durch die Ubersetzung ,geboren* soll das
Fremdartige des Ausdruckes verschwinden. Paulus will dadurch an die Tatsache erinnern,
dass der praexistente Sohn Gottes nach des Vaters Willen in den Mutterschol3 eines
Weibes einging, um als Sohn des Menschen geboren zu werden. Der von Gott
ausgesandte Sohn ist ,aus einem Weibe geworden“ ohne die Mitwirkung eines Mannes
zur Erzeugung. Diese apostolische Aussage ist analog mit dem Bericht von der Geburt
Jesu aus der Jungfrau Maria (vgl. Matthaus 1,16.18). Die Lehre des Apostels Paulus
befindet sich in schénster Harmonie mit dem Zeugnis des Johannes: ,Das Wort ward
Fleisch (Nr. 149 siehe dort) und zeltete unter uns, und wir sahen seine Herrlichkeit, eine
Herrlichkeit als den Eingeborenen (Nr. 100 siehe dort) vom Vater, voller Gnade und
Wabhrheit* (Johannes 1,14). Paulus wirde nicht so geschrieben haben, wenn er nichts von
der Ubernaturlichen Geburt Christi gewusst hétte. Diese Kenntnis bildet die Voraussetzung
zu dem, was er von der Person Christi schreibt. Es ist wohl nicht zu weit hergeholt, wenn
angenommen wird, dem Apostel habe die Verheillung vom ,Samen des Weibes" (siehe
dort) vorgeschwebt (1. Mose 3,15), die durch die Menschwerdung des Sohnes Gottes
buchstablich in Erfillung ging.

174. Geduld

Geduld bezeichnet in der Heiligen Schrift keine Eigenschaft, sondern ein Verhalten Gottes
und Jesu Christi. Die Ursprachen der Bibel haben fur Geduld verschiedene Ausdriicke. Im
Alten Testament ist es das hebraische ,orech appaim“ — ,Lange des Schnaubens®,
.verzogern der Zornesausbriiche”, — ,ein langes Zurtickhalten des Zornes“. Das Neue
Testament hat die Worte ,hypomone“ — ,unter der Last bleiben”, ,ausharren”; ,anoche" —
»ein Ansichhalten”; und ,makrothymia“ — ,Langmut” (siehe dort).

1.) Das Alte Testament rihmt in der oft wiederholten Formel: ,Jahwe, Gott, barmherzig
und gnadig, langsam zum Zorn und grol3er Gnade und Treue“ (2. Mose 34,6; 4. Mose
14,18; Joel 2,13; Jona 4,2; Psalm 86,15; Psalm 103,8; Nehemia 9,17; Nahum 1,3). Es ist
eine herrliche und reiche Titulatur des Gottes Israels. Diese Gnadenpredigt, die auch den
Artikel von der Vergebung der Stiinden enthalt, ist das Thema des biblischen Evangeliums,
das vielfach als Echo wiederkehrt. Jahwe ist geduldig, langsam zum Zorn, der den Stinder
nicht plotzlich wegnimmt, sondern auf seine Bul3e wartet (Romer 2,4). Gottes Geduld oder
Langmut ist eine verlangerte und fortgesetzte Gnade. Gott zieht nicht nur Seinen Zorn
zurtick, sondern Er gibt auch Zeit zur Umkehr. Er bietet in dieser Zeit unaufhérlich Seine
Gnade an und wartet mit schonender und erbarmender Geduld auf Besserung (2. Petrus
3,9).

a.) Mose, der sich auf die géttliche Gnadenpredigt beruft, betont auch, Gottes Geduld nicht
auf Mutwillen zu treiben. Wer sich Ihm widersetzt, bleibt nicht ungestraft (4. Mose 14,18).
Beharrliche Stinder spricht Er nicht frei. Gottes Geduld, Barmherzigkeit und Gnade ist von
Seiner Gerechtigkeit unzertrennlich (Nahum 1,3; Jeremia 30,11). Wie Er Glaubige in
Gnaden heimsucht, werden Sinder im Zorn heimgesucht.

b.) Die denkwirdige Selbstaussage Jahwes ist mehrfach in die Lobpreisungen der
gottlichen Liebesoffenbarung der Psalmen verwoben. Das grof3e Selbstzeugnis Jahwes
bildet fur den Sanger das Fundament seines Gebetes (Psalm 86,15). Das aus dieser
Gnadenpredigt geschopfte Bekenntnis ist zur israelitischen Glaubensformel und ein
Anlass des Lobpreises geworden (Psalm 103,8). Der Sanger, der Gottes Geduld rihmit,
weil3, dass Jahwe nicht nur lange mit Seinem Zorn wartet, sondern auch von der Gnade,
die nicht ewig grollt (vgl. Psalm 78,38). Das Verhalten Seiner Gerechtigkeit bemisst Er
nicht nach unseren Siinden, sondern nach Seiner Gnadenabsicht. Gottes Wille geht auf
Gnade, die sich mitfihlend herabneigt, und auf Barmherzigkeit, welche sich hilf- und
trostreich des Sinders annimmt. Der Zorn steht im Hintergrund, der erst in Geduld und



langem Warten entbrennt, wenn sie Seine grof3e Gnade von sich stol3en (Psalm 145,8).
c.) Die Grundoffenbarung von der Gnade und Geduld Gottes hat auch in einigen
prophetischen Blchern des Alten Bundes Aufnahme gefunden. Joel vereinigt Jahwes
Selbstaussage mit seinem Buf3ruf im Blick auf den Gerichtstag am Ende der Zeiten (Joel
2,13). Er begrundet seinen Aufruf zur Umkehr durch die herrliche Gnadenpredigt von der
Geduld Gottes. Seine Langmut, auf Grund dessen der Prophet sagt: ,Wer weil3, es mag
ihn wiederum gereuen® (Joel 2,14), ist eine starke Stitze fur buR3fertige Stnder. Die
Milderung der Strafe stellt Joel ganz in Gottes freie Gnade. Der Prophet lehrt, wie man
sich angesichts der groBen und schrecklichen Gerichtstage auf Gottes Geduld und
Langmut stitzen darf.

Jahwes Gnadenpredigt ist im Gebet des Propheten Jona in partikularistischer Anwendung
erwahnt (Jona 4,2). Er vertrat die Ansicht, Gottes Heil gehdre nur dem judischen Volk,
dass die ganze heidnische Vdlkerwelt von der géttlichen Geduld véllig ausgeschlossen
bleiben sollte. Das Beispiel Jonas lehrt, dass die Gnade Gottes nicht allein fur Israel,
sondern auch fir alle Vélker bestimmt ist. Gott hatte Geduld mit Ninive, als es Bul3e tat,
dass es nicht unterging. In Anlehnung an Jahwes Selbstzeugnis (2. Mose 34,6.7) gestaltet
Nahum den Inhalt seiner Prophetie (Nahum 1,3). Zwei Gedanken von der heiligen Strenge
und der Geduld Gottes machen den Begriff der unergrindlichen Gerechtigkeit Gottes aus.
Gott kann in Seiner Geduld lange zusehen, Er bricht nicht sogleich mit Seinem Zorngericht
los. Es dauert oft lange, ehe Gott in Seinem Zorn donnert. Er ist dennoch von so grol3er
Kraft, dass alle Seine Feinde durch Ihn zerschmettert werden konnten. Jahwe kommt
langsam, Er wartet mit grof3er Nachsicht ab, ob die Menschen in sich kehren und
ablassen, Seinen Zorn zu reizen.

d.) Nehemia veranstaltete nach dem frohlichen Laubhtttenfest einen BUR3- und Bettag fur
das ganze israelitische Volk. Es wurde ihnen das Bundesgesetz der Theokratie vor Augen
gehalten. Das historische Dank- und Bul3gebet ist ein herrlicher Ausdruck vom Anhéren
des Alten Testamentes, weil sein Inhalt die ganze Geschichte der Theokratie umfasst. Der
echte BuR3glaube verwandelt den Gesamtinhalt aller Geschichtsbiicher des Alten Bundes
in ein Gebet. Die ganze heilige Geschichte wirkte auf die damaligen HoOrer wie ein
Gewissensspiegel. Sie bekannten die Sinden des stolzen, unbeugsamen Unglaubens
gegen Gottes Offenbarung und Theokratie (vgl. Nehemia 9,1-16). Trotz der Liebesbeweise
Jahwes widerstand Israel dem goéttlichen Heilsplan. Gottes VerheiRung erreichte durch die
Eroberung des gelobten Landes ihre Erfullung. Die Geschichte Israels war auf dem Boden
des verheiRenen Landes eine Geschichte des Abfalls und der Widerspenstigkeit. Beim
Ruckblick auf diese geschichtlichen Tatsachen erinnert Nehemia seine Zuhorer an Jahwes
eigene Gnadenpredigt (2. Mose 34,6; vgl. Nehemia 9,17.31).

Israel wurde wahrend der Wistenreise trotz seiner Verfehlungen durch Gottes grolde
Gnade und Barmherzigkeit nicht im Stiche gelassen, sogar das gegossene Kalb wurde
ihnen vergeben (Nehemia 9,16-19a). Uberwéltigend groR war Jahwes Geduld und
Langmut, dass Er Seinem Volke trotz des Abfalls dauernd die gleichen Wohltaten erwies.
Waéhrend der Konigszeit, die als ein tribes Gebilde menschlichen Versagens anzusehen
ist (Nehemia 9,29-31), leuchtet die Sonne der gottlichen Gnade. Rief das Volk um Hilfe,
half ihm Jahwe aus der Not, obgleich es Ihn immer wieder enttduschte (Nehemia 9,27s.).
Er hatte Geduld (Nehemia 9,30). Gott lieR das Volk durch Seine Propheten verwarnen
(Nehemia 9,26.29.30), um ihm den Weg des Lebens zu zeigen (Nehemia 9,29). Selbst
wenn lIsrael zur Strafe den Feinden preisgegeben war und ihm die Verfigung Uber das
Land entzogen werden musste (Nehemia 9,30), machte Gott in Seiner grol3en
Barmherzigkeit kein Ende seines Daseins (Nehemia 9,31). So ist die Geschichte Israels
eine Kette von Beweisen fir Gottes Geduld und Langmut.

2.) Im Neuen Testament ist vor allem von der Geduld Gottes die Rede. Alle drei schon
erwéhnten griechischen Ausdrucke ,anoche®, ,makrothymia“ und ,hypomone* kommen zur
Anwendung.



a.) An zwei Stellen des Neuen Testamentes (Romer 2,4; R6mer 3,26) wird das
griechische ,anoche” mit Geduld (ibersetzt, neuere Ubersetzungen haben die Wiedergabe
.-Nachsicht* (Nr. 516 siehe dort). Es wird hiernach als Geduld oder Nachsicht Gottes
aufgefasst. Eine genauere Untersuchung des grundtextlichen Ausdruckes ergibt einen
anderen Sinn.

Paulus betont im Zusammenhang der ersten Stelle (Romer 2,4) die Unparteilichkeit des
hochsten Richters, der alle nach ihren Taten richtet. Der Jude ruhmte sich einer
Bevorzugung im goéttlichen Gericht. Nach Seinem Vorurteil straft Gott nicht das
theokratische Volk, das Gericht des Messias soll nur die Heidenwelt treffen. Die Juden
hegten den Wahn, sie wirden der ewigen Seligkeit nicht verlustig gehen, wenn ihre
Siunden auch durch irdische Kalamitaten gezichtigt wirden (vgl. Matthdus 3,8; Johannes
8,33; Galater 4,21). Der Apostel rugt die mutwillige Verkennung der gottlichen Langmut,
die zur BuRe und zum Glauben an Christum leiten will. Die Verblendung geht so weit, dass
aus dem bisherigen Aufschub des Gerichtes eine Straflosigkeit gefolgert wird. Die gottliche
Langmut macht sogar sicher und verstockt. Paulus begegnet diesem Vorwand mit der
Gewissensfrage: ,Oder denkst du gering von dem Reichtum seiner Gite und der
Unterlassung und der Langmut, nicht erkennend, dass dich Gottes Glte zur
Sinnesanderung leitet?* (Romer 2,4.) Diese drei Pradikate ,chrestotes”, ,anoche”,
.,makrothymia“ erganzen sich. Die Giulte (chrestotes) &ufRert sich im Wohltun
(Apostelgeschichte 14,17) und in der baldigen Reue der Strafe (Joel 2,13). Der Ausdruck
.anoche* Dbedeutet ein Anhalten, Zurickhalten oder Nachlassen der Strafe. Mit
.-makrothymia“ oder nach dem hebrdischen ,orech happaim“ — ,zurlckhalten der
Zornesausbriuche* wird ein geduldiges Abwarten, ein langsames zu Werke gehen (vgl.
Lukas 18,7) ausgedruckt.

Die meisten Lateiner Ubersetzen ,anoche* mit ,patientia® — ,Geduld” und ,sustentia“ —
~Ausdauer”. Es ist richtiger ,sustentatio* — ,Aufschub, Verzdgerung“ zu Ubertragen. Der
Reichtum der Gute Gottes erweist sich an Guten und Bdsen und in der Fulle der Gaben
(Epheser 2,4; Romer 10,12). Die Kehrseite des Verhaltens Gottes ist, dass Er den Strom
des Verderbes aufhalt, der die Stnder ins Verderben treibt. Seinen Zorn, der gegen alle
Gottlosigkeit und Ungerechtigkeit gerichtet ist, halt Er zurtick. Der Zorn, den Gott am Tage
des Gerichts offenbaren will, wird noch hinausgeschoben.

Gott hat Christus zum Stuhnedeckel aufgestellt, um fir alle Menschen die Stinden wirksam
zu stihnen, um den gegenwartigen Zorn Gottes durch Gnade aufzuheben, und um vor der
kinftigen Offenbarung des Zornes Gottes zu bewahren. In Christo hat Gott eine
allgemeine Amnestie proklamiert. Es ist eine Freilassung der Schuldverhafteten und der
dem Strafgericht verfallenen Menschen. Durch Glauben und auf dem Gnadenwege
werden Sunder vor Gott gerecht. Die Erzeigung der Gerechtigkeit geschah ,wegen des
Hingehenlassens der friher geschehenen Sinden wahrend des Aufschubs (anoche)
Gottes* (Romer 3,26). Der Apostel schreibt von der téatigen, richterlichen Gerechtigkeit
Gottes. Durch die Dahingabe Seines Sohnes zur Verséhnung der Siinde hat Sich Gott als
gerechter Richter und barmherziger Verschoner bewiesen. Dem Gericht tber die Stunde
ist ein Aufschub geboten worden. Die Ubertretungen der vorchristlichen Zeit (Hebraer
9,15) standen unter dem Aufschub Gottes bis zum vollendeten Beweis der Gerechtigkeit in
der Erfullungszeit.

b.) Die Geduld Gottes tragt die Menschen, wenn sie auch lange Seine Heilsabsichten
verachten. Gott entzieht ihnen nicht sogleich Seine Gnade. So oft sie zu IThm in der Not
rufen, hat Er Mitleid mit ihnen. Das griechische ,makrothymia“, dem hebraischen ,orech
happaim“ entsprechend, drickt aus, dass Gott lange den gerechten Zorn gegen die
Sunder zuruckhalt; die wohlverdiente Strafe schiebt Er auf und leitet in Liebe zur Bul3e und
Sinnesanderung.

aa.) Im Gleichnis vom ungerechten Richter ist in alten Lutherbibeln der Satz zu lesen:
,S0llte aber Gott nicht auch retten seine Auserwahlten, die zu ihm rufen Tag und Nacht




und Geduld Uber ihnen haben?“ (Lukas 18,7.) Die falsche Ubersetzung des letzten
Satzteils fuhrt zu keiner Klarheit. Dieser Fragesatz am Schluss hat von jeher
Schwierigkeiten verursacht. Alte Ubersetzer haben ihn gestrichen oder das Ganze
umschrieben. Clemens hat die bemerkenswerte freie Wiedergabe: ,Weil er langmutig mit
ihnen ist, meint ihr, dass er es nicht tun wird? Ja, ich sage euch, er tut es und in Kirze!"
Jesus betont, dass Gott Uber Seine Auserwahlten Seine Langmut walten lasst. Der Sinn
von ,makrothymein epi tini“ ist allgemein: ,Geduld mit jemand haben, Langmut an jemand
uben” (vgl. Matthaus 18,26.29; Jakobus 5,7; 2. Petrus 3,9). Von der Verzdgerung einer
Rettung scheint dort nichts zu stehen, sondern vom Aufschub der Strafe. In diesem
Gleichnis braucht die Bedeutung des Wortes nicht unbedingt festgehalten zu werden. Fur
diesen Fall wirde die Langmut sich nicht auf die Auserwahlten, sondern auf ihre
ungenannten Verfolger beziehen. Diese Auslegung ist unmdglich.

Die Grundbedeutung von ,makrothymein“ ist nach ,thymein“ festzustellen, das eine
lebhafte, starke Gemitserregung des Zornes, aber auch des Mitleides ausdrickt. Das
Verbum ,makrothymein“ hat demnach den Sinn von einem langeren Zuriickhalten einer
Gemutserregung, ein Verzdgern ihres Ausbruches, das Zurlckhalten des Zornes, das
Verziehen der Strafe. Je nach dem Zusammenhang, wie hier im Gleichnis, kann es ein
Zurickhalten des Mitleids oder ein Verziehen der Hilfe sein. Es ist hier ein langeres
Zurtckhalten einer wohlwollenden Gemdutserregung Gottes den Auserwéhlten gegentber
gemeint. Der ganze Satz ist demnach zu ubersetzen: ,Gott aber sollte nicht etwa die
Errettung Seiner Auserwahlten bewirken, die Tag und Nacht zu Ihm rufen, ob Er auch Sein
Mitleid mit ihnen in die Lange zieht?* Was bei dem ungerechten Richter Herzenshartigkeit
ist, heil3t bei Gott Langmut. Weisheit und Liebe bewegen Ihn aus guten Grinden zum
Warten und Wartenlassen. Der Verzug fur die Auserwahlten hat nach dem Gleichnis eine
wichtige Ursache, die nur der Glaube ermessen kann.

bb.) Gott hat Sein Erbarmen in reichem Mal3e bewiesen, wenn Er die Gefal3e des Zornes
in Geduld ertrug, und den Gefal3en des Erbarmens aus Juden und Heiden den Reichtum
Seiner Herrlichkeit zuteil werden lieR (Rémer 9,22). Mit dem Gleichnis vom Topfer und
Seinem Ton begriundet Paulus Gottes absolutes Recht tUber die ganze Kreatur. Es steht
Ihm vollig frei, Menschen zur Seligkeit zu befahigen. Der Mensch hat an den gottlichen
Wohltaten keinen Anspruch. Der Apostel zeigt aus dem Herrscherrecht Gottes, dass es
Trotz und Anmaf3ung ist, mit Gott dartber zu hadern. Das Topfergleichnis deutet an, dass
Gott nicht willkarlich, sondern gerecht und heilig handelt. Die Auswahl zur Seligkeit und
zur Verdammnis berechtigt nicht zum Vorwurf der Ungerechtigkeit. Gott hat die zum
Verderben bereiteten Menschen mit Langmut getragen, um den zur Seligkeit Befahigten
Seine Gnade zu offenbaren. Gottes Verfahren ist nicht hart und ungerecht, sondern
huldreich und gnadig. Wenn Gott Seinen Zorn und Seine Strafmacht am Geschlecht der
Menschen erweisen wollte, weil das Mald der Sinde voll war, so ist es als Langmut
anzusehen, dass Er die Strafe verschob. Das Stundenmald der Menschen war langst voll,
Gott aber gab nach Seiner Gnade noch eine Frist, um im Glauben an Christum ein Asyl
gegen den gerechten Zorn Gottes zu erdffnen. Nach der paulinischen Ausfiihrung verfahrt
Gott nicht allein mit Seiner Allmacht, Er beweist vielmehr noch an den Verharteten Seine
Liebe und beseligt die Gefal3e der Erbarmung. Gottes Verstockungsgericht ist immer noch
mit weisen Liebesabsichten verbunden. Es ist nicht gesagt, dass der Begriff ,makrothymia“
vorwiegend mit dem Endzweck der Besserung in Verbindung steht, sondern, dass nur an
einen Aufschub der Strafe gedacht wird. Im Neuen Testament enthalt ,makrothymia“
vorwiegend den Gedanken an ein Warten auf Besserung (vgl. ROmer 2,4; 2. Petrus 3,15).
Gottes Langmut gegen die ZornesgefalRe und Erb