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Einleitung

"AmokdAvpic' ist das erste Wort der Johannes-Offenbarung, und es zeigt sich durch den
Genitiv ('Inood XpLotod) mit dem anschlieBenden Relativsatz (v €wkev adte) 6 0edc), dass
diese Schrift gottlichen Ursprungs ist. Aber auf den ersten Blick hélt die Johannes-
Offenbarung die heutigen Leser davon ab, dieses Buch zu verstehen. Denn sie erscheint im
Neuen Testament aufgrund des Wirrsals akkumulierter Bilder, die viele symbolhafte
Ausdrucksweisen beinhalten, als fremdartig.

In der Johannes-Offenbarung benennt der Seher sofort nach der Briefeinleitung seine
Situation mit dem Ausdruck év tfy OAlyeL, die auch fiir die damalige Lage der Gemeinden
bezeichnend ist. Der Seher stellt sich den sieben Gemeinden auf diese Weise vor: ,,Ich,
Johannes, euer Bruder und Mitgenosse in der Bedrdangnis® (Offb 1,9). Er selbst fiihlt sich also
bedringt und darin den sieben Gemeinden besonders verbunden. Der historische Hintergrund
ist relevant flir die Absicht des Sehers: Der romische Staat, reprdsentiert vor allem im
Kaiserkult, erscheint in der Johannes-Offenbarung unter dem dramatischen Bild des

Kampfes.”

1. Die politisch-religiose Situation und der Kaiserkult

Die Situation der Gemeinden wird detailliert in den Sendschreiben an Smyrna und Pergamon
geschildert: In Offb 2,10 wird die Moglichkeit der Gefangenschaft vor Augen gestellt und vor
der Versuchung, die daraus entsteht, gewarnt. Im Detail wird die Notlage der Christen als
Verfolgung durch den Tod von Antipas verdeutlicht, der in der Gemeinde Pergamon den
Mirtyrertod gefunden hat (vgl. Offb 7,14).

Ein Hinweis auf den politischen Hintergrund und eine Verfolgung in Kleinasien findet man
in der Vision iiber das Tier in Offb 13. In Oftb 13,48 zeigt sich das Tier als die gottfeindliche
Macht, die die Erde beherrscht. Seine zeitweilige Herrschermacht verweist auf das irdische
Koénigtum bzw. auf das Romische Reich. Aber in dieser Vision bedeutet die erzwungene

Anbetung des Tieres, dass politische Macht zu religiosem Kult und der romische Kaiser zu

' .Die gewisse Erwartung einer anderen, einer besseren Welt und die ebenso gewisse Erwartung des nahen Endes
dieser Welt und dieser Zeit sind die beiden einander tragenden Motive nicht nur der Johannesapokalypse,
sondern auch zahlreicher anderer jiidischer und christlicher Schriften der ersten Jahrhunderte vor und nach
Christi Geburt, die man als ,Apokalypsen‘ bezeichnet*: EBACH, Apokalypse, 213.

* Vgl. BACKHAUS, Bilder, 423f.



einem gottgleichen Wesen umgestaltet wurden (vgl. Oftb 13,15-16; 14,9—12).3

Die moderne Exegese ist einig iiber den historischen Hintergrund, auf dem die Bedrangnis
der Christen beruht: Der romische Kaiserkult verursachte die Verfolgung in Kleinasien. Aber
umstritten ist der genaue Zeitraum, in dem die Oftb abgefasst wurde, bzw. unter welchem
Kaiser sie entsanden sein konnte: Die Tempelzerstdrung ist ein entscheidendes Kriterium fiir
die Abfassungszeit der Oftb. Falls die Oftb vor 70 n. Chr. geschrieben wurde, kdnnte der
Seher mit der Bedrdngnis auf die Zeit Neros (65 n. Chr.) hinweisen. Sonst wird meist auf die
Zeit Domitians verwiesen.” Denn der Text nennt das Rémische Reich niemals direkt beim
Namen, sondern es verbirgt sich hinter dem Decknamen Babylon, der nach der

Tempelzerstorung verwendet wurde (vgl. Offb 14,8; 17,5).5

1.1 Externe Zeugen

Die friihchristliche Tradition gibt an, dass die Oftb in der Regierungszeit Domitians (81-96 n.
Chr.) entstanden sei. Vor allem féllt Irendus von Lyon als Zeuge ins Gewicht. In Adversus
Haereses schreibt er, dass der Seher Johannes bis zur Zeit Trajans (98—117 n. Chr.) lebte und
seine Apokalypse am Ende der Regierungszeit Domitians niedergeschrieben hat®: Thm zufolge
fallt die Abfassungszeit der Offb in die Jahre 95-96 n. Chr. Aber die moderne Exegese hat
diese Angabe von Irendus infrage gestellt. Dies liegt nicht zuletzt daran, dass er den Seher der
Oftb mit dem Apostel Johannes, der als der Verfasser des vierten Evangeliums gilt,
identifiziert. Dies jedoch gilt gemeinhin als unwahrscheinlich. Aufgrund dieser
Fragwiirdigkeit wird Irendus als ein unzuverldssiger Zeuge zur Situierung und Datierung der
Offb gesehen.” Dariiber hinaus wird diskutiert, ob in Kleinasien unter Domitian tatséichlich
eine iiber das NormalmaB heraus gehende Verfolgung von Christen stattfand.®

Der fritheste Hinweis auf eine Verfolgung gegen die Christen unter Domitian findet sich in
der Historia Ecclesiastica: Eusebius von Cisarea schreibt, dass Kaiser Domitian die Christen

hasste und verfolgte und aus diesem Grund als Nachfolger Neros (54—68 n. Chr.) galt.” Ferner

? Friesen sagt, dass der Kaiserkult auf dem Polytheismus basiert, und durch die Apotheose verbreitet sich das
Kaisertum in allen Regionen seit dem Kaiser Augustus, der offiziell Imperator Caesar Divi filius Augustus
genannt wird. Denn der Kaiserkult beinhaltet mythologische und religidose Elemente: Vgl. FRIESEN, Imperial
Cults, 122-131; JANZEN, Jesus, 642f.; PEPPEL, Gott oder Mensch, 70-77.

4 Vgl. BEALE, Revelation, 4.

> Vgl. COLLINS, Crisis, 57f.

% Adv. Haer. 5, 30, 3: ,Neque enim ante multum temporis visum est, sed pene sub nostro saeculo, ad finem
Domitiani imperii“: IRENAUS, Adversus 5, 228.

7 Vgl. AUNE, Revelation 1-5, lix; FRIESEN, Imperial Cults, 143.

¥ Vgl. COLLINS, Crisis, 69-71.

? Hist. Eccl. 3,17: ,Nachdem Domitian an vielen seine Grausamkeit erprobt, eine nicht unbetrachtliche Zahl von



schreibt Eusebius iiber Johannes, indem er Irendus zitiert, dass der Seher unter Domitian auf
die Insel Patmos verbannt wurde und aus der Verbannung zur Zeit Nervas, des Nachfolgers
Domitians, zuriickkehrte (vgl. Hist. Eccl. 3,18-20).'" Allerdings wird diese Stelle bei
Eusebius als apologetisch eingeschitzt."!

Die Datierung in die Regierungszeit Domitians kann sich auf Plinius den Jiingeren berufen.
In seinem Brief an Trajan findet sich eine AuBerung iiber die Christen. Plinius bittet um eine
Instruktion des Kaisers, wie er die Christen behandeln soll."? Zunichst schreibt Plinius iiber
die Apostasie bei Christen in Epist. 10, 96, 6: ,,Sie (die Christen) seien es zwar gewesen,
hétten es dann aber aufgegeben, manche vor drei Jahren, manche vor noch langerer Zeit, hin
und wieder sogar vor zwanzig Jahren“. Bedenkt man, dass die Briefe des Plinius eine
kaiserliche Instruktion erbitten und Anfang des 2. Jhs. entstanden sind, bezieht sich die
Zeitangabe ,,vor zwanzig Jahren auf die Regierungszeit Domitians, und damit wird auf eine
Verfolgung in dieser Zeit angespielt. 3 Auf das Schreiben des Plinius antwortet Trajan
ebenfalls mit einem Brief, in dem er die geregelte Bestrafung der Christen durch die Justiz
verlangt.'* Nach Downing kénnte diese Antwort ein Hinweis darauf sein, dass es zuvor keine
Gerichtsverfahren gab, um Christen zu bestrafen.'> Anscheinend machte Trajan nicht alle
Christen ausfindig, um sie zu bestrafen, aber das Christentum gilt bei ihm noch als gegen den
Kaiserkult gerichtet. Im vom Kaiser verlangten Gerichtsverfahren miissen die Christen nach
ihrem Glauben gefragt werden (vgl. Epist. 10, 97, 1).'® Dies bedeutet: Wenn die Christen vor
Gericht ihren christlichen Glauben widerrufen und sich zum Kaiserkult bekennen, werden sie
freigelassen.'”

In diesem Zusammenhang erscheint die Zeitangabe des Irendus, die die Oftb in die

Spatzeit Domitians datiert, als stimmig, obwohl Irendus den Verfasser der Oftb mit dem

edlen und angesehenen Minnern in Rom ohne geniigenden Grund getdtet und grundlos unzdhlige andere
vornehme Miénner in die Verbannung geschickt und ihr Vermogen konfisziert hatte, machte er sich schlieBlich
noch durch seinen Hass und Kampf gegen Gott zum Nachfolger Neros. Er war also der zweite, welcher eine
Verfolgung gegen uns angeordnet hatte, wiahrend sein Vater Vespasian nicht feindlich gegen uns gesinnt war®:
EUSEBIUS, Kirchengeschichte, 122-123.

10 Vgl. THOMPSON, Revelation, 15f.

""'Vgl. MULLER, Offenbarung, 41.

2 Vgl. DOWNING, Pliny, 107-110.

1 Vgl. BEALE, Revelation, 5.

'* The curtain is finally raised by the correspondence between the emperor Trajan and Pliny the Younger, his
governor of the Black Sea province of Bithynia in 111-113. Pliny had been sent out with special powers to check
the widespread corruption and abuses to which the province had fallen victim. Christianity was one of these®:
FREND, Martyrdom, 821.

' vgl. DOWNING, Pliny, 115f.

16 Epist. 10, 97, 1: ,Nachspionieren soll man ihnen nicht; werden sie angezeigt und iiberfiihrt, sind sie zu
bestrafen, so jedoch, dass, wer leugnet, Christ zu sein und das durch die Tat, das heift: durch Anrufung unserer
Gotter beweist, wenn er auch fiir die Vergangenheit verdéchtig bleibt, auf Grund seiner Reue Verzeihung erhalt.*
"7 Vgl. FREND, Martyrdom, 822.
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Apostel Johannes gleichgesetzt hatte. Ferner legen Eusebius und Plinius mit ihrer sicheren
Datierung der Verfolgung gegen die Christen in Kleinasien nahe, dass die Offb in der Zeit
Domitians abgefasst sein konnte. Aber diese externen Zeugen aus christlichem wie paganem

Schriftgut sollen in Folge mit inneren Evidenzen am Text bestétigt werden.

1.2 Innere Evidenzen

In der Offb gibt es zahlreiche Hinweise auf die Situation der Gemeinden. Auf das grofBte
Interesse stoBt das Vermessen des Tempels in Offb 11,1-2. Dabei wird der AufBenhof
ausgeschlossen, ,,denn er ist den Nationen gegeben worden und sie werden die Heilige Stadt
zertreten, 42 Monate lang®. Aus dieser prophetischen Angabe schlie3t man, dass der Tempel
in Jerusalem noch nicht zerstort ist. Dies gilt einigen als Hinweis darauf, dass die Oftb vor 70
n. Chr. abgefasst wurde. '® Aber dieses prophetische Wort ist nicht wértlich, sondern
metaphorisch in Verbindung mit dem Tempel im Neuen Jerusalem zu verstehen (vgl. Offb
3,12; 21,9—27)19: Wahrscheinlich ist dieser Abschnitt von Ez 40-48, in dem vom Schutz
Gottes fiir das Volk die Rede ist, beeinflusst. So bedeutet die Vermessung des Tempels in Offb
11 die Anwesenheit Gottes fiir sein Volk, das durch den Tempel Gottes, den Altar und die
Anbetenden in Offb 11,1 symbolisiert wird.”” In dieser metaphorischen Deutung sind ,,42
Monate* als die eschatologische Zeit bis zum endgiiltigen Sieg Gottes zu lesen.”’ Die 42
Monate, die dreieinhalb Jahren entsprechen, werden auch in Offb 11,11 noch einmal
verwendet, um den Zeitraum zwischen dem Tod und der Auferweckung der zwei Zeugen
auszudriicken (vgl. Offb 11,9): ,,Nach dreieinhalb Tagen* (uetd to¢ TPElg MUEPRG KAl TLLOV).
Urspriinglich findet sich diese Zahl, die die zeitliche Begrenzung der gottfeindlichen Macht
zeigt (ndmlich unter Antiochus IV. Epiphanes) in Dan 7,25; 12,7.** Aus diesem Grund ist es
moglich, dass Oftb 11,1-2 sich nicht auf eine Prophezeiung, die auf eine Abfassungszeit der
Offb vor 70 n. Chr. verweist, sondern auf eine gesicherte Kenntnis des Sehers von der
Tempelzerstorung bezieht.”

AuBlerdem ist der Name ,,Babylon* als terminus post quem anzunehmen (Oftb 14,8; 16,19;

' Vgl. COLLINS, Crisis, 64-69.

' Vgl. THOMPSON, Revelation, 88.

20 Vgl. BEALE, Revelation, 559-565; FRIESEN, Imperial Cults, 142; GIESEN, Offenbarung, 243f.

21 Bei Offb 11,1-13, insbesondere vv. 1-2, setzen einige Exegeten voraus, dass der Seher eine zelotische Quelle
iiberarbeitet hat. Denn die zweiundvierzig Monate in v. 2 sind dreieinhalb Jahre (die halbe Siebenzahl) und
dieser Zeitraum entspricht der Belagerung Jerusalems durch die Rdmer im Jiidischen Krieg (66—70 n. Chr.): Vgl.
GIESEN, Offenbarung, 240f.; LOHSE, Offenbarung, 65f.; MULLER, Offenbarung, 207; ROLOFF, Offenbarung, 113f.
2'Vgl. AUNE, Revelation 6-16, 609f.; GIESEN, Offenbarung, 246-248.

# Vgl. AUNE, Revelation 1-5, 1x-Ixi.
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17,5; 18,2.10.21). Die meisten Exegeten stimmen darin {iberein, dass Babylon in der Offb ein
Symbol fiir Rom darstellt (vgl. 1Petr 5,13). In den jiidischen Apokalypsen finden sich
Agypten, Kittim und Edom als feindliche Vélker und Feinde Israels. Entsprechend kann
durch eine typologische Deutung das Romische Reich als Nachfolger Babylons, das im 6. Jh.
v. Chr. den Tempel zerstort hatte, gedeutet werden: Diese Chiffrierung gilt als starker Hinweis
darauf, dass der Seher seine Botschaft nach dem Untergang des Tempels (70 n. Chr.)
niedergeschrieben hat.*

Es ist umstritten, ob die Vision in Offb 17 ein Hinweis auf die historische Situation der
Offb ist: ,,Die sieben Kopfe sind sieben Berge, auf denen die Frau sitzt. Und es sind sieben
Konige. Die fiinf ersten sind gefallen, der eine ist da, der andere ist noch nicht gekommen;
und wenn er kommt, muss er eine kurze Zeit bleiben* (Offb 17,9-10). Mit Hilfe dieser Stelle,
die als historische Angabe erscheinen konnte, versuchte man, den regierenden romischen
Kaiser zu ermitteln. Allerdings gibt es nur zwei Hinweise: Jetzt regiert der sechste Kaiser und
der siebte muss eine kurze Zeit bleiben. Davon gehen nun einige Interpretationsvorschlige
und -theorien aus.

Angefangen von Augustus, dem ersten Kaiser des Romischen Reiches, gilt Galba (68-69 n.
Chr.) als der sechste Kaiser. Manche Interpreten aber zdhlen die drei Kaiser im sogenannten
Vierkaiserjahr (Galba, Otho und Vitellius) nicht mit und in diesem Fall ist Vespasian (69-79 n.
Chr.) der sechste, nach der Zahlung ab Augustus, und Domitian gilt als der achte.

Wenn man aber bei Julius César beginnt, kommt Nero an sechster Stelle. Titus (79-81 n.
Chr.) kénnte aber auch der sechste sein, wenn man bei Nero zu zdhlen beginnt.”’ Diese
Uberlegungen sind jedoch kaum befriedigend, da der Text keine Aussage dariiber gibt, mit
wem die Kaiserliste anfingt und wer der gegenwirtige Kaiser sein konnte.*® Im Vergleich mit
4Esr 11-12, wo die Adlervision beschrieben wird, erscheint Offb 17,9-11 zudem nicht als
historisch konnotiert, sondern als sinnbildlicher Ausdruck: In der Vision hat der Adler drei
Kopfe, die als die flavischen Kaiser Vespasian, Titus und Domitian gedeutet werden kdnnen,
und zwolf Fliigel, die auf alle romischen Kaiser von Julius César bis Domitian hinweisen (vgl.
auch Or. Sib. 5,12-5 1).27 Wabhrscheinlich ist die Zahl ,,Sieben* ein Hinweis auf die Hauptstadt
Rom, wo die sieben Hiigel die konstituierende Grundlage der Stadt sind; Oftb 17,9—11 und

#Vgl. COLLINS, Crisis, 57f.; FRIESEN, Imperial Cults, 138-140.

3 Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 946-948; BEALE, Revelation, 21f.

26 Vgl. ROLOFF, Offenbarung, 170.

27 Collins vermutet, dass das Tier mit sieben Kopfen eine jiidische Tradition ist. Jer 25,11-12, wo iber die
Sabbat-Eschatologie gesprochen wird, beeinflusste ihm zufolge viele nachkommende jiidische Schriften.
Anscheinend nimmt der Seher diese Traditionen auf, ohne eine genaue Zeitangabe auszudriicken: Vgl. COLLINS,
Crisis, 60-64; FRIESEN, Imperial Cults, 140f.



12

darin der Ausdruck ,sieben Berge* sind unmittelbar fiir eine symbolische Auslegung
geeignet.”® Das Bild vom Tier ist eschatologisch in dem Sinne zu denken, dass der Kaiser des
Romischen Reiches die Verfolgung bewirkt, aber diese Zeit der Bedrdngnis nur begrenzt
andauert.” Die Auflistung von sieben Konigen kann also nicht zur Datierung des Textes
herangezogen werden.

In der Offb findet sich folglich keine Zeitangabe, mit der eine genaue Datierung moglich
wire, und nur der Deckname Babylon gibt einen Hinweis darauf, dass die Offb nach der
Tempelzerstorung abgefasst wurde. Zusammenfassend gesprochen ist das Zeugnis des Irendus

am ehesten tragfahig,*

1.3 Zum Kaiserkult unter Domitian

Der Kaiserkult, in dem die politische Macht zur gottlichen Verehrung umgewandelt wird,
findet sich schon vor Domitian. In Bezug auf den Kaiserkult ist zundchst Augustus (27 v.—14
n. Chr.) zu erwdhnen: Um 29 v. Chr. wurde ein Tempel, der der romischen Staatsgottin Dea
Roma und dem Kaiser, dem Divi filius Augustus, gewidmet wurde, in Pergamon errichtet.
Dies gilt als Anfang des provinzialen Kaiserkults. Zudem wurde in Kleinaisen ein neuer
Kalender, in dem der Beginn des neuen Jahres auf den Geburtstag des Augustus verschoben
wurde, vorgeschlagen. Ferner wurde der Herrscher mit einer gottihnlichen Bezeichnung
geehrt und ihm nach dem Tod der Titel Divus Augustus verlichen.®' Vermutlich ist die
Vergottung eines Menschen den ROmern urspriinglich fremd, aber nach dem Vorbild des
hellenistischen Kultes wurde das Kaisertum immer mehr mit der Vergdttlichung des
Herrschers verbunden.*” In der Zeit nach Augustus ging der Kaiserkult in Kleinasien leicht

zuriick.® Seit Tiberius setzte er sich fort, aber eine gottliche Verehrung wurde von dem Kaiser

¥ Vgl. DESILVA, Seeing, 35; DOWNING, Pliny, 118f.

¥ Vgl. BAUCKHAM, Climax, 405-407; MULLER, Offenbarung, 295.

% Eine Spitdatierung in die Zeit Hadrians (117—138 n. Chr.) schligt Witulski vor. In der Regierungszeit Hadrians
wurden drei provinziale Kulte in Kleinasien eingerichtet und nicht nur in den Tempeln, sondern auch in den
privaten Hausern wurde der amtierende Kaiser als “Adplavoc ‘OAdumiog (nach Zebg ‘OAUumLog in Athen) und
owthp kol ktiotng verehrt: Vgl. WITULSKI, Kaiserkult, 90-139.

3! Vgl. PRICE, Rituals, 54-57; WITULSKI, Kaiserkult, 8-32.

32 Vgl. MULLER, Offenbarung, 258.

33 Nach Price finden sich unter Augustus Priester des Kaiserkults in 34 verschiedenen Stidten in Kleinasien, aber
die Zahl der Stiadte sinkt unter Tiberius auf elf. Diese Zahl ldsst daran denken, dass der Kaiserkult in der Zeit von
Tiberius etwas abgeschwiécht wird. Aber durchschnittlich bleibt der Kaiserkult mehr oder weniger in Kleinasien
erhalten. Dafiir vergleicht Price die Zahl der Tempel des Kaiserkults in Kleinasien. Nach ihm nimmt die Zahl in
dem Zeitraum ab, aber die géttliche Verehrung setzt sich bis Ende des 2. Jhs. n. Chr. fort: Vgl. PRICE, Rituals,
57-59.
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selbst meist abgelehnt.”* Auffillig in der Entwicklung des provinzialen Kaiserkults ist Kaiser
Caligula (37-41 n. Chr.). Im Unterschied zur offiziellen Titulatur des Augustus zu Lebzeiten,
Divi filius, benutzt er Divus fiir sich, um den lebenden und amtierenden Kaiser zu bezeichnen.
In seiner Zeit konzentriert sich die provinziale Verehrung nur auf ihn.* Spéter nimmt auch
Kaiser Nero Divus in seine offizielle Titulatur auf.*

Nach der senatorischen Historiographie hat sich Domitian dominus et deus noster nennen
lassen (vgl. Suet. Dom. 13,2). Wahrscheinlich wurde diese Bezeichnung nicht nur als hofliche
Redewendung, sondern auch als offizielle Titulatur verwendet (vgl. Dio Cass. 67, 4, 7°7).
Ferner zeigen die kleinasiatischen Miinzen dieser Zeit, dass die gottliche Verehrung
Domitians zusammen mit seinen Vorgidngern und mit seiner Frau (Domitia Longina) auch
numismatisch propagiert wird. Er benutzte Divus, wie schon bei Augustus iiblich, als
Miinztitel.*® Dariiber hinaus war die kultische Verehrung der Sebastoi’’ unter Domitian in
Ephesus®’, wo der dritte Tempel des romischen Kaiserkults und eine groBe Statue Domitians
standen’', bemerkenswert*?: Die Inschrift des ephesischen Tempels®, der unter Domitian
eingeweiht wurde, zeigt deutlich, dass die Sebastoi im Kult verehrt wurden. Im Unterschied
zur individuellen Verehrung der anderen Kaiser, wurde die gens Flavia, ndmlich die Familie
der flavischen Dynastie — Vespasian, Titus und wahrscheinlich der amtierende Kaiser
Domitian selbst — verehrt.* Bedenkt man zudem, dass der andere groBie, ephesische Tempel

der Géttin Artemis gewidmet war™, zeigt dies, dass ein doppelter Kult (der Artemis und der

* Vgl. FRIESEN, Neokoros, 15f.

3 Vgl. WITULSKI, Kaiserkult, 42-45.

36 Vgl. WITuLSKI, Kaiserkult, 50f.

37 Er bestand namlich darauf, selbst als Gott zu gelten, und war tiber die MaBlen stolz, Herr und Gott zu heif3en.
Diese Bezeichnungen wurden nicht allein in Reden, sondern auch in Schriftstiicken verwendet*: D10, Romische
Geschichte, 174.

3 Janzen erforscht die Miinzenprigung in der Zeit der flavischen Dynastie und kommt zum Ergebnis, dass der
Titel Divus nur in der Regierungszeit Domitians vorkommt: Vgl. JANZEN, Jesus, 643-648; GIESEN, Offenbarung,
26.

3 Yepuotdc ist der Hoheitstitel von Augustus zur gottlichen Verehrung: Vgl. PRICE, Rituals, 2, Anm. 1.

0 Zuerst wird der Tempel zum Kaiserkult in Pergamon aufgebaut und danach folgen Smyrna, Ephesus und
andere Stidte in Kleinasien (z.B. Sardes, Philadelphis und Laodizea): Vgl. THOMPSON, Revelation, 160.

! Nach Price zeigen das Material (z.B. aus Gold) und die GroBe einer Kaiserstatue den goéttlichen Status. Die
Verehrung von Statuen ist vom hellenistischen Kult beeinflusst und ruft einen grolen Konflikt mit den Christen
hervor: Vgl. PRICE, Rituals, 186-188.

* Die Stadt, die einen Kaisertempel erhalten hat, wird Neokoros (wortlich Tempelwirter) genannt, um ihre
Aufgabe und Zusténdigkeit zu zeigen. Nach Friesen findet man das kaum vor dem 1. Jh. n. Chr. und Neokoros
bezieht sich urspriinglich auf die amtliche Gesandtschaft in provinzialen Stidten, bzw. auf den kultischen Dienst
fiir zivile Wiinsche: Vgl. FRIESEN, Neokoros, 50-53.

2 Ungewohnlich bei dem Tempel ist zweierlei. Der Tempel ist ,,in Ephesus* aber auch kowvdg tfic "Aaiag. Dies
weist darauf hin, dass dieser Tempel nicht nur Ephesus, sondern auch der ganzen Provinz gewidmet wird: Vgl.
FRIESEN, Neokoros, 34f.; WITULSKI, Kaiserkult, 56.

* Vgl. FRIESEN, Imperial Cults, 149f.; DERS., Neokoros, 36.

* Vgl. PRICE, Rituals, 130f.
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Sebastoi) in Ephesus ausgeiibt wurde.*® Die epigraphischen Nachweise lassen teilweise auf
eine Stirkung des Kaiserkults in Kleinasien schlieBen®’: In der kultischen Perspektive setzte
der Zwang zum Kaiserkult in der Zeit Domitians fort, aber im Vergleich zu fritheren Kaisern
nahm die wirtschaftliche Kontrolle iiber Kleinasien unter Domitian deutlich zu.*® Um 92-93 n.
Chr. verbot Domitian den weiteren Weinanbau in Kleinasien, und er ordnete sogar an, die
Hilfte der Weinstdcke umzuhauen, aufgrund des gewaltigen Uberflusses an Wein und des
Mangels an Getreide in Italien (vgl. Suet. Dom. 7.2; 14.2).*° Infolge dieser stark belastenden
Anordnung kam eine besondere Delegation der Provinzen zum Kaiser, um die Lander in
Kleinasien, wo der Weinanbau wirtschaftlich eine wichtige Rolle spielte, von diesem Edikt zu
befreien (vgl. Philostr. Ap. 6,42); und sie war erfolgreich (vgl. Philostr. soph. 1,21).%°
Obgleich die Verbreitung des Kaiserkults aus diplomatischen und politischen Griinden
erfolgte, empfanden die Christen ihn als Gotzendienst,”' denn der Kaiser wurde als Gott
verehrt und seine Regierung mit der Herrschaft Gottes verglichen. Diese Vorstellung eines

gottlichen Kaisers war fiir Christen, die im Monotheismus verwurzelt waren, provokativ.>
2. Diskussion um die Aggressivitit der Johannes-Offenbarung

Die Johannes-Offenbarung ldsst in ihren Visionen aggressive Motive und Darstellungen
erkennen. Auf den ersten Blick ist deutlich wahrnehmbar, dass sich dieses Buch von den
iibrigen Schriften des Neuen Testaments, besonders den Evangelien, stark unterscheidet. Vor
allem finden sich in der Offb viele Bilder von Gewaltanwendung, und die als gewaltitig
dargestellte Macht Gottes schafft einen starken Kontrast zur Ethik Jesu, die im Doppelgebot
der Liebe zu Gott und dem Néchsten zusammengefasst werden kann. Diese Liebesforderung
gilt als das Zentrum der Ethik Jesu und als das wichtigste aller Gebote: ,,Du sollst den Herrn,
deinen Gott, lieben und deinen Nichsten wie dich selbst* (vgl. Mk 12.28-31).”* AuBerdem
unterscheidet sich die Offb durch die Aggressivitit, die in den Visionen dominant ist, wenn

man sie mit 1 Petr vergleicht, der als zeitgendssische Schrift der Offb gilt und auch auf die

* vgl. WITULSKI, Kaiserkult, 53-77.

" Nach Price erscheint der Kaiserkult eher als eine politische Strategie: Vgl. PRICE, Rituals, 15f.

* Unter den flavischen Kaisern war die Systematisierung der Finanzen und der Staatverwaltung betrichtlich.
Dieses neue System dient einerseits zur Rehabilitation des Reiches und des Volkes nach der Zeit Neros und
andererseits zur besseren Administration aller Provinzen: Vgl. MAGIE, Roman Rule, 566-572.

¥ Einige Exegeten interpretieren Offb 6,6 auf diesem Hintergrund. Gegen dieses Edikt Domitians sagt ein
Lebewesen: ,,Dem Ol und dem Wein fiige keinen Schaden zu!*“: Vgl. THOMPSON, Revelation, 165.

30 Vgl. AUNE, Revelation 616, 399; MAGIE, Roman Rule, 580f.

> Vgl. DESILVA, Seeing, 42f.

2 Vgl. PRICE, Rituals, 235-237.

> Vgl. SCHNELLE, Theologie, 101-104.
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Verfolgungssituation hinweist (1Petr 3,13-14).>* In 1Petr wird ein Sieg versprochen, wie in
der Oftb, aber dabei werden ein ,,gutes Gewissen* und ein ,,gutes Benehmen* als Prinzip des
ethischen Verhaltens fiir die Christen in der Verfolgung betont. In diesem Brief erscheint der
Ausdruck é&v Xpuot@ als ,,zentrales Theologumenon® (vgl. 1Petr 2,12; 3,16.21).%

Obwohl die Aggressivitit als Reaktion auf die feindliche Unterdriickung gewertet werden
kann®®, gilt sie im Hinblick auf die Ethik’’ der Apokalypse als problematisch.’® Zuerst kann
man die Frage stellen: Warum ldsst Gott ein solches Leiden in der Welt zu? Aber in der Oftb
findet sich auf diese Frage keine unmittelbare Antwort. Vermutlich versucht der Seher mit
seiner Botschaft, die verfolgten Christen in der damaligen Situation zu trosten. Thre Situation
war mit Todesangst verbunden und es war nétig, Glaubenstreue und Hoffnung der Christen zu
starken. Denn aus der Sicht des Sehers kommt Gott bald und in seiner Gerechtigkeit wird er
richten. Hiermit spielt das Vergelten Gottes, von dem hdufig im Alten Testament im
Zusammenhang mit der notwendigen Umkehr die Rede ist, eine wichtige Rolle, um die Macht
und Gewalt Gottes auf der Erde zu zeigen.

Diese Vorstellung beruht auf einem dualistischen Weltverstindnis der Offb: Die
Gerechtigkeit Gottes, die sich durch seine Treue und Wahrhaftigkeit zeigt, ist ein
grundsitzliches Kriterium fiir Heil und Unheil in der Welt.” So richtet sich die Gewalt Gottes
nicht nur gegen die gottfeindliche Macht, sondern auch gegen die ungerechten Menschen, was
eschatologisch geschildert wird (vgl. Offb 16,8—11).

Gericht und Krieg erscheinen als treffende Bilder fiir die Gerechtigkeit Gottes®’; so ist es
plausibel, dass in der Offb das Gerichtsurteil tiber die gottfeindliche Macht im Krieg
durchgesetzt wird.®' In diesem Sinne ist die Vision mit dem Reiter, die nach dem Untergang

Babylons in kriegerischer Szene beschrieben wird, in Offb 19,11-21 zu interpretieren®*: Der

**Vgl. ELLIOTT, 1 Peter, 136-138.

> Vgl. GOPPELT, Petrusbrief, 238.

> Vgl. FARMER, Undercurrents, 111f.

°7 Johns bietet eine lange Diskussion iiber die Aggressivitit der Offb in Bezug auf den ethischen Aspekt: Vgl.
JoHNS, Lamb Christology, 185-202.

¥ Mayordomo fasst die negativen Deutungen der Offb in drei Punkten zusammen: (1) Gewaltsame Tdtung, die
durch das Blut («iue) verdeutlicht wird, (2) Qual- und Schmerzzufiigung und (3) Schadenfreude, die deutlich der
Niéchstenliebe entgegensteht: Vgl. MAYORDOMO, Gewalt, 50f.

> Vgl. RUSSELL, Message, 100-103.

%0Vgl. MAYORDOMO, Gewalt, 53f.

6! Die Vorstellung von einem aggressiven Gott begegnet in zwei Variationen: entweder wird Gott als ein
maéchtiger Krieger vorgestellt, der sich gegen seine Feinde durchsetzt, oder als ein gerechter Richter, der im
Jungsten Gericht alle Menschen beurteilt. Die Aggressivitdt der Bilder ist bei kriegerischen Vorstellungen grofler
als bei forensischen, da ein Gerichtsverfahren schon eine rechtliche Béandigung und Disziplinierung von
Aggression voraussetzt“: THEISSEN, Erleben, 427.

62 Nach Barr wird die gottliche Macht in vier Vorstellungen beschrieben; kosmisches Durcheinander, Ernte,
Gericht und Krieg. Dabei verstdrkt das Kriegsbild die Gewalt Gottes und wirkt ethisch problematisch: Vgl.
BARR, Violence, 102f.
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Reiter, der als Krieger dargestellt wird, richtet in Gerechtigkeit. Er stellt sich den Feinden mit
dem Schwert entgegen. In dieser Vision ist vor allem die Einladung an die Vdgel, das Fleisch
der Feinde Gottes zu fressen, Ansto3 erregend. Auch die anderen symbolhaften
Ausdrucksweisen, die in der Vision verwendet werden, sind fiir das Neue Testament sehr
ungewdhnlich.® Obwohl diese Vision inhaltlich als der Wendepunkt in der Offb, der einen
Zugang zur Neuschopfung in Aussicht stellt, erscheint®, ist die Schilderung der Vision
aufgrund ihrer gewalttitigen und sinnbildlichen Sprache schwer zu verstehen.®

Warum schildert der Seher eine solche Vision, die nur schwierig mit der christlichen
Tradition in Einklang gebracht werden kann? Und worauf richtet sich das Ziel dieser Vision?
In dieser Arbeit versuche ich anhand des urchristlichen Textes und im Vergleich mit jiidischen

Texten zu erldutern, was diese symbolhafte Vision bedeuten kann.

% Boring zeigt einige Kriterien auf, um die Vorstellung der Offb richtig auszulegen. Nach ihm bezieht sich die
Vision auf die gegenwirtige Situation, die die Christen unterdriickt. Der Seher verwandelt mythische Elemente,
die nicht von ihm selbst stammen, sondern aus der apokalyptischen Tradition und aus dem antiken Nahen Osten
herkommen, in metaphorische Sprache, um den Endkampf zwischen Gott und den Feinden zu schildern. Die
gewalttitige Vorstellung wird gemdl der theologischen und christologischen Perspektive des Sehers
iiberzeugend formuliert, um die universale Erlosung zu zeigen: Vgl. BORING, Revelation, 112-119.

% Vgl. MULLER, Offenbarung, 31.

55 Roloff sagt, dass Jesus in der Beschreibung des Endkampfs fehlt, abgesehen von Offb 14,14-16. Im Neuen
Testament wird die Parusie Jesu Christi als der Moment der Erfiillung der Heilsgeschichte erwartet und nach
seinem Sieg iiber den Tod, nach seiner Auferstehung wird er im letzten Gericht kommen, um die Menschen zu
richten. Aber in dieser Vision findet sich sein Name nicht, und er spielt keine aktive Rolle: Vgl. ROLOFF,
Offenbarung, 183.
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I. Ein anthropomorphes Symbol: Der Reiter Gottes

Die Johannes-Offenbarung nutzt zahlreiche Symbole. Darin finden sich einige
anthropomorphe Figuren: Die vier Reiter (Offb 6,1-8), die Sonnenfrau (Offb 12,1-2), ,,die
groBe Hure* Babylon (Offb 17-18), die Braut des Lammes (Offb 19,7-10) und der Reiter auf
dem weillen Pferd (Offb 19,11). Der Reiter in Offtb 19,11-21 ist Christus sehr dhnlich (vgl.
Oftb 1,12-16; Dan 10,5-6): In der symbolhaften Darstellung erscheint dieser Reiter als das

Lamm und er ermdglicht einen Zugang zur Vollendung und Neuschopfung.

1. Struktur des Abschnitts

Die Offb ist mit einer einleitenden Wendung zu Beginn des Buches und mit einer
Schlussformel am Ende gerahmt, dhnlich den paulinischen Briefen. Folglich stellen sie eine
prophetische Botschaft Christi im brieflichen Rahmen dar (vgl. Offb 1,3; 22,18).%

Inhaltlich ldsst sich das Buch in drei grofle Abschnitte einteilen: Sieben Sendschreiben,
sieben Siegel und das eschatologische Wiederkommen Christi. Wegen seiner komplizierten
Komposition waren die Quellen des Buches immer umstritten. Aufgrund der Ahnlichkeit des
Inhalts mit anderen jiidisch-apokalyptischen Schriften und der unzureichenden griechischen
Grammatik ® wurde oft vermutet, dass das Buch nach zumindest zwei verschiedenen
jidischen oder aufBlerbiblischen Quellen, die schon friither entstanden waren, von einem
Redaktor bearbeitet und zusammengestellt wurde: Dies ist die sogenannte
Kompilationstheorie.*® Dagegen setzt Vischer voraus, dass der letzte Redaktor eine jiidisch-
apokalyptische Schrift zugrunde gelegt und nach seiner redaktionellen Durchsicht erweitert
hat. Dies stellt die sogennante Revisionstheorie dar. Bousset insistiert in seinem Kommentar
auf der Theorie, dass die Offb von einem Redaktor vieler verschiedener Texte, die er

verarbeitet hatte, komponiert wurde: Dies ist die sogenannte Fragmententheorie.”

% Vgl. ROLOFF, Offenbarung, 15f. Bauckham deutet die Johannes-Offenbarung als ,Circular Letter': Die
Sendschreiben an die sieben Kirchen entsprechen den unterschiedlichen Situationen der Kirchen und sind
vergleichbar mit dem Brief an die Epheser und dem ersten Petrusbrief. Diese Briefe beziehen sich auf dieselbe
Situation der Gemeinden, in der die Christen unter Verfolgung leiden. Aber die Aussage enthilt nicht nur Trost
oder Ermutigung der Christen, sondern auch die Warnung vor Idolatrie: Vgl. BAUCKHAM, Theology, 12-17.

6 Vgl. PORTER, Language, 582-603.

58 Wahrscheinlich ist diese These, die mehr als eine auf Hebriisch oder Araméisch geschriebene apokalyptische
Schrift vermutet, von der Exegese des Buches Daniel sehr stark beeinflusst: Vgl. AUNE, Revelation 1-5, cvi-cvii.
69 ,»Wir nehmen keine Grundschrift mit allméhlichen Erweiterungen, keine Quellen und keinen mechanisch
arbeitenden Redaktor an, sondern einen apokalyptischen Schriftsteller, der jedoch in vielen Punkten nicht aus
freier Hand schuf, sondern iltere apokalyptische Fragmente und Uberlieferungen, deren Uberlieferung vorliufig
und dunkel bleibt, verarbeitete”: BOUSSET, Offenbarung, 129.
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Aber diese Thesen, die sich auf die Quellenkritik70 stiitzen, laufen Gefahr, dass man den
eigentlichen, kohdrenten Sinn des vorliegenden Textes nicht erkennen kann und der Text
atomisiert wird. Aus diesem Grund erscheint die diachrone Methode, die die Schichten der
urspriinglichen Textquellen untersucht, bisweilen entbehrlich, um die komplizierte
Komposition zu erkldren. Die drei genannten Lesarten verursachen aber andere Probleme, die
noch nicht geldst sind: Woher kommen diese Texte? Wann sind sie entstanden und wie
wurden sie iiberliefert? Sie ersetzen also ein Problem durch ein anderes.

AuBler der Quellenkritik gibt es noch einen Versuch die verschiedenen Textschichten
einander zuzuordnen’': die Rekapitulationstheorie. Um die Komposition der Offb zu
verstehen, sei es notig zu erkennen, dass das Buch in Visionszyklen verfasst und durch den
diachronen Prozess ihrer Entstehung strukturiert wurde. > Die Rekapitulationstheorie
entspricht jedoch nicht dem Ursprung der Visionen. Der Seher setzte seine Visionen mit
akkumulierten Traditionen zusammen, um eine neue eschatologische Szene zu schaffen.”
Dafiir benutzte er den Ausdruck peta tadta (Offb 4,1; 7,1.9; 15,5; 18,1; 19,1), auf zeitliche

Sequenz in den Visionen hinzuweisen.”*

In der Offb fillt die Parallele zwischen dem Prolog und dem Epilog als kompositionellen
Achsen auf. In Offb 1,1 und 22,6 findet sich eine Aussage, die die Struktur des Buches
grundsitzlich als Chiasmus erschlief3t. > Offb 1,1-3 % und 22,6-9 sind durch einen

70 Vgl. AUNE, Revelation 1-5, cx-cxvii; MULLER, Offenbarung, 38-40; SCHUSSLER-FIORENZA, Composition and
Structure, 346-350.

' Collins erklirt die wiederholenden Elemente in der Offb: Verfolgung — Strafe der Nationen — der Sieg Gottes
und des Lammes. Nach diesen Elementen wird die Offb in zwei Anhdngen iiber Babylon (Offb 17,1-19.10) und
Jerusalem (Offb 21,9-22,5) rekapituliert. Diese Tendenz der Wiederholung ist in anderen Apokalypsen iiblich,
z.B. Dan 7-10 und 4Esr 3,1-9,22. Collins teilt die Offb in siebengliedrige Kompositionen ein; sieben Siegel,
sieben Posaunen und sieben Schalen. Nach seiner Unterteilung gibt es zwei ,unnumbered® Visionen (Oftb 12,1—
15,4 und 19,11-21,8): Vgl. COLLINS, Combat Myth, 32-44.

72 Aune bemerkt auch, dass die komplizierte Struktur der Offb auf den langfristigen Prozess und die miindlichen
und schriftlichen Quellen, die durch die vielen Arten der Erzdhlung angedeutet wurden, hinweist: Vgl. AUNE,
Revelation 1-5, xci.

”® Dazu notiert Backhaus die diachrone Dimension: ,Die diachrone Riickfrage ist eher traditions- als
quellenkritisch orientiert und im Bewusstsein ihrer bescheidenen Mdglichkeiten fiir jede Passage einzeln zu
stellen, wobei nicht die vermutete Vorgeschichte des Textes, sondern die kreative Synthese des Verfassers die
Interpretationslinie bestimmt®“: BACKHAUS, Vision, 35.

™ The reason the author has cemented diverse materials and traditions together into a single formal vision is not
simply because he wants to relate the visions in the order in which he waw them (as Hermas) or because he
wants to develop a theme (4 Ezra) but primarily because he intends the visions themselves to constitute a single
chronological narrative of the eschatological events that will soon begin to unfold*: AUNE, Revelation 1-5, xciii.
76 Bedc belfal Tolc dovAolc abTod & €l yevéobul év tdyel: Dieser Ausdruck wird von Dan 2,28-29.45
iibernommen. Beale vergleicht diesen Satz in Offb 1,1 und 22,6 mit Dan 2,28-29. Die unterschiedlichen
Ausdriicke in Dan 2,28-29 (X1 N™MNNI; €’ éoxatwv TV Nuepdv; am Ende der Tage) und Offb 1,1; 22,6 (év
taxeL; bald) konnen ein gleiches Ereignis der eschatologischen Vollendung bedeuten. Einige meinen, dass die
Offb die Ereignisse in schnellerer Abfolge als Daniel beschrieben habe, aber im eschatologischen Sinne zeigen
beide keinen zeitlichen Unterschied, sondern eine Spannung auf, dass ndmlich die Vollendung Gottes schon in
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Makarismus parallelisiert.”” Der visiondre Hauptteil (Offb 4,1-22,5) fingt mit der Thronszene
(Oftb 4,1-5,14) an und lauft in siebengliedrigen Visionen: die sieben Siegel (Oftb 6,1-8,1),
die sieben Posaunen (Offb 8,2-11,19), die sieben Zornesschalen (Oftb 14,6-16,21). Im
Zentrum der Komposition steht die Gestalt einer Frau und eines Tieres (Oftb 12,1-14,5).
Nach den siebenteiligen Rhythmen beginnt eine neue Vision in Offb 17,1, die als Parénese
gegen Babylon auszulegen ist. Im folgenden Text wird Babylon als ,,die gro3e, die Mutter der
Huren* (Offb 17,5) identifiziert.”®

Der Textkomplex Oftb 17,1-22,5, zu dem auch Offb 19,11-21 gehdrt, ist noch umstritten
in seiner Unterteilung. Vanni setzt voraus, dass Offb 16,17-22,5 eine Sinneinheit darstellt: Er
analysiert die semantische Struktur in ihrem Zusammenhang (mépvm — k0pLOo¢ KuplwYy —
vOudm). In dieser Einheit wird die Aufmerksamkeit auf das Neue Jerusalem als Braut des
Lammes gelenkt (vgl. Hos 2,19.21; Jes 44.6; 61,10).” Demgegeniiber ist es inhaltlich klar,
dass der neue Abschnitt mit einer Offnung des Himmels wie am Anfang des visioniren
Hauptteils (vgl. Offb 4,1) beginnt. In Offb 17,1-19,10 geht es um Babylon und seinen Fall
und nach der Doxologie handelt Offb 19,11-21 von einer neuen Vision und dem Sieg Gottes.
Giblin kritisiert dagegen die Voraussetzungen Vannis. Giblin zufolge finden sich dieselben
Redewendungen in Oftb 17,1 und 21,9: die Vorstellung von einem der sieben Engel (zwanzig
Worter in der gleichen Ordnung in den beiden Stellen), die von einer antithetischen
Entwicklung strukturiert wird (mépvm — yovn/moALg ; vioudnm — yovn/morLg). Dies stellt geméaf
Giblin einen Beweis der Inklusion dar (A: 17,1-19,10 — B: 19,11-21,8 — A": 21,9-22,9). Als
Grundlage nimmt er die sogenannten ,,Paired Angelic Disclosures”, die sich in den

Unterteilen A und A’ finden lassen.® Aber sein Argument gegen Vanni ist anfechtbar, weil die

der Gegenwart angefangen hat und sich in unmittelbarer Zukunft vollendet: Vgl. BEALE, Revelation, 153f.

7 ,,Offenbarung® meint in Offb 1,1 nicht nur visiondre Enthiillung, wenn das Wort auch im Zusammenhang
visionédrer Begrifflichkeit auftaucht. Der Begriff ist allgemeiner gebraucht, wie die parallelen Bestimmungen es
nahelegen: Vers 2 ,Wort Gottes‘, ,Zeugnis Jesu Christi‘, Vers 3 ,die Worte der Weissagung‘. Er charakterisiert
den Inhalt mit Blick auf seinen himmlischen Ursprung®: MULLER, Offenbarung, 66-67.

77 Es gibt zwei Theorien des Prologs: Backhaus, Collins, Giesen, Lohse und Vanni halten einen langen Ausgang
(Oftb 22,6-22,21) fiir richtig. Aune, Biguzzi, und Giblin plédieren fiir einen kurzen Epilog (Offb 22,9-22,21).
Aufféllig ist die These von Bauckham. Nach dem Ausdruck ,,ich war im Geist* (éyevéuny é&v mvebpatt in Offb
1,10; 4,2 und amjveykév pe &v mvedpate in Offb 17,3; 21,10) teilt er die Struktur des Buches ein, aber fiir den
Epilog geht er von ,overlapping and interweaving‘ aus: Seiner Meinung nach ist Offb 22,6-9 in den beiden
Abschnitten (Offb 21,9-22,9 im Neuen Jerusalem und Offb 22,6-21 im Epilog) kunstvoll wiederholt: Vgl.
BAUCKHAM, Climax, 3-5.

78 Schiissler-Fiorenza diskutiert mit Vanni und Giblin iiber die Struktur der Offb und geht davon aus, dass die
Struktur des Buches im prophetisch-apokalyptischen Schema und im prophetisch-apostolischen Briefrahmen
besteht. Dariiber hinaus bringt sie eine siebenfache chiastische Struktur: A (1,1-8) — B (1,9-3,22) — C (4,1-9,21;
11,15-19) - D (10,1-15,4) — C’(15,1.5-19,10) — B'(19,11-22,9) — A’(22,10-22,21): Vgl. SCHUSSLER-FIORENZA,
Composition and Structure, 362-366.

7 Vgl. VANNI, Struttura letteraria, 202-205.

80 Vgl. GIBLIN, Structural and Thematic, 488-498; BIGUzzI, Settenari, 300-306.
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Jerusalem-Vision schon in Offb 21,2 in der Metapher der Braut vorkam. Wenn seine Inklusion
richtig ist, muss man die Aufmerksamkeit nicht auf die Frauengestalt, sondern auf die Verben
richten, die in drei Teilen relevant sind: Sagen/Horen — Sehen — Sagen/Horen (Aéyw — 6paw —
Aéyw). In der Offb gibt es allerdings keine feste Anwendung von "Hoéren" und "Sehen". Aus
diesem Grund scheint die Inklusion, die von Giblin in die Diskussion gebracht wurde, arbitrér.
Es ist folglich richtiger anzunehmen, dass das Neue Jerusalem in Oftb 21,9-27 eine Folge des
Sieges und ein Resultat der Vollendung ist.”'

Der letzte Abschnitt ist von einer Wendung, die das ganze Buch hindurch Gebrauch
findet,* eingeleitet und charakterisiert: kol €idov (und ich sah).* Der siebenmalige Gebrauch
der Konjunktion kann kopulative Bedeutung haben, insbesondere um eine Sequenz der

Visionen zu evozieren.**
2. Die Darstellung eines Reiters: Offb 19,11-16

Mit der Himmelsoffnung wird ein Reiter in kriegerischer Szene dargestellt. Der Reiter wird
nicht nur detailliert beschrieben, sondern durch die Namensnennung auch auf seine Funktion
in diesem Abschnitt gekennzeichnet: In der Darstellung macht der Seher mit vielen Symbolen
auf den Sieg des Reiters und auf die Herrschaft Gottes aufmerksam. Wie die Gerechtigkeit
Gottes im Alten Testament oft durch den Krieg erwiesen wird, so flihrt der Reiter in

Kriegsmotivik das Strafgericht Gottes durch.

81 ,,Offb 19,11-22.5 spricht vom noch ausstehenden endgiiltigen Gericht iiber die Feinde Gottes und von der
Heilsvollendung der treuen Christen im neuen Jerusalem. Dass Gott sich gegen seine Feinde durchsetzen wird,
beweist, dass er den Christen unverlierbares Heil zu verschaffen vermag®™: GIESEN, Offenbarung, 52. Vgl
BACKHAUS, Vision, 35f.; LOHSE, Offenbarung, 10.

%2 Vgl. ROLOFF, Offenbarung, 14.

% Miiller setzt voraus, dass die Schemata dieses Abschnitts mit der Geschichte ,Gog und Magog‘ (Ez 37-48)
und der allgemeinen Lehre von der Auferstechung (4Esr 7,26-44) als Leitmotive kombiniert wurden: Vgl.
MULLER, Offenbarung, 321. Demgegeniiber geht Roloff davon aus, dass die Schemata der Wiederkunft Christi,
die das Thema zu sein scheint, entsprechen miissen. Deswegen kdnnen sich zwei Aspekte finden: Einer von
beiden ist entweder der ,Vollzug des Gerichtes® (1Thess 1,10; Apg 17,31) oder die ,Vernichtung der Feinde
Gottes® (1Kor 15,25-27). Und der andere ist ,,dic Sammlung und Auferweckung der Glaubenden (Mk 13,27;
1 Thess 4,16ff), um in 20,1-6 behandelt zu werden*“: ROLOFF, Offenbarung, 184.

% Beale analysiert die Konjunktion in der Offb und nimmt einen alternativen Text (%) an. Seiner Meinung nach
bedeutet Offb 20,1 auch ,.einen anderen Engel” wie in Offb 7,2 und 18,1. Denn in diesen Texten sind das Auf-
und Absteigen deutlich. In diesem Fall ist das Bild nicht mehr in der zeitlichen und visiondren Sequenz. Aber
seine Textkritik ist nicht iiberzeugend: Vgl. BEALE, Revelation, 974-976.
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2.1 Das Aussehen des Reiters und seines Heeres: Offb 19,11-14

Auf den ersten Blick ist die weille Farbe, die strahlend wirkt® , dominant. Sie charakterisiert
die Gestalt des Reiters und seines Heeres. Die mit dem Alten Testament assoziierten Symbole
enthiillen die unvergleichliche Macht des Reiters gegeniiber seinen Feinden, die durch den

Kaiserkult die Christen bedroht hatten.

2.1.1 Text und Ubersetzung

" Kol eldov tov odpavdr frewypévov, kol 18ob {mmoc Aeukde kel 6 kabfuevoc ém’ altov
[keAoUuevog] mLoTog Kol GANBLVOG, Kol €V SLkeloovy Kplrel kol TOAepeL.

Und ich sah den (vollstindig) gedffneten Himmel, und siehe, ein weiles Pferd, und der
darauf sal3, heiBt86, der Treue und Wahrhaftige, und er richtet in Gerechtigkeit und fiihrt Krieg.
2 ol 6t OpBurpol adtod [wc] GAGE Tupdc, kol éml Ty kedadly adtod Sladhpoate
TOAAL, €XWV OVOpN YeYPuuévor 0 o0dele older €l un adtog,

Seine Augen sind [wie]*’ Feuerflammen, und auf seinem Haupt sind viele Diademe, und er
trdgt einen geschriebenen Namen, den niemand kennt, au3er er selbst.

B kol TepLPePAnuévoc ipdtiov PePappévor afpott, kel kékAntal O Svope adtod 6 Adyoc Tod
Beod.

Und er ist bekleidet mit einem in Blut getauchten Gewand, und sein Name heif3t: Das Wort
Gottes.

"kl T otpatedpata [td] év TG odpavd fKkoAolBel albtd éd’ (mToLc Aeukolc, évdedupévol

/ \ ’
BuooLrov Aeukov kobopov.

Und die Kriegsheere, die®® im Himmel sind, folgten ihm auf weiflen Pferden”, bekleidet™

% Vgl. MICHAELIS, Aevkdc, 248.

% Einige Lesarten sind umstritten: Der vorliegende Text nimmt das Partizip keAolpevoc, das nicht von allen als
originaler Text akzeptiert wird, aber in vielen Majuskeln belegt ist. Die Alternative wiére eine Formulierung ohne
dieses Partizip (A P 051 1 2042 2081) und eine andere Anordnung der Worter vom Codex Sinaiticus: motog
kadoOpevog kol aAnfuéc. Wenn der Text ohne das Partizip urspriinglich wére, wiirde ,,treu und wahrhaftig den
Charakter des Reiters verraten. Aber mit dem Partizip kann man deutlich erkennen, dass es ein Name ist, was zu
dem Abschnitt gut passt. In der Offb wird diese Kombination ,,treu und wahrhaftig* viermal verwendet (Oftb
3,14; 19,11; 21,5; 22,6). AuBer Offb 3,14; 21,5 und 22,6, wo die Adjektive attributiv fiir ,,die Worte* und fiir
»Zeugen® stehen, findet sich der prédikative Gebrauch von ,treu und wahrhaftig® nur einmal in der Oftb. Das
Partizip ist eine Interpolation, die vom folgenden Text durch ,,der Name* und ,,er hei3t“ beeinflusst wird.

8 Die Zahl der Manuskripte, die ,,wie“ im Text nennen, ist gro3er als die ohne das Adverb. Trotzdem kann man
voraussetzen, dass ,,wie“ eine Assimilation an Offb 1,14 ist, wo sich derselbe Ausdruck findet. Dem Sinn und der
duBleren Textkritik nach ist der Ausdruck ,wie Feuerflammen®, der in der Offb nur zweimal verwendet ist,
normal. Aber geméal der Lectio difficilior wire der Text ohne das Adverb der éltere Text.

% Der vorliegende Text hat ein Pronomen: P 051 1006 1841 1854 2030 9% lat sa und Cyprianus. Aber eine
andere Lesart ist moglich ohne das Pronomen (X A 046 1611 2053 2062 2329 2344 »* und gigas). Nach der
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mit weillem, reinem Leinengewand.
2.1.2 Syntaktisch-linguistische Analyse
2.1.2.1 Das Perfekt in v. 11

Das Perfekt ist das wichtigste Tempus im Neuen Testament.”' Es kommt im normalen
Sprachgebrauch nicht oft vor, aber es bedient viele Aussageaspekte. In der Offb ist das Perfekt
auffillig bei der Beschreibung des Himmels. Insgesamt taucht eine Vision vom Himmel in der
Offb dreimal auf. Dabei wird zweimal (Offb 4,1 und 19,11) das Perfekt im Passiv verwendet.

Das Perfekt Passiv zeigt im gesamten Werk stets den Anfangspunkt einer Vision an. Nach
den sieben Sendschreiben beginnt eine Vision in Offb 4,1, wo der Seher die Leser an seiner
Vision, die eine gedffnete Tiir im Himmel als Beginn des Hauptteils zeigt, teilnehmen 1ésst.
Und mit Oftb 19,11 taucht eine neue Vision, die Abschlussvision genannt werden kann, im
Perfekt Passiv auf.

Normalerweise kann das Perfekt drei Aspekte haben: (1) ein vollendetes Ereignis in der
Vergangenheit, (2) ein noch nachwirkendes Ereignis, das in der Vergangenheit seinen Anfang
genommen hat und bis zum Préisens reicht, oder (3) es kann einfach an Stelle des Aorist
stehen, als Eigenheit des spiteren neutestamentlichen Griechisch.’? Dabei begrenzen manche
Exegeten den Gebrauch des Partizip Perfekts auf die resultative Aktionsart, bezogen auf das
Hauptverb im Satz.” Im Gegensatz dazu betonen Vanni und Schick, dass dieses Partizip
Perfekt auch nachhaltige Wirkung haben kann: Der Himmel war gedffnet und bleibt so.”* In

der Offb ist diese Anwendung des Partizip Perfekts vom Verb dvolyw mit fiinf Belegen

duBeren Textkritik der Zeugnisse ist nicht klar, welcher Text original ist. Aune bietet einen wichtigen Hinweis
auf den Schreibstil des Autors. Die Tendenz des Autors ist, dass das nominalisierte Pronomen im Satz wiederholt
wird, um den Nebensatz einzufiithren (1,4; 2,24; 5,5; 8,3; 11,16): Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1043 14a. ,,The
definite article is always part of a word group consisting of article plus substantive (resp. substantivized adjective
or indeclinable). By using the article the speaker assumes that the persons or things indicated by the second part
of the word group are known to the addressee: MUSSIES, Morphology, 187.

% _Auf vielen Pferden® (éml {mmolc moAdoic) erscheint in wenigen Zeugnissen. Hochstwahrscheinlich haben
051* 2344 M* den Text missverstanden: Sie bringen ¢’ (oL ToAAol (anstatt éd’ {noLc Aeukoic) hinein.

%0 Logischerweise sollte das Partizip Perfekt ein Neutrum Plural sein (évdeSuuéve), das dem Subjekt des Satzes o
otpatedpeta entspricht. Aber der Autor schreibt ein Maskulin Plural (évdeduuévol). Vielleicht hat der Autor die
Heere in ménnlicher Gestalt gedacht: Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1043, 14c. Hier findet sich noch eine andere
Lesart mit einem Dativ (-uevoic) in X*, einigen Manuskripten und Origenes. Aber dies scheint eine falsche
Abschreibung zu sein, die von édp’ Tmmorg Aevkoig beeinflusst wird.

' Vgl. MOULTON, Prolegomena, 140.

2 Vgl. ZERWICK, Biblical Greek, §213.

% Vgl. MOULTON, Syntax, 85.

% Schick bemerkt ,,nicht mehr schlieBen“: SCHICK, Apokalypse, 204. Vgl. VANNI, Apocalisse, 320.
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selten.”” Nur zwei davon sind mit dem Perfekt als Hauptverb im Satz verbunden, sonst mit
dem Verb im Aorist.

Zunéchst ist die Himmelsoffnung vergleichbar mit der Tiir6ffnung, die zum ersten Mal in
der Offb mit dem Partizip Perfekt im Passiv auftaucht. Wenn das Partizip Perfekt im Passiv in
Offb 3,8 eine besondere Bedeutung ,als Nachwirkung® hat, kann es auch in Offb 4,1
denselben Aspekt haben. In diesem Satz ist die gedffnete Tiir mit einem Nebensatz
verbunden: ,,Ich habe eine gedffnete Tiir vor dir gegeben, die niemand schlieen kann.* Hier
ist der nachwirkende Aspekt des Partizip Perfekts im Griechischen deutlich: Die Tiir wurde
schon vor der Schau gedftnet und steht somit noch in der Gegenwart offen und bleibt es auch
in Zukunft.”® Im Nebensatz verrit der Ausdruck ovdelc dUvatal kAelool einen Zeitraum, der
zwischen dem Zeitpunkt der Tiiroffnung und der Gegenwart liegt; die Tiir im Himmel wurde
in der Vergangenheit gedffnet, aber bleibt auch in der Gegenwart gedffnet, weil niemand sie
zu schlieBen vermag.

In Hinsicht auf das Partizip Perfekt unterscheidet sich das gedffnete Buch in Offb 10,2.8
vom Buch in Offb 5,1-6,1. Da gibt es einen Unterschied des Tempus zwischen dem Buch in
Oftb 5,1-6,1 (Aorist) und 10,2.8 (Perfekt). Es wird deutlich, dass der Seher die Verben
unterscheiden wollte. Im Hinblick auf die Wiirde des Lammes, das auf dem Thron salf3,
unterscheidet der Seher bewusst die Aspekte der Verben. Nur das Lamm ist wiirdig, das
Buch®’ zu 6ffnen. Das gedffnete Buch in Offb 10,2.8 driickt einen Dauerzustand aus: Das
Buch ist von dem Lamm schon gedffnet worden (vgl. Offb 6,1) und jetzt bleibt es in der Hand
des Engels gedffnet. Wenn das gedffnete Buch als ,unversiegelt gilt *® | ist dieses
Offnungsereignis einmalig und nicht wiederholbar. Deshalb kann das Partizip Perfekt an

dieser Stelle auf eine solche Nachwirkung anspielen.

2.1.2.2 Demonstrativpartikel 1500

Die Partikel 1600 wird im Neuen Testament als demonstrative Partikel verwendet,

insbesondere um eine Rede ,,zu beleben®. Diese Partikel fordert die Aufmerksamkeit des

% Offb 3,8; 4,1 (mit der Tiir); 10,2.8 (mit dem Buch); 19,11 (mit dem Himmel).

%6 Vgl. GIESEN, Offenbarung, 132.

7 Wahrscheinlich meinte der Seher mit dem Buch (0 BiBriov) die Buchrolle, die innen und auBen beschrieben
wird (vgl. Offb 5,1). Diese Vorstellung entspricht sehr gut den sieben Siegeln und ihren Entsiegelungen in der
Offb. Die Form des Buches als Rolle ist kaum umstritten, aber die Herkunft der Buchrolle und ihres Inhalts wird
diskutiert: Vgl. BERGMEIER, Buchrolle, 226-230; HOLTZ, Christologie, 31f.; MAIER, Offenbarung 1-11, 288;
ROLLER, Buch, 99-102; ROLOFF, Offenbarung, 79.

% Vgl. AUNE, Revelation 6-16, 558; GIESEN, Offenbarung, 232.
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Lesers bzw. Zuhorers fiir den narrativen Text ein, und wird verwendet, um eine neue Rede
oder Erzihlung zu initiieren. Bei 26-maligem® Gebrauch in der Offb tritt der Ausdruck
insbesondere mit kol auf.'® Meistens ist er in der Form kol eidov verbunden.'®' Mit der
Verwendung der ersten Person wird die Bildersprache verstéarkt. Es wirkt so, als ob der Seher
den Lesern in genau diesem Moment erzdhlen wiirde, was ithm passiert ist und was er gesehen
hat. Die Wiederholung der Konjunktion kel gilt in der griechischen Grammatik als
Polysyndeton und diese Konjunktion wird in der Rede oder in der Schrift ohne spezielle
Bedeutung verwendet, damit der Verfasser seine Rede fortsetzen kann und die Leser den Sinn

des Textes mit einer Pause reflektieren konnen.'®

Mit der doppelten Aussage ,,ich sah —
siche* stellt die Partikel i500 eine Aufforderung zur Teilnahme an den Leser dar'®: Der Seher,
der die himmlischen Ereignisse schaut, 1ddt seine Leser nun zu demselben Erlebnis in
belebender Bildersprache ein.'® Dies bezieht sich auf keinen eindeutigen Zeitpunkt und ist

achronisch zu verstehen.

2.1.3 Die Himmels6ffhung

Das Motiv des ,,gedffneten Himmels* gehort zum {iblichen Repertoire der Visionsspruch. Der
Himmel ist als Ort Gottes'® wie ein Gegenraum zur Erde beschrieben. Das Motiv der
Himmelséffnung beruht auf der Vorstellung des Alten Testaments von Theophanie und findet
sich auch in anderen apokalyptischen Schriften.'” Es beabsichtigt, die Transzendenz Gottes
zu zeigen, und dieser Einsatz Gottes bedeutet Mahnung oder Vernichtung der Feinde sowie
letztes Gericht (Jes 63,19; 3Makk 6,18) oder Beauftragung zur Prophezeiung (Ez 1,1; syrBar
22,1). Daher symbolisiert eine Offnung des Himmels zugleich den Einsatz Gottes fiir die

Geschichte der Menschen.'”” Die Himmelsoffiung ersetzt damit theophane Wendungen wie

% Diese Partikel wird im Neuen Testament zweihundertmal verwendet: 61 in Mt, 57 in Lk und 23 in Apg.

190 Djese Kombination konstruiert eine typische Einleitungsformel vor den Visionen; Offb 1,18; 4,1.2; 6,2.5.8;
7,9;12,3; 14,1.14; 19,11; 22.7.

11 AuBer Offb 12,3 (Gd6n); 22,7(elnév).

102 Vgl. BULLINGER, Figures of Speech, 208-237: Asyndeton ist der Gegensatz zum Polysyndeton, aber im
Hinblick auf die Funktion spielen beide quasi die gleiche Rolle im Text.

103 »Insgesamt setzt in der Johannes-Offenbarung 44mal ein ,ich sah‘, 26-mal ein ,ich horte* dem Leser das Bild
plastisch vor Augen; 26-mal wird er durch i500 zum Selbstbetrachten, zur unmittelbaren Teilhabe an der Vision
eingeladen®: BACKHAUS, Bilder, 432.

1% Vgl. FREY, Bildersprache, 175.

19 Das Herabsteigen Gottes beschreibt in der alttestamentlichen Tradition die Theophanie.

1% In den alttestamentlichen Apokryphen findet man dieses Motiv. 3Makk 6,18 schreibt ,,true God revealed his
holy face and opened heaven’s gates.” In syrBar 22,1 ist die Himmelsoffnung ebenfalls beschrieben, aber im
Hinblick auf den Kontext ist es kein Visionsabschnitt, sondern eine Audition.

' Im religiésen Sinne notiert Lentzen-Deis den Himmel als Raum, der oberhalb der Erde ist, aber in 1Hen ist
der Himmel wie ein horizontaler Bezirk, der im Nordwesten liegt, dargestellt (1Hen 18,12; 19,1-2; 21,1-10):
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119 oder das ,,ZerreiBen des Himmels“ aus alttestamentlichem

das ,,Neigen der Himme
Sprachgebrauch.

Das Verb »7p bedeutet ,,zerreiBen oder ,,spalten® und steht meist fiir das Zerreilen von
Kleidern als typisches Zeichen der Umkehr und der Bulle im Alten Testament. Aber in Jes
63,19'” zeigt die Bildersprache das Ereignis der Himmelsoffnung an.''® Folglich wird die
Intervention Gottes, die filir sein Volk von Ndéten war, in Jes 63,7-64,11 gefordert und die
Hoffnung, dass das Volk gerettet wird, mit seinem Namen''' verbunden.''"” In der LXX wird
dieser Ausdruck mit dem Verb dvolyw iibersetzt. > Aber moglicherweise gibt es im
Griechischen eine Variante: In Mk 1,10 erscheint das Verb oyi{w nach der Taufe Jesu, um die
Offnung des Himmels zu umschreiben.''* Dies wird im Passiv geschildert.''> Auch findet sich
dieses Verb allgemein in den vier Evangelien an der Stelle, wo der Vorhang des Tempels
zeitgleich zur Todesstunde Jesu zerriss.''® AuBer dem Desiderativ bei Jesaja gibt es noch ein
anderes Beispiel: Ez 1,1, wo der Prophet in einer Vision Gott sah und seine Prophezeiung
begann.''” Gegeniiber Jesaja ist dort die Himmelsoffaung mit dem Wort mne beschrieben.''®
Einige Exegeten''” notieren Ez 1,1 als einzigen Ausdruck, der sich zum Vergleich fiir die

Himmelséffnung in Offb 19,11 eignet. Nur in Mk 1,10 ist die Offnung des Himmels mit

Vgl. LENTZEN-DEIS, Himmels6ffnung, 301-303.

1% vgl. 2Sam 22,10; Ps 18,10: oo 13 ist die Umschreibung der Himmelsoffaung und in Verbindung mit ="
bedeutet dieser Ausdruck das Herabsteigen von oben nach unten.

19 Im Abschnitt Jes 63,7-64,11 ist das Thema ,Gott — Volker Gottes‘, das das Buch bis zum Ende durchliuft,
relevant. Im Hinblick auf die Rettung Gottes werden Antithesen verwendet, um die Beziehung zwischen Volk
und Gott zu erkldren: Gottes Erbarmen und die Siinde der Menschen, Gottes Angemessenheit und die
Unangemessenheit der Menschen: Vgl. E. ZENGER u.a., Einleitung in das Alte Testament (Stuttgart *1995) 437-
438.

"% In diesem Vers ist das Subjekt Gott und das Verb 7= folgt diesem Ausdruck.

t ,»Dein Name ist unser Erldser von alters her in Jes 63,16 kann zweifach iibersetzt werden: In der Fiigung 2w
o5wn kann das hebriische Wort 2% als Nomen (Elberfelder, NRSV, TOB) und als Verb (Einheitsiibersetzung,
CEI) aufgefasst werden. Aber im Vergleich zum v. 12, wo iiber Gottes Namen als ,ewige Namen* geschrieben
wird, ist es dem Kontext des Abschnitts angemessen, ihn als ein Nomen zu verstehen.

12 ,»Mein Volk und meine S6hne (Jes 63,8) und ,,du bist unser Vater” (Jes 63,16) sind seltene Metaphern in der
alttestamentlichen Tradition (vgl. Ps 103,13). Vermutlich wartete Tritojesaja auf Gottes Einsatz, der allein die
Menschen retten kann: Vgl. OSWALT, Isaiah 40-66, 612f.

3 In den Apokryphen bedeutet dieses Verb oft Himmelsoffnung; 1Hen 14,15; Test. Lev 2,6; 5,1; 18,6; Test. Jud
24.2; syrBar 22,1: Vgl. UNNIK, Die gedffneten Himmel, 270-272.

14 Normalerweise entspricht das Wort oy({w im Alten Testament dem Wort P2 (Gen 22,3; Ex 14,21; 1Sam
6,14; Jes 48,21; vgl. Jes 36,22; 27,1).

"> Himmelsoffnung versteht Ernst ,,als Stilmittel der apokalyptischen Sprache*: ERNST, Markus, 39.

6 Mk 15,38; Mt 27,51; Lk 23.45; Joh 19,24. Vgl. LENTZEN-DEIS, Himmelsoffoung, 304f.

"7 Am Anfang der Prophezeiung findet sich mit der Himmelséffnung Ezechiel als Seher wie der Seher der Offb
in Ez 1,1. Es schlieB3t sich die Vision der vier Wesen an. Dazu bemerkt Hieke, dass das Motiv des Ezechiel und
des Sehers der Oftb parallelisiert wird: Vgl. HIEKE, Der Seher, 7.

"8 In Bezug auf die Beauftragung sind die Vision des Ezechiel (Ez 1) und des Jesaja (Jes 6) auch unterschiedlich
formuliert. In Jes 6,1 findet sich keine Himmels6ffnung, sondern die Schau Gottes: Vgl. VINCENT, Aspekte, 31-
35.

"9 Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1052; BEALE, Revelation, 949.
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oxl{w (aufreifien) beschrieben, sonst immer mit avolyw (6ffnen) nach der LXX.

Nicht nur das Alte Testament, sondern auch das Neue Testament weist auf die
Himmelséffnung hin. In Apg sagt Stephanus kurz vor seinem Martyrium: ,,Siehe, ich sehe die
gedffneten Himmel und den Sohn des Menschen zur Rechten Gottes stehen* (Apg 7,56). Hier
ist auch das Adverb 1800 verwendet, um die Aufmerksamkeit auf dieses Ereignis zu lenken.

In der Offb markiert die Himmelsoffnung allgemein den Anfang einer neuen Vision, aber
die vorherigen Himmelséffnungen sind relativ begrenzt: Der Seher schaute eine gedffnete Tiir
(Oftb 4,1) und den gedffneten Tempel (Offb 11,19) im Himmel. Im Vergleich zu Offb 19,11
ist der Himmel in Offb 4,1 und 11,19 wie ein Ort, wo die Tiir und der Tempel stehen.
Demgegeniiber ist der Himmel in Offb 19,11 das Subjekt des passiven Satzes: ,,Ich sah den
geoffneten Himmel“. Es ist plausibel, dass diese Himmelsoffnung in Offtb 19,11 im Vergleich

<120

zur anderen Himmelsoéffnung (vgl. Offb 4,1; 11,19) ,,vollstindig'*’ sein muss.'*' Wenn man

diesen Abschnitt als Beginn der Vision vom Ende akzeptieren kann, ist die Himmels6ffnung
bedeutsam: Sie ist endgiiltig und definitiv fiir einen neuen Himmel, eine neue Erde und eine

heilige Stadt als neue Schopfung (vgl. Offb 21,5).'** Die daraus folgenden Ereignisse werden

123

als Kampf geschildert. ©~ Deshalb gilt die Himmelsoffnung als Praludium der Endereignisse.

Geradlinig fiihrt sie zur letzten grofen Vision (Oftb 19,11-22,5) und zum visiondren Resultat

des Buches (Offb 21), im eschatologischen Sinne zur Wiederkunft Christi."**

2.1.4 Eigenart der Gestalt

Das erste, was vom Reiter auf dem weilen Pferd beschrieben wird, sind die Augen. Der

125

Gebrauch der Metapher, die die Augen mit Feuerflammen vergleicht =, ist in der Bibel sehr

selten.'?® Eine dhnliche Vorstellung, die als Hintergrund der Offb gilt, findet sich in Dan

120 Vgl. GIESEN, Offenbarung, 420; ROLOFF, Offenbarung, 184.

2 Holtz iibersetzt das Partizip Perfekt ins Deutsche als ,,der Himmel selbst ist offen®. Aber diese Wiedergabe
klart die Vorstellung von der Himmels6ffnung nicht iiberzeugend: Vgl. HOLTZ, Christologie, 168.

1221 2Petr 3,5-7 wird dies von der neuen Schopfung im Vergleich zu der alten Schopfung gesagt. Wegen der
Sintflut war die damalige Welt untergegangen: Vgl. ROLOFF, Neuschopfung, 119-122; SODING, Gott und das
Lamm, 85f.

12 ygl. LENTZEN-DEIS, Himmels6ffnung, 311f.

12 Viele Exegeten bemerken, dass die Himmelsoffnung nétig ist, damit der Reiter Gottes und sein Heer
hervorkommen konnen: Vgl. GIESEN, Offenbarung, 420; MULLER, Offenbarung, 325; UNNIK, Die gedffneten
Himmel, 274.

1% Die Vergleichsartikel o3¢ wird iblicherweise in der Bildersprache der Offb verwendet, damit die Leser sich die
Texte auch als Bild vorstellen (Offb 1,10.15.16; 2,18; 4,6.7; 5,6; 6,1; 13,3; 14,2; 19,6.12; 21,11.21): Vgl
BOCHER, Bildwelt, 80f. Resseguie definiert sie als ,.figurative language*: Vgl. RESSEGUIE, Revelation unsealed,
13f.

126 Nach Zager findet die Metapher ,,Augen wie Feuerflammen® eine Parallele in der Kriegsvorschrift vom
Qumran (1QM). Die Sohne des Lichtes und die Sohne der Finsternis werden im eschatologischen Krieg und
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10,5.127 Daniel sieht in der Vision einen Mann, der in Leinen gekleidet und mit Gold an seiner
Hiifte umgiirtet ist. Sein Aussehen folgt den typisch visiondren Versatzstiicken 128, Sein
Gesicht ist wie ein Blitz, seine Augen sind wie Feuerfackeln, seine Arme und Fiile erscheinen

129 Diese Stelle

wie aus glatter Bronze und seine Stimme ist die einer Volksmenge (Dan 10,6).
bei Daniel stimmt nicht in allen Einzelheiten mit der Stelle der Offb iiberein, aber die
Beschreibung der Augen ist identisch mit der des himmlischen Wesens. In diesem Kontext ist
es eindeutig, dass dieser Satzteil sich auf Gottes Gericht im Kriegsbild richtet, da Augen wie
Feuerfackeln an die Gerechtigkeit Gottes denken lassen.

In der Oftb wird die Menschengestalt vom Seher folgendermaflen dargestellt: In der
Beauftragungsvision wird einer, der wie ein Mensch aussah, beschrieben und die darauf
folgenden Einzelheiten sind in Offb 1,12—-16 dem Reiter sehr dhnlich. Die gleiche Gestalt
taucht nochmals in Oftb 2,18 auf mit der Erkldrung, dass sie der Sohn Gottes ist.
Wahrscheinlich will der Seher damit (vgl. Oftb 1,14 und 2,18) sagen, dass die Gestalt, die in
der ersten Vision wie ein Mensch aussah, und der Reiter, der auf dem weillen Pferd sal3,
identisch sind. Bei beiden handelt es sich um den Sohn Gottes.'*” Der unterschiedliche
Ausdruck in Offb 1,14 und 19,12 soll eine Tautologie vermeiden'*' und beide Beschreibungen
des menschengestaltigen Symbols haben im Buch die Aufgabe, auf den ,divine Judge*'**
hinzuweisen.'*

Im Alten Testament ist es Ublich, dass das Feuer das Gericht Gottes andeutet134, und
normalerweise ist eine Theophanie von brennendem Feuer begleitet.'” In den frithjiidischen
Apokryphen erwartet das Volk das letzte Gericht Gottes und dies stellt den Vollzug der

Gerechtigkeit Gottes gegeniiber den Feinden dar: Hierbei kommt dem Feuermotiv

gerichtlichen Kontext dargestellt: Vgl. ZAGER, Gericht Gottes, 321.

127 Vgl. OEGEMA, Hoffnung und Gericht, 117f.; COLLINS, The Son of Man Tradition, 548f.

"2 In der Vision ist die Erscheinung eines himmlischen Wesens iiblich. In Ez 1,7 kommt diese Beschreibung
auch vor: das Aussehen wie ein Blitz (Ez 1,4.28), die Stimme wie Donner oder eine Volksmenge (Offb 1,24) und
die Fiile aus glatter Bronze (Offb 1,7). Die weifle Kleidung ist vergleichbar mit dem Priestergewand (Ex 28,2—
43. 39,1-31; los. Ant. 3,151-158), wird aber in der Offb nicht ausdriicklich so bezeichnet: Vgl. BEALE,
Revelation, 209.

' Die menschengleiche Gestalt in Dan 7 und 10 konnte aus Ez 1,26-27 stammen: Vgl. DAY, God’s Conflict,
157f.

39 Die Gestalt des Menschensohnes in der Offb stammt wohl aus Dan 7,13, wo sie wie ein Engel beschrieben
wurde und von da aus in die neutestamentliche Tradition gelangt ist (vgl. 1Hen 106,5-6): Vgl. COLLINS, The Son
of Man Tradition, 550f.; GIESEN, Offenbarung, 421; ROLOFF, Offenbarung, 185; SODING, Gott und das Lamm,
97f.; SWETE, Apocalypse, 16f.

31 ygl. VANNI, Apocalisse, 322.

132 BEALE, Revelation, 951. Vgl. MULLER, Offenbarung, 327; ROLOFF, Offenbarung, 185.

133 This imagery is clearly to be interpreted as indicating the searching gaze of the omniscient Christ (cf. 2,23)*:
MEALY, Thousand Years, 66.

4 Gen 19,24; Ex 9,24; Lev 10,2; Num 11,1; 16,35; Am 1,4.7.

% Gen 15,17; Ex 3,2; 19,18; Ri 6,21; 13,20; Num 14,14; Jes 4,5; Ez 1,27.
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maBgebliche Bedeutung zu. '*°

Vor diesem Hintergrund haben ,die Augen (wie)
Feuerflammen* einen eschatologischen Bezug, um die Anwesenheit Gottes und die

richterliche Bestrafung aufzuzeigen.
2.1.5 Das Machtsymbol der Johannes-Offenbarung

In der biblischen Tradition gilt das Diadem als eine Krone, die Herrschermacht oder
Kénigtum symbolisiert.””” In 1Makk 11,13 ist iiber die Bedeutung des Diadems zu lesen:
Ptolemius trug zwei Kronen auf seinem Kopf, die von Agypten und die von Asien. Dieser
Satz zeigt deutlich, was das Diadem bedeutet: Die Zahl der Kronen bezieht sich auf die von
einem Konig regierten Linder. Sie bezeichnet also die konigliche Macht iiber verschiedene
Lander. AuBlerhalb der biblischen Tradition findet sich das Diadem in los. Bell. 2,1-3:
Archelaos trug das Diadem, obwohl es ihm gesetzlich noch nicht erlaubt war."*® Aus diesen
Texten folgt, dass das Diadem seit der Zeit der Konige ein klares Zeichen fiir die
Herrschermacht (vgl. Weish 18,24) und fiir die Manifestation des Kénigtums war.'>
Normalerweise findet sich das Wort Diadem auf Griechisch in der LXX, aber nur einmal
ist es mit dem MT vergleichbar. In Jes 62,3 werden Krone und Diadem in einem Atemzug
genannt; das Diadem (Siadnue) ist mit 533 und die Krone (otépavoc) mit n‘grpgmo libersetzt.
Wiéhrend die Krone immer mit dem gleichen griechischen Wort iibersetzt wird, ist das Wort
7713 unterschiedlich wiedergegeben. Bei fiinfmaliger Anwendung ist es nur einmal in Jes 62,3
als Diadem tibersetzt, in den anderen Fillen als Kopfbund (Ijob 29,14) oder Oberkleidung'*',
als Schal (Jes 3,23)'** oder als Turban (Sach 3,5)'*, den die Priester tragen mussten.'**

Bedeutsam ist diese einmalige Ubersetzung von 7% mit Suadnpe, denn dieses Wort verbindet

3¢ 1Hen 102,1: ,,Then, when he hurls against you the flood of the fire of your burning, where will you flee and
be saved? And when he utters his voice against you with a mighty sound, will you not be shaken and
frightened?*: NICKELSBURG, 1 Enoch, 509. Vgl. Jes 66,24; 1Hen 98,3; 100,9; 103,8; 1QH 11,28.36.

BT Est 1,11; 2,17; 8,15; 1Makk 1,9; 6,15; 8,14; 11,13(bis).54; 12,39; 13,32; Weish 5,16; 18,24; Sir 11,5; 47,6.
Vgl. HoLtz, Christologie, 172.

138 ,,Es ist symptomatisch, dass es Archelaos ablehnte, den ihm zugedachten Titel rex zu fithren bzw. das Diadem
als Zeichen seiner herrscherlichen Wiirde zu tragen, bevor nicht Kaiser Augustus das Testament seines Vaters
bestitigt hatte“: EBNER, Jesus von Nazaret, 51.

13 Vgl. STEVENSON, Golden Crown, 259f.

0 Dieses Wort ist immer im MT mit ,,Krone* ins Griechische iibersetzt: Vgl. 2Sam 12,30; 1Chr 2,26; 20,2; Est
8,15; Ljob 19,9; 31,36; Ps 21,4; Weish 4,9; 12,4; 14,24; 16,31; 17,6; Jes 28,1.3.5; 62,3; Jer 13,18; Klgl 5,16; Ez
16,12;21,31; 23,42; Sach 6,11.14.

M Simotc: 1Sam 2,19; 15,27; 24,5.6.12; 28,14; Ps 108,29; Ijob 29,14; Bar 5,2. AuBler Ijob 29,14 und 1Sam 24,6
ist dieses Wort eine Ubersetzung von ,Robe*.

2 6¢pLotpov: Gen 24,65; 38,14.19; 1Sam 13,20; Jes 3,23.

" k{SapLv: Ex 25,4.39.40; 29.9; 36,35; Lev 8,13; 16,4; Jdt 4,15; Sir 45,12; Ez 21,31; 44,18; Sach 3,5.

144 S6ding vergleicht die Gestalt des Menschensohnes (Offb 1,13) mit der hohepriesterlichen Bekleidung (Ex
28,4.32; Weish 18,24; Tos. Ant. 3,157-158): Vgl. SODING, Heilig, 59.
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sich nur in Jes 62,3 mit dem Konigtum: ,.ein kénigliches Diadem.* Diese Ubersetzung ins
Griechische ist in dem Sinn relevant, dass sich das Diadem auf das Konigtum bezieht und es
als Beweis der Herrschermacht gilt.'*’

Auftillig ist die Verwendung des Begriffs, um in der Offb verschiedene Symbole zu
unterscheiden. Aufler in Offb 19,12 wird das Wort Diadem noch zweimal verwendet; einmal
um den Drachen (Oftb 12,3), der sieben Kopfe hat146, und einmal um ein Tier (Offb 13,1), das
zehn Horner hat, zu beschreiben. In diesem Abschnitt unterscheidet sich die Frau, die ein
menschengestaltiges Symbol ist und einen Kranz von zwolf Sternen tragt (Offb 12,1), von
zwel theriodischen Symbolen. Im Vergleich zum Reiter in Offb 19,12 ist die Zahl der
Diademe verschieden: Sieben Diademe beim Drachen, zehn Diademe beim Tier in Offb 13,1
und viele Diademe beim Reiter.'*” Diese Menge kann bedeuten, dass diese vielen Diademe,
die unzéhlbar sein konnen, eine uniiberwindliche Macht gegen die Feinde aufzeigen (vgl.
1Makk 11,13).148 Im Hinblick auf die Macht vergleicht Swete das Diadem mit Mt 4,8-9, wo
der Teufel Jesus verfithren will und der Text die ,,victorious passion* von Jesus andeutet.'*’
Seiner Meinung nach sind die Macht Jesu und des Teufels unterschiedlich und am Ende des
Kampfs wird Jesus die weltliche und nur zeitweilige Macht des Teufels iiberwinden.'*® Die
vielen Diademe zeigen die unvergleichliche Macht des Reiters und spielen auf den nun

folgenden Text an, der sich vor einem kriegerischen Hintergrund abspielt."'

2.1.6 Identifikation des Reiters

In v. 13a wird die Reitergestalt'>? mit einem Gewand bekleidet beschrieben, aber dieser

Ausdruck evoziert einige Fragen. Vor allem ist dieser Satz in die alttestamentliche Tradition

145 Gleichwohl gewinnt die Christologie der Apokalypse eine ganz eigene Gestalt. Dies geschieht durch eine

unvergleichlich intensive Rezeption apokalyptischer Theologie spatalttestamentlicher, friihjidischer und
urchristlicher Provenienz. Die Menschensohn-Erwartung ist pridgend; aber auch die Hoffnungen auf einen
priesterlichen und kdniglichen Messias werden aufgenommen*: SODING, Gott und das Lamm, 88.

'4® Longman sieht den Drachen als Leviathan (/n) im Ugaritischen, der ein mythisches Ungeheuer im Meer war
und sieben Ko6pfe hatte. Auch im Alten Testament ist Leviathan als Gottes Feind beschrieben und nur Gott kann
gegen ihn siegen ([job 3.8; 7,12; Ps 74,14; 104,28; Jes 27,1; 59,1): Vgl. T. LONGMAN, The divine Warrior, 298;
BAUCKHAM, Climax, 186f.

7 Vgl. BEALE, Revelation, 952.

148 Vgl. TAEGER, Hell oder dunkel, 379.

149 SWETE, Apocalypse, 251.

150 »Diademe als Zeichen der Hoheit und Gewalt, im Gegensatz zum Tier, das sich diese Macht nur anmaft*:
RITT, Offenbarung, 97.

151 ,Dieses Zeichen der unbegrenzten Macht steht jedoch, wie langst beobachtet wurde, in beziehungsreicher
Verbindung mit 13,1 (vgl. auch 12,4) und gehort zu dem die ganze Johannesoffenbarung pragenden Thema der
Gegenbildlichkeit der satanischen Méchte im Verhiltnis zu Gott und seinem Christus®: Riss1, Zukunft, 20.

132 Kraft betont, dass ,,der auf dem Pferd saB“ (6 kadfuevoc émt tod {mmov) eine Gottesbezeichnung ist, die schon
in Offb 4-5 mit der Thronszene aufgetaucht war (6 kedMuevoc éml tod Bpbrov): Vgl. KRAFT, Offenbarung, 252.
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zu stellen, auf der der apokalyptische Kontext beruht.

Kaum umstritten ist, dass sich der Seher beim Ausdruck ein ,,in Blut getauchtes
Gewand“'> an Jes 63,1-6'>* anlehnt. "> Dieser Text in Tritojesaja bezieht sich auf das
Strafgericht Gottes'*®, der von Edom kommt. Die Bestrafung ist am Bild des Weinstocks
erkennbar und das Zertreten in der Weinkelter geht aus Gottes Zorn und Grimm hervor (v.
3157).158 Vor diesem Hintergrund steht Jes 63,1-6, um das letzte Strafgericht zu schildern,
ohne kriegerische Worte zu benutzen. Im Kontext Jesajas ist klar, dass das Bild von Gottes
Kleidung, die in rote Farbe getaucht war, das Blut der Feinde andeutet (Jes 63,3). In diesem
Abschnitt stellt der Prophet Gott als eschatologischen Krieger dar, der seine unantastbare
Macht gegen das Bose offenkundig macht.'>

Darauf beruht die Debatte iiber das Blut in Offb 19,13a, woher das Blut kommt, bzw. von
wem es herkommt. Eine Gruppe von Interpreten hilt es fiir triftig, dass das Blut von den
Feinden Gottes kommt, wie Tritojesaja in seinem Text schon angedeutet hat.'®® Einerseits
passt diese Auffassung zum Kontext, der von dem endzeitlichen Gericht handelt. In diesem
Sinn notiert Swete, dass Christus in diesem Abschnitt kein Erloser ist, sondern als Krieger
gegen seine Feinde agiert.'®" Andererseits findet sich ein dhnlicher Ausdruck in Offb 14,19—
20, wo das letzte Gericht mit der Weinkelter und der endzeitlichen Ernte in Zusammenhang

gebracht wird. Hier werden zwei Bilder zusammengefiigt, die zwei eschatologische

Traditionen zum jlingsten Tag darstellen: Die Ernte bedeutet die Hoffnung, dass die

133 Einige Exegeten sehen Gen 49,11 als Ursprungsmotiv der in Trauben getauchten Kleidung an: Vgl. BEALE,
Revelation, 959. Fekkes verbindet Gen 49,11 mit der messianischen Tradition (vgl. Jes 11; Ps 2): Vgl. FEKKES,
Prophetic Traditions, 199.

13 Diskutabel ist die Struktur von Jes 56-59, 60-62 und 63—66. Teilweise ist die Ordnung des vorliegenden
Textes problematisch. In Jes 63,1-6 beginnt eine Beschreibung Gottes als Krieger, aber sie findet sich schon in
Jes 59,15b-21. Eine Versammlung der Nationen und der Sprachen findet sich auch zweimal in Jes 56,1-8 und
66,18-24. Auffillig ist das Adverb 7% (noch) in Jes 56,8, das eine solche Versammlung (Jes 66,18-24) andeuten
konnte: Vgl. HANSON, Dawn of Apocalyptic, 203-208; OSWALT, Isaiah 40—66, 593-595; STECK, Tritojesaja, 192-
213.

155 Wahrscheinlich ist das Gewand, das in Blut getaucht wird, von weiller Farbe. Hier findet sich ein farblicher
Kontrast zwischen dem Gewand in Weill und dem Blut in Rot: Vgl. CAIRD, Revelation, 244.

136 yg]. REISER, Gericht Gottes, 515f.

"7 Aus Sicht der Textkritik ist Jes 63,3¢ problematisch: Die Ubersetzung der Septuaginta weicht vom MT ab.
Obwohl der MT beide Lesarten (712 oder 113) moglich macht, ist der Text der Septuaginta inakzeptabel. Mit dem
Ausdruck, ,allein® ist dieser Satz parallel zu Jes 59,16 und 63,6: Vgl. PRIGENT, Apocalypse, 543f.; SWETE,
Apocalypse, 252.

"% Gottes Zorn ist allgemein die Ursache fiir das Gericht Gottes in der alttestamentlichen bzw. in der
prophetischen Tradition.

'3 Vgl. HERRMANN, Signifikanz, 533-540. Das Bild, dass der Krieger Gottes eine in Blut getauchte Bekleidung
tragt, ist im Alten Testament und im frithen Judentum verbreitet (Ex 15; Dtn 33; Ri 5; Jes 26,16-27,6; 59,15-20;
Sach 14,1-21): Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1057.

160 Vgl. CAIRD, Revelation, 242; FEKKES, Prophetic Traditions, 197f.; JEHLE, Krieger, 331f.; MATHEWSON, Isaiah
in Revelation, 194; MULLER, Offenbarung, 327; ROLOFF, Offenbarung, 185; SLATER, Christ, 224f.

'°1'vgl. SWETE, Apocalypse, 252.
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Gldubigen am letzten Tag gerettet werden. Demgegeniiber zeigt das Gericht immer die
Gerechtigkeit Gottes gegen die bdsen Michte, die von Gott bestraft werden, auf. '®?
Diejenigen Exegeten, die vom Blut der Feinde sprechen, insistieren darauf, dass dieser
Ausdruck in Offb 19,13 von Offb 14,19-20 wiederholt wurde.'®® Auf diese Hypothese ist aber
im Kontext von Oftb 19,11-21 zu antworten, dass ein Kampf bis dahin noch keine Rolle
spielte. Erst in v. 15 findet sich der Krieg als Motiv.'®

Im Vergleich zu Oftb 19,13 gibt es noch einen Unterschied: Der himmlische Reiter, der
wie Christus geschildert wird, ist der Anfiihrer des Kampfs in Offb 19,11-21. Aber in Oftb
14,19-20 ist klar'®, wer der Anfiihrer ist, bzw. dass der Anfiihrer Christus ist.'®

Viele Exegeten'®’ pladieren dafiir, dass das Blut von Christus stammt und sich dieses Bild
auf den Tod Christi bezieht bzw. auf das Blut Jesu Christi, der am Kreuz schon gestorben und
auferstanden ist.'® Hier ist der Reiter mit dem Lamm identifizierbar, das geschlachtet wurde
(vgl. Offb 5,6).'"” Noch eine weitere Aussage'™ findet sich in Offb 14,20 (,die Kelter
auBBerhalb der Stadt®). Einige vergleichen diesen Ausdruck mit Calvaria und verstehen ihn als

Hinweis, der sich auf das Kreuzesopfer Jesu Christi bezieht.!”' Im Hinblick auf das

Kreuzesopfer Christi hat der Seher in Offb 12,10-11 erwiesen, dass die Engel durch das Blut

12 Bauckham sieht einen Gegensatz zwischen dem Gericht Gottes und der Ernte. Nach ihm sind Offb 14,14-16
und 14,17-20 voneinander zu unterscheiden. Offb 14,14-16 zeigt nur die eschatologische Ernte und Offb 14,17—
20 gehort zu Gottes Gericht, denn die Ursache des Gerichts findet sich im Zorn Gottes. Dazu vergleicht er Oftb
14,18-20 mit Joél 4,13. In Joél wurden die Bilder der Ernte und der Weinkelter zusammengefiigt. Aber der Seher
hat dieses Bild in zwei Darstellungen getrennt: Vgl. BAUCKHAM, Climax, 290-296; BEALE, Revelation, 776f.

193 Vgl. FEKKES, Prophetic Traditions, 197f.

164 Caird und Charles diskutieren, woher das Blut kommt. Caird setzt voraus, dass sich schon Offb 17,14 auf den
Krieg des Lammes bezieht. Und er erklért hinsichtlich des Problems, das in v. 15 mit dem Krieg anféngt: ,,In that
case the winepress in verse 15 is a symbol for divine retribution synonymous with the symbol of annihilation in
battle and this interpretation must be adopted also in the parallel passage (19,18-29)“: CAIRD, Revelation, 242.
Er legt dar, dass das Blut dasjenige der babylonischen Konige und ihrer Heere bedeutet. In Offb 19,13 ersetzt der
Reiter die Stelle des Lammes in Oftb 17,14: Vgl. CHARLES, Revelation 2, 133.

19 Im Text ist ersichtlich, dass der Engel die Sichel als Anfiihrer zur eschatologischen Ernte fiihrt. In Offb 14,14
erscheint der Menschensohn, aber der ist kein direkter Anfiihrer in vv. 19-20: Vgl. MULLER, Offenbarung, 271.
1% Giesen notiert, dass das Verb in Offb 14,20 im passivischen Sinne verwendet ist, und zwar als Passivum
divinum: Vgl. GIESEN, Offenbarung, 338f.

17 Vgl. AUNE, Revelation 1722, 1057; CHARLES, Revelation 2, 133f.; HOFEMANN, Destroyer, 180f.; PRIGENT,
Apocalypse, 543f.

1% Boring schlieft das Blut Christi mit dem Blut der Martyrer zusammen: ,,In contrast to the divine warrior of
Isaiah 63,1-3, the source for this imagery, this blood is not the blood of his enemies but his own martyr blood in
union with the martyr blood of his followers who, like him, have suffered / testified at the hands of Rome*:
BORING, Revelation, 196.

169 Vgl. HUBER, Reiter, 402; SCHICK, Apokalypse, 206; VANNI, Apocalisse, 323.

170 Nach Ellul weist auch Offb 7,14b auf das Blut des Lammes hin. Das Bild in diesem Abschnitt kann mit dem
Gewand des Reiters verglichen werden, aber der Kontext ist unterschiedlich. Der Kontext in Offb 7 zeigt
diejenigen, die ,,ihre Gewidnder gewaschen und im Blut des Lammes weifl gemacht haben®, als Martyrer an: Vgl.
ELLUL, Apokalypse, 100.

e Vgl. BEALE, Revelation, 959; ROWLAND, The Open Heaven, 434.
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des Lammes gegen den Drachen gesiegt haben'’?, und in Offb 17,14, dass das Lamm iiber die
Tiere siegt.'”” GemidB diesen Abschnitten ist das Lamm im Hintergrund der Texte stets
anwesend. Im Vergleich zu Oftb 19,13 erscheint Oftb 14,19-20 demnach als proleptisches
Bild'™, das in den folgenden Texten detailliert beschrieben wird.'” Insofern ist mit dem Blut
das von Christus gemeint und so kann der Reiter, der das in Blut getauchte Gewand trigt, als
Christus identifiziert werden. Wer diesen Krieg gegen die Feinde fiihrt, ist das Lamm — also
Christus.

Diese letzte Voraussetzung passt gut zu dem Kontext in Oftb 19,11-21, wo der Reiter
genau vorgestellt und der Krieg detailliert beschrieben wird. Von dem unmittelbaren Text, der
die Doxologie zu dem Lamm enthélt, heben sich zwei Bilder deutlich in Offb 19 ab; einerseits
ist das Lamm, das sich auf das Kreuzesopfer bezieht, beschrieben. Andererseits ist der Reiter,
der iiber die Feinde siegen wird, dargestellt. Das erhhte Lamm und der Reiter in Oftb 19 sind
zwei Bilder desselben Christus. In der Offb ist das Lamm, das geschlachtet wurde, als
passives Bild aufgezeigt. Demgegentiber ist der Reiter, der die himmlischen Heere zum Krieg

fihrt, ein aktives Bild.
2.1.7 Himmlische Heere

Die himmlischen Heere entsprechen dem Reiter im Aussehen. Sie reiten auch auf weillen
Pferden und tragen reines und weiles Leinengewand. Im Sinne von Stoff'’® oder Gewand'”’
wird Boooivog meistens im Alten Testament benutzt, um die priesterliche Kleidung und die

178 Und bei Daniel ist das himmlische Wesen

Tempelvorhénge des Heiligtums zu beschreiben.
mit Leinengewand bekleidet (vgl. Dan 10,5; 12,6). Dariiber hinaus steht das Leinengewand

auch fiir hohe Wiirde, Reichtum und Pracht.'” Es findet sich unmittelbar ein dhnlicher

172 ygl. GIESEN, Offenbarung, 422.

173 Das vom Blut gefirbte Gewand ist durch Jes 63,1f geheiligtes Zeichen des Gottessieges iiber seine Feinde,
der so noch vor seinem Beginn als schon vom Christus errungen verkiindet wird*: HOLTZ, Christologie, 172.

"7 Charles vermutet gegen Caird, dass Offb 14,19-20 eine proleptische Prophezeiung sein kann: ,.Since,
therefore, the redness of the vesture in 13 is not due to the warfare in 11-21, there remains only one other
possible explanation, and this is that the blood on His vesture is that of the Parthian kings and their armies,
whom He had already destroyed, and whose destruction had already been proleptically prophesied*: CHARLES,
Revelation 2, 133.

175 Offh 14,1920 spielt eine Rolle, um Oftb 19,11-21 vorzubereiten: Vgl. ROLOFF, Offenbarung, 155.

1% gtoooc: Ex 25,4; 26,1.31.36; 27,9.16.18; 28,5.6.8.15.33.39; 31,4; 35,6.23.25.35; 36,9.10.12.15.31.35(x3).36;
37,3.5.7.14.16.21; 2Chr 2,13; 3,14; Spr 31,22; Jes 3,23; 19,9; Ez 16,10; 27,7; Lk 16,19.

"7 Booivog: Gen 41,42; Ex 28,39; 36,34; 1Chr 15,27; 2Chr 5,12; Est 1,6(bis); 6,8; 8,15; Jes 3,23; Ez 16,13; Dan
10,5(bis); 12,6.7; Offb 18,12.16; 19,8(bis); 19,14.

'78This is a beautiful image; it has several parallels in Revelation. It symbolizes purity*: SLATER, Christ, 225.
' vgl. Est 6,8; 8,15; Lk 16,19.
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Ausdruck fiir die Braut des Lammes'*” in Offb 19,8. In der Offb ist die Braut ein Symbol der

ganzen Gemeinde (vgl. Offb 21,2.9-10). Dieses Motiv ist im Alten Testament hdufig zu

181

finden."®' Der Braut wurde ein strahlendes und reines Leinengewand zur Hochzeit gegeben.'®

183

Die doppelten Adjektive ,,strahlend und rein werden im Gegenbild der Hure Babylon

185

kontrastiert.'®* Sie ist nur mit einfachem Leinengewand in Offb 17,4 bekleidet.'® Darauf folgt

eine Ausdeutung zum Leinengewand, die wahrscheinlich von Jes 61,10 iibernommen

186, Denn das Leinengewand sind die gerechten Taten'®’ der Heiligen.«

wurde

Vor allem die weiBe Farbe ist bei den Kriegsheeren dominant.'® WeiB wird auch auBerhalb
der Offb fiir Symbole verwendet, um transzendente Ereignisse zu beschreiben.'®’ Dieses
Adjektiv taucht nur zweimal in Mt 5,36 (weiBle Haare) und in Joh 4,35 (weiles Feld zur
Ernte) als natiirliche Farbe auf. In Offb 19,14 erscheinen weile Pferde und weille Kleidung
als symbolische Farben der Himmelswesen, die den Reiter begleiten. Diese Kriegsheere

kénnen mit Hilfe des neutestamentlichen Sprachgebrauchs als Engel identifiziert werden.'””

'8 Die Idee einer endzeitlichen Hochzeit der Gemeinde entstammt der jiidischen Theologie. Im rabbinischen

Schrifttum findet sie sich in der Form, dass am Ende der Tage in der kiinftigen Welt eine Hochzeit Gottes mit
Israel sein wird*“: HOLTZ, Christologie, 188.

81 ygl. Jes 49,18; 54,5; 61,10; 62,5; Jer 2.,2; 3,14; 31,32; Ez 16,32; Hos 2,18.

182 Mussies schldgt vor, dass das Verb &3506m als Erlaubnis {ibersetzt werden soll: ,Thr war gestattet zu
bekleiden.” Er ist der Meinung: Im Griechischen gibt es bei den Verben keinen Unterschied des Kausatives.
,»The oppositions between the non-intensive / non-causative qal, the intensive / caustive pi‘€l, and the causative
hiph‘il are alien to the morphological system of the Greek verb.“ Deswegen muss man bei der Ubersetzung
darauf achten: MUSSIES, Morphology, 320-321. Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1017 8a; PRIGENT, Apocalypse,
527. Seine Voraussetzung kommt zweifellos von seiner Theorie der Quellenkritik. Aber man kann dieses Verb
auch ohne Beriicksichtigung der hebridischen Verbform erkldren, denn das Verb (im Passiv mit {va) ist als
Passivum divinum gut zu verstehen: Vgl. BEALE, Revelation, 942; GIESEN, Offenbarung, 413.

183 Vanni notiert, dass dieses Verb das Kleid als ein Geschenk zeigt, ,,un dono esclusivo della trascendenza“:
VANNI, Apocalisse, 324.

'8 Als Frauenfigur schafft die Hure Babylon einen starken Kontrast zur Braut des Lammes (Offb 19,7-8), die in
Offb 21,2.10 mit Jerusalem identifiziert wird: Vgl. PEZZOLI-OLGIATI, Gericht und Heil, 83-87; RESSEGUIE,
Revelation unsealed, 141f.

185 Vgl. GIESEN, Offenbarung, 412; MULLER, Offenbarung, 318; RITT, Offenbarung, 98; SWETE, Apocalypse, 247.
'% Im Alten Testament finden sich zwei entgegensetzte Bilder der Braut. Fekkes geht davon aus, dass Ez 16,39—
41 fiir die Hure-Babylon ein negatives Bild und Jes 61,10 fiir die Braut-Neues Jerusalem ein positives Bild sind.
Ferner ist die Braut in Oftb 19,8 das einfithrende Element fiir Oftb 21,2.9-10: Vgl. FEKKES, His Bride, 269-274.
'8 Beale denkt, dass ,,die gerechten Taten* (t& Sikaiddpate) sich auf ,,das Zeugnis Jesu® (Offb 19,10; vgl. Offb
1,9; 6,9; 11,7; 12,11.17; 20,4) bezichen und die Bekleidung als Symbol eine forensische Bedeutung zur
Verteidigung gegen Feinde hat. Er schldgt vor, dass der Genitiv ,,der Heiligen“ als ein Genitivus obiectivus
iibersetzt werden soll: Vgl. BEALE, Revelation, 934-938; VANNI, Apocalisse, 324. Wenn Beales Voraussetzung
richtig ist, ist es auch moglich, dass ,,die gerechten Taten“ sich auf eine paulinische Tradition beziehen, wie
Schiissler-Fiorenza notiert hat: Vgl. SCHUSSLER-FIORENZA, Offenbarung, 125.

"% Von 24-maliger Anwendung im Neuen Testament findet sich die weiBe Farbe fiinfzehnmal in der Offb; Offb
1,14(bis); 2,17; 3,4.5.18; 4,4; 6,2.11; 7,9.13; 14,14; 19,11.14(bis); 20,11.

189 Aevkog; Transformation Christi (Mt 17,2; Mk 9,3; Lk 9,29); Engel beim Grab Jesu (Mt 28,3; Mk 16,5; Joh
20,12); Pfingsten (Apg 1,10); natiirliche Farbe (Mt 5,36; Joh 4,35).

190 Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1059; CAIRD, Revelation, 244; MULLER, Offenbarung, 327; RITT, Offenbarung,
97; LOHSE, Offenbarung, 103; SCHICK, Apocalypse, 207; SWETE, Apocalypse, 253. Aber Roloff notiert, dass die
Engel ,,nicht als Kdmpfer, sondern als Begleiter Christi anzusehen sind: ROLOFF, Offenbarung, 186.
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Bei seiner Parusie erscheint Christus also nicht allein, sondern wird von Engeln begleitet."”!

Ebenso ist dies aus anderen Stellen ersichtlich: So kommt z.B. in Mt 25,31 der Menschensohn
mit allen Engeln, um sich auf den Thron zu setzen und iiber alle Nationen zu richten.'** Dazu
findet sich eine andere Vision der Engel, die das Lamm begleiten, in Offb 14-15. Die
Erzdhlungen tiber die Engel, die mit reinem, strahlendem Leinen bekleidet waren (Oftb 15,6),
entsprechen der Vision der Kriegsheere des Himmels in Offb 19,14.

Gegen diesen Vorschlag, die Kriegsheere als Engel zu deuten, wenden einige ein, dass die
Kriegsheere auch Mirtyrer sein konnten.'”® Diejenigen, die diese Annahme unterstiitzen,
nehmen fiir ihre Theorie Offb 17,14 als Grundlage: Die VerheiBung durch einen Engel, dass
das Lamm gegen das Tier siegt, wird in Offb 17,14 geduBert. Hier sind die Berufenen und
Auserwihlten (kAntol kal ékiektol) bei dem Lamm anwesend.'”* Es gibt auch eine Parallele
zwischen Oftb 17,14 und 19,14-16, die Offb 17,14 als Vorbild von Offb 19,14-16 zeigt;
Baoldelg Paotréwy kol kipLog kuplwy. Diese Wendung ldsst es zu, die Kriegsheere als
Mirtyrer zu identifizieren. Denn in Offb 17,14 werden diejenigen, die bei dem Lamm stehen,

als ,,Berufene und Auserwdihlte und Treue*!'”

genannt und dies bezieht sich nicht auf die
Engel, sondern auf die Mirtyrer.'”® Tatsdchlich gibt es Erwidhnungen der Mirtyrer in Offb
7,9.14—15. In Offb 7,14 findet man die Aussage: ,,Sie haben ihre Gewinder gewaschen und
sie weil gemacht im Blut des Lammes*, was klar auf die Mértyrer abzielt. Aber das gleiche
Motiv taucht nochmals im Makarismus in Oftb 22,14 auf. Im Vergleich zu Offb 7,14 fehlt ,,im
Blut des Lammes* in Offb 22,14 und auffillig ist das Tempus des Verbs. In Oftb 22,14 steht
das Hauptverb im Prisens'”’, wihrend in Offb 7,14 ein Aorist verwendet wird.'”® Das Verb im
Prisens deutet nicht nur auf eine besondere Gruppe der Mirtyrer hin'®’, sondern auf alle

Christen, die in dieser Zeit auf der Erde leben und in der Bedridngnis ihren Glauben

bewahren.*” In der Offb tauchen drei Gruppen als die Teilhaber des Sieges auf; nicht nur die

! Aune verkniipft das Motiv der Kriegsheere mit der alttestamentlichen Tradition: Im Alten Testament ist
Yahwe von den Engelstruppen (MX2¥ M) im Krieg begleitet (1Sam 7,45; Jes 21,10; 31,4; 37,6; Am 3,13; 4,13;
5,27; 6,14): Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1059.

92 ygl. Mt 24,30-31; Mk 8,38; 13,27; Lk 9,26; 2Thess 1,7.

19 Vgl. BEALE, Revelation, 436-438, 960; CHARLES, Revelation 2, 135.

94 Offb 19,14 ist eine Erfiillung der Prophezeiung Ps 2: Vgl. BEALE, Revelation, 960; PRIGENT, Apocalypse, 546.
195 Nach Giesen besteht die Treue der Berufenen und Auserwihlten darin, dass sie bis zum Tod ihren Glauben
bewahren (vgl. Offb 2,10): Vgl. GIESEN, Offenbarung, 385.

196 Vgl. CHARLES, Revelation 2, 135.

17 Das Waschen im Prisens kann ein stindiges Verhalten bedeuten: Vgl. GIESEN, Offenbarung, 487.

' Eine einmalige Handlung: Vgl. MOUNCE, Revelation, 393.

19 y/gl. CAIRD, Revelation, 285.

200 Aune teilt drei Maoglichkeiten der Bedeutung von ,,Waschen® in Offb 22,14 mit. Erstens kann es die Taufe
bedeuten, aber diese Variante spricht nicht vom Waschen der Gewinder, sondern des Korpers. Zweitens eine
moralische und geistliche Reinigung. Und drittens das Martyrium. Von den drei Moglichkeiten passt die zweite
zum Verb mAlvw (Prdsens Aktiv). Dazu stellt Aune fest, dass dieses Motiv aus dem Alten Testament,
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Engel oder Mirtyrer’', sondern auch die Christen, die unter der Verfolgung leiden. In der
Einleitung (Offb 1,4-5) und in den Sendschreiben (Offb 2,7.11.17.26; 3,5.12.21) des Buches
sind die Christen, die in den sieben kleinasiatischen Gemeinden leben, auch die Teilhaber am
Neuen Jerusalem.” In Offb 18,24 ermutigt der Engel die sieben Kirchen nicht nur zum
Martyrium, sondern auch dazu, die Parusie Christi im Glauben zu erwarten (vgl. Dan
7,18.21°%; 10,13.21; 12,1).

Obwohl in Oftb 7,14 die Mértyrer als Begleiter des Siegers gezeigt werden, passt das Bild
der Kriegsheere in Offb 19,14 auch auf die Engel. Der folgende Text in Offb 19,19
verdeutlicht, dass in der Vision die Kriegsheere bei dem Reiter stehen, um den Krieg gegen
das Tier und seine Konige zu flihren. Deswegen konnen in diesem Kontext die Kriegsheere
nicht die Martyrer sein. Zudem heiBt es, dass Michael*®* und seine Engel den Krieg gegen die

Feinde als Auftrag erhalten (vgl. Offb 12,7).2%

2.1.8 Resiimee

Zuerst stellt der Seher in der Gestalt des Reiters seine letzte Vision dar und sein Augenmerk
richtet sich zum Himmel empor. Dieses Ereignis, das erst mit der Himmels6ffnung sichtbar
wird, gleicht einem Krieg und ist ein Bild des endzeitlichen Gerichts in Offb 19,11-14. Um
diese Vision den Lesern und Horern nahe zu bringen, nutzt der Seher eine lebendige Sprache.
Der erste Blick richtet sich auf den Reiter Gottes, der auf einem Schimmel sitzt. Sein
Aussehen deutet auf das, was sich ereignen wird. Mit seinen Augen wie Feuerflammen wird
der Charakter des Kriegs zwischen dem Reiter Gottes und der gottfeindlichen Macht
aufgezeigt: Das ist ein Symbol, das schon im Alten Testament fiir das Gericht Gottes
vorkommt. Das kriegerische Bild stellt die Strafe Gottes vor Augen, die den Kriegscharakter
bestimmt. Der Reiter Gottes mit seinen himmlischen Heeren wird in diesem Krieg siegen,

weil er unvergleichlich gro3e Macht gegen die Feinde hat, die sich nur zeitweilig durchsetzen

insbesondere vom Reinigungskult (Lev 14,9) kommt: Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1219f.

2! Charles und Mounce nehmen die Engel und Mirtyrer zusammen als die Truppe in Offb 19,14: Vgl. CHARLES,
Revelation 2, 135; MOUNCE, Revelation, 354.

292 yol. BAUCKHAM, Climax, 212-213.

% In Dan 7,18.21 ist nur der Krieg ,gegen die Heiligen* (mpdc tolc dylovc) erwihnt, ohne bestimmte
Identifizierung. Aber die Heiligen erscheinen als das ganze Volk im Kontext (Lev 19,2; Num 16,3): Vgl
GOLDINGAY, Daniel, 176-178.

2% ygol. Dan 10,13.21; 12.1.

2% Die Engel erfiillen in der jidischen Apokalyptik zwei wichtige Funktionen. Sie sind Diener und die Vermittler
zwischen Gott und den Menschen, um die Menschen zu hiiten: Vgl. RUSSELL, Message, 240-249. Diese Rollen
der Engel finden sich auch in der Offb: In den sieben Sendschreiben bringen die Engel die Nachricht zu den
Kirchen und sie kimpfen gegen die Feinde Gottes.
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konnen. Mit den vielen Diademen wird angedeutet, dass die Zeit der Macht des Bosen schon
vorbei ist und die neue Periode Christi anbricht. Diesen Sieg fiihrt der Reiter an, der das
Lamm und Christus ist.

Das Lamm, das als geschlachtet beschrieben wird, ist ein passives Bild fiir Christus, der
Reiter dagegen ein aktives. In diesem Kontext gebraucht der Seher ein kriegerisches Bild, um
zu erldutern, wie Christus, der am Kreuz geopfert wurde, die Macht des Bosen iiberwindet.
Um diese Vision zu beschreiben, werden viele Aussagen und Symbole, die schon in fritheren
Schriften aufgetaucht sind, libernommen und entwickelt. Die VerheiBung und die Heilswerke,
die durch die Propheten im Alten Testament verkiindet wurden, sind nicht vergangen, sondern
sie gehen auf die Vollendung zu. In diesem Sinne ist die Offb kein Ersatz der
alttestamentlichen Prophezeiung, sondern sie kiindigt die Erfiillung der Heilsgeschichte durch
Jesus Christus an.**

In dieser Linie stehen auch die Kriegsheere: Im Alten Testament wird mXax M als
Terminus Technicus verwendet, um die Macht Gottes in kdmpferischen Ausdriicken und das
Eingreifen Gottes in den Details der Heilsgeschichte zu beschreiben. In der Offb wird diese
Tradition neu interpretiert und die Kriegsheere werden als die Engel identifiziert, die die
Herrschermacht des Reiters verteidigen. Die Engel, die den kleinen Kirchen in Asien die
Botschaft Gottes verkiindet haben, stehen beim Reiter Gottes, um den Krieg zu fiihren.
Dadurch werden die Christen ermutigt, auf alles zu vertrauen, was ihnen vorher verheiflen

wurde. Sie werden bald an dem Sieg teilhaben.

2.2 Ausriistung des Reiters: Offb 19,15-16

Der Reiter tréigt als einzige Wafte ein scharfes Schwert und er wird die Nationen mit eisernem
Stab hiiten. Es ist hier besonders hervorzuheben, dass das forensische Motiv mit dem
Kriegsbild zusammenhingt: Der Krieg zwischen dem Reiter und den Feinden gilt als
Strafgericht Gottes. Das Treten der Weinkelter weist auf den Zorn Gottes als Grund dieses
Kampfes hin und in diesem Abschnitt ist von der Herrschaft Gottes, die durch die Verben

(Tataoow, Tolpeivw und Tetéw) betont wird, die Rede.

296 y/o]. RUSSELL, Message, 92-96.
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2.2.1 Text und Ubersetzung

15 D ~ ’ ) ~ ’ ¢ ’ Yy ~ 192 ) 5>~ ’ \ \
Kol ek 1o otopatog avtod ekmopevetol popdale ofele, Lvo ev avth motaly to €vn, kol
3 \ ~ b \ b e/ ~ A\ 3 \ ~ \ \ ~ b4 ~ ~
oUTOG TOLHAVEL oUTOUG €V pofd oLdnpl, Kol oUTO¢ TeTel Thy Anvovr tod olrvou Tob Buuod
Thic 0pyfic ToD Beod Tod mavToKpPATOPOC,

207 hervor, damit er mit ihm die Nationen

Und aus seinem Mund geht ein scharfes Schwert
schlagen wirdzog, und er wird sie mit eisernem Stab hiiten, und er tritt die Kelter des Weines
des Grimmes des Zornes®” Gottes, des Allmachtigen,

16 \ b4 b \ \ € 4 \ b \ \ \ b ~ b4 ’ \ ’

KoL €xeL €TL TO LUATLOV Kol €TL TOV Unpov abtod Ovope yeypoupévor: Buoidelg Baoiiéwy
Kal KUPLOG KUpLwV.

und er trigt auf seinem Gewand®'® und auf seiner Hiifte einen geschriebenen Namen:

Konig der Kénige und Herr der Herren.
2.2.2 Syntaktisch-linguistische Analyse
2.2.2.1 Das Pronomen o0tdc
Normalerweise wird das Pronomen atdc mit einem bestimmten Subjekt in der Bedeutung

von ,,selbst (im Betonungssinne) benutzt. Dieser Gebrauch ist insbesondere im Nominativ im

Neuen Testament iiblich.?'' Aber in den spiteren Manuskripten®'? findet sich ein anderer

7 Einige Zeugen (1006 1841 1854 2030 2329 M Ambr Prim) fiigen das Adjektiv ,,zweischneidig® (6{otopoc)
zu ,,Schwert. Es dient als eine Ergdnzung des Ausdrucks: Unmittelbar findet sich der Ausdruck ,.ein
zweischneidiges, scharfes Schwert* in der Beschreibung des Menschensohnes (Offb 1,16). Bei sechsmaliger
Verwendung in der Offb steht das Schwert entweder ohne Bestimmung (Offb 2,12; 6,8; 19,21) oder ist mit
attributiven Adjektiven ,,zweischneidig und scharf* versehen (Offb 1,16; 2,12). ,,Das scharfe Schwert™ in Oftb
19,15 ist einmalig in der Offb. Insofern ist der Ausdruck ,,ein scharfes Schwert™ lectio originalis.

% Der Konjunktiv des Verbs steht in der Koine fiir Futur. Manchmal wird er auch wie ein Imperativ benutzt,
aber hier kann man bemerken, dass sich dies auf die baldige Zukunft bezieht: Vgl. BLASS — DEBRUNNER —
REHKOPF, Grammatik, §363; MUSSIES, Morphology, 243-246.

% Bei einigen Zeugen ist die Ordnung der Worter verschieden: 8 2329 Origenes bringt tfic 6pyfic Tod Buuod im
Text und 2344 ™ mit kol (tod Bupod kel Thg OpyYAc).

*1% Eine Variation ist durch wenige Zeugen (1006 1841) vertreten: ,auf der Stirn“ (¢ml to pétwmov) anstatt ,,auf
dem Gewand“ wie im Text. In der Offb findet sich der auf der Stirn geschriebene Name dreimal in 14,1 fiir die
Anhénger des Lammes, in Offb 17,5 fiir Babylon und in Offb 22,4 fiir die Knechte des Lammes. Andernfalls ist
»auf der Stirn“ entweder mit dem Zeichen (Oftb 13,16; 14,9; 20,4) oder mit dem Siegel (Offb 7,3; 9,4)
verwendet. In diesem Falle steht der Ausdruck fiinfmal mit dem Genitiv (Offb 7,3; 9,4; 14,1.9; 22,4) und dreimal
mit dem Akkusativ (Offb 13,16; 17,5; 20,4), aber zwischen dem Genitiv und dem Akkusativ ist kein besonderer
Unterschied im Gebrauch zu bemerken. Nach Aune ist die Préposition ént in der Offb ziemlich frei mit dem
Genitiv (x57), dem Dativ (x11) und mit dem Akkusativ (x71) verbunden und es gibt keinen Unterschied der
Bedeutung: Vgl. AUNE, Revelation 1-5, clxxxi-clxxxii; MUSSIES, Morphology, 100f.

211'ygl. BLASS — DEBRUNNER — REHKOPF, Grammatik, §288.

12 In friiheren christlichen Texten, in der LXX und im Neuen Testament, insbesondere in Lk (etwa vierzigmal):
Vgl. TURNER, Syntax, 40.
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Gebrauch als Personalpronomen im Nominativ. Es ersetzt entweder das Subjekt oder das
demonstrative Pronomen o0tog oder ékeivoc. Ohne Betonung wird es als ein demonstratives
Personalpronomen verwendet: ,,er“.213 In der Offb findet sich dieses Pronomen siebenmal

immer mit der Konjunktion ka{ (Offb 3,20; 14,10.17; 17,11; 19,15; 21,3.7).2"
2.2.2.2 Der Gebrauch mehrerer verschiedener Genitive in v. 15

Eine Verbindung mehrerer Genitive gibt es in der griechischen Grammatik in zweierlei
Hinsicht: (1) Die Verbindung mehrerer Genitive mit einem gleichen Nomen?" und (2) ein
nachfolgender Genitiv, der vom vorangehenden Genitiv abhdngig ist. Der zweite Gebrauch
iberwiegt im Neuen Testament. Normalerweise ist der letztgenannte ein Genitiv
possessivus.?'®

In Oftb 19,15 findet sich ein solcher Gebrauch mit fiinf Genitiven. Zuerst gilt der Genitiv
des Ausdrucks tny Anvov tob otvov als Genitivus Qualitatis. Aber der folgende Ausdruck

t0D Oupod th¢ Opyfic ist schwer zu erkliren: In der LXX werden 0 6upoc und 1 opyn

wechselweise verwendet, ohne scharfen Unterschied. Die Nomina scheinen eine Ubersetzung

der hebriischen Nomina 1791 und fX zu sein, die den Zorn Gottes ausdriicken. Stets werden

diese beiden Synonyme zusammen verwendet und ins Griechische als (tfi¢) 6pyfic (tod)
6upod®!” oder (tod) Bupod (t1ig) opyAct'® iibersetzt. Trotzdem bleibt die Ordnung der Worter in
der Offb immer gleich: tod Buuod tfg opyfig (vgl. Offb 14,10; 16,19). In diesem Falle wird
T0D Oupod epexegetisch gebraucht und tfig opyfic ist ein Genitivus Qualitatis, der tod 6upod
intensiviert. Gewohnlich scheint tod 6eod als Genitivus possessivus und oD TaVToKpaTOPOG

als epexegetische Wendung fiir Gott.*"’

2.2.3 Symbol der Gerechtigkeit Gottes

Im Anschluss an die Beschreibung der Gestalt des Reiters und der Kriegsheere werden die

13 ygl. MUSSIES, Morphology, 169f.

1 Anscheinend gibt es eine Ausnahme in Offb 19,12, also ohne Konjunktion: Vgl. MUSSIES, Morphology, 168f.;
ZERWICK, Biblical Greek, §199.

215 Dieser Gebrauch ist ziemlich selten. Einige Beispiele finden sich im Neuen Testament; Apg 5,32; 2Kor 5,1;
Phil 2,30; 2Petr 3,2 und Oftb 7,17. Vgl. BLASS — DEBRUNNER — REHKOPF, Grammatik, §168; TURNER, Syntax,
218.

216 yo]. BLASS — DEBRUNNER — REHKOPF, Grammatik, §168,2.

217ygl. Ex 32,12; Num 25,4; 2Chr 28,11.13; 29,10; Esra 10,14.

¥ Vgl. Num 32,14; Dtn 13,18; Jos 7,26; 1Sam 28,18; 2Kon 23,26; 30,8; Ijob 20,23; Ps 69,25.

219 ygl. AUNE, Revelation 17-22, 1043,
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Ausriistung des Reiters und deren Bedeutung in der Perspektive des nahenden Eschatons

geschildert. %

Zahlreiche Anlehnungen an das Alte Testament charakterisieren diesen
Abschnitt und ausnahmsweise erklart der Seher das Bild: Mit dem Tempuswechsel**! wird die
Bedeutung des Bildes im futurischen Sinne erkléart.

Als die einzige Waffe des Reiters kommt ein scharfes Schwert, das aus dem Mund des
Reiters hervorgeht, in einem Finalsatz vor. Dazu hat der Seher zwei unterschiedliche
Aussagen des Alten Testaments miteinander verbunden: Mit einem Leitmotiv, dem Mund,
sind das scharfe Schwert und der Schlag gegen die Nationen in Oftb 19,15 zusammengefiihrt.
Viele Exegeten gehen davon aus, dass sich das scharfe Schwert an Jes 49,2*** und das Bild

4°5 % Hier bezeichnet der Seher das Schwert mit dem

des Schlagens sich an Jes 11 anlehnt.
griechischen popdaio. Dieses Wort findet sich sechsmal in der Offb, siebenmal im Neuen
Testament.”?” Im Neuen Testament ist ein anderes Wort, ndmlich pdyaipe, der iibliche
Ausdruck fiir ,,Schwert“226; es findet seinen Gebrauch in der Passion Jesu, bzw. in der
Festnahme Jesu in Getsemani.??’ Trotz des Versuchs diese beiden Wérter zu unterscheiden,
gelten beide einfach als synonym im Neuen Testament.”*®

Die Offb bietet die Aussage ,,ein Schwert aus dem Munde* viermal (Oftb 1,16; 2,16;

220 Mealy nimmt ,,das Schwert aus dem Mund* und ,,Augen wie Feuerflammen* als Motiv der Parusie Christi an.
»These two elements in the description of the returning Christ are to be linked with a key Christological motif in
Revelation. This motif develops Christ’s role as the witness whose testimony before God is instrumental in
conviction the guilty“: MEALY, Thousand Years, 66.

2 n v. 15 finden sich vier Verben, zweimal im Indikativ Priasens, einmal im Indikativ Futur und einmal im
Konjunktiv Aorist: Indikativ Prasens — Konjunktiv Aorist (im Nebensatz) — Indikativ Futur — Indikativ Présens.
Diese Tempora der Verben konnen im futurischen Sinne benutzt und durch das Futur ersetzt werden. Das
Indikativ Prasens wird oft in den Prophezeiungen angewendet, um baldige Ereignisse anzuzeigen: Vgl. BLASS —
DEBRUNNER — REHKOPF, Grammatik, §323, §363.

2 Und er hat meinen Mund wie ein scharfes Schwert gemacht® (771 2912 2 0@™). Aber die Ubersetzung des
Schwerts in der LXX (o€l payoipoav 6Eelav) entspricht nicht dem Gebrauch in Offb 19,15 (popdaio OFelc).
»Das bizarre Bild vom Schwert aus dem Munde ist die Visualisierung der auf den Gottesknecht bezogenen
Metapher von Jes 49,2“: FREY, Bildersprache, 172-173. Caird bemerkt, dass diese Aussage ein Symbol der
Propheten ist, weil ihre AuBerungen von Gott kommen: Vgl. CAIRD, Revelation, 245.

23 Und er wird die Erde mit dem Stab seines Mundes schlagen® (12 ©2awWa yIR~1>M). ,,Die Erde” kann in
Jesaja entweder die Elenden oder die Bosen als Kollektiv bedeuten (Jes 13,11; 24,17-21; 26,9.21; 28,22). In
diesem Fall wird die Erde im Kontext der Gewalttitigen gegen die Schwachen gezeigt: Vgl. OSWALT, Isaiah 1—
39, 281.

24 Die freie Umformung von Jes 49,2 in Verbindung mit Jes 11,4b musste fiir den Leser Assoziationen auslosen,
die Christus als kriegerischen Vernichter der Gottlosen kennzeichnen*: MULLER, Offenbarung, 327. Vgl. AUNE,
Revelation 17-22, 1060; BEALE, Revelation, 961; GIESEN, Offenbarung, 424; Rissl, Zukunft, 24.

1k 2,35; Offb 1,16; 2,12.16; 6,8; 19,15.21.

*2027-mal im Neuen Testament: Mt 10,34; 26,47.51.52(x3).55; Mk 14,43.47.48; Lk 21,24; 22,36.38.49.52; Joh
18,10.11; Apg 12,2; 16,27; Rom 8,35; 13,4; Eph 6,17; Hebr 4,12; 11,34.37; Offb 6,4; 13,10(bis).14.

2" Im Griechischen gibt es noch ein Wort fiir das Schwert (E{¢oc), aber es kommt im Neuen Testament nicht vor
und taucht nur in einigen Apokryphen und in den Werken Philos auf: Vgl. BAUER, Worterbuch, 1112.

2 Es ist sehr schwer, zwei Bedeutungen von ,,Schwert® in physischer (poudeie) und in geistlicher Nuance
(uayectper) zu unterscheiden (vgl. Eph 6,17; Hebr 4,12). Bei Philo und Josephus werden diese Worter, die als
Ubersetzung des hebriischen 27 gelten, fiir das Schwert als Synonym verwendet: Vgl. MICHAELIS, udyeLpc,
530-533; DERS., poudaie, 993-998.



40

19,15.21). Bei diesem Ausdruck benutzt der Seher immer popdoie anstatt payeipe.
Wabhrscheinlich hat der Seher damit beabsichtigt, an ,das Wort Gottes* (v. 13)
anzukniipfen**’: Im Neuen Testament taucht dieses Motiv auf, indem das Schwert des
Mundes mit dem Wort Gottes verglichen wird (Eph 6,17%°; Hebr 4,12a**"). Bei diesem
Gebrauch wird das Schwert, das dem Wort Gottes auf der metaphorischen Ebene entspricht,
als pdyoipe bezeichnet und im spirituellen Sinne verwendet.**

In der Tat sind die Verse (Jes 49,2; Eph 6,27; Hebr 4,12), die wahrscheinlich den Seher
beeinflusst haben, mit Offb 19,15 wegen des Gebrauchs des anderen Wortes fiir Schwert sehr

233, ist es die Absicht des Sehers mit dem

schwer direkt zu vergleichen. Aber, wie Swete sagt
Kriegsbi1d234, nicht nur die Gerichtsfunktion, sondern auch die reale und wirksame Kraft
gegen die Feinde zu zeigen.”*® Diese ungleiche Anwendung im Alten und Neuen Testament
kann bedeuten, dass der Seher nicht Wort fiir Wort aus den Quellen zitiert, sondern dass er
das Bild Traditionen entnommen und aus seiner Vision frei geschildert hat, um den Reiter
Gottes als Richter und Krieger zu beschreiben.?*®

Mund die Macht des Wortes Gottes (vgl. Offb 1,16). %’ Mit dem Finalsatz evoziert der Seher,

Folglich bedeutet das Schwert aus dem

dass der Reiter”® den Sieg im Krieg durch die Vernichtung der Feinde erlangt (vgl. Offb
2,16).%*°

22 Der alttestamentliche Hintergrund macht deutlich, dass es dabei nicht um vernichtendes militérisch-
kriegerisches Vorgehen geht, sondern zum einen um den Gedanken der Wirkkraft des Wortes und zum anderen
(im Sinne vor allem von Jes 11,4) um den Aspekt des Richtens und des Gerechtigkeit Schaffens“: HUBER, Psalm
2, 268.

20 Eph 6,17: ,Nehmt den Helm des Heils und das Schwert des Geistes, was das Wort Gottes ist (kal thv
Tepikepadaior Tod owtnplov 8€Enobe kal Ty paxelpay tod Trelpatog, 6 oty pfile Beod).

1 Hebr 4,12: ,,Denn das Wort Gottes ist lebendig und wirksam und schérfer als jedes zweischneidige Schwert
und durchdringend bis zur Scheidung von Seele und Geist (Zov yap 0 Adyoc t0D Beod kal évepyng kol
TONWTEPOG UTEP TAoay payeilpay dlotopor kal dLikvolduevos &xpL pepLopod Yuyfic kal Trelduetog).

22 Mounce notiert, dass 2Thess 2,8 ,,durch den Hauch seines Mundes® auch fiir diese Aussage ein Grund sein
kann. Aber sie ist stark von Jes 11,4 beeinflusst (vgl. Ps 33,6): Vgl. MOUNCE, Revelation, 355; BEALE — CARSON,
Commentary, 887f.

33 He smites the nations not by judgments only, but by the forces which reduce them to the obedience of faith”:
SWETE, Apocalypse, 254.

24 Huber betont, dass ,,das Schwert aus dem Munde* eine Gerichtsfunktion hat: Vgl. HUBER, Reiter, 397f.

5 Die Aussage 19,15: kal ék 10D otépetoc adtod éxkmopeletal poudelo Ofe€le steht innerhalb einer
Beschreibung von dhnlicher Ausfiihrlichkeit wie 1,13ff. Diese gilt Christus als dem eschatologischen Richter der
Volker 19,11ff, und sie beschreibt ihn als den Reiter auf dem weillem Pferd, der als der himmlische K6nig und
Kyrios an der Spitze seiner Heerscharen einherzieht*: MICHAELIS, poudaie, 998.

26 ygl. ROLOFF, Offenbarung, 186.

27 Vgl. 1Hen 62,2: ,,The word of his mouth will do the sinners in; and all oppressors shall be eliminated from
before his face*: E. ISAAC, 1 Enoch, 43. Vgl. BEALE, Revelation, 962.

2% yol. ZAGER, Gericht Gottes, 311-312, 322.

7% Vgl. KARRER, Sprechende Bilder, 114.
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2.2.4 Das Herrschaftssymbol des Reiters

Auf das scharfe Schwert aus dem Mund folgt ein Satz, der im Kontext besonders auffillig ist,
da er von der Szene des Gerichts abweicht. In dem zweiten Satz des Verses wird erklart, dass
der Reiter ,,mit eisernem Stab“**” die Nationen hiiten wird. Der Sinn der Verben des Satzes ist
die Kontrastierung; schlagen mit scharfem Schwert — hiiten mit eisernem Stab — treten die
Kelter des Zornes Gottes. Dieser Satz erinnert an Offb 2,27 (vgl. Offb 12,5), wo die
VerheiBung des Herrn, die als ein Zitat von Ps 2,9 gilt, erwéhnt wird.**! Das ist textkritisch
problematisch: Wihrend der MT das Verb vy1 nennt’*, steht fiir dieses Verb in der LXX
towpaive®®, das dem Hebriischen myn entspricht und zugleich im Futur verwendet wird.

Wenn man an Ps 1 und 2 denkt, ist es eindeutig, dass der Kontext von einer Gerichtsszene
handelt und mit pariéinetischen Ausdrucksweisen auf den gerechten Lebensweg®** zielt (vgl. Ps
44.3; 74,3).** Mit dieser Bemerkung eignet sich der MT fiir den Kontext; der Herr, der im
Himmel thront, wird die Nationen zerschlagen, die vom Weg Gottes abweichen. Trotzdem
folgt der Seher dem LXX-Ausdruck und schreibt stets ,,hl'iten“.246

Es ist aber nicht ganz plausibel, dass die Heidenvolker im Satz das Objekt des Verbs
,hiiten” oder ,,weiden* sind.**” Sicher scheint das Zerschlagen als der primire Text (vgl. Mi
5,5; Jer 6,3)248, und durch die Messiastradition249, die in Jes 11 und 49 zu finden ist, wurde die

LXX wohl beeinflusst.>>® Wahrscheinlich ist diese Messiastradition fiir das ideale Vorbild des

% Im Vergleich zur Bronze galt Eisen im Alten Testament als ein unzerstorbares Material (vgl. Lev 26,19; Dan
2,33.34.42).

241 Vgl. MULLER, Offenbarung, 327. Huber bemerkt, dass Psalm 2 in der Offb als direktes Zitat oder allgemeine
Grundlage genommen wird: Vgl. HUBER, Psalm 2, 256.

242 Im Alten Testament ist dies meistens im Sinn »etwas Boses tun“ verwendet; aber auch die andere Bedeutung
»zerbrechen oder zerschlagen® ist vorhanden (vgl. Ps 44,3; Weish 18,24; Jes 24,19).

243 ,»,Das Futur mowpavel ist auffillig, findet sich aber auch ¥ 2,9 LXX. Vielleicht ist es wegen des Gleichklanges
mit matel gewdhlt (so Lohmeyer, Kom., z. St); eher aber kdnnte man vermuten, dass damit eine Erinnerung an
den Sinn von mowpatvewy gleich ,regieren bewahrt ist, also die bleibende Regierung des Christus iiber die Heiden
ausgesagt werden soll. Doch ist auch solche Annahme schwierig*: HOLTZ, Christologie, 179, Anm. 5.

2 Zenger bemerkt, dass Ps 1 und 2 als ,Lebenslehre‘ scheinen und mit diesen Psalmen zwei Wege des
menschlichen Lebens und ihr Ende angezeigt sind; hier sind der Weg der Gerechten und der Weg der Feinde
Gottes gegeniibergestellt: Vgl. HOSSFELD — ZENGER, Psalmen, 45f., 49-51.

2% Die Situation der Gemeinde, die unter der Bedrohung leidet, in Ps 1-2 und die Offb sind miteinander
vergleichbar in Bezug auf die Betonung der Eigenschaft Gottes und der Wirklichkeit des Wortes Gottes, der iiber
alle Méachte und Herrschaft ist: Vgl. HUBER, Psalm 2, 267-260.

26 psSal 17,24: ,,mit eisernem Stab sie vollig zu zerschlagen (suvtplyal), zu vernichten gesetzbrecherische
Heidenvolker durch das Wort seines Mundes‘: KRAUS — KARRER, Septuaginta Deutsch, 929.

27 ygl. GIESEN, Offenbarung, 424; ROLOFF, Offenbarung, 186.

248 Auch entspricht das Verb ,,zerschlagen* dem scharfen Schwert, das das Wort Gottes andeutet: Vgl. BEALE,
Revelation, 962.

24 Qlater geht davon aus, dass beide Aussagen ,,hiiten mit eisernem Stab® und ,,zerstéren mit eisernem Stab“ sich
allgemein bei Aussagen iliber den Messias in der Zweiten Tempelzeit finden konnen: Vgl. SLATER, Christ, 227.

230 Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1061; HoLrz, Christologie, 179; PRIGENT, Apocalypse, 546; SWETE,
Apocalypse, 254.
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Konigs geeignet, der das Volk hiitet und bewahrt.”' In diesem Sinne bereitet der Ausdruck
,,BEr hiitet mit eisernem Stab‘* im Griechischen den Namen des Reiters vor, der in Offb 19,16
genannt wird: BaotAebe Baotiéwy kel kdpLog kupiow.”?

Im Alten und Neuen Testament gilt der Stab als Symbol der Gerechtigkeit: In 1Kor 4,21
wird vom Stab, der Andeutung der Strafe, als vom Gegenteil der viterlichen Liebe gesprochen.
Und die Aussage: ,,Der Stab der Aufrichtigkeit ist der Stab deines Reiches™ (Ps 44,7; Hebr
1,8) steht im Kontext des Lobs der Gerechtigkeit Gottes und in Verbindung zu seiner
Herrschaft. Insofern bedeutet der eiserne Stab des Reiters in Offb 19,15: Der Stab ist das

Symbol der Herrschaft von Gottes Sohn>>, der als der messianische Kénig inthronisiert wird

(Offb 7,17)** und Gerechtigkeit schafft.

2.2.5 Das eschatologische Gericht

,»Mit einem in Blut getauchten Gewand* des Reiters lehnt sich das Bild der Kelter in Offb

256 und der Ernte

19,13%*°, das schon im Zusammenhang mit dem Letzten Gericht (Offb 14,10)
in der Endzeit (Oftb 14,19-20) pardnetisch verwendet wurde, an Jes 63,1-6 an (vgl. Joél 4,13).
Die getrennten Elemente (das in Blut getauchte Gewand und das Treten der Kelter, die
Anspielung auf Jes 63,1-6 und die in Oftb 14 wiederholten Texte) machen die Absicht des
Sehers in Offb 19,11-16 deutlich.*” Wahrscheinlich wollte der Seher mit dem Blut in v. 13
auf das Blut Christi verweisen.>® Dafiir dnderte er die Andeutung des Blutes, das in Jes 63,1—
6 auf das Blut der Feinde anspielte, in Oftb 19,13.

Im Vergleich zu Jes 63,1-6 findet sich ein groBer Unterschied in Offb 19,15: Hier

verwendet der Seher eine gemischte Metapher25 9, die nicht direkt Jes 63,1-6 entnommen ist,

21vgl. HUBER, Reiter, 390, 400.

332 Das Dreinschlagen mit eisernem Zepter stammt aus der Vorstellungswelt des Sieges eines neu inthronisierten
Konigs iiber alle Feinde, welche die Zeit des Regentenwechsels fiir einen Krieg niitzen wollten®: RITT,
Offenbarung, 97.

3 Such imagery would possibly also have recalled the description of shepherd imagery attributed to the Lamb,
mentioned for instance in Apc 7,17 and 12,5. A minor difference, however, is marked in Apc 19 by the fact that
the act of shepherding in verse 15 does not so much represent an act of taking care of the flock, but rather a
juridical picture of fight and judgement. Nevertheless, we might consider the multiple use of shepherd imagery
applied to Christ in similar terminology as another indication that readers of the Apocalypse would most
certainly have identified the figure from Apc 19,15 as Christ*: HOFFMANN, Destroyer, 179.

% Huber vergleicht die Andeutung der Herrschaftsfunktion Christi mit Offb 7,16-17, wo das gleiche Verb
molpeivw verwendet wird: Vgl. HUBER, Psalm 2, 261.

23 Entsprechend der Kelter findet sich der metaphorische Ausdruck ,,Blut der Traube® (Gen 49,11; Dtn 32,14;
Sir 39,26) im Alten Testament.

% Das Verb ist im Futur (mleta).

27ygl. FEKKES, Prophetic Traditions, 198.

8yl 1.2.1.6.

% Charles notiert, dass das Bild des Weinstocks in Offb 19,15 eine gemischte Metapher von Offb 14,10 und



43

sondern er spricht vom Trinken des Weines aus dem Zornesbecher (Offb 14,10)**° und vom
Treten der Kelter, in die die Trauben von einem Engel geworfen wurden (Offb 14,19-20).%%!
1) Jes 63,3:°nmm2 oonaNY "BXR2 027N ... *125 59T e
TANPNG KUTOTETUTNUEVTC ... KoL KaTematnon adTolg €V Oupd kol katédriaon adTolg
we YAV
2) Offb 14,10: kel adtog Tietar ék tod olvov tod Oupod tod Beod t0D Kkekepaouévou
GKPATOL €V TG ToTNPLw ThAC OpYhc adTod
3) Oftb 14,20: kel émathfn 1 ANpog €Ewbev Thg mOAEwS

4) Offb 19,15: kel adtog Tetel Ty Anvov tod oivou tod Bupod tfig dpyfic Tod Beod Tod
TOVTOKPRTOPOC,

In Jes 63,3 ist der Ausdruck der Alleinwirksamkeit Gottes auffdllig. Im Abschnitt Jes 63,1-6
wird der Grund erklart, warum Gott die Kelter trat.26?

Das Trinken des Zornesbechers in Oftb 14,10 ist ein Bild der Vollstreckung und der Strafe.
Ihm folgt die Vollendung, die die Purifikation bedeutet (1Hen 10,16—19; 25,1; PsSal 17,25.33),
und zwar mit Feuer und Schwefel, was schlieBlich in Offb 19,20 miindet.

In Oftb 14,20 ist der Anfiihrer kein Engel mehr263, der der Akteur in Offb 14,18-19 War264,
sondern der Menschensohngleiche, der auf der weillen Wolke sitzt und einen goldenen Kranz
trigt (Offb 14,14).%° In dieser Stelle wird ein Gerichtsbild des wiederkommenden Christus
geschildert. Dies weist auf das endgiiltige Gericht des Reiters Gottes in Offb 19,15 hin.**

Fiir die allgemeine Herrschaft Gottes iiber alle Wesen der Erde wird die Formel ,,Gott, der

Allmichtige (6 6edc 6 Tovtokpdtwp) geprigt.”®’ Diese Bezeichnung Gottes ist im Alten

Testament mit dem Ausdruck nxas "8 (M) iiblich.?®® Aber in der LXX wird sie in drei

14,19 ist. ,,The two ideas of the winepress (14,19) and the cup of wrath (14,10) are here combined, and mean that
from the winepress trodden by Christ flows the wine of the wrath of the God, of which his enemies are to be
made to drink. It is a case of mixed metaphor*: CHARLES, Revelation 2, 137. Teilweise stimmt Caird einer
gemischten Metapher zu, aber er betont den eschatologischen Sinn: Vgl. CAIRD, Revelation, 246.

% Das Trinken des Weines des Zornes Gottes scheint als Terminus technicus in der Offb, um das Jiingste Gericht
aufzuzeigen (vgl. Offb 14,8; 16,19; 18,3).

21 The completion of the gathering of the grapes in 14,19ab leads directly into the winepress metaphor in
14,19¢—20a. It is natural to assume that since Joel 4,13 serves as the backbone of John’s redaction from vv. 15—
18 that the winepress metaphor of vv. 19-20 simply continues this dependence. This is undoubtedly so, but there
is two texts, Joel 4,13 and Isa 63,3 both of which use the trampling of a winepress as a figure for judgment®:
FEKKES, Prophetic Traditions, 195.

62 Vgl. OSWALT, Isaiah 4066, 597.

2% Das Verb in Offb 14,20 steht im Passiv (¢motion).

2% Das Verb des Satzes ist Passivum divinum: Vgl. GIESEN, Offenbarung, 339.

265 Tt is Christ who is the eschatological figure treading the wine press; he is thus the ultimate expression of the
wrath of God*: PRIGENT, Apocalypse, 547.

266 Vgl. MULLER, Offenbarung, 328; ROLOFF, Offenbarung, 186.

7 2Kor 6,18; Offb 1,8; 4,8; 11,17; 15,3; 16,7.14; 19,6.15; 21,22.

%% Im Alten Testament findet sich dieser Ausdruck etwa 279-mal. Hofius betont, dass diese Bezeichnung eine
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verschiedenen Weisen tibersetzt. So gibt es eine Transkription vom Hebréischen (k0piog
YoBawd) in Jes 1-55, ferner nur den Begriff kOpLog in Jeremia, kOpLog oder ed¢ TV duvapewy
regelmiBig im Psalter und kipLoc 6 Bedc O mavtokpatwp als Wort fiir Wort-Ubersetzung im

269 und

Zwolfprophetenbuch. In der Offb wird diese Bezeichnung als Name Gottes verwendet
dadurch Christus als zu Gott gehorig erkldrt und als dessen Herrschaftstriager hingefiihrt (vgl.
Offb 3,12).2" Der Reiter Gottes tritt jetzt die Kelter, um die Feinde Gottes zu toten.””! Das
Bild der Weinkelter ruft die Stddte in Erinnerung, die im Alten Testament in ihrem Verhalten
untreu geworden waren”’> und in der Offb Babylon entsprechen. In Offb 14,10 wird der
Weinbecher des Zornes Gottes stark mit dem Weinkelch Babylons in Offb 14,8 kontrastiert.
Der Weinbecher des Zornes Gottes ist im Alten Testament ein allgemeines Bild, um die
Vollstreckung der Strafe Gottes zu zeigen (vgl. Ps 75.8; Jer 25,15-38; 51,7).%"

Der Seher fligt beide Bilder, den Zornbecher trinken und die Kelter des Weines treten, in
Offb 19,15 zusammen (vgl. Offb 14,18-20). Das Gerichtsbild des Zornes Gottes hat zwei
Funktionen; einerseits zeigt es die mogliche Strafe auf, aber andererseits ldsst der Zorn Gottes
daran denken, dass auch eine Belohnung fiir die Christen folgt, die ihren Glauben in der
Verfolgung bewahrt haben.”’

Das ins Blut getauchte Gewand und das Treten der Kelter des Zornes Gottes sind Motive

Y ist schon

des Tags des Herrn im Alten Testament. Der so genannte Tag des Herrn (7 o
bei Jes 63,1-6 und Joél 4,13 zu finden, um das Letzte Gericht Gottes und die Vollendung zu
beschreiben.”’® Der Seher konstruiert dieses Motiv in Juxtaposition zu seiner Schrift, um den
Reiter Gottes als den Krieger der Endzeit und den Richter des eschatologischen Gerichts zu

schildern. Diese eschatologische Ausdrucksweise, die durch den Tag des Herrn im Alten

der wichtigen Selbstpriadikationen Gottes in der Oftb ist: Vgl. HOFIUS, Das Zeugnis, 523-527.

209 Bej siebenmaliger Anwendung findet sich der Vokativ dreimal: Offb 11,17; 15,3; 16,7.

219 yol. DELLING, Stil, 442-448; VOGTLE, Der Gott, 382f.

2" Vermutlich ist das Prisens des Verbs durativ. Aune analysiert das Verb im Futur Indikativ, aber das Futur von
Tetéw muss metnoel sein: Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1062; VANNI, Apocalisse, 326. Mussies vermutet, dass
die Unklarheit der Anwendung zwischen dem Pridsens und dem Futur des Verbs in der Offb vom biblischen
Hebréisch sehr stark beeinflusst wurde: Vgl. MUSSIES, Morphology, 333-336.

22 §odom (Gen 19,1-29); die Stadte, die von Gott zerstort werden (Sodom, Gomorra, Adma und Zebojim; Dtn
29,22-27); Edom (Jes 34,5-15). Diese Stidte wurden durch Feuer und Schwefel zerstért und verbrannt. Dieses
Bild gilt als Gericht Gottes und Strafe im Alten Testament: Vgl. GIESEN, Offenbarung, 330.

273 Vgl. BEALE, Revelation, 759.

™ Bauer versteht zwei Dimensionen unter dem Zorn Gottes. Das Gericht Gottes ist gerechte Vergeltung, die fiir
die treuen Christen zur Belohnung und fiir die Verfolger zur Bestrafung wird. Die Leser miissen eine
Entscheidung treffen: Vgl. BAUER, Messiasreich, 262-264.

" Nach Hoffmann kann die Aussage, die dem Tag des Herrn im Alten Testament entspricht, mit vier Formeln
verschieden sein: Der Tag des Herrn (M o), der Tag der Rache des Herrn (mim® op1 o), der Tag der
Scharen des Herrn (mias 7315 2%) und der Tag des Zornes des Herrn (7 AR O7): Vgl. HOFFMANN, Day of
the Lord, 37.

76 Vgl. FEKKES, Prophetic Traditions, 195-196.
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Testament®’’, bzw. in der prophetischen Tradition motiviert wird>’®, erreicht ihren Hohepunkt

im Gericht samt der Parusie Christi.>”®

2.2.6 Resiimee

Nach der Beschreibung des Aussehens des Reiters leitet der Seher die Leser hin zur
pardnetischen Szene und zur Vollstreckung des Gerichts. In diesem Abschnitt wird der Reiter
als der messianische Konig entsprechend der VerheiBung Gottes im Alten Testament
charakterisiert. Er, der diesen Krieg gegen die Feinde Gottes anfiihrt, ist kein anderer als der,
der im Alten Testament, bzw. in der prophetischen Tradition vielmals als eschatologischer
Richter (vgl. Jes 63,1-5; Joé€l 4,14) auftritt. Der Reiter, der auf dem weillen Pferd sitzt und als
Christus (Offb 19,11-13) identifiziert wird, ibernimmt die aus dem Alten Testament bekannte
Stellung Gottes als Vollstrecker, der die Strafe gegen die Feinde ausfiihrt.”* Das Gerichtsbild
lasst die Leser verstehen, dass das Urteil schon gefallen ist (Offb 14,8—10.18-20), und zwar
durch ,,das Wort Gottes* (vgl. Oftb 1,16; 2,16; Eph 6,17; Hebr 4,12). Deshalb geht es nicht
um die Ernte, sondern um das Gericht. Der Reiter riistet sich nur mit einem scharfen Schwert,
das aus seinem Munde hervorgeht, als einziger Kampfwaffe. Mit diesem Ausdruck meint der
Seher das Wort Gottes (Oftb 19,13). Das aus dem Munde hinausgehende Schwert bedeutet die
Macht und den Herrschaftsanspruch des Reiters. Demgegeniiber nimmt der Seher bei dem
eisernen Stab das Verb ,hiiten” auf, das auf die LXX verweist und von der kriegerischen
Bedeutung des Satzes abweicht. Oftb 19,15 schildert also nicht nur ein gewalttdtiges Bild auf
kriegerischem Hintergrund, sondern auch die Herrschaft des Reiters als Christus iiber alle
Menschen; der eschatologische Reiter ist der messianische Konig, der Allméachtige (6
Tovtokpdtwp).2!

Die einzige Ursache dieses Prozesses ist der Zorn Gottes und dieser ist unvorstellbar grof3.
Dafiir formuliert der Seher in der Ausdrucksweise des Alten Testaments ,,den Grimm des

Zornes Gottes®. Dieses Motiv findet sich im Alten Testament mit dem ,,Tag des Herrn* (7

o), der das eschatologische Gericht Gottes im pardnetischen Sinne deutlich zeigt, und mit

" Der eschatologische Kontext bezieht sich auf die Zion-Tradition, die die Hoffnung der Israeliten und die
VerheiBfung Gottes erfiillt: Vgl. HAAG, Tag des Herrn, 1229.

28 Im prophetischen Verstindnis wird der Tag des Herrn meistens als Krieg dargestelt und er bedeutet den
endgiiltigen Sieg des Herrn im eschatologischen Kontext: Vgl. RAD, Origin, 98-104.

2 Vgl. MATHEWSON, Isaiah in Revelation, 197.

280 ,»In jedem Fall dient das so neu entstandene Bild dazu, den Christus als den Vollstrecker des Gerichts iiber die
Volker darzustellen*: HOLTZ, Christologie, 180.

#1 Vgl. BAUCKHAM, Theology, 30.
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der Darstellung der Weinkelter, die ein lebendiges Bild (treten — zertreten — spritzen)

82 Damit deutet der Seher zwei Aspekte an: Der Reiter, der jetzt die Kelter des

zusammenfiigt.
Weines tritt, ist der Vollstrecker der Macht und Herrschaft Gottes. Und der Zeitpunkt der
Ausfiihrung der Strafe liegt nicht mehr in der Zukunft, sondern in der Gegenwart. In diesem
Sinne erreicht hier die Gerichtsfunktion des Reiters den Hohepunkt. Es sind darin zwei
Dimensionen zu finden: Einerseits wird das Urteil iiber die Feinde Gottes gefillt, und
andererseits werden die Christen belohnt. In der Offb wird erklért, dass der Kranz des Lebens
den Christen gegeben wird (Oftb 2,10), die bis zum Tod den Glauben bewahren. Die treuen

Christen werden als Belohnung an der neuen Schopfung und am himmlischen Jerusalem

teilhaben (vgl. Offb 21,7).

2.3 Verschiedene Bezeichnungen des Reiters

Seit Gott Mose seinen Namen kundgetan hat (778 WX 7'18; vgl. Ex 3,13-14), bleibt dieser
Gottesname ein Hauptthema im Alten Testament. Das Tetragramm gilt als wichtiges
Theologoumenon des Alten Testaments und der jiidischen Tradition.?*® Ferner findet sich
noch eine Selbstpridikation Gottes in Jes 44,6 und 48,12 (,,ich bin der Erste und der Letzte®).
In der Offb werden diese beiden Selbstpriidikationen Gottes verwendet®™* und auf Christus
tibertragen: Der Seher stellt Christus, 6 Gv kal 0 v Kol 0 epxdpevoc”™ (Offb 1,4.8; 4,8; vgl.
Oftb 11,17; 16,5), in der triadischen Formel vor und nennt als Selbstpradikation Christi: "Eyw
elpt 10 dade kel o 32 und B dpxm kel to téhoc® (Offb 1,8; 21,6; 22,13).%** Diese

82 yol. HOFFMANN, Destroyer, 187-188.

3 Grozinger bemerkt, dass die Gottesnamen einer Imago-Dei-Terminologie entsprechen; Gott ist das Ebenbild
der Menschen: Vgl. GROZINGER, Jiidisches Denken, 348-353.

284 Der Seher pladiert fiir einen theozentrischen Identitdtsentwurf des Christentums, der fiir ihn eine
Integrationsverweigerung gegeniiber der (reichsromisch-kleinasiatischen) Welt einschlie3t: BACKHAUS, Vision,
26.

285 Bauckham betont, dass in diesem Ausdruck die dritte Aussage ,,der kommt“ im eschatologischen Sinne
gemeint ist. Normalerweise erwartet man nach dem Perfekt und Présens ein Futur in Folge, aber in der Offb ist
das Tempus fiir die Parusie Christi, der das letzte Gericht vollstrecken und die VerheiBung Gottes erfiillen wird,
stets das Préasens und nie das Futur. Dieser Aspekt ist von eschatologischer Spannung geprigt. Er versteht die
Lobpreisung Gottes (,,Herr, Gott, Allméchtiger, der ist und der war®) in Offb 11,17 und 16,5 wie eine kurze Form
der Aussage ,,der ist und der war und der kommt*: Vgl. BAUCKHAM, Theology, 29f.

% Holtz stellt die rabbinische Buchstabensymbolik vor. Bei Josephus ist Gott als dpxn, peodc und téog
bezeichnet: der Anfang, die Mitte und das Ende des griechischen Alphabets (AMQ). Dies ist mit dem Hebréisch
nnR (Wahrheit) zu vergleichen, obwohl das Mem nicht der mittlere Buchstabe des hebrdischen Alphabets ist:
Vgl. HoLtz, Christologie, 148-150.

27 1n der Offb kann die Aussage ,,das Alpha und das Omega“ die eschatologische Vollendung bedeuten (vgl.
Offb 21,6) und ,,der Anfang und das Ende* die Ewigkeit Gottes (Ios. Ant. 8,280). Vgl. BAUCKHAM, Theology,
25-27.

28 Durch die zahlreichen Bezeichnungen Christi wird die Offb charakterisiert: Jesus Christus wird ,,der treue
Zeuge* (Oftb 1,5; 3,14), ,,der Erstgeborene der Toten* (Oftb 1,5), ,,der Herrscher iiber die Konige* (Oftb 1,5),
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Bezeichnungen, die von der Priexistenz Christi sprechen® und die Selbstpridikationen
Gottes im Alten Testament in Erinnerung rufen, verraten in Verbindung mit der Thronszene
(Oftb 4,1-5,14), dass Christus der Sohn Gottes ist, der die Heilsgeschichte vollendet (Offb
2,18).2%°

Auftillig ist die letzte Selbstpradikation Christi in der Oftb: ,,Morgenstern. In der Offb
wird sie einmal wie eine Ankiindigung bei der Gemeinde von Thyatira gebraucht, und zwar in
der Form, dass Christus dem, der siegt und seine Werke bis zum Ende bewahrt, den
Morgenstern geben wird, wie er ihn auch vom Vater empfangen hat (Offb 2,28). Noch einmal
findet sich sie als Erfiillung dieser Ankiindigung in Christus (Oftb 22,16). Im politischen
Sinne steht diese Selbstpridikation®' auch gegen den romischen Kaiser Domitian, der mit
Tuppiter verglichen wird***, und beschreibt die Herrschaft Christi®*® als astrologisches
Symbol.”*

Diese Selbstbezeichnungen Christi in der Offb betonen also die theozentrischen Beziige
der Christologie. Die Ubertragung der géttlichen Bezeichnungen auf Christus lisst den Leser
erkennen, dass Christus eine endgiiltige Funktion zur Erfiillung der Heilsgeschichte hat, die
durch seinen Tod und seine Auferstehung verdeutlicht wurde.””> Das Kommen Christi, von
dem in Offb 19,11-21 die Rede ist, verwirklicht in der Gerichtszene die {iiberirdische

Allmacht und Herrschaft Gottes gegeniiber der feindlichen Macht.**

»der Lebende” (Offb 1,18; 2,8), ,,der Heilige* (Offb 3,7), ,,der Wahrhaftige“ (Oftb 3,7), ,,das Amen* (Oftb 3,14),
»der Anfang der Schopfung Gottes (Offb 3,17), ,die Wurzel Davids“ (Offb 5,5; 22,16), ,,das geschlachtete
Lamm* (Offb 5,6.12; 13,8) und ,,der glinzende Morgenstern® (Offb 22,16; vgl. Offb 2,28) genannt und er ist es,
»der die sieben Geister Gottes und die sieben Sterne™ (Oftb 3,1) und ,,den Schliissel Davids hat* (Oftb 3,7).

289 Vgl. HoLtz, Christologie, 148.

20 »Signifikant ist, dass Jesus in den Offenbarungsworten der Sendschreiben, genauer: in dreien der sieben
,Uberwinderspriiche‘ mit Betonung von ,meinem Vater* spricht (2,28; 3,5.21), so wie fiir die Christen Gott, der
Herr, ,sein Vater® ist (1,6; 14,1), und dass von Gott als ,Vater® ausschlieflich in diesen Kontexten die Rede ist™:
SODING, Gott und das Lamm, 102.

21 In 2Petr 1,19 findet sich das Wort pwoddpog als Morgenstern, aber der Seher bringt den Ausdruck ,,der
glanzende Morgenstern® (0 dotnp 0 Aapmpoc 6 TPwivde), der an die Venus denken ldsst. Aune vermutet, dass der
Seher sich mit politischem Interesse an Num 24,17, wo der Stern als messianische Andeutung interpretiert
werden kann, anlehnt (vgl. Mt 2,2-20): Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1226f.

#2 Der Neokoriekult galt also Domitian und Zeus Olympios. Die aus der romischen Literatur und Miinzprigung
hinreichend bekannte Identifikation dieses Kaisers mit Tuppiter fand somit eine Entsprechung im ephesischen
Neokoriekult”: DRAGER, Stidte, 127.

¥ Christus ist der Lichter-Bringer im (eschatologischen wie im epistemologischen Sinn), dessen Aufgang
ebenso wie der Anbruch des Tags als Bilder fiir die mit der Parusie erwartete vollkommene Offenbarung
verwendet werden kdnnen*: FREY, Morgenstern, 146. Vgl. GIESEN, Offenbarung, 490.

2 Die Venus gilt in der heidnischen Astrologie der Antike mit der Sonne und dem Mond als das groBte und
glanzendste Gestirn und wird als ein Symbol der Herrschaft und des Sieges verwendet. Holtz geht davon aus,
dass der Seher ,,den Morgenstern als Titel Christi entweder selbst begriinden oder zuféllig im Alten Testament
finden konnte: Vgl. HOLTZ, Christologie, 157-159; FREY, Morgenstern, 145f.

% Vgl. SCHNELLE, Theologie, 714f.

0 Vgl. VOGTLE, Der Gott, 377.
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2.3.1 Treu und Wahrhaftig

Die erste Bezeichnung des Reiters in Offb 19,11-16 steht zusammen mit dem Verb kaAéw: ,,Er

2% taucht

heit Treu und Wahrhaftig.“ Diese Kombination von mLotog 7 und @AnOLée
auBerhalb der Offb (Offb 3,14; 19,11; 21,5; 22,6) nur einmal in 3Makk 2,11%’ auf. In 3Makk
2,22 findet sich ein dhnlicher Ausdruck (Sikaly ... kploel) wie in Offb 19,11 (év dikaroolvy
kplrer), gewissermaBen als Antwort (3Makk 2,21-24) auf das Bittgebet der Juden (3Makk

2,2-20). Es ist moglich, dass der Seher sich seiner Gerichtsschilderung kontextuell von

3Makk hat beeinflussen lassen.’”

Doch nicht nur der kombinierte Ausdruck, sondern auch
das einzelne Adjektiv spielt eine wichtige Rolle im Alten Testament, um das Verhiltnis
zwischen Gott und seinem Volk zu beschreiben.

Im Hebrdischen dient das Verb j2x als Bezugswort fiir die beiden Adjektive motéc und

aAndwéc.”®! Aber die von diesem Verb herkommenden Nomina max und 3y werden in der

302

LXX unterschiedlich libersetzt. Das erste Nomen wird normalerweise mit dAnBeia” - oder

303

GandLéc’? iibersetzt,*® das zweite mit Tlotic.

Eine wichtige Ausnahme bilden die Psalmen®” und Jesaja*®

. Dort wird das Nomen 31y
immer zu aAnBelo — mit drei Ausnahmen [(1) Ps 33,4 (32,4 in LXX) mit miotig, wo dieses
Nomen mit dem Wort und Werk Gottes verbunden ist, (2) Ps 37,3 (36,3 in LXX) mit mAoDtog
und (3) Jes 33,6 mit vopog (vgl. 2Chr 19,9)]. In diesen Féllen ist das Nomen &An6eilo immer
mit Gott verbunden. Obwohl dies eine Tendenz der Ubersetzung, aber keine feste Regel ist,

zéhlt die LXX insbesondere aAnfelo und dessen Adjektiv zu den Eigenschaften Gottes. Sogar

*70Offb 1,5;2,10.13; 3,14; 17,14; 19,11; 21,5; 22,6.

% Offb 3,7.14; 6,10; 15,3; 16,7; 19,2.9.11; 21,5; 22,6.

2% 3Makk 2,11: ,,Und du bist ja treu und wahrhaftig (kal 6% motde €l kol GAnOLYSQ).

300 Vgl. BEALE, Revelation, 950; GIESEN, Offenbarung, 421.

31 Normalerweise wird das Verb 1R mit dem Verb miotedw in der LXX iibersetzt. Eine Variante der
Ubersetzung der LXX findet sich auch mit dem Adjektiv t18nvéc, das vom Partizip des Verbs herkommt und
vielleicht ,,pflegen bedeutet (Num 11,12; 2Sam 4,4; 2Kon 10,1.5; Jes 29,23; Hld 4,5): Vgl. AUNE, Revelation
17-22, 1053.

392 Vgl. BULTMANN, dAnbeia, 240.

3% Bultmann bemerkt dieses Adjektiv als Attribut Gottes in Ex 34,6; 2Chr 15,3; Ps 85,15: Vgl. BULTMANN,
aAnBeia, 250.

3% Einmal ist das Adjektiv mit anderer Form (¢Anfrc) und in Dtn 17.4 als Adverb (¢Anf@dc) iibersetzt. Manchmal
wird dieses Nomen mit anderer Bedeutung libersetzt: dikeootvn (Gen 24,49; Jos 24,14; Jes 38,19; 39,8; Dan
8,12; 9,13), dikarog (Ex 18,21; Jes 61,8; Ez 18,8.9; 7,9) bei der Gerichtsaussage und miotic (Weish 3,3; 14,22.25;
Jer 28,9: 33,9 in LXX; 32,41: 39,41 in LXX; 33,6: 40,6 in LXX; 42,5: 49,5 in LXX). Auch wird es dreimal nicht
ibersetzt (Jos 2,12; 2Kon 20,19; 2Chr 31,20) und einmal mit éAenuootvn (Jes 38,18): Vgl. BULTMANN, éAn6eic,
242f.

3% Vgl. Ps 36,6; 40,11; 88,12; 89,2.3.6.9.25.34.50; 92,3; 96,13; 98,3; 100,5; 119,30.75.86.90.138; 143,1.

Vgl Jes 11,5; 25,1; 59,4.
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die genannten Ausnahmen zeigen, dass es die Absicht der Ubersetzung war, das Wort MR
auf Gott zu beziehen: Wahrscheinlich hat die LXX mit ¢Aneia in den Psalmen und bei Jesaja
beabsichtigt, die Wahrheit Gottes und die miotic der Menschen voneinander abzuheben.>"’
Das Adjektiv ¢Anduvéc in der Offb>”® bezieht sich durchgingig auf Gott.*”” Rissi zitiert Jes
65,16, von wo Offb 19,11 den Ausdruck ,,wahrhaftig>'® inhaltlich aufgreift: Hier ist Gott als
der Wahrhaftige charakterisiert, und zwar zweimal.>'' Wahrhaftig ist sowohl der Name Gottes
in Apposition als auch dessen Eigenschaft im Pradikativ. Dieses Adjektiv findet sich 28-mal

12 und mit zwei Ausnahmen’'® wird es stindig als Pridikation Gottes

im Neuen Testament
oder Christi verwendet. Auffillig ist der Gebrauch im Johannesevangelium. In Joh 8,16 wird
erkldrt, dass Jesus das wahre Gericht ausfiihren wird, weil er mit dem Vater zusammen ist (vgl.
Joh 19,35). Auch in 1Joh 5,20 wird die Gottespradikation auf Christus iibertragen. So wird
Christus auch dort als der wahrhaftige Gott identifiziert.

In der Offb wird das Adjektiv aAnBivoc meistens in Verbindung mit der forensischen
Aussage (Gericht oder Zeuge: Oftb 3,14; 6,10; 16,7; 19,2.11) und mit dem Wort (Offb 3,7;
19,9; 21,5; 22,6) gebraucht. Es bedeutet, dass der, der zur Gemeinde spricht und das gerechte
Gericht abhilt, der wahrhaftige Gott ist. Durch die Ubertragung des Gerichts auf Gottes Sohn
und dessen Identifizierung mit Gott wird gezeigt, dass Christus die Heilsgeschichte, die von
Gott ausging, vollenden wird und nur er dafiir als wiirdig befunden wird.

Das Adjektiv motéc’'? wird fiir das Verhiltnis zwischen Gott und seinem Volk verwendet.

Formelhaft wird im Neuen Testament betont, dass Gott wie auch sein Wort treu’’ ist.>'® In

7 Vgl. WILDBERGER, J3X, 198-200.

3% In der Offb findet sich kein Nomen (¢AnBele: oder ¢Andrc).

39 Offb 3,7.14; 6,10; 15,3; 16,7; 19,2.9.11; 21,3; 22,6. Slater teilt die Funktion dieses Adjektivs in drei
Kategorien ein; das Tun Gottes (Offb 15,3; 16,7; 19,2.9; 21,5; 22,6), der Name Christi (Offb 3,7.14; 19,11) und
ein Synonym der Tugend (Offb 6,10; 15,3; 16,7; 19,2.11; 21,5; 22,6). Seine Voraussetzung ist mit der Gemeinde
und mit dem christlichen Leben sehr eng verbunden: Vgl. SLATER, Christ, 213f.

310ygl. Riss1, Zukunft, 17f.

T an m5Ra wird in der LXX tov Beov tov aanduéy iibersetzt. Normalerweise ist 1a% in der LXX als eine
Akklamation zu yévolrto iibersetzt, aber es gibt auch einige Ausnahmen; Jer 28,6 (dAn6cc), Dtn 32,20 (mioTic)
und 1Chr 16,36; Neh 5,13; 8,6 (4unv) wie im Neuen Testament. Nach Schlier wird dieses Wort im Text auf
zweierlei Weisen angewendet. Eine ist eine Akklamation wie eine Antwort in der Liturgie und die andere hat die
Funktion, eine Doxologie zu Ende zu fiithren. Aber diese beiden Funktionen scheinen gleich. Denn ,,Amen® steht
entweder in der Mitte oder am Ende einer Rede oder einer Doxologie, um das Subjekt der Rede und das Objekt
der Doxologie zu charakterisieren: Vgl. SCHLIER, dunv, 340f.

3121k 16,11; Joh 1,9; 4,23.37; 6,32; 7,28; 8,16; 15,1; 17,3; 19,35; 1Thess 1,9; Hebr 8,2; 9,24; 10,22; 1Joh 2.8;
5,20 (x3); Oftb 3,7.14; 6,10; 15,3; 16,7; 19,2.9.11; 21,3; 22,6. Es ist deutlich, dass die Werke des Johannes und
die Offb das Adjektiv aAn6Lvdc mit Vorzug genutzt haben.

33 In Lk 16,11 wird dieses Adjektiv im negativen Sinne mit Bezug hinzugefiigt und in Hebr 10,22 wird es auf
die Christen angewendet.

3 In den Evangelien ist dieses Adjektiv im Gleichnis von der Talenten zu finden (Mt 25,21-30; Lk 16,10-12).
Das Gleichnis zeigt das Verhiltnis zwischen den Knechten und ihrem Herrn: Wenn der Knecht im Kleinsten treu
ist, bekommt er vom Herrn eine Belohung.
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2Tim 2,13 féllt der Satz auf: ,,Obwohl wir untreu sind, bleibt er treu. Damit wird ausgesagt,
dass die Treue Gottes nicht von den Menschen abhéngt und Gott selbst das Vorbild der Treue
ist. Die Treue Gottes erweist sich am tiefsten in der Auferstehung Christi’'’ (vgl. Offb 1,5).
Gott hat die Initiative aller Heilsgeschichte vom Anfang bis zum Ende. In Bezug auf das
Verhéltnis zwischen Gott und dem Volk ist nicht nur Gott treu, sondern entsprechend der
Treue Gottes miissen die Christen auch ihm gegeniiber treu sein, und zwar bis zum Tod, wie
das Sendschreiben an die Gemeinde von Smyrna (Offb 2,10; vgl. Offb 2,13) fordert.”'® Im
Detail betrachtet, wird das Adjektiv miotoc dreimal mit dem Wort paptug in der Offb
verbunden®'®: Zweimal richtet sich der Ausdruck auf Christus, der der treue Zeuge Gottes ist
(Offb 1,5; 3,14) **° und einmal auf Antipas (Oftb 2,13)*2!, der moglicherweise bisher der
einzige Mirtyrer'>* in der Gemeinde von Pergamon®> war.

Im Zusammenhang bedeutet das Adjektiv miotéc in der Offb das Zeugnis®**, das als

Bekenntnis der Christen gilt, die unter einer schwierigen Situation bzw. unter Verfolgungen

1 Vgl. 1Kor 1,9; 10,13; 2Kor 1,18; 1Thess 5,24; 2Thess 3,3.

319 1Tim 1,15; 3,1; 4,9; 2Tim 2,11; Tit 1,9; 3,8; Hebr 3,2; 1Petr 4,19; 1Joh 1,9.

317V gl. BULTMANN, miotedw, 216f.; Rom 6,8; 8,11; 1Kor 6,14; 2Kor 4,14.

38 Manchmal bedeutet das Adjektiv motéc im Neuen Testament, dass der Mensch an Gott glaubt oder die Tat
gottesfiirchtig ist (vgl. Apg 11,15; 1Kor 4,17; Gal 3,9; Eph 1,1; Kol 1,2; 1Petr 4,19). Aber zuerst richtet sich
dieses Adjektiv auf die Zuverldssigkeit Gottes und der Menschen: Vgl. BULTMANN, miotedw, 204. ,Die
Gemeinde wird also hier aufgefordert, treu, d.h. bereit zu sein, selbst das extreme Schicksal des Todes in der
Verfolgung auf sich zu nehmen. Mit motd¢ wird somit hier Ausdauer, Standfestigkeit, Zuverldssigkeit und Treue
von der Gemeinde gefordert, nicht aber Glaubwiirdigkeit und Richtigkeit bis zum Tode, da hier weder vom
Zeugnis, das es abzulegen gilt, noch vom Worte Gottes, das man festhalten muss, die Rede ist*: SCHUSSLER-
FIORENZA, Priester, 241.

319 Brox betont, dass das Adjektiv motéc nicht immer als eine solche Verhaltensweise, zum Beispiel als ,,die
Treue bis zum Tod* interpretiert werden kann, weil dieses Adjektiv auch unabhingig vom Wort uaptug (vgl. Offb
19,11; 21,5; 22,6) ist: Vgl. BROX, Zeuge, 99f.

320 Nach Trites steht das Adjektiv motdg im Gegensatz zum Tod, weil Christus ,,der Erstgeborene von den
Toten* ist (vgl. Offb 1,8; 2,8): Vgl. TRITES, Martyrdom, 77-80.

32 Nach Swete ist der Name "Avtimag eine diminutive Form von Avtimatpoc. Der abgekiirzte Name findet sich
nicht in anderen alten Schriften, aber der Name Antipatros taucht bei Josephus in los. Ant. 14,8.247; 17,19.68
auf: Vgl. SWETE, Apocalypse, 35; AUNE, Revelation 1-5, 184; MUSSIES, Antipas, 242-244.

322 Es ist anzumerken, dass das Wort pdptuc nicht unbedingt Mértyrer bedeutet, sondern Zeuge. Aber in dem Fall
von Antipas wird es mit der Aussage iiber die Lebenshingabe beim Martyrium verbunden: Vgl. GIESEN,
Offenbarung, 113; SCHUSSLER-FIORENZA, Priester, 243f.

3 Im Text wird die Stadt Pergamon mit dem Thron des Satans identifiziert. ,Pergamon war die offizielle
Residenz des romischen Statthalters in der Provinz Asia und der religiése Mittelpunkt der Provinz. Als heimische
Kulte waren bedeutsam der des Zeus Soter, dessen riesiger Altar auf einer Hochebene, 300 Meter oberhalb der
Stadt, emporragte, derjenige der Athena Nikephoros, des Dionysos und des Heilgottes Asklepius. Wegen der
Asklepiusverehrung und der damit verbundenen Wunderheilungen hatte sich Pergamon zum ,Lourdes® der
Provinz Asia entwickelt: Asklepius spielte im religidsen Volksleben die groBte Rolle. Da nun Asklepius den Stab
mit der Schlange als Sinnbild hatte und Johannes den Satan als ,alte Schlange‘ bezeichnet (Offb 12,9; 20,2), hat
man beim ,Thron des Satans® eine Anspielung auf den Asklepiuskult sehen wollen. Vielleicht liegt aber eine
andere Deutung ndher. Vom Standpunkt des Sehers Johannes musste der in Pergamon eingefiihrte Kaiserkult
besondere Beachtung finden. Schon im Jahre 29 v. Chr. war hier auf Beschluss des Provinziallandtages ein
Heiligtum fiir den divus Augustus und die Gottin Roma errichtet worden*: MULLER, Offenbarung, 109-110. Vgl.
GIESEN, Offenbarung, 112f.

324 Die Adjektive miotdc (1,5; 3,14) und aAnduéc (3,14) sichern die Richtigkeit, denn wie dAndLvéc sich auf die
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leiden und dadurch zum heidnischen Kult bzw. zum Kaiserkult** gezwungen werden

sollen. *2

Die viermalige Anwendung der beiden Adjektive in der Offb richtet sich auf
Christus und dessen Wort.*>” In Offb 19,11 werden diese Adjektive als Name des Reiters in
der Vision verkiindet. Die Aussage, dass der Name Christi der ,,Treue und Wahrhaftige* ist
und ihn selbst in seinem Wesen offenbart, betont, dass die Ereignisse, die in der Vision
geschehen und dem Leser vor Augen liegen, zweifellos verwirklicht werden. Die Hoffnung,
auf die in der Offb die christlichen Gemeinden warten, beruht auf ithm, der durch seinen Tod
und seine Auferstehung die Herrenstellung gewonnen hat (vgl. Offb 1,5%%*).°%° Dieser
grundlegende Gedanke erhélt in Offb 19,11 durch die kriegerische und forensische Vision
noch eine weitere Farbung: Der Christus-Reiter fiihrt Krieg und durch seinen Sieg vollstreckt
er das Strafgericht in Gerechtigkeit gegen die Feinde.”* Der erste Name des Reiters in Offb
19,11 enthiillt seine Wiirde, die als Eigenschaft Gottes im Alten Testament pradiziert und auf

Christus libertragen wird, sowie sein Verhéltnis zur Gemeinde.

2.3.2 Der geheime Name des Reiters

331 des Reiters in Offb 19,11-16 wird als der, ,,den Niemand kennt, auBer er

Der zweite Name
selbst, offenbart, aber dieser geheime Name bleibt ritselhaft. Denn er wird niemals im
ganzen Buch der Offb entschliisselt. Es findet sich nur noch eine dhnliche Aussage in Offb

2,17, sonst klért der Seher nicht iiber diesen verborgenen Namen auf.

Wahrhaftigkeit der Person und die WahrheitsgemaBheit ihrer Aussagen bezieht, so bedeutet motoc durchaus
nicht unbedingt die Treue im Verhalten, sondern ebenso gut die Glaubwiirdigkeit einer Person*: BROX, Zeuge,
99.

32 Klauck charakterisiert den Kaiserkult in Pergamon mit zwei Punkten; Heroisierung von Verstorbenen nach
der griechischen Praxis und Wohltéterkult als Antwort auf Rettung. Dadurch zwang der romische Kaiserkult alle
Bewohner in Kleinasien, daran teilzunehmen: Vgl. KLAUCK, Sendschreiben, 157-160.

326 ,Die Gemeinde, die sich von der Liebe des Christus umfangen weil3, kann sich auf sein Zeugnis und seine
Treue in den Noten der Endzeit verlassen, da er es ist, der dieses sein prophetisches Zeugnis bald durch sein
Erscheinen als Messiaskonig erfiillen wird“: SCHUSSLER-FIORENZA, Priester, 247.

**7 In Hinsicht auf die Weissagung bemerkt Rissi, dass diese beiden Adjektive im Gegensatz zu der leeren
Versprechung und Liige des falschen Propheten stehen: Vgl. RissI, Zukunft, 16.

328 Schiissler-Fiorenza nimmt Ps 89,28 als Vorlage der Aussage ,der Erstgeborene von den Toten.” Ihrer
Meinung nach ist es moglich, dass der Verfasser der Offb die Vorlage gemdBl dem Kontext korrigiert hat. Hier ist
Christus mit seiner Rolle als Erldser und eschatologischer Neuschdpfer hervorgehoben. Damit ist es eine
Pridikation der Wiirde Christi: ,,Der Erstgeborene der Toten und der Fiirst der Konige der Erde” und
korrespondiert mit seinem Heilshandeln: Vgl. SCHUSSLER-FIORENZA, Priester, 248-253.

? mpwtétokoc t@V vekpdv driickt nicht nur die Auferstehung selbst aus, sondern zugleich die damit
gewonnene Herrenstellung iiber die Toten und die VerheiBung auch ihrer Erlosung: HOLTZ, Christologie, 57.

3% Nach Resseguie ist die Rolle Christi als Zeuge schon beendet und jetzt tritt er als Richter auf: Vgl. RESSEGUIE,
Revelation unsealed, 114.

3! In der Offb findet sich évope 38-mal von insgesamt 230-mal im Neuen Testament (vgl. 34-mal in Lk und 60-
mal in Apg).
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Mitunter wird vermutet, dass dieser Name auf das Tetragramm **>

anspielt, das der
traditionelle Name und die Selbstpradikation Gottes im Alten Testament ist, in Verbindung
mit Offb 3,12 ,,auf ihn werde ich den Namen meines Gottes schreiben®. Nur in der Offb ist
der Ausdruck ,,der geschriebene Name“ fiinfmal (einschlieBlich Offb 19,12) zu finden.***
Dagegen wird in Offb 19,12 nur vom geschriebenen Namen gesprochen, ohne dass ein
bestimmter Korperteil erwdhnt wird. In Oftb 14,1 und 17,5 erscheint der auf der Stirn
geschriebene Name als Eigenname und Kennzeichen des Tragers. Deshalb kann man
vermuten, dass der Reiter diesen verborgenen Namen auf seinem Kopf tragt. Ferner verkniipft
man damit auch Offb 2,17 (,,auf dem Stein“) und konnte denken, dass er den Namen wie der
Hohepriester auf dem Diadem™* eingeschnitten trug, das auch in Offb 19,12 genannt wird®*’
(vgl. Ex 28,36-38%°; Weish 18,24™7). Gegen diese These lisst sich einwenden: Im Text ist
das Préadikativ im Maskulin das Partizip €xwv, bezogen auf den Reiter selbst, nicht bezogen
auf das Diadem (vgl. Offb 3,12 auch auf den Uberwinder én’ a0tév).**® Ferner trigt der Reiter
in Offb 19,16 seinen Namen an seiner Hiifte und auf dem Gewand, nicht auf den Diademen.
Zudem kann der geheime Name nicht das Tetragramm sein, wenn er auf den neuen Namen
(Offb 2,17), der dem Uberwinder verheiBen ist und in Offb 19,12 durch Christus erfiillt wird,
anspielt.” Das Tetragramm ist nicht unbekannt, sondern nur unaussprechlich. Aus diesem
Grund entspricht das Tetragramm nicht dem verborgenen Namen, der in v. 12 angedeutet wird.

Eine andere Gruppe von Exegeten geht davon aus, dass in Offb 19,12 von der mit dem
Namen verbundenen Macht die Rede ist.>*’ In Offb 17,5 taucht der Name Babylon, ,,die grof3e,

die Mutter der Huren“, als Geheimnis (uvotrpiov) auf und scheint dem unbekannten Namen

des Reiters sehr dhnlich zu sein. Im Vergleich zu Babylon kann der geheime Name des Reiters

332 Nach Prigent wird der geheime Name angedeutet. In der Offb wird Christus als der, dem die Funktion Gottes
iibertragen wurde, dargestellt, und diese Funktion ist mit der Ubertragung des Namens ausgesprochen (vgl. Offb
19,11.13). Deshalb muss sich der geheime Name Christi auf die Quelle aller Offenbarung richten; das
Tetragramm ist der wahre Name Gottes: Vgl. PRIGENT, Apocalypse, 542; HOFFMANN, Destroyer, 183; HUBER,
Reiter, 399; SLATER, Christ, 214f.

333 Einmal auf dem Stein (Oftb 2,17), einmal an der Hiifte des Reiters (Offb 19,16) und zweimal auf der Stirn
(Oftb 14,1; 17,5).

334 Im Vergleich mit Offb 13,1 vermutet Beale, dass der geheime Name den Namen der Lasterung auf dem Kopf
der Bestie kontrastiert und ein Kontrastsymbol ist: Vgl. BEALE, Revelation, 955.

333 Es gab eine goldene dreifache Krone, die wie ein Diadem die Stirn des Hohenpriesters umgab (vgl. Ios. Ant.
3,172-178; los. Bell. 5,235).

336 Der Hohepriester trug ein Stirnblatt aus reinem Gold mit Siegelgravierung , heilig dem Herrn.“

337 In Weish 18,20-25 ist ein tadelloser Mann beschrieben und in v. 24 triigt er den Namen Gottes eingeschnitten;
»auf seinem langen Gewand war die ganze Welt dargestellt, auf den vier Reihen der Edelsteine waren die
ruhmreichen Namen der Viter eingeschnitten und auf seinem Stirnband dein hoheitsvoller Name*: Vgl. BEALE,
Revelation, 954.

33% Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1055.

39 Vgl. ROOSE, Zeugnis, 211.

30 Vgl. BOUSSET, Offenbarung, 431.
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auf die von keinem zu iiberwindende Macht hinweisen, wie sie die Zahl der Diademe des
Tieres (Offb 13,1) und des Reiters (Offb 19,12) ausdriickt.’*' Denn nur der Reiter, der den
Namen kennt, {ibt die mit dem Namen verbundene Macht aus.>” In diesem Fall fillt der
Akzent der Anspielung nicht auf das Wesen des Trégers, sondern auf die Macht des Namen:s:
Wer diesen Namen der Macht trigt, ist unbesiegbar. Wenn der verborgene Name in Offb
19,12 mit der Aussage ,,ich werde ihm einen weilen Stein geben und, auf den Stein
geschrieben, einen neuen Namen, den niemand kennt, als wer ihn empfangt* in Offb 2,17,
verbunden wird, ist es moglich, an uniiberwindliche Macht zu denken. Im Hintergrund dieser
These steht der magische Gebrauch des eingeschnittenen Namens: In der Antike bzw. in
Agypten benutzte man das so genannte magische Amulett, das eine verborgene Kraft enthilt
und als Geheimnis bewahrt wird, zum Schutz gegen Damonen (vgl. Mk 9,38-41).>*> Aber
diese Vorstellung trdgt in unserem Zusammenhang nicht zur Erklarung bei. Abgesehen vom
geheimen Namen wird die Herrschaft und Allmacht des Reiters auch sonst nachdriicklich
erklirt: Im gerichtlichen und kriegerischen Kontext handelt es sich um das himmlische Wesen
des Reiters (vgl. Offb 19,11), der den geheimen Namen trigt und als Messias®** auftritt.’*
Andere Exegeten vermuten, dass der unbekannte Name unmittelbar das geheimnisvolle
Wesen Christi**® bezeichnet und dieser Name als Siegespreis (vgl. Offb 2,17) gegeben
wird.**’ Es ist klar, dass Offb 19,12 auf den neuen Namen in Oftb 2,17 und 3,12 anspielt und
in Oftb 2,17 auch die Ungewissheit des neuen Namens, den niemand kennt, betont wird. Wie
der Seher in seiner Vision schon behauptet hatte, zeigt der geheime Name, dass die
VerheiBung jetzt durch den Namenstriger vollendet wird.**® Der Seher stellt Christus mit

seinen Epitheta in den Sendschreiben an die Gemeinden vor und zeigt, dass die Verheilung

Mvgl. 1.2.1.5.

2 Vgl. MULLER, Offenbarung, 327.

3 Vgl. AUNE, Revelation 1-5, 190f.

*Vgl. BEALE, Revelation, 656.

3% Charles behauptet, der Text sei auch ohne diese Aussage iiber den verborgenen Namen verstindlich. Deshalb
und aufgrund des magischen Gebrauchs, der nach Charles von der gnostischen Tradition ist, vermutet Charles,
dass dieser Satz ecine Interpolation des letzten Redaktors sei: Vgl. CHARLES, Revelation 2, 133. Der
Voraussetzung von Charles stimmt Aune zu und sieht diese Interpolation als einen Beweis der hohen
Christologie in der Oftb: Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1055.

346 »Weil der Name das Wesen seines Tragers ausdriickt, ist der hochste und eigentliche Name Jesu, der das
Geheimnis seiner Person endgiiltig enthiillt, jetzt noch nicht erkennbar*: ROLOFF, Offenbarung, 62.

347 Only the son of God can understand the mystery of His own Being. The words €i uf) adtéc do not contradict
but supplement our Lord’s own saying in Mt 11,27*: SWETE, Apocalypse, 252. Vgl. BEASLEY-MURRAY,
Revelation, 279f.; GIESEN, Offenbarung, 422; HoLTZ, Christologie, 174; MOUNCE, Revelation, 353; RESSEGUIE,
Revelation unsealed, 115; RISSI, Zukunft, 20f.; ROLOFF, Offenbarung, 185.

348 ,,Der Namenswechsel ist nach antikem Verstdndnis keine reine Formalitit, sondern er bezeichnet eine reale
Verdnderung. Wer den Namen eines Hohergestellten bekommt, nimmt an dessen Machtstellung teil*: GIESEN,
Offenbarung, 135-136.
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349
d.

Christi durch die in der letzten Vision beschriebenen Ereignisse erfiillt wir Es kann auch

ein Hinweis auf den geheimen Namen sein, dass das mit Christus identische ,,Wort
Gottes“ (vgl. 1Kor 1,18; Hebr 4,12) in v. 13 auftaucht.’®® Der neue Name wird Christus
gegeben und sein Wesen wird dadurch offenbar.>'

(v. 13) wird alle Méchte iiber seine Herrschaft aufkliaren (v. 16; vgl. Ps 96,7-8; Jes 62,2). Der

Die Enthiillung des neuen Namens Christi

geheime Name Christi, ,,den niemand weiB**?, bedeutet, dass der Name unbekannt bleibt, es

sei denn, dass sich Chrisuts offenbare (vgl. Joh 14,22; 17,25).%>

2.3.3 Das Wort Gottes

Am Ende der Beschreibung des Reiters findet sich dessen Name ,,das Wort Gottes*? 4, der mit
der Verbform kékAntar in v. 13 verbunden ist. Das Verb im Perfektum weist auf den
dauerhaften Aspekt hin: Der Name Christi ist hier offenbart, und er wird auf Dauer so genannt.
Im Unterschied zu den anderen Verwendungen des Verbs im Prisens (vgl. Offb 1,9; 11,8;
12,9; 16,16; 19,11) ist dieser Aspekt des Verbs in Offb 19,13 bemerkenswert.>>>

Aufgrund des zerrissenen Kontexts zwischen Oftb 19,13a und 19,14 wird von einigen
Auslegern vorausgesetzt, dass die Bezeichnung ,,Wort Gottes* spiter vom Verfasser oder vom
letzten Redaktor hinzugefiigt worden ist, um einen Widerspruch zum geheimen Namen zu
formulieren.”® Im unmittelbar vorhergehenden Abschnitt (Offb 19,1-10) findet sich jedoch

eine Aussage iber das Zeugnis Jesu.>>’ In Verbindung mit Offb 19,13 entsteht der

39 Der Treue und Wahrhaftige (Offb 19,11) mit Offb 3,7.14, ,, Augen wie Flammen* (Offb 19,12) mit Offb
2,18 und ,,ein scharfes Schwert* (Oftb 19,15) mit Offb 2,12.

%0 yvgl. HoLTz, Christologie, 175.

3! Nach Holtz bleibt das innerste Wesen Christi noch verborgen: Vgl. HoLrz, Christologie, 174.
Dementsprechend notiert Beale auch die eschatologische Spannung und vermutet, dass die Vision noch nicht
vollendet ist: Vgl. BEALE, Revelation, 956f.

332 1m Neuen Testament findet sich dieser Ausdruck fiinfmal (Mt 24,36; Mk 13,32; 1Kor 2,11; Oftb 2,17; 19,12).
In den synoptischen Evangelien bezieht er sich auf die Endzeit, die niemand weil}, auler dem Vater. In 1Kor
2,11 wird ,niemand weiB“ mit der Eigenschaft Gottes und der Menschen verkniipft: Nur der Geist Gottes
erkennt, was in Gott ist, wie der Mensch selber seinen Geist erkennen kann. Vielleicht hilft diese Anwendung,
den geheimen Namen in Oftb 19,12 zu verstehen: Der Name offenbart die Eigenschaft des Tragers und man
erkennt durch den Namen, wer derjenige ist, der diesen Namen tragt.

353 Vgl. RESSEGUIE, Revelation unsealed, 115.

334 Der Genitiv tod 6eod gilt als subjektiv. Aune denkt an einen Genitivus Qualitatis wie die Aussage 0 Adyog Tfig
(wiic (vgl. 1Joh 1,1), die mit dem Kontext Joh 1,1-4 neu interpretiert werden kann. Aber seine Analyse scheint
sehr willkiirlich: Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1058; HOFFMANN, Destroyer, 182. Demgegeniiber sicht Beale
diesen Genitiv als Subjektiv oder Objektiv: Vgl. BEALE, Revelation, 957. Gegen Aune vermutet Frey, dass 1Joh
1,1 moglicherweise durch Zusétze erweitert worden ist: Vgl. FREY, Erwdgungen, 407.

353 Vgl. GIESEN, Offenbarung, 423; HoLTZ, Christologie, 175.

336 Vgl. BOUSSET, Offenbarung, 431; CHARLES, Revelation 2, 134; GIESEN, Offenbarung, 422; MULLER,
Offenbarung, 324, 327.

337 Eher scheint in A6yoc 10D 6€od der objektive Grund des Bekenntnisses, in paptupie Inood seine subjektive
Aneignung ausgesprochen zu sein. Wenn also der Christus selbst der Logos Gottes genannt wird, so heift das, er
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Doppelausdruck ,,das Zeugnis Jesu“ und ,,das Wort Gottes* wie auch in Offb 1,2.9; 6,9;
20,47

Diese Ausdrucksweise des Sehers betont deutlich, dass Christus, der am Anfang des
Buches steht (vgl. Offb 1,1-3) und spiter mit dem Bild der Hochzeit als Lamm (vgl. Offb
19,9) dargestellt wird, seine VerheiBung in Offb 19,11-21 als Krieger und Richter vollendet.
In der Komposition des Textes werden ,,das Zeugnis Jesu* und ,,das Wort Gottes*> getrennt
erklart. ,,Das Zeugnis Jesu* wird mit dem Lamm verdeutlicht und ,,das Wort Gottes* wird in
Offb 19 mit dem Reiter erldutert. Beides wird detailliert geschildert.*®
Entgegen der Interpolationstheorie plddieren einige Ausleger dafiir, dass ,,das Wort

Gottes* keinen echten Namen darstellt*®!

, sondern eine Bezeichnung der Funktion Christi als
Erscheinung Gottes sei.*** Aber in Verbindung mit dem Namen ,,Treu und Wahrhaft“ in Offb
19,11 scheint ,,das Wort Gottes* charakteristischer Name des Reiters zu sein: Wenn die
Bezeichnung ,,Treu und Wahrhaft™ als der Name des Reiters gilt, muss er diesem Ausdruck
auch gerecht werden.’® Dementsprechend vollstreckt der Christusreiter mit dem Schwert das
Urteil gegen die Feinde (vgl. Offb 19,15).>** Dem Kontext gemiB handelt die Beschreibung
des Reiters nicht von seiner Funktion, sondern von seiner Wiirde, die schon in der Thronszene
(vgl. Offb 5,1-14) und im Hochzeitsbild (vgl. Offb 19,5-10) erscheint: Das Bild des Reiters
wird nach der Hochzeit des Lammes in der Vision verbunden. Im Vergleich zur Hochzeit des
Lammes, wobei das Horen betont ist, ist das Sehen in der Darstellung des Reiters dominant.
Der Seher beabsichtigt also, durch die Bildsprache zu entschliisseln, wer der himmlische
Reiter ist.

Vor allem ruft der Name ,,das Wort Gottes* den Prolog des Johannesevangeliums in

366

Erinnerung®®: In Joh 1,1-3 wird der Logos mit Gott identifiziert’®® und damit werden die

selber ist die Offenbarung Gottes; das Bekenntnis zu ihm ist das zum ,Worte Gottes® und das Festhalten am
, Worte Gottes® ist das Bekenntnis zu Jesus“: HOLTZ, Christologie, 177.

%% Vgl. MULLER, Das Wort Gottes, 315.

¥ Im Aramiischen ist die Wurzel 91§ doppeldeutig; dieselbe Wurzel kann entweder das Lamm (72%) oder das
Wort (772R) bedeuten. In diesem Fall enthalten die beiden Wurzelbedeutungen die ganze Lamm-Christologie: Vgl.
HOFFMANN, Destroyer, 184f.

3% Offb 19,13 kann mit ,,dem Wort Gottes“ darauf hinweisen, dass Christus alle Prophezeiungen des Alten und
Neuen Testaments als der Vollstrecker des letzten Gerichts erfiillt: Vgl. BEALE, Revelation, 958.

361 Das ,Wort Gottes® ist hier eine Verkorperung des géttlichen Handelns. Der Sieg Gottes iiber seine Feinde
gewinnt im Messias Gestalt. Daher ist ,Name* hier nicht als Eigen- und Personenname zu verstehen, sondern als
Benennung, als Name fiir einen Begriff*: KRAFT, Offenbarung, 249.

362 Vgl. GIESEN, Offenbarung, 422f.; PRIGENT, Apocalypse, 545.

363 Vgl. MULLER, Das Wort Gottes, 316.

3% Holtz unterscheidet das Wort Gottes in Offb 19,13 von der metaphorischen Aussage in Hebr 4,12, wo das
Wort mit dem Schwert Gottes verglichen wird: Vgl. HoLTZ, Christologie, 178.

385 Die Verwendung von ,,das Wort Gottes* kann mit Joh 1,1 und 1Joh 1,1 verkniipft werden. Denn das Wort
wird nur in johanneischen Schriften als christologischer Titel verwendet: Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1059.
Frey betont die christologische Personifikation des gottlichen Logos, die sich im Neuen Testament nur in
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Inkarnation Christi, dessen Priexistenz und Ewigkeit zur Geltung gebracht.367 Im allgemeinen
Sinne sind beide Aussagen als Schopfungsaussagen miteinander zu verkniipfen: Der Logos ist
der einzige Schopfungsmittler und der Anfang der Schopfung. In Offb 19,13 wird diese
Aussage auf Christus angewendet. >*® Dies ist nur mdglich, wenn man voraussetzt, dass der
Text der Oftb auf die Neuschdpfung, die durch die Vernichtung der Feinde ermdglicht wird,

abzielt.*® Aber dennoch unterscheidet sich ,,das Wort Gottes* in Offb 19,13b, das unmittelbar

371 372
1.

im kriegerischen Kontext’”° eine Rolle spielt
373

, vom Logos in Joh 1,
In weisheitlicher Tradition”’” findet sich eine Passage, in der das herabsteigende Wort
Gottes als Schwert beschrieben wird.>’* Auch Weish 18,15-19, wo der Exodus bzw. das
Pascha in Erinnerung gerufen werden, liefert ein Zhnliches Motiv wie Offb 19,13°”°: Das Wort
Gottes tragt das scharfe Schwert und dadurch vernichtet es alle im verdorbenen Land. Hier

wird das Wort Gottes als ,,harter Krieger mit dem Schwert dargestellt.*”®

Mit Bezugnahme
auf den Anfiihrer, der den Willen Gottes verwirklicht, wire es mdglich zu sagen, dass das

hypostasierte Wort (Weish 18,20-25) auf den vernichtenden Engel in 1Chr 21,14-16, wo iiber

johanneischen Schriften findet: Vgl. FREY, Erwagungen, 404.

366 Nach johanneischer Theologie ist der Logos in Joh 1,1 der absolute Ausdruck fiir Christus: Vgl. MULLER, Das
Wort Gottes, 314.

37 Im Prolog des Johannesevangeliums sind die Priexistenz und die Inkarnation Christi der Grundgedanke: Vgl.
DunN, Christology, 240f.

368 Das Wort Jesu, d.h. das von ihm verkiindigte Wort, spielt im ganzen Johannesevangelium eine so grofie
Rolle, dass man nicht gut annehmen kann, der Evangelist denke nicht auch an dieses ,Wort*, wenn er im Prolog
den ,Logos‘ mit Jesus identifiziert. Diese Annahme dringt sich umso stirker auf, wenn wir bedenken, wie sehr
es einem johanneischen Grundgedanken entspricht, dass Jesus nicht nur Offenbarung bringt, sondern in seiner
Person die Offenbarung ist*“: CULLMANN, Christologie, 266.

3% Dunn vergleicht das Wort Gottes in Offb 19,13 mit den Aussagen ,,der Anfang der Schépfung Gottes* in Offb
3,14 und ,,der Anfang und das Ende® in Offb 22,13. Aus diesem Grund soll das Wort Gottes nach Dunn auf den
Logos in Joh 1,1 hinweisen: Vgl. DUNN, Christology, 247.

370 Frey betont jedoch, dass die Differenz zwischen dem Logos (Joh 1,1) und dem Wort Gottes (Offb 19,13) auf
dem unterschiedlichen Hintergrund des Textes beruht: Vgl. FREY, Erwédgungen, 404.

3" Holtz unterscheidet das Wort Gottes in Offb 19,13 von dem Schopfungsmittler in Joh 1,1. ,Im Unterschied
zum IV. Ev aber erscheint die Gestalt des A0yoc 0D 8eod in der Apc geradezu ,entmythologisiert‘, da nicht mehr
iiber ihr uranfingliches, vorweltliches Sein nachgedacht wird, ihr keine Stellung als Schopfungsmittler
zugeschrieben wird, sondern einzig ihre Stellung als Triager des Wortes, d.h. der Offenbarung Gottes ausgesagt:
Horrtz, Christologie, 177. Vgl. FREY, Erwdgungen, 404.

372 »Irotz des nahen Anklangs an Joh. 1,1-4 besteht ein erheblicher Unterschied, denn dort ist ,das Wort (ho
logos)* absolut gebrauchte Bezeichnung des préexistenten Schopfungsmittlers. In der Apk. fehlt jedoch dieser
absolute Gebrauch ebenso wie der Hinweis auf Préexistenz und Schopfungsmittlerschaft Jesu*: ROLOFF,
Offenbarung, 185-186. Vgl. CAIRD, Revelation, 244; FREY, Erwdgungen, 407; MULLER, Das Wort Gottes, 314;
PRIGENT, Apocalypse, 544.

37 Nach Dunn findet sich im Urchristentum eine Spekulation, die den Logos als Hypostasierung des Wortes
Gottes auszulegen versucht. Anscheinend ist die Weisheitschristologie von Paulus beeinflusst: Vgl. DUNN,
Christology, 213-215.

37 Vgl. ROLOFF, Offenbarung, 186.

B In Bezug auf den personifizierten Vollstrecker und auf den &hnlichen Kontext nimmt Frey Weish 18,15-16 als
den entscheidenden Hintergrund des Wortes Gottes an: Vgl. FREY, Erwégungen, 406.

376 Im Vergleich der beiden Bibelstellen Weish 18,15-19 und Offb 19,13 bemerkt Hoffmann Ahnlichkeiten in
vier Punkte: Personifizierung des Wortes Gottes, kriegerische Motive, Beschreibung des Wortes Gottes mit dem
Schwert und Untergang der Feinde. Mit diesen Bemerkungen vermutet er Weish 18,15-19 als Hintergrund des
Wortes Gottes in Offb 19,13: Vgl. HOFFMANN, Destroyer, 183f.
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die Pest berichtet wird, hinweist.”’” Aber in Weish 18 ist die Rede von der katastrophalen
Wirklichkeit des Zornes Gottes. Im Vergleich zum Schwert des Reiters in Offb 19,15
erscheint das Schwert, das der Engel in Weish 18,15 trdgt, als metaphorische Aussage (vgl.
Hebr 4,12), um die Entscheidung durch das Wort Gottes zu betonen. Da nun wenig
Vergleichsmaterial vorhanden ist, ist es schwer zu sagen, ob die Weisheitstradition den

378

Hintergrund der Offb bestimmt.”"” Die beiden Stellen unterscheiden sich dadurch voneinander,

dass in Oftb 19,13 keine Hypostasierung vorliegt und dass ,,das Wort Gottes* dort in einem
messianischen Kontext steht, in dem von der Parusie Christi die Rede ist.’”’

In der Offb taucht ,,das Wort Gottes* sechsmal®®® auf und ist viermal mit dem »Zeugnis
Jesu**! verbunden (Offb 1,2.9; 6,9; 20,4; vgl. Offb 12,11). Am Anfang des Buches in Offb
1,2 wird erklart, dass ,,das Wort Gottes” und ,,das Zeugnis Jesu Christi“ nicht geschieden
werden konnen.**” Der Doppelausdruck erscheint als der Inhalt der ,,Offenbarung Jesu® in
Offb 1,1 und davon ausgehend werden die Prophezeiungen aufgenommen (vgl. Offb

1,3°%).%* Ferner ist ,,das Zeugnis Jesu*

19,10). In dieser Hinsicht wird der falsche Prophet (Oftb 16,13; 19,20; 20,10), der den

als ,,der Geist der Weissagung* dargestellt (Oftb

Kaiserkult der damaligen Zeit représentiert, als ein Feind aufgedeckt, der auf der Seite des
Tieres steht (vgl. Offb 13,11-18)**: Im allméhlichen Gang der Vision werden die Feinde, die
die Christen verfithren wollen, durch das theriodische Bild entlarvt, und mit der Erscheinung
des Reiters, der treu und wahrhaft ist und ,das Wort Gottes” heillt, zeigt das
spannungsgeladene Bild das entscheidende Gericht auf.**® Der Reiter ist ,,das Wort Gottes*,
das die alttestamentliche Weissagung einschlieBt und dem falschen Propheten
gegeniibergestellt wird. Dass ,,das Wort Gottes* als der Name des Reiters aufgedeckt wird®®’,

enthiillt das Wesen des Namenstragers und entlarvt die Feinde, die aus den Sendschreiben

schon bekannt sind.

377 Vgl. HOFFMANN, Destroyer, 184.

378 ,Die hypostasierte Gestalt des ,Wortes Gottes’ nimmt in Weish 18 geradezu kosmische Ziige an, was man in
Apk génzlich vermisst“: MULLER, Das Wort Gottes, 315.

37 Miiller geht davon aus, dass Offb 19,11-16 in Bezug auf den Kontext nicht von der weisheitlichen Tradition,
sondern von der Messias- bzw. Menschensohntradition beeinflusst wurde: Vgl. MULLER, Offenbarung, 329.
Vgl Offb 1,2.9; 6,9; 17,17; 19,13; 20,4.

3! Der Genitiv erscheint als Genitivus subiectivus.

%2 Vgl. ROOSE, Zeugnis, 214f.

3% Die Worte der Weissagung® (Offb 1,3; 22,7.10.18). Die Seligpreisung in Offb 1,3 wiederholt sich in Offb
22,7. AuBBer dieser Aussage findet sich noch eine Aussage in der Offb: ,,Die Worte des Buches* (Oftb 22,9.19).
Am Ende der Offb sind die beiden Aussagen vereint. ,Die Worte der Weissagung dieses Buches* (Offb
22,7.10.18): Vgl. GIESEN, Offenbarung, 67.

¥ Vgl. BROX, Zeuge, 93f.

3% Vgl. SCHUSSLER-FIORENZA, Offenbarung, 129f.

3%6 Vgl. MULLER, Das Wort Gottes, 319f.; SLATER, Christ, 231.

7 Vgl. ROOSE, Zeugnis, 213.
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2.3.4 ,Konig der Konige* und ,,Herr der Herren*

Der letzte Name des Reiters in Offb 19,16 scheint im Text unklar zu sein. Denn im
vorliegenden Text sind die zwei Stellen, an denen der Name auftaucht, problematisch: ,,Er
trigt auf seinem Gewand’™ und an seiner Hiifte einen Namen geschrieben.

Aufgrund der einmaligen Anwendung des Wortes unpoc im Neuen Testament bereiten die
beiden Passagen (Oftb 17,14; 19,16) der Auslegung Schwierigkeiten: So stellt sich die Frage,
wie der an der Hiifte geschriebene Name, der doch mit dem Gewand iiberdeckt ist, erkennbar
sein kann. Um diese Schwierigkeit zu beseitigen, vermutet Charles folgende drei
Entstehungsschritte: Der Codex A, der ohne ,,auf dem Gewand und“ (émi t0 iuatiov kol)
schreibt, kénnte der urspriingliche Text gewesen sein. Danach findet eine Interpolation®®
statt: ,,Auf seiner Hiifte ohne die Konjunktion kel im ersten syrischen Text (sy'; éml 10
lpatiov  adtod éml TOv  unpov  altod). In  der letzten Modifizierung wird das
Personalpronomen zwischen den beiden Aussagen schlieBlich weggelassen und ein kol

eingesetzt™’, was zum vorliegenden Text fiihrt.>’

Abgesehen von der Ungewissheit der
Uberlieferung ist diese Interpolationstheorie inakzeptabel, weil nach der duBeren Textkritik
der Textbefund des Codex A sehr spérlich ist.

Nach Kraft’** ist es moglich, dass sich der Verfasser verlesen hat: Der Verfasser wollte von
einem Kleidungsstiick sprechen und im Anschluss an Jes 11,5 (wo iiber den Giirtel im
messianischen Kontext berichtet wird) urspriinglich ,,Giirtel* schreiben. Aber er hat irrtiimlich
in der Majuskelschrift das Wort MITPAN als MHPON gelesen.’”® Dieser Fehler beim Lesen
von MIT als MH konnte eine Ursache sein, aber diese These ist ebenfalls unwahrscheinlich,
weil das Wort pitpa sich nur im Alten Testament findet und immer auf einen Kopfbund, wie
ein Diadem oder eine Krone, hinweist.>**

Lohmeyer geht davon aus, dass iuatiov als der purpurrote Mantel (xAaplc), der ein

Zeichen der Wiirde ist und in der Passion Jesu vorkommt (vgl. Mt 27,28.31), verstanden

3% Es gibt eine alternative Lesart; ,,auf der Stirn“ (émi to pétwmov) in Offb 19,16 (vgl. Offb 13,16; 17,5; 20,4).
3% Nach Aune ist eine Interpolation zu vermuten. Der letzte Herausgeber hat Offb 17,14 nachgeahmt und mit
dem geheimen Namen in Oftb 19,12 ist der Name ,,K6nig der Konige und Herr der Herren* der christologischen
Absicht gemél ergénzt. Nach ihm ist nur der erste Name ,,Treu und Wahrhaft der Name des Reiters und die
weiteren drei Namen sind nachgetragen: Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1062f.

3% Wahrscheinlich ist der Gebrauch ki epexegetisch: Vgl. BEALE, Revelation, 963.

391 Vgl. CHARLES, Revelation 2, 137.

32 Er stellt eine weitere Meinung vor; Vielleicht hat der Verfasser ,,auf dem Pferd” gemeint anstatt ,,auf dem
Gewand“ (Wellhausen) oder er verwechselt Banner und Schenkel auf Hebrédisch (Torrey): Vgl. KRAFT,
Offenbarung, 250f.

393 Vgl. KRAFT, Offenbarung, 251; BEALE, Revelation, 964.

394 Vgl. Ex 28,37; 29,6; 36,35.38; Lev 8,9; Jdt 10,3; 16,8; Jes 61,10; Bar 5,2; Ez 26,16.
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werden kann.>*>

Wenn diese Voraussetzung richtig ist, wére die Hiifte des Reiters samt Name
erkennbar, ohne den vorliegenden Text zu korrigieren.*® Auf jeden Fall ist der Oberschenkel
oder die Hiifte, wo das Schwert getragen wird®”’, als ein Symbol der Kraft in der
alttestamentlichen Tradition nachgewiesen: Das Schwert an der (rechten) Hiifte symbolisiert
die Bereitschaft zum Krieg (vgl. Ex 32,27; Ri 3,16.21; Ps 45,4; Jes 11,5).398 Insbesondere
deutet der Schwertgiirtel in Ps 45,4 die Majestit und die Pracht des Trigers an. Anscheinend
hat der Seher dieses Bild des Alten Testaments absichtlich in Offb 19,16 angewendet, wo die
volle Herrschermacht des Reiters mit seinem letzten Namen beschrieben wird. Fiir diese
Herrschermacht ist das Schwert, das die einzige Waffe des Reiters ist, in Verbindung mit dem
Namen ,,das Wort Gottes* ein Symbol.

Der auf die Hiifte geschriebene Namen ruft die Hure Babylon in Erinnerung: In Offb 17,3
sal} sie auf dem Tier, das auf seinem Ko&rper Liasternamen trug (vgl. Offb 13,1). Gegen diese
Léasternamen, die sich auf den Kaiserkult beziehen, steht der Name des Reiters Baoiielc
BaotAéwy kal kOplog kuplwy in Offb 19,16. % Hier sind die beiden traditionellen Namen
Gottes im Alten Testament zusammengefiigt.

Der erste Teil des Namens findet sich in Ez 26,7 in einem &dhnlichen Kontext 400,
Nebukadnezar, der sich als Baoiielc PaoiAiéwr benennt, fithrt das Strafgericht Gottes gegen
Tyrus im kriegerischen Kontext durch (vgl. Esra 7,12; Dan 2,37; 3,2). In der spiteren
jidischen Tradition wird jedoch diese urspriingliche Bezeichnung des Koénigtums, dem Gott
die Herrschermacht verlichen hat, auf Gott selbst iibertragen: In 2Makk 13,4 weist dieser Titel

401 Bine weitere

deutlich auf Gott hin, der alle Heilsgeschichte nach seinem Willen ausfiihrt.
ahnliche Namensstruktur findet sich im Alten Testament: 6 6eoc T Bedv. In Ps 84,8, wo von
mX28 M die Rede ist, wird dieser Name Gottes mit dem Berg Zion und damit mit
messianischer Hoffnung verbunden. Ferner wird 6 8eo¢ T@v 8edv mit klpLog tdY kuplwy in

Dtn 10,17 und mit kdproc t@v Baotréwy in Dan 2,47 und 3,47 (LXX) zusammengestellt.**

3% Er findet den eingeschriebenen Titel auch im dgyptischen Konigtum; das Konigskind tréigt auf Stirn, Hinden
und Knie ein Zeichen des Gottes Aion, wie eine magische Kraft auf dem Amulett: Vgl. KRAFT, Offenbarung,
251; LOHMEYER, Offenbarung, 159.

3% Bei v. 11 betont Vanni, dass der Reiter auf dem Pferd sitzt. In der Offb spielt dieser Ausdruck 6 kaffuevoc auf
die Herrschermacht Gottes an. Anscheinend ruft das substantivierte Partizip 6 kabnuevoc die Thronszene in
Erinnerung. Aber es ist wichtiger, worauf er sitzt: Vgl. VANNI, Apocalisse, 326.

397 Aufgrund dieses Hinweises versteht Bousset éni tov pnpov adtod als ,,auf dem Giirtel“ bzw. ,auf dem
Schwertgtirtel* anstatt ,,an der Hiifte*: Vgl. BOUSSET, Offenbarung, 432.

398 Vgl. BEALE, Revelation, 963; KRAFT, Offenbarung, 251.

3% Vgl. MULLER, Offenbarung, 328.

0 Herms bemerkt, dass der Seher in Offb 19,16 im Vergleich zu Ez 26,7 den politischen Status des Reiters
Gottes betont: Vgl. HERMS, An Apocalypse, 235.

“!'vgl. HOFIUS, Das Zeugnis, 512.

42 yol. BEALE, Title, 618f.
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In Offb 17,14 findet sich eine Parallele mit den gleichen Namen*” in der umgekehrten
Ordnung — klproc kupiwv kel Paoirede paotréwr™: Durch diese Bezeichnung ist der Sieg
des Lammes, das der Hure Babylon und dem Tier entgegensteht, charakterisiert. Der
Doppeltitel des Lammes erscheint als eine Antwort auf die Frage in Oftb 13,4, wer mit dem
Tier kiampfen kann.**’ Vor allem sind damit die beiden Hauptsymbole Christi in der Offb
identifiziert. In Offb 19,16 wird der Reiter als das siegreiche Lamm aus Offb 17,14

offenbart.**®

Mit diesem Namen schlie8t der Seher die visionédre Beschreibung des Reiters, die
mit v. 11 begonnen hat, ab und dadurch ist der Reiter als Christus erwiesen.**’ Damit fallt
zusammen, dass die Herrschermacht Christi von niemandem iiberwunden werden kann. Im
Zusammenhang bereitet dieser Name auf den folgenden kosmischen Krieg vor und weist auf

den Sieg des Reiters gegen die Feinde Gottes hin.
2.3.5 Reslimee

Die letzte Vision der Oftb spricht von der Parusie Christi. Dementsprechend schildert der
Seher Christus in der gerichtlichen und kriegerischen Szene des Reiters Gottes. Um den
Reiter zu beschreiben, greift der Seher auf alttestamentliche Symbole zuriick und nimmt viele
Symbole, die im vorherigen Text schon verwendet worden sind, wieder auf.

Der erste Name des Reiters driickt sein Verhiltnis zu den christlichen Gemeinden aus: ,,Der
Treue und Wahrhaftige.” Durch diesen aus zwei Teilen kombinierten Namen zeigt der Seher,
dass der Reiter niemand anderes ist als Christus selbst. Auf diesen Reiter wird die Priadikation
Gottes, die auf die spitalttestamentliche Tradition verweist, iibertragen. Der Leser soll
verstehen, dass der Reiter das gerechte Gericht ausfiihrt, wie es Gott frither fiir sein Volk
getan hat. Einerseits ist dieser Vorgang des Gerichts die Verwirklichung der Hoffnung der
Gldubigen, die die VerheiBung Christi bewahren, andererseits bedeutet dies die
Niederschlagung der Feinde, die durch den Kaiserkult reprisentiert werden. Die Erfiillung der

VerheiBBung ist ein groBles Leitmotiv in der Heilsgeschichte Gottes und dabei wird seine

493 Nach Herms ist der Name in Offb 17,14 und 19,16 eine entwickelte Pridikation Christi, die schon in Offb 1,5
,»der Herrscher der Konige der Erde* (0 &pywv tdv Baoliéwr thg yfic) mit militdrischer Bedeutung dargestellt
wird: Vgl. HERMS, An Apocalypse, 228f., 235.

“* Skehan vergleicht diesen Titel mit der Zahl auf Araméisch: Ohne Konjunktion kann der Titel 11 X1 1551
751 als 777 gelten und diese Zahl steht gegen 666 in Offb 13,18: Vgl. SKEHAN, King of Kings, 398. Vanni
bemerkt jedoch, dass die Form des Namens der Superlativ in Hebriisch ist. Vannis Beobachtung passt gut dazu,
dass mit einem solchen Titel Herrschermacht ausgedriickt werde: Vgl. VANNI, Apocalisse, 326.

405 Vgl. BEALE, Revelation, 880.

%6 v/ol. AUNE, Revelation 17-22, 953.

47 Una conclusione sintetica che riassume quanto & possibile comprendere di Cristo a livello escatologico®:
VANNI, Apocalisse, 326. Vgl. HOFFMANN, Destroyer, 186.
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absolute Initiative betont. Die Ubertragung des Namens auf Christus veranschaulicht im Bild
des Reiters, dass er der Gerichtvollstrecker ist: Er ist das Lamm, das wiirdig ist, diese
Ereignisse zu vollenden, wie er durch seinen Tod und seine Auferstehung nachgewiesen hat.
Die Verborgenheit seines Namens bezieht sich unmittelbar auf sein Wesen: Paradoxerweise
gilt der zweite Name, ,,den niemand kennt, auBler er selbst, als eine Aussage, die das
unaussprechliche Wesen Christi zum Ausdruck bringt.**®

Der dritte Name (Offb 19,13) wird vom Perfektum, das den dauerhaften Aspekt betont, des
Verbs kaiéw eingefiihrt. ,,Das Wort Gottes* steht in der Linie der Schopfung, obwohl dieser
Name eigentlich dem forensischen und kriegerischen Kontext geméf auslegt werden muss. In
Verbindung mit einem scharfen Schwert, das aus dem Mund des Reiters hervorkommt, zeigt
der Name ,,das Wort Gottes* die entscheidende Macht gegen die weltliche und zeitweilige
Macht der Feinde. Durch den dritten Namen des Reiters wird der falsche Prophet (vgl. Offb
16,13; 19,20; 20,10), der den Kaiserkult propagiert hat, als der Feind aufgedeckt. In der
Parusie Christi ist die Erfiillung aller Weissagung gegeben und durch die Vollstreckung des
Strafgerichts und den Sieg des Reiters wird die Heilsgeschichte, die mit der Schépfung nach
dem Willen Gottes begonnen wurde, vollendet. Denn der Reiter ist ,,Konig der Konige und
Herr der Herren®. Der traditionelle Name Gottes wird jetzt auf Christus iibertragen und durch
den Namen zeigt der Seher, dass Christus alle Herrschermacht hat. Im Vergleich zur einzigen
Parallele in Offb 17,14 ist noch zu bemerken, dass durch diesen Namen die Identifikation
zwischen dem Lamm und dem Reiter moglich ist. Das Lamm und der Reiter sind zwei Bilder

Christi und die beiden Bilder sind die Leitmotive der ganzen Vision in der Offb.

3. Krieg und Sieg: Offb 19,1721

Im Anschluss an die Darstellung des Reiters weist der Seher mit dem Motiv des
Leichenfralles auf den Sieg des Reiters hin, und es wird der endgiiltige Sieg gegen die Feinde
geschildert. Dieser Sieg erscheint als Strafgericht, und die Feinde Gottes, die die Christen
zum Gotzendienst verfiihrt haben, werden bestraft und vernichtet. Damit wird die Erwartung
der treuen Christen erfiillt und an diesem Sieg, der den sieben Gemeinden versprochen wird,

werden die Christen, die ithren Glauben bewahrt haben, teilhaben.

408 Zudem findet sich in 19,1116, trotz der betonten Verborgenheit des eigentlichen Messiasnamens gerade
eine Ansammlung von drei Wiirdetiteln, deren zwei ausdriicklich mit to 6vopa eingefithrt werden. In dieser
Anhidufung von Titeln scheint die Christusdarstellung der Apokalypse gleichsam zu kulminieren, ist doch gerade
in dieser Szene der zuvor verheiflene Sieg Christi tiber die bedringenden Weltméchte zwar fiir heutige Leser
ausgesprochen martialisch, aber fiir die bedringte Adressatengemeinde doch gewiss trostlich als
Erfullungsgeschehen dargestellt™: FREY, Erwdgungen, 405.
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3.1 Das Gottesmahl: Oftb 19,17-18

Durch einen Engel werden alle Vogel eingeladen und sie versammeln sich zum Gottesmahl,
das kontrastreich zum Hochzeitsmahl des Lammes (Offb 19,1-10) dargestellt wird. Der Ruf

des Engels gilt als ein visionéres Préludium des Sieges in der folgenden Vision.

3.1.1 Text und Ubersetzung

7 Kal eldov & dyyerov otdte &v 1Q MAly kel ékpafev [év] dwri peydAn Aéywy TaoLY
TOLC OpVéOLC TOLG TETOWEVOLG &V pecoupavnuatt Aedte ouvaydnte €ig¢ tO delmror T0 Wéye
t00 Be0d

Und ich sah einen®” Engel, der in der Sonne stand, und er rief [mit]*'? lauter Stimme und
sprach zu allen Vogeln, die im Zenit (hoch am Himmel) fliegen: Kommt her, sammelt euch
zum groflen Mahl Gottes,
B {vo pdynre odproc Puoiréwy kel odpkac yLALGPYWY Kol Odpkac Loyupdyv Kl odpKoc
{mmwr kel TOV Kednuévwy € adT@Y Kol OOPKEC TOVTWY EACLOEPWY Te Kol S0VAWY Kol
HLKPOV KoL LEYOAWY.

damit ihr Fleisch*'' von Konigen fresst und Fleisch von Obersten und Fleisch von
Michtigen und Fleisch von Pferden, auch von denen, die darauf*"? sitzen, und Fleisch von

allen, sowohl von Freien als auch Sklaven und sowohl von Kleinen*' als auch GroBen!*'*

% Die Variante &Alov anstatt éve ist in X 2053 2062 sy™ sa™ bo zu finden. Im vorliegenden Text scheint die
Kardinalzahl €l als unbestimmter Artikel: Vgl. MUSSIES, Morphology, 183.

1% Die Praposition év fillt in dem vorliegenden Text aus (X 1854 2030 ™). In einigen Manuskripten findet sich
ein év (A 051 1006 1611 1841 2053 2062 2329 2344 M™). In der Offb sind beide Formen vorhanden und die
Zahl der Anwendungen ist unterschiedlich: é&v pwvf peyain (Offb 5,2; 14,7.9.15) und ¢wvj peyain ohne év
(Oftb 5,12; 6,10; 7,2.10; 8,13; 10,3; 14,18). Im Vergleich zum Alten Testament ist diese Tendenz, die ohne feste
Regel verwendet wird, auch zu finden. Normalerweise ist év dwvfj peydin die Ubersetzung von 51 51,5:1; aber
es wird auch in der LXX manchmal mit pwvf peyain tbersetzt (vgl. Gen 39,14; 1Sam 28,12; 2Kon 18,28; 2Chr
32,18; Esra 3,12; Neh 9,4; Jes 36,13). Im Neuen Testament auBlerhalb der Offb ist der instrumentale Dativ dwvf
peyaAn immer ohne die Priposition geschrieben (vgl. Mk 5,7 mit dem Verb kpdw; Mt 27,46.50; Mk 1,26; 15,34;
Lk 4,33; 8,28; 19,37; 23,46; Joh 11,43; Apg 7,57.60; 8,7; 14,10; 16,28; 19,34; 26,24); dies kann andeuten, dass
die Oftb von der hebréischen Tradition beeinflusst worden ist. In der Offb wird dieser Ausdruck mit dem Verb
kpalw viermal ohne die Praposition (Offb 6,10; 7,2.10; 10,3) und nur einmal mit é&v (Offb 14,15) verwendet: Vgl.
BLASS —-DEBRUNNER — REHKOPF, Grammatik, §195.

! Der Verfasser schreibt manchmal in Pluralform, wo normalerweise der Singular erwartet wird. Mussies
beschreibt diese Tendenz in der Oftb (Offb 5,8; 6,11; 11,5.8; 13,16; 14,1; 17,17) als Betonung der Vielzahl einer
Gruppe: Vgl. MUSSIES, Morphology, 84.

412 Das Manuskript A schreibt a:0tol¢ anstatt des Genitivs adtdv. Aber dominant ist der Genitiv in Pluralform mit
der Préposition éni in der Offb (vgl. Offb 9,17; 17,9; 21,14).

13 Ohne kel in 046 1611 1854 2062 vg™ und eine Assimilation mit dem vorgeschriebenen Ausdruck (ol
LWikp@y €) in 051 1854 2030 2053 MX.

1% Mit dem Artikel (tGv peydiwv) in K.
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3.1.2 Syntaktisch-linguistische Analyse
3.1.2.1 Die Kardinalzahl €ic

Im Griechischen wird das Pronomen tic*” mit enklitischem Gebrauch als unbestimmtes
Pronomen verwendet. Aber in spiterer Zeit konnte dieses Pronomen durch die Kardinalzahl

€l¢ ersetzt werden, um einen singulidren Gegenstand zu benennen (vgl. Offb 7,13; 9,13;

18,21)*'®: Dieser Gebrauch ist wahrscheinlich durch das hebriische TR oder 1 beeinflusst.

Im Vergleich zur Partikel tic kann die Kardinalzahl €l¢ einen einzigen Gegenstand im

Gegensatz zu mehreren bedeuten. Nach Turner sind Ausnahmen im Neuen Testament zu

finden; insbesondere in Lk findet sich die Kardinalzahl €i¢ mit dem partitiven Genitiv‘m, was

wahrscheinlich nicht vom semitischen Sprachgebrauch beeinflusst ist.*'®

Im Vergleich zu den
semitischen Sprachen ist in den griechischen Schriften {iblich, dass diese Anwendung mit dem
partitiven Genitiv als Indefinitpronomen gilt.*" In der Offb taucht diese Anwendung etwa 18-
mal auf und davon wird sie fiinfmal (Oftb 8,13; 17,13; 18,8.21; 19,17) als unbestimmter

Artikel verwendet.*?°

3.1.2.2 Die Partikel te

Die Partikel te wird im Neuen Testament mit kol ersetzt und immer enklitisch verwendet. Sie
kennzeichnet den Stil der Apg. In der Offb findet sie sich nur einmal in Offb 19,18. Der
Gebrauch te kal ohne Zwischenwort wird im Neuen Testament gewohnlich korrelativ**!
verwendet, um eine Verschiedenheit zwischen zwei Ausdriicken zu betonen (vgl. Mt

22,10).**

45 By using the pronoun ti¢ the speaker refrains from giving any details on the identity of the persons or things

indicated; they are therefore either known or unknown to the addressee®: MUSSIES, Morphology, 183.

416 vol. ZERWICK, Biblical Greek, §155.

7 Im MT findet sich der Gebrauch mit dem Genitiv des Pluralnomens selten (vgl. Gen 21,15; 22,2).

¥ Nach Turner legt das Matthiusevangelium nahe, dass es die semitische Tradition mehr als die anderen
Synoptiker bewahrt (Mt 9,18): Vgl. TURNER, Syntax, 195f.

1% Aune unterscheidet den unbestimmten Artikel vom Indefinitpronomen: Vgl. AUNE, Revelation 1-5, clxviii.

420 Sonst wird die Kardinalzahl mit dem partitiven Genitiv (Offb 4,8; 5,5; 6,1; 9,13; 13,3; 15,7; 17,1; 21,9.21)
und mit einer Zeitangabe (Offb 17,12; 18.10.17.19) angewendet.

! Turner definiert diese Korrelative als instruktive Anwendung: Vgl. TURNER, Syntax, 339.

422 By means of e kel they mostly connect two synonymous or else closely related words that could as well be
connected by only a kai. The addition of te to the simple kel gives more weight to each of the connected words,
and the style becomes more impressive™: BLOMQVIST, Juxtaposed, 176. Vgl. BLASS — DEBRUNNER — REHKOPF,
Grammatik, §444,2.
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Nach Pridik ist der Gebrauch von mavtwr in Offb 19,18 kein Attribut, sondern eine
Apposition *** (vgl. Apg 14,5; 26,20). *** Seiner Meinung nach unterscheidet sich die
Kombination te kel ohne Zwischenwort von derjenigen mit Zwischenwort. Aber im Neuen
Testament findet sich dieselbe Aussage entweder mit oder ohne Zwischenwort: Die
gewohnliche Aussage Tovdaiwv te kal ‘EAMvwr (Apg 14,1; 19,10.17; 29,21) als Ausdruck
fiir die Menge aller Menschen wird in beiden Formen, ohne oder mit Zwischenwort,
gebraucht.*” In Apg 18,4 jedoch schreibt der Verfasser te “Tovdaiouc kol “EAAnvec mit dem

Zwischenwort, ohne die Nuance zu dndern.*?®

Davon muss man die einfache Anwendung der
Konjunktion (vgl. Apg 6,12; 13,1; 1Kor 1,30), die eine Erzdhlung fortsetzen kann,
unterscheiden. Aus diesem Grund scheint die Kombination te kat in Offb 19,18 eine
korrelative Anwendung zu sein und die Partikel te beeinflusst weitere kal im Satz fiir diese

Korrelation (vgl. Hebr 2,4; 2Kor 12,12).427

3.1.3 Beginn des Kriegs

Mit kel edov beginnt der zweite Abschnitt der letzten Vision. Diese Stelle*”® bezeichnet als

429

einzige in der Oftb die Sonne als Standort (und zwar eines Engels)™, sonst wird die Sonne

immer astronomisch als Himmelskorper verstanden. Bei Oftb 10,1 und 12,1, wo die Sonne

430

eine Metapher flir Pracht darstellt™", ist jedoch daran zu denken, dass der Engel dem

strahlenden Weil3 des Reiters und seiner Heere, das in diesem Abschnitt dominant ist,
dhnelt.*!

Der Engel, der in der Sonne steht, ruft die Vogel herbei. Wegen des Flugs der Vogel am

23 Vgl. BLASS — DEBRUNNER — REHKOPF, Grammatik, §444.4.

#4 Dass dies nicht selbstverstindlich ist, zeigen Stellen wie Plat Phaed 58c petafd tiic 6ikng Te kal ToD
Bavatov sowie Apg 14,5 und 26,20. Auf diesem Hintergrund spricht viel dafiir, dass mavtov Offb 19,18 nicht
Attributiv zum Nachfolgenden ist, sondern umgekehrt durch eine nachfolgende Apposition erklirt wird: ,aller,
(d.h.) Freier und Sklaven‘; andernfalls wiirde man geénderte Stellung erwarten: matwv te érevBépwv Kkol...“
PRIDIK, t€, 813.

2 Im Neuen Testament findet sich te kel 50-mal und mit Zwischenwort 33-mal. Nach Blomqvist ist der
Gebrauch dieser Kombination ein Charakteristikum der romischen Periode, weil sie in der hellenistischen
Periode moglichst vermieden wurde: Vgl. BOLMQVIST, Juxtaposed, 178.

426 gg gibt noch ein weiteres Beispiel: avdpdv te kal yuvaik@dv (Apg 5,14; vgl. Apg 8,12; 9,2; 22,4; Rom 3,9;
10.12; 1Kor 1,24) und te dvépog kol yovaikag (Apg 8,3).

27y gl. BLOMQVIST, Juxtaposed, 176; TURNER, Syntax, 339.

2 Nach Miiller bedeutet Sonne, dass der Engel am héchsten Punkt des Firmament steht: Vgl. MULLER,
Offenbarung, 330.

2 Der Seher beschreibt detailliert die Orte, wo die Engel stehen (vgl. Offb 17,1.11; 8,2-3; 10,5): Vgl. SATAKE,
Offenbarung, 381.

% Die Position eines Engels zeigt entweder seine Mission zur Kommunikation oder positives Attribut mit
Pracht, die dem Sieg entspricht*: BGE, Gog, 277.

#1vgl. HOFFMANN, Destroyer, 200f.; MOUNCE, Revelation, 357.
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Himmel (év pecovpepnuett: Offb 8,13; 14,6; 19,17) vermuten einige Exegeten, dass der
Engel keinen Engel, sondern einen Boten darstellt** und die Végel mit dem Adler in Offb
8,13, wo ein Adler im Zenit seine laute Stimme erhebt, identifiziert werden kénnen (vgl. Lk
17,37).** Aber diese Annahme ist hier kaum geeignet, weil der inhaltliche Akzent nicht auf
die Vogel, sondern auf den Ruf des Engels als Einladung zum Mahl Gottes gelegt ist.

In Bezug auf den Ruf des Engels findet sich eine gleiche AuBerung in Offb 18,1-2, wo
»ein (anderer) Engel” den Abfall von Babylon verkiindet. Die Funktion des Engels als Bote
Gottes und das gleiche Einfithrungsmotiv (Engel — strahlende Pracht — Ruf mit lauter Stimme)
lassen den Leser beide Texte assoziieren.”* Anscheinend verfolgt der Seher in Offb 19,17 mit
der Einladung des Engels zum groBen Mahl Gottes zwei Absichten: Einerseits werden das
Festmahl der Hochzeit des Lammes (Offb 19,9) und der LeichenfraB kontrastreich
435

prasentiert.

Selmvov) in Offb 19,9 und 19,17.*° Andererseits wird die Zerstorung von Babylon (Offb

Dafiir benutzt der Seher das gleiche Wort der Einladung zum Festmahl (ei¢ 10

18,1-24), die von Oftb 19,1-10 unterbrochen wird, im universalen Leichenfral} fortgesetzt,
obwohl Babylon im Text nicht genannt wird.

Als Hintergrund fiir Offb 19,17-21 steht die Tradition ,,Gog und Magog® in Ez 38-39. Ez
39,17-20 gilt als Motiv fiir Oftb 19,17—18.437 Jedoch finden sich einige Unterschiede in Oftb
19,17 im Vergleich zur Einladung in Ez 39,17:

1) Wihrend in Ez 39,17 alle Vigel und alle wilden Tiere eingeladen sind (vgl. Ez 39,4),
wird in Oftb 19,17 nur eine Einladung an die Vogel ausgesprochen. Wahrscheinlich
vermeidet der Seher die wilden Tiere im Text, damit der Leser sie nicht mit den Tieren
in Oftb 13,1 und 13,11, die in Oftb 19,19-21 bestraft und geschlachtet werden,
verwechselt.**

2) Das griechische Wort fiir ,,Mahl* macht einen Unterschied zwischen dem Opfermahl

(Bvotw) in Ez 39,17 und dem Festmahl (deimvov) in Offb 19,17. Das Wort 6uoie wird

im Alten Testament (Jer 46,10; Zef 1,7; vgl. Dtn 12,7) — als Ubersetzung von mar —

und im Neuen Testament (vgl. Mt 5,23; 23,18) immer im Zusammenhang mit dem

#2ygl. HOFFMANN, Destroyer, 201.

433 Vgl. BOE, Gog, 278; FARRER, Revelation, 200; ROLOFF, Offenbarung, 187.

% Vgl. BEALE, Revelation, 964f.

3 vol. HUBER, Reiter, 406; ROLOFF, Offenbarung, 187; ROOSE, Zeugnis, 207.

% Vgl. BEALE, Revelation, 965.

#7 Vielleicht hingt die Phantasie letztlich mit dem babylonischen Schépfungsmythus — auch Marduk wirft den
Leichnam der Tiamat hin (vgl. Das Ende des Drachen Ps 74,14; Ez 29,5; 32,4) — zusammen*: BOUSSET,
Offenbarung, 433.

8 Nach Boe wird das »alle“ in der LXX und in der Offb gleicherweise betont und das gleiche Wort fiir die
Vogel dpveov verwendet; es findet sich im Neuen Testament nur in der Offb (Offb 18,2; 19,17.21): Vgl. B@E,
Gog, 278f.
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eigentlichen Opfer verwendet und bezieht sich entweder auf das Opfer oder die
Opfergabe, die geschlachtet wird.*** Aber in der Offb findet sich dieses Wort nicht; in
Bezug auf das Opfer gebraucht der Seher nur das Wort fiir Altar (Buoiaotiprov).*® Im

Vergleich zum Opfermahl wird das Festmahl des Konigs nur in Dan mit einem

anderen Wort bezeichnet (327n2: Dan 1,8.13.15.16; vgl. 4Makk 3.9).

Im Johannesevangelium wird das Wort 6einvov fiir das Letzte Abendmahl Jesu verwendet
(Joh 13,2.4; 1Kor 11,20.21). Diese Differenz zwischen dem Ezechiel-Text und der Offb

konnte ein Beweis dafiir sein, dass der Seher die Ezechiel-Tradition in Ez 39,17-20 benutzt

441, nach der der Leichenfrall dem

442

hat; aber er hat die Vorlage gemil seiner Erzéhlabsicht
Hochzeitmahl des Lammes kontrastiert wird, erheblich verdndert.””” Der Seher beabsichtigt
mit Selmvor beide Dimensionen zu bedienen: Einerseits bedeutet das Mahl Gottes die
Einladung zur Hochzeit fiir diejenigen, die das wahrhaftige Wort Gottes bewahrt haben (Offb
19,9), andererseits benennt der Seher mit dem gleichen Wort im kriegerischen Bild die Strafe
gegen die Feinde (Oftb 19,17-21).

Der Ruf des in der Sonne stehenden Engels zur Sammlung aller Vogel wird mit einem
Adverb eingefiihrt in Offb 19,17: Aebte ovvaybnte €ig t0 delmvov 10 Wéye Tod Beod. Das
Adverb dette wird im Neuen Testament als Imperativ Plural zur Einladung gebraucht (vgl. Mt
11,28) und wird in der LXX meistens fiir das hebrdische Verb ,laufen“ (‘[5,‘!) oder
»kommen* (X12) verwendet (vgl. Ps 46,9; 95,6). Die LXX {ibersetzt Wort fiir Wort aus dem
Hebréischen: ouvdxdnte kol épyecbe ouvayxdnte (1DONT 21 182p1). Das kann andeuten, dass
der Seher Ez 39,17-20 nicht direkt als Vorlage genommen, sondern dem Kontext

entsprechend verarbeitet hat.**’

#9vgl. BEHM, 6uola, 180-184.

0 Offb 6,9; 8,3 (bis).5; 9,13; 11,1; 14,18; 16,7.

! Boe stellt zwei Moglichkeiten vor: Eine entspriche der Absicht des Sechers, den Leichenfra mit dem
Hochzeitsmahl des Lammes zu vergleichen. Eine andere, die von Vanhoye in die Diskussion gebracht wurde,
zeigt moglicherweise mit Jes 25,6, dass der Seher das Wort 6usio vermeiden wollte. Denn in der Offb wird das
Nomen Buote. oder sein Verb 80w niemals verwendet und der Seher beschreibt nur den Altar (BuolaotipLov) fiir
das Opfer. Damit kann er eine Verbindung zwischen dem Opfer in Ez 39,17-20 und dem Leichenfrall in Offb
19,17 vermeiden. Aber in engerem Sinne weicht Jes 25,6 vom gerichtlichen und kriegerischen Kontext ab und
Jesaja spricht von der Zuverldssigkeit Gottes fiir die Rettung des Volkes: Vgl. BGE, Gog, 282f.

442 ,Der Verfasser zeichnet das schreckliche Gegenbild zum ,Hochzeitmahl des Lammes‘, zu dem die Erlosten
geladen sind (19,9). So grauenvoll das ganze Bild wirkt, so wenig ist zu tibersehen, dass es dem Verfasser nicht
um eine realistische Darstellung des Geschehens geht. Er benutzt die traditionell vorgegebenen Motive nur dazu,
um die Gewissheit des Sieges und seine iiberwiltigende Grofle zu veranschaulichen*: MULLER, Offenbarung,
330.

443 It would seem, therefore, that John, very much in the spirit of Ezekiel, adopts and elaborates the earlier
prophet’s symbolism in order to emphasize the greatness of Christ’s conquest*: BEASLEY-MURRAY, Revelation,
283.
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In der Offb wird das Verb cuvayw fiinfmal verwendet (Offb 16,14.16; 19,17.19; 20,8) und
es bezieht sich immer auf einen kriegerischen Kontext. In Oftb 16,14 und 20,8 wird dieses
Verb in der gleichen Form (cuveyayelvy adtoug €ig tov modepor) verwendet, um die
Aufforderung zum Krieg auszudriicken.*** Die Einladung zur Sammlung aller Végel taucht in
Offb 19,17 vor der unmittelbaren Kriegsrede (Offb 19,19-21) auf: Damit ist der Sieg des

Reiters gewiss.

3.1.4 Das visiondre Pridludium des Sieges

Die Einladung des Engels wird mit einem Finalsatz in Offb 19,18 fortgesetzt. Dort findet sich
eine Liste, die durch ein Verb (¢aynte) mit Akkusativobjekten eingefiihrt wird. Die
Formulierung deutet an, dass der Verfasser etwas im Detail beschreiben will. Zwei andere
Listen tauchen in Offb 6,15 und 13,16 auf: In Offb 6,15*" wird bei dem sechsten Siegel eine

hierarchisch absteigende Liste beschrieben.**

Noch eine andere Liste von gegensétzlichen
Formulierungen findet sich in Offb 13,16, worin diejenigen, die ein Malzeichen vom Tier
bekommen, ermahnt werden.

Im Vergleich zu anderen Stellen findet sich in Oftb 19,18 kein Artikel und an drei Stellen
der Offb findet sich das Polysyndeton mit kal oapkeg als Charakteristikum des Schreibstils.*’
Die Liste in Offb 19,18 scheint eine Reminiszenz auf die beiden vorherigen Texte zu sein.
Das Auffressen durch die Vogel bereitet den baldigen Krieg Gottes gegen die Feinde vor und
betont den Zorn Gottes. In der detaillierten und breit vorgetragenen Liste des Sehers ist der
universale Sinn in Offb 19,18 inbegriffen: Einerseits folgt die Liste der monarchischen
Ordnung in Offb 6,15 (vgl. 1Hen 62,1.9; 67,8*%) und andererseits erscheinen antithetische
Ausdriicke, die die Gesamtheit des Universums andeuten (Offb 13,16).**” Damit spricht der
Seher sowohl von der vertikalen als auch von der horizontalen Dimension. Seine Vision, die

sich auf den konkreten Hintergrund der Christenverfolgung wegen des Kaiserkults bezieht,

wird mit dem Gerichtsbild des Leichenfralles der Vogel im universalen Sinn verbreitert und

*4Vgl. BOE, Gog, 279f.

*3 Nach Aune gehoren ,die Konige der Erde” zum eschatologischen Wortschatz im Judentum und im friihen
Christentum (vgl. Ps 2,1-2; Jes 24,21; Apg 4,25-26): Vgl. AUNE, Revelation 6-16, 419.

46 vol. SWETE, Apocalypse, 94.

#7Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1064.

8 In 1Hen 37-71 findet sich die Reihung ,,die Konige, die Herrscher, die Obersten und die Landesherren®, um
die Maichtigen zu beschreiben. Die Offb benutzt die verbreitete Ausdrucksweise, um die ganze Welt zu
umfassen: Vgl. AUNE, Revelation 616, 419.

49 Boccaccio versucht diese Moglichkeit zu erklidren. Nach ,,Konig® haben die antithetischen Aussagen, die
einander gegeniibergestellt werden, einen kollektiven Sinn und sollen die Gesamtheit ausdriicken: Vgl. P. P.
Boccaccio, Termini, 173-178.
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vertieft.*>
Offb 6,15 Offb 13,16 Offb 19,18 Ez 39,1720
Die Kleinen und Grofien*”

Die Konige der Erde Konige Fleisch von den Helden**

Die GroBen®! (Blut von Fiirsten)

Die Obersten Oberste

Die Reichen Die Reichen und Armen

Die Michtigen** Maichtige
Pferde und Reiter Pferde und Reiter

Jeder Sklave und Freie | Die Freien und Sklaven Freie und Sklaven (Helden und alle Krieger)
Kleine und Grofle

Die &dhnlichen Listen, auf denen die verschiedenen Objekte nacheinander aufgelistet
werden, sind mit Offb 19,18 zu vergleichen. Geméall dem Thema des Leichenfra3es ist die
Liste in Ez 39,17-20 der aus Offb 19,18 sehr dhnlich. AuBlerdem findet man noch zwei
vergleichbare Listen in der Oftb (Oftb 6,15; 13,16), die allerdings in einem anderen Kontext
beschrieben werden.

Im Vergleich zu Ez 39,17-20 fehlt das Trinken von Blut der Einladung in Offb 19,18.
Wahrscheinlich beabsichtigt der Seher das Bluttrinken zu vermeiden®”, um den Unterschied
zur christlichen Kommunion zu bemerken.**° Diese Tendenz entspricht genau dem Gebrauch
des Wortes deimvov in Offb 19,17 anstatt Buoie in Ez 39,17-20.

Zwischen Oftb 19,18 und Ez 39,17-18 gibt es noch einen Unterschied bei der Anwendung
des Wortes ,,Fleisch“: Wihrend in Ez 39,17-18 kpéag geschrieben wird, steht in Offb 19,17
oapE. Beide Worter fiir Fleisch entsprechen dem Hebrédischen 2%22. Dieses Wort wird in der

LXX ohne feste Regel im Singular und Plural mit kpéag und oapé tibersetzt, obwohl w2 im

% This means that this battle is more a symbol of the opposition that position ‘worldly’ humanity against its

God than the history of a few kings and their troops; and that this opposition is condemned to yield and finally
disappear before the victory of Christ™: PRIGENT, Apocalypse, 549. Vgl. BAUCKHAM, Climax, 28.

1 Das griechische Wort peyiotdv gilt als die Ubersetzung von 9% in der LXX und im Neuen Testament wird
dieses Wort dreimal (Mk 6,21; Offb 6,15; 18,23) benutzt.

432 Das Wort toyupdg wird sehr oft im Alten Testament benutzt sowie auch im Neuen Testament. Nach Bge wird
toyupdg fiir Militdroffiziere verwendet, aber im Text ist es unklar. Denn fiir den Militdroffizier taucht das Wort
xLriopyoc auf. In der LXX entspricht die Ubersetzung ioxvpdc nicht immer dem Wort =333, das normalerweise
im militdrischen Sinne verwendet wird (vgl. Jes 53,12). ,,Concerning the military officers we may compare the
Hebrew 0"7923 and John’s loyupdv, though LXX has yiyavtov: BEE, Gog, 287. Vgl. AUNE, Revelation 17-22,
1064.

3 Used in this way the phrase ‘small and great’ is an idiom meaning the totality of people of all ages or all
stations in life, found in both Semitic and Greek literature*: AUNE, Revelation 616, 766.

B n der LXX ist ©™23 92 als kpée yLydvtov iibersetzt. Normalerweise erscheint das Nomen yuydc in der
LXX als die Ubersetzung von 7933. Aber im Neuen Testament findet sich kein Gebrauch dieses Wortes.

5 Aus diesem Grund gilt Or. Sib. 3,644-645. 697, wo das Essen vom Fleisch im eschatologischen Kontext
auftaucht, manchmal als Vorlage des Abschnittes in Offb 19,17-21, anstatt Ez 39,17-20. Aber Or. Sib. selbst
konnte von der Ezechiel-Tradition bzw. von der ,,Gog und Magog“-Tradition (Ez 38-39) stark beeinflusst sein:
Vgl. BoE, Gog, 276.

46 John may deliberately have avoided the reference to drinking blood in order to avoid associations with the
Christian communion‘: BGE, Gog, 283. Vgl. KRAFT, Offenbarung, 252.
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MT nur im Singular geschrieben wird. Im Neuen Testament taucht kpéac zweimal in
Zusammenhang mit dem Verb ,essen” (¢dyw) auf.*’ Fiir das Fleisch wird sonst odpt

458

verwendet.”" Dieser Unterschied zwischen der Offb und Ezechiel kann andeuten, dass der

Seher unabhingig von der Ezechiel-Tradition war*> oder den hebriischen Text vor der LXX

40 Urspriinglich bedeutet kpéac das essbare Fleisch, wihrend odpé das Fleisch

bevorzugt hat.
des Korpers oder eines Korperteils bezeichnet.*®' Aus diesem Grund wird angenommen, dass
das Wort oapt in Offb 19,18 einen Teil des Korpers meint, wodurch man sich die

Gewalttitigkeit des Krieges vorstellen kann.*®*

Wabhrscheinlich beabsichtigt der Seher mit
diesem Gebrauch von oapé, dass sich der Leser den Zorn Gottes und die Strafe auf Gog in
Erinnerung ruft und dass ihm schon vor dem Krieg (vgl. Offb 19,19) ein Vorzeichen der
spiteren Sieges iiber die Feinde durch die Macht Gottes vor Augen gefiihrt wird.*®® Ferner ist
das Ereignis, das bald nach dem Krieg geschehen wird, kein Opfermahl (Buote) und kein

Dankopfer (wie in Ez 39,17-20), sondern ein Siegesfest (6elmvror) nach dem Krieg.

3.1.5 Resiimee

Der Seher schaut eine Vision mit einem in der Sonne stehenden Engel. Dieser 1ddt alle Vogel
zum groflen Mahl Gottes ein. Der Seher hat den Text mit folgender Absicht ausgearbeitet:
Zuerst schafft er durch das Einfithrungsmotiv des Engels (Offb 18,1-2) eine Verbindung zum
Fall von Babylon. Mit dem Wort &eimvor wird das Bild des Lammes und des Reiters
zusammengefiigt und das Festmahl der Hochzeit des Lammes (Offb 19,9) wird dem
Leichenfral3 (Offb 19,17) kontrastiert. Dies entspricht der christologischen Absicht des Sehers,
wonach fiir den Leser die beiden Bilder zusammenfallen sollen. Zum besseren Verstindnis

des Lesers dndert der Seher auch den Text von Ez 39,17-20: Er schreibt deimvov fiir das grof3e

7 Im Neuen Testament wird dieses Wort nur zweimal von Paulus verwendet; zudem unterscheidet er kpéag von
oapé. In Rom 14,21 und 1Kor 8,13 schreibt Paulus fiir das Goétzenopferfleisch kpéoug, sonst immer odpé fiir das
Fleisch.

¥ In Joh 6,51-56 ist odpE mit dem Verb ddyw verbunden, aber in diesem Fall bedeutet Fleisch den Leib Jesu in
Bezug auf das Brot. Abgesehen von dieser Stelle wird der Korper Jesu im Neuen Testament gewohnlich mit
o®pe umschrieben (vgl. Mt 26,26; Mk 14,22; Lk 22,19; 1 Kor 11,24).

439 Vgl. BAUER, Messiasreich, 153f.

40 Vgl. BOE, Gog, 284f.

! Im Vergleich zu kpéec bedeutet odpf niemals ,,Nahrung® in der LXX: Vgl. SATAKE, Offenbarung, 382, Anm.
745.

462 Vgl. BoE, Gog, 284; SWETE, Apocalypse, 225.

463 »Wihrend kpéec das ,Fleisch zum Essen‘ meint, bezeichnet oapf das ,Fleisch als Korper.© Das Verb
,essen‘ bezieht sich deswegen meistens auf kpéec; wenn oapé in diesem Zusammenhang vorkommt, ist immer
das Gefiihl der Brutalitit und des Abscheus spiirbar; beim Gebrauch von odpf an unserer Stelle denkt der VT.
genau in dieser Richtung. Er unterstreicht dadurch die Strenge der Strafe Gottes*: SATAKE, Offenbarung, 382.
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Mahl Gottes anstatt 6uoie (Ez 39,17) und oapé fiir das Fleisch anstatt kpéag (Ez 39,17-18).
Ferner lasst der Seher ,alle wilden Tiere® aus Ez 39,17 weg und verlidngert die Liste
derjenigen, die von den Vogeln gefressen werden. Diese Liste ist bemerkenswert: Sie
erscheint als Stilmittel, um die Gesamtheit der Welt zu beschreiben (vgl. Offb 6,15; 13,16).
Nicht nur die Tiere und der falsche Prophet, sondern auch diejenigen, die den Feinden Gottes
gefolgt sind und von ihnen das Malzeichen akzeptiert haben, werden bestraft und gehen unter.
Die Wortwahl des Sehers ldsst erkennen, dass er den Text Ez 39,17-20 als Grundlage fiir
das Bild des Leichenfralles aufgenommen und entsprechend dem Kontext und seiner Absicht
weiter verarbeitet hat. *** Vor der Beschreibung des Kriegsbeginns werden die
Strafvollstreckung und die Macht Gottes in seinem Zorn genannt, der auf dem Hintergrund
der Erzdhlung von ,,Gog und Magog*“ beschrieben wird. Dadurch liegt der Akzent des
Abschnitts auf der Gewissheit des Sieges gegen die Feinde Gottes im kriegerischen Bild.

3.2 Der Sieg: Offb 19,19-21

Die Vollendung des Strafgerichts wird mit dem Sieg iiber die Feinde dargestellt, und der Seher
zeigt das Wiederkommen Christi mit dem Reiter in der Kriegs- und Gerichtsszene. Diese
Vision setzt eine Briicke zum tausendjihrigen Reich und zur Neuschopfung, mit der der Seher

auf die einzige Herrschermacht Gottes auf der ganzen Erde abzielt.

3.2.1 Textund Ubersetzung

P Kal eldor 10 Omplov kol tobc Paotielc thc vAc kol T& oTpatelpate adtdr ouvnypévo
ToLfioel TOV TOAEUOV petd ToD kadnuévou émi tod Lmmov kal Wete ToD oTpateduato adToD.
Und ich sah das Tier und die K6nige der Erde und ihre*®® Heere versammelt, um gegen den,
: . 466 :
der auf dem Pferd sal3, und gegen sein Heer Krieg™ zu fiihren.
0 [N ’ \ ’ \ N 5 ~ ’ 3 ’ \ ~ ) ’
kel €maodn 1o Onplov kol pet’ adtod O Yeudompodnng O TOLNOKG T ONUELR EVWOTLOV
a0ToD, €V olg émiavnoer toug AePovtac TO xapayde ToD ONplov kol TOUG TPOOKLYODVTHG TH

elkovL adtod: (Qvteg EPANOnoar ol 8Vo €ig THY Aluvmy tod Tupog THG KaLOWEVNG €V Bely.

44 19,18 more closely to Ezek 39,18.20 to which its context also alludes: BAUCKHAM, Climax, 28, Anm. 37.

> Der Codex A und einige Fragmente bringen an der Stelle aitod, anstatt adt6v (lectio orginalis). Aber nach
Charles ist a0tod im Kontext richtig. ,,This is perhaps right. Though they are the subjects of the kings, they are
the armies of the Beast®“: CHARLES, Revelation 2, 138.

466 Es existiert eine Variante ohne den Artikel tév (046 051 1006 1611 1841 2053 2062 2344 und ™).
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Aber das Tier wurde ergriffen, auch mit ihm*®’ der falsche Prophet, der vor ihm die
Zeichen tat und dadurch diejenigen verfiihrte, die das Malzeichen des Tieres annahmen und
sein Bild*®® anbeteten; lebendig wurden beide in den Feuerpfuhl, der von Schwefel brennt,
geworfen.

2 kel ol Aoumol dmektdvOnoay év TR popdaie 10D kabnuévou éml tod {mmou Tf éeAbolon ék
100 0TOUatoC ohToD, Kol TavTe T Opren EXOPTAOOMORY €K TOV OUPKOV alTOV.
Und die tibrigen wurden getdtet mit dem Schwert, das aus dem Mund dessen hervorging,

der auf dem Pferd saB3, und alle Vogel wurden von ihrem Fleisch gesattigt.

3.2.2 Syntaktisch-linguistische Analyse

3.2.2.1 Der inkongruente Genitiv

V. 20 nennt den ,,Feuerpfuhl®, in den das Tier und der falsche Prophet geworfen werden: ot
800 el¢ Y Alpvmy tod mupog TAC KkaLouévng év Belw. Das Partizip (tfic katopévng) soll
aufgrund seines grammatikalischen Genus ein Attribut des Wortes ,,See® (thy Aluvmy) sein.*®®
Seinem Sinn nach miisste dieses Partizip sich aber auf das ,,Feuer (tod mupdg) beziehen.*”" In
diesem Fall wird der Artikel als Demonstrativpronomen verwendet: ta0tng katopévng (vgl.
Apg 17,28).4"!

Mussies sieht dieses Phanomen als zum Schreibstil des Sehers gehorig an*’*, der
wahrscheinlich von der semitischen Sprache beeinflusst wurde*” (vgl. Offb 1,1.10.15).47
Aber es ist nicht ausgeschlossen, dass der Seher auch ,,den brennenden Pfuhl vom Feuer mit
Schwefel“ gemeint haben konnte. Im Vergleich zu Offb 19,20 benutzt der Seher den
instrumentalen Dativ*” in der einzigen Parallele in Oftb 21,8: ,,Im brennenden Pfuhl mit

Feuer und Schwefel (év tf) Alpvn tf ketopévn mopl kol Belw).

7 Der vorliegende Text bringt wet” adtod 6 in a 1854 2053 2062 2329 2344. Es finden sich einige Varianten: (1)
6 pet’ adtod in 1006 1611 1841 2030 und M* sa™. (2) 6 pet’ adrod 6 in P 2329. (3) ol per’ adtod 6 in A. (4)
petd todTo O in 051 M.

68 n* und 1611 2053 2062 bringen den Akkusativ v eikdéve, anstatt des Dativs tf eikévt.

49 yol. AUNE, Revelation 17-22, 1045.

479 yol. TURNER, Syntax, 3 14f.

#71'ygl. BLASS — DEBRUNNER — REHKOPF, Grammatik, §249,2, §423,10; ZERWICK, Biblical Greek, §165.

472 »Where it is the category of case that is in accordance with the more important component of the word
group®: MUSSIES, Morphology, 139. Vgl. TURNER, Style, 146f.

#7 We think all these instances are proof of the author’s uncertainty in using categories alien to his own
language®: MUSSIES, Morphology, 98.

474 Vgl. BAUER, Messiasreich, 136.

5 Hier wird der instrumentale Dativ ohne die Préposition év verwendet: Vgl. BLASS — DEBRUNNER — REHKOPF,
Grammatik, §195,6.
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3.2.3 Die Bereitschaft der Feinde Gottes zum Krieg

Wiederum wird der letzte Teil der Vision durch kel eldov eingefiihrt und fortgesetzt. Der
Seher sieht das Tier und die Konige der Erde mit ihren Heeren, die zum Krieg bereit sind. Die
Sammlung der Feinde in Oftb 19,19 erscheint als Ergebnis des Auszugs der Ddmonengeister,
die die Kénige der ganzen Welt*’®

Oftb 19,11-21 und die Vision der sieben Schalen als sieben Plagen in Offb 16,1—21477
478

sammeln wollten (Oftb 16,14). Damit werden der Reiter in

assoziiert.

Der Aufstand und die Versammlung der Feinde zum Krieg wenden sich nicht mehr gegen
das Volk Gottes (wie in Ez 38-39)""°, sondern gegen Gott selbst. In Ps 2,2 ist die Zielrichtung
des Aufstandes der Konige der Erde deutlich erklédrt als ,,gegen den Herrn und seinen
Gesalbten®.**® Die Kénige der Erde sind schon zusammen mit Babylon verurteilt worden (vgl.
Offb 17,2; 18,3). Jetzt werden sie mit dem Tier in der Kriegsszene bestraft (vgl. Offb 18.9—
10).*! Die Aussage ,,die Konige der Erde* ist eine wichtige Formel fiir Herrschermacht in der
Oftb (vgl. Offb 1,5); dieses Motiv zeigt die Absicht des Sehers, die von Gott als einzigem
Herrscher spricht.*

Das Tier kann mit dem Tier aus dem Meer, das sieben Kopfe und zehn Horner hat (Oftb

13,1)483, identifiziert werden.*** Sein Geheimnis wurde schon in Offb 17,7-18 als Metapher

4 Diese Aussage ,,die Konige der ganzen Welt“ in Offb 16,14 kann mit ,,die Kénige der Erde* (Oftb 1,5; 6,15;
17,2.18; 18,3.9; 19,19; 21,24) in der Offb identifiziert werden: Vgl. BEALE, Revelation, 834; HERMS, An
Apocalypse, 197.

" In diesem Abschnitt finden sich zwei Gruppen von Konigen: ,,Die Konige des Sonnenaufgangs (des
Ostens)“ (Offb 16,12) und ,,die Konige der Erde” (Offb 16,14). Nach Aune wird die feindliche Nation im Alten
Testament fiir die Strafe Israels instrumentalisiert und kommt normalerweise vom Norden (Jer 1,15; 4,6; 6,22)
oder Osten (Jes 41,2; 46,11; Dan 11,44) her. Unter Euphrat versteht man die Konige der Parther: Vgl. AUNE,
Revelation 616, 891. Ferner vermutet Giesen, dass diese Konige des Ostens auf die Nachkommen Kains, der im
Osten von Eden wohnte (Gen 4,16), anspielen: Vgl. GIESEN, Offenbarung, 357.

478 »Der Verfasser nimmt nun den Erzéhlungsfaden wieder auf, den er bei der Einschaltung der Kapitel 17-19,10
hatte fallen lassen*: KRAFT, Offenbarung, 252.

47 Beale nimmt Offb 19,17-21 mit Oftb 20,7-10, wo das gleiche Thema von Offb 19,17-21 rekapituliert wird,
als die Erfiillung der Prophezeiung in Ez 38-39 an. Auferstehung des Gottesvolkes (Offb 20,4; Ez 37,1-14), das
messianische Reich (Offb 20,4—6; Ez 37,15-28), der Krieg gegen Gog und Magog (Oftb 20,7-10; Ez 38-39) und
die letzte Vision des neuen Tempels und Jerusalems (Oftb 21,1-22,5; Ez 40,48): Vgl. BEALE, Revelation, 966,
976-978. Aber es ist schwer, Gog und Magog mit dem Tier, den Konigen der Erde und dem falschen Propheten
zu identifizieren. Eher erscheinen die Feinde in Offb 19,17-21 als die politische Macht, die gegen Gott in der
konkreten Situation aufsteht: Vgl. BOE, Gog, 289f.

0 Caird vermutet, dass die Konige der Erde nicht mehr historische Personen, sondern die widergéttliche Macht
bedeuten: Vgl. CAIRD, Revelation, 248; CULLMANN, Christologie, 17.

! Logischerweise bemerkt Prigent, dass nur Babylon in Oftb 18 untergegangen ist und jetzt die {ibrigen Feinde
bestraft werden: Vgl. PRIGENT, Apocalypse, 549.

82 vol. HERMS, An Apocalypse, 207f.

*3 Das Tier (Offb 13,1; 17,3) und der Drache (Offb 12,3) sind in Offb dhnlich beschrieben: Sie haben sieben
Kopfe und sieben Horner und einen rotfarbigen Korper. Aber im Vergleich miteinander sind die Diademe
unterschiedlich: Das Tier hat zehn Diademe auf den Hornern und der Drache hat sieben Diademe auf seinen
Kopfen: Vgl. GIESEN, Offenbarung, 280.
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485 1~ . 486 -
Dieses Tier™ wird nun zum

fiir das Imperium Romanum und den Kaiserkult erklart.
Symbol der widergottlichen Macht.**” Im folgenden Text (Offb 20,1-6) wird dieser Aspekt
klar: Der Feind wird mit dem Namen Satan als Antichrist benannt. Von Anfang an erscheint
das Tier aus dem Meer im Gegensatz zum Lamm: Wie dem Lamm alle Macht von Gott
gegeben wird (vgl. Offb 5,9.13)**, so hat das Tier vom Drachen die Macht iibernommen (vgl.
Offb 13,4-7).** Das Tier und das Lamm werden mit den gleichen Ausdriicken beschrieben,
doch besteht jeweils ein Unterschied, der die Uberlegenheit des Lammes impliziert: Das Tier
unterscheidet sich in seiner zeitweiligen Macht und seiner vergénglichen Existenz vom Lamm
Gottes. ™ Wie in der Offb das Tier dem Lamm gegeniibersteht, so steht der Drache im

Gegensatz zu Gott.*!

84 That John’s beast has seven heads and ten horns results from the fact that it combines the characteristics of
all four beasts of Daniel’s vision (Dan 7,3—7)*“: BAUCKHAM, Climax, 404.

> Wolter bemerkt, dass die visualisierte Metapher der Tiere in Offb 13 und der Hure Babylon das romische
Globalisierungsprojekt darstellt. ,,Die Bilder haben die Funktion, den Status und den Charakter des Imperium
Romanum zu beschreiben, den sie innerhalb der Wirklichkeit Gottes einnehmen, und sie wollen die Leser damit
in die Lage zu versetzen, ihre aktuelle Erfahrung im Lichte der Wirklichkeit Gottes zu deuten*: WOLTER,
Apokalyptik, 189. Vgl. RESSEGUIE, Revelation unsealed, 124.

* Die sieben Kopfe des Tieres entsprechen den sieben Kaisern von Julius Caesar bis Domitian in Rom. In der
Offb finden sich Spuren der Legende von Nero, die von der Riickkehr nach seinem Tod spricht (vgl. Offb 13,3;
17,13; Or. Sib. 3,27-28; 8,157): Vgl. BEASLEY-MURRAY, Revelation, 210f.

487 »Es ist mehr als nur Reprdsentant des Imperium Romanum, mehr auch als die ddmonische Gestalt des
wiederkommenden Nero — es ist der Antichrist schlechthin, die Verkdrperung aller jener Kréfte und Méachte der
Geschichte, die den allein Jesus gebiihrenden Platz des Herrn der Welt usurpieren wollten*: ROLOFF,
Offenbarung, 187. Vgl. GIESEN, Offenbarung 426f.; RITT, Offenbarung, 98f.

8 Vol. BAUCKHAM, Climax, 135.

9 Resseguie bemerkt das Passiv in Offb 13,1-10: Um die Unterordnung unter die Autoritit des Drachen zu
zeigen, wird die Féahigkeit des Tieres immer im Passiv ausgedriickt. Aus diesem Grund ist das Tier mit dem
Lamm vergleichbar: Das Lamm wird von Gott gefiihrt, der Anfiihrer des Tieres ist der Drache: (1) Kraft und
Thron von Gott (Offb 12,10) und vom Drachen (Offb 13,2). (2) Herrschermacht von Gott (Oftb 5,9) und vom
Drachen (Offb 13,7). (3) Anbetung aller Geschopfe fiir das Lamm (Offb 5,13) und aller Bewohner auf der Erde
fiir das Tier (Offb 13,4.8). (4) Auferstehung des Lammes (Offb 5,6) und Heilung der Wunde des Tieres (Oftb
13,3). (5) Bezeichnung des Lammes (Offb 14,1) und des Tieres (Oftb 13,16). (6) Viele Diademe des Lammes
(Oftb 19,12) und zehn Diademe des Tieres (Oftb 13,1). (7) Das Lamm trigt den Namen ,,K6nig der Konige und
Herr der Herren™ (Offb 19,16) und auf dem Korper des Tieres ist eine Gottesldsterung eingeschrieben (Offb
13,1): Vgl. RESSEGUIE, Revelation unseald, 123f.; BEALE, Revelation, 694; GIESEN, Offenbarung, 305f.

490 Entsprechend der Selbstpradikation Gottes, ,,der ist und der war und der kommt* (Offb 1,4.8; 4,8) findet sich
eine dhnliche Aussage fiir das Tier: ,,(Es) war und ist nicht und wird aus dem Abgrund heraufsteigen* (Oftb
17,8). Mit dem Zeitraum von der Vergangenheit bis zur Zukunft zeigt der Seher mit dem Tier die widergottliche
Macht der Welt und zugleich kontrastiert er die ewige Existenz Gottes und Christi mit dem negativen Ausdruck
beim Tier ,das Tier ist nicht in der Gegenwart‘: Vgl. BEALE, Revelation, 864; RESSEGUIE, Revelation unsealed,
125.

“!'In den apokalyptischen Schriften ist der Drache ein Symbol des Bosen und steht gegen Gott. In Offb 12,9
wird der Drache dargestellt und Teufel und Satan genannt. ,,Die alte Schlange* ruft die Schlange, die in Gen 3
préasentiert wird, in Erinnerung. In der Oftb bedeutet der Drache nicht mehr die politische Macht des Konigs, die
sich im Alten Testament findet, sondern die iibernatiirliche Macht gegen Gott: Vgl. BAUCKHAM, Climax, 185-
198; RESSEGUIE, Revelation unsealed, 1211,
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3.2.4 Die Verfithrung durch die Feinde

Nach der Beschreibung des feindlichen Heeres hat man den Eindruck einer Liicke, in der
eigentlich der Krieg selbst beschrieben werden sollte.*”* In v. 20 steht aber nur das Ergebnis
des Krieges, und zwar im Passiv (vgl. Offb 17,12—14)**: Das Tier und der falsche Prophet
werden ergriffen. Im Kontext erscheint der Reiter als Handlungstrdger des Passivsatzes.

Der falsche Prophet, der in v. 20 mit einem partizipialen Satz beschrieben wird (vgl. Oftb
20,10)**, wird mit dem Tier aus der Erde (Offb 13,11-17) identifiziert. **> In seiner
Erzéhlweise bleibt dieser Abschnitt iiber den falschen Propheten mit der Szene in Offb 16,13

in Verbindung.**®

Im Vergleich zu 1Sam 28,13 kann das Tier, das aus der Erde herauskam, ein
iibernatiirliches Wesen, das iiber den Tod herrscht, darstellen.*’ Dementsprechend ist das
Handeln des Tieres in Offb 13,11-18 und des falschen Propheten in Offb 19,20 identisch: Die
Verfiihrung der Menschen ist Haupteigenschaft und -aufgabe des falschen Propheten.**®

In den Gerichtsszenen wird der falsche Prophet der Verfiihrung beschuldigt und verurteilt,
ebenso die Menschen, die durch ihn das Malzeichen des Tieres annahmen (Offb 13,16-17).*”°
Das Zeichen, das am Korper eingeschrieben ist, hat in der Offb (vgl. Oftb 13,1; 14,1) die
Funktion, die Identitdt des Trigers duBerlich und 6ffentlich erkennen zu lassen (vgl. Ez 9,4—
10; 3Makk 2,28-32).° Das Malzeichen gilt dem Gericht als Beweis. Die Bestrafung der
Uberfiihrten, die sich zum Kaiserkult zwingen lieBen und angebetet haben, wird in

kriegerischer Darstellung beschrieben.

Bei jeder der sieben Verwendungen in der Offb™®" bedeutet das Wort ydpoypue’™ das Mal

2 No Battle is described; there could be none in John’s theology. The decisive battle was won long ago. The

End only makes that victory effective and manifest. Without a struggle, in a manner reminiscent of the messianic
king of Isaiah 11,1-5, the transcendent powers of evil are taken and cast into the transcendent place of
destruction®: BORING, Revelation, 199-200. Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1065; BARR, Transformation, 42.

493 Vgl. BOUSSET, Offenbarung, 436; ROLOFF, Offenbarung, 187; SATAKE, Offenbarung, 372.

% Aune notiert, dass der partizipiale Satz im Neuen Testament typisch der Beschreibung des Charakters einer
Gestalt dient: Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1065.

3 ygl. BEALE, Revelation, 707; MULLER, Offenbarung, 253; ROOSE, Zeugnis, 193f.

% Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1065.

*7Vgl. MEALY, Thousand Years, 93.

4% The land beast represents ‘all the institutions, people, and forces that promote the religious veneration’ of
humanity in general. It represents both the economic structures of this world (cf. 13,17) and the religious
structures that serve humankind, not Got. Deception is the main trait of the land beast™: RESSEGUIE, Revelation
unsealed, 128.

499 ,Dass gerade das Nebeneinander von rechter Hand und Stirn Erwdhnung findet, konnte wiederum die
negative Abgrenzung von den wahren Gldubigen anzeigen: MULLER, Offenbarung, 255.

390y gl. ROLOFF, Offenbarung, 142.

T Offb 13,16.17; 14,9.11; 16,2; 19,20; 20,4. AuBerhalb der Offb findet sich dieses Wort nur einmal in Apg 17,29
und es bedeutet ,,Gebilde*.

%2 Normalerweise wird das Wort fiir den Siegelstempel der kaiserlichen Dokumente und die Miinzen mit dem
Kopf des Kaisers verwendet: Vgl. BEALE, Revelation, 715.
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des Tieres (vgl. PsSal 15,9-10). Demgegeniiber steht das Wort odpayic™® fiir das Zeichen
Gottes ™ (vgl. Offb 7,1-11; 9,4).505 Gegeniiber dem Malzeichen des Tieres bedeutet das
Zeichen Gottes im eschatologischen Gericht Gottes den Schutz und den Lohn fiir die Christen,

die ihren Glauben bewahrt haben.’*®
3.2.5 Antichrist

Die Figur des Antichristen, der gegen Gott aufsteht, findet sich auch oft in den anderen
apokalyptischen Schriften, obwohl dieser Terminus aus einem christlichen Hintergrund
hervorging. 7 Schon im Alten Testament finden sich einige Aussagen, die auf die
widergottliche Macht anspielen (vgl. Jes 27,1; Ez 38-39). In [job 1-2 und Sach 3,1-2 taucht
der Name Satan auf (vgl. 4Esr 5,1-13; 6,21-24).”" Im Neuen Testament gilt 2Thess 2,1-12
als eschatologische Passage, die Kirchenvéter und spitere christliche Apokalypsen bei der
Erlduterung des Satans und seiner Funktion beeinflusst hat.”®

In den christlichen Apokalypsen bzw. in Dan und in der Offb erscheint das Kénigtum (das
seleukidische und Romische Reich) als Antichrist’'’; Antiochus IV. Epiphanes in Dan und
Kaiser Nero in der Offb.>'" Der Antichrist jedoch ist nicht immer mit dem Romischen Reich
zu identifizieren, sondern gilt allgemein als die Verkorperung der widergottlichen Macht bzw.

einer gottlosen Herrschaft.’'? In der Eschatologic wird das endgiiltige Gericht iiber den

Antichristen zu einem wesentlichen Motiv und dafir ist die Wiederkunft Christi unentbehrlich.

%% Bei Paulus wird dieses Wort fiir das Siegel der Taufe verwendet (2Kor 1,22; vgl. Eph 1,13; 4,30): Vgl.
ROLOFF, Offenbarung, 89. Auf jeden Fall ist dieses Wort in der Offb dominant. AuB3erhalb der Offb findet es sich
dreimal bei Paulus in Rom 4,11; 1Kor 9,2.

> Urspriinglich konnte die Vorstellung des eingeschnittenen Namens oder Zeichens (vgl. Offb 14,1) von Stellen
(vgl. Ex 28,11-21), wo von der priesterlichen Bekleidung gesprochen wird, beeinflusst sein: Vgl. BEALE,
Revelation, 411f.

% In Rom 4,11 wird das Wort oppayic fiir die Beschneidung verwendet (vgl. Gen 17,10-11). Aber diese
Bedeutung passt nicht in diesem Kontext, in dem von der Gotzenverehrung die Rede ist: Vgl. KRAFT,
Offenbarung, 125.

2% ygl. MULLER, Offenbarung, 178.

7V gl. RUSSELL, Message, 276.

°% Vgl. MULLER, Antichrist, 744.

°% Vgl. BOUSSET, Antichrist, 80-82.

>10 Antichrist sometimes assumes the identity of a human figure, but the mythological background of the idea
keeps shining through. What is here presented is, in fact, an individualizing and historicizing of the mythical
monster of chaos or the satanic prince of wickedness who will in the end be destroyed by the hand of God*:
RUSSELL, Message, 276-277.

3'''Vgl. BOUSSET, Antichrist, 78.

312 Deutlicher und klarer erhebt sich nun das Gesamtbild jener apokalyptischen Tradition: Es wird ein Antichrist
erwartet, aber nicht aus dem Romischen Reich, — dieses ist vielmehr die Gewalt, welche das Auftreten des
Antichrist noch hemmt; in Jerusalem unter Israel selbst wird die gottfeindliche Macht, ein falscher Messias, der
gottliche Verehrung verlangt, sich erheben: BOUSSET, Antichrist, 85. Vgl. RUSSELL, Message, 278.
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Das Letzte Gericht geht immer mit dem Sieg Christi iiber die widergéttliche Macht einher.’"

Nach Russell gehort der Kampf zwischen Gott und dem Antichristen zum von Gott
geplanten Paradigma der ,,Schopfung und Neuschopfung®.®'* Dieses Motiv findet sich auch
im Alten Testament (vgl. Jes 65,17-25; Ez 34,25-31) und in den apokalyptischen Schriften
(vgl. 1Hen 91,15-16)."

3.2.6 Der endgiiltige Sieg des Reiters

Der Sieg des Reiters und die Strafe des Antichristen werden in zwei Teilen beschrieben’'®:
Das Tier und der falsche Prophet werden lebendig in den Feuerpfuhl, der mit Schwefel brennt,

geworfen (v. 20c)’"’

, und die librigen mit dem Schwert getotet (v. 21).

Das erste Bild des Feuerpfuhls ruft unmittelbar die parédnetische Strafrede (vgl. Offb
14,10-11) in Erinnerung: Die Prophezeiung wird mit dem Sieg erfiillt. AuBerhalb der Oftb
findet man keine Vorstellung eines Pfuhls mit Feuer und Schwefel. Obwohl sich der Ausdruck

518

»Feuerpfuhl (des Schwefels)“ in der biblischen Tradition nicht genauso findet” ", ist die

Bestrafung mit Feuer und Schwefel ein Motiv des Gerichts Gottes im Alten Testament’'’:
Urspriinglich taucht die Strafe der Vernichtung in Gen 19,24 damit auf, dass Gott auf Sodom
und Gomorra Feuer und Schwefel regnen ldsst (vgl. Ps 11,6; Deut 29,22; Ez 38,22; Lk
17,29).5 Y Das Motiv des brennenden Feuers, das niemals erlischt (vgl. Jes 66,24; 1Hen 67,4—

11; Mt 25,41), findet man in Dan 7,11 als Strafe>*' fiir die Feinde (Mt 5,22; 13,42.50; 18,9;

>3 Vgl. BOUSSET, Antichrist, 148f.; MULLER, Antichrist, 744.

1% Schopfung, Zerstorung und Neuschopfung sind der logische Ablauf zum neuen Beginn: Vgl. RUSSELL,
Message, 280-284.

315 The apocalyptic writers teach that God’s creation has been usurped by Satan and his legions and lies under
the power of wickedness. The redemption which God will bring about will involve not only man himself and not
only the nation of Israel, but also the whole created universe. The usurped creation will be restored; the
corrupted universe will be cleansed; the created world will be re-created. Thus, throughout these writings, there
is a close relationship between God’s act in creation and his act in redemption. This act of redemption is an act of
re-creation to be realized either in the messianic kingdom or the age to come®: RUSSELL, Message, 280.

°16Vgl. BEALE, Revelation, 968.

> Giesen bemerkt, dass die Verbform épAfenoay ein Passivum divinum sein kann. Denn der Reiter wird im Text
nicht genannt. Aber in v. 20 gibt es noch das Passiv émaa6n, das sich im Kontext auf den Reiter bezieht. In
engerem Sinne gilt der Reiter als Subjekt der beiden Passive in v. 20: Vgl. GIESEN, Offenbarung, 427; B@E, Gog,
295.

3% Nach Aune findet sich der Feuerpfuhl nur im dgyptischen Totenbuch. Dies kann andeuten, dass der Seher von
der dgyptischen Mythologie beeinflusst wurde: Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1065f.

319 Bauer notiert, dass der Schwefel- oder Feuerpfuhl ein Leitmotiv in Offb 19,11-21,8 ist, weil ein dhnlicher
Ausdruck sich am Ende jedes Abschnittes in Offb 19,20; 20,10; 21,8 findet: Vgl. BAUER, Messiasreich, 119.

520 Giesen vermutet, dass der Seher von Gen 19,24 beeinflusst sein konnte: Vgl. GIESEN, Offenbarung, 427.

2 Die Holle mit ewigem Feuer scheint in der biblischen Tradition ein unterweltlicher Ort, mit dem der Seher
den zweiten Tod benannt hat (Oftb 21,8; vgl. Offb 20,6). Aber in der Oftb bedeutet der Feuerpfuhl nicht direkt
die Unterwelt, den Hades, sondern einen endgiiltigen Strafort: Vgl. GIESEN, Offenbarung, 220-222.
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Mk 9,43.48).°*2 Das Feuer und der Schwefel stellen den Zorn Gottes dar und das nicht
erloschende Feuer vermittelt eine Vorstellung, wie grofl der Zorn Gottes ist (vgl. Offb 14,10;
16,19; 19,15).

In v. 21 findet sich noch ein Bild dariiber, was denen widerfihrt, die vorher zusammen mit
dem Tier Krieg gefiihrt haben. Wahrscheinlich beziehen sich ,,die iibrigen®, die mit dem
Schwert des Reiters getdtet werden, auf die Konige der Erde und ihre Heere.’* Zuerst stellt
der Seher dem Leser das Ende des Tieres und des falschen Propheten als Erfiillung der
gottlichen Weissagung vor Augen (v. 20c). Danach beschreibt er den Sieg iiber die
versammelten Konige der Erde und ihre Heere in v. 21. Hier wird das Schwert, das in v. 15 als
einzige Waffe des Reiters beschrieben wird, als alleiniges Instrument der Vernichtung

324 Ahnliche Bilder von Feuer und Schwert finden sich in Jes 66,16: Der Herr richtet

benannt.
mit Feuer und mit dem Schwert vollstreckt er (vgl. 1Hen 38,5).

Ferner ist die Einladung an alle Vogel zum Leichenfral3 (Offb 19,17-18) mit der Sittigung
vollendet. Beziiglich des Gerichts Gottes kommt die Strafe in derselben Form in 1Ko6n 14,11;
16,4; 21,24 wiederholt vor (vgl. Jes 49,26): ,,Wer in der Stadt stirbt, den werden die Hunde
fressen, und wer auf dem Feld stirbt, den werden die Vogel des Himmels fressen.“>* Mit der
Vernichtung der Feinde ist das Strafgericht Gottes beendet (vgl. Ez 39,21), und die

Weissagung der Offb und des Alten Testaments mit dem Sieg des Reiters erfiillt. 2

3.2.7 Resiimee

In dem letzten Teil der letzten Vision stellt der Seher den Krieg zwischen dem Reiter Gottes
und den Feinden, die in der Figur des Antichristen beschrieben werden, dar. Das Strafgericht
Gottes findet seinen Abschluss in einem kriegerischen Bild: Ebenso wie Babylon™*’ schon

gefallen ist (vgl. Oftb 18,1-24), werden auch das Tier aus dem Meer und der falsche Prophet

522 » The lake of fire that burns’ in Rev 19,20 might combine the beast’s place of punishment in Dan 7,11 with
the directly preceding description of the fiery river before God’s throne in order to locate the beast’s punishment
before the divine throne“: BEALE, Revelation, 970. Vgl. BGE, Gog, 295; ROLOFF, Offenbarung, 187; SWETE,
Apocalypse, 258.

3 Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1067; CHARLES, Revelation 2, 140; GIESEN, Offenbarung, 427; MOUNCE,
Revelation, 359; SWETE, Apocalypse, 258f.

**Vgl. BEALE, Revelation, 970.

55 The statement in v21b reflects the application of an ancient curse formula to a concrete event prophesied to
occur sometime in the future. It occurs the form of a taunt in 1Sam 17,44.46 and is transformed into a prophetic
curse‘: AUNE, Revelation 17-22, 1067f.

526 Vgl. MOUNCE, Revelation, 359f.

527 If such a revelation is to be pictured as fatal (19,21), this is arguably rooted in the OT idea that God deals
with the murderous enemies of his people by causing them to destroy one another. Revelation clearly uses this
concept: Babylon is pictured as the ultimate enemy of God’s people, and she is to be judged and destroyed by
God*““: MEALY, Thousand Years, 69.
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bestraft. Ohne genaue Beschreibung des Kriegsverlaufs stellt der Seher nur das Ergebnis vor
Augen: Das Ende der Feinde wird in der traditionellen Weise mit Feuer und Schwefel
beschrieben, was sich in vielen apokalyptischen und eschatologischen Texten findet. ,,Die
Ubrigen®, die mit dem Tier zusammen den Krieg gegen den Reiter Gottes gefiihrt haben,
erwartet in gleicher Weise das Ende durch das Schwert. Sodann werden die Vogel eingeladen,
die Leichen zu fressen (Oftb 19,17—18).

Die Parusie Christi ist dafiir unentbehrlich (vgl. Oftb 14,6—-12). Dass der Reiter Gottes
beides erreicht hat, bedeutet, dass sich die Weissagung in der Offb durch den Sieg iiber die
Feinde erfiillt hat. Als Hintergrund dieser Szene sind in der Figur des Antichristen die
romischen Kaiser und der erzwungene Kaiserkult zu denken: Der Kaiserkult galt bei den
Christen in Kleinasien nicht einfach als rein politische Strategie der Kaiser, sondern sie
fiihlten sich zur Gétzenverehrung gezwungen, was sich mit dem christlichen Glauben nicht
vereinbaren ldsst. Aber der Text bleibt nicht mehr in diesem bestimmten geschichtlichen
Zeitraum, sondern geht in allgemeinem Sinne dariiber hinaus: Er bezieht sich auf alle
widergottliche Herrschermacht.

In diesem Zusammenhang ist das endgiiltige Gericht in kriegerischer Darstellung nichts

anderes als die Manifestation Gottes: Er ist die einzige Herrschermacht im Universum.
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I1. Das Kriegsmotiv: Gottes Macht und Gerechtigkeit

1. Die apokalyptischen Reiter der sieben Siegel in Oftb 6,1-8

Abgesehen vom Reiter Gottes findet man noch andere Visionen, die mit Reitern in
Zusammenhang stehen; ndmlich bei den ersten vier Entsiegelungen in Offb 6. In Offb 6,1-8
werden die vier Reiter mit den Pferden in kréftigen Farben nacheinander dargestellt und mit
Plagen in Verbindung gebracht. Fiir die Deutung des Reiters in Offb 19,11-16 ist diese Vision

vergleichend heranzuziehen.

1.1 Die Auslegungsgeschichte der apokalyptischen Reiter

Bei der Auslegung der Vision von den apokalyptischen Reitern ziechen die Vieldeutigkeit und
Unklarheit der Symbolelemente Probleme nach sich™®: Bei den vier ersten Entsiegelungen
sind die Farben der Pferde, die Ausriistungen der Reiter und ihre konkreten Wirkungen
unterschiedlich beschrieben.’” Seit der Kirchenvater Irendius von Lyon den ersten Reiter aus

Offb 6,2 als siegreichen Christus gedeutet hatte >

531

, wird die Bedeutung dieser Vision

diskutiert.”" Der erste Reiter, dem keine bestimmte Plage zugeschrieben ist, steht im Zentrum

der Diskussion und die Frage ist, ob er positiv oder negativ zu denken ist.”*?

1.1.1 Negative Deutung

Fiir eine negative Deutung stiitzt man sich auf zwei Schwerpunkte: Erstens wird die Ubergabe
des Kranzes (¢606m) als Passivum divinum ausgelegt. Damit erlaubte Gott der widergéttlichen
Macht, die Plagen in die Welt hineinzutragen, um sein Volk zu bestrafen.’*® Zweitens miissen
nach dieser negativen Interpretation die vier Reiter zusammen als Plagefiihrer betrachtet

werden. Denn die Reiter werden im Text zusammen mit den Plagen dargestellt und kénnen

> Vgl. FEUILLET, Cavalier, 229.

52 | commentatori antichi vedevano nei sigilli i misteri di Dio, i commentatori moderni invece vi vedono delle
piaghe*: BIGUZZI, Settenari, 105.

330 Adv. Haer. 4, 21, 3: ,,Ad hoc enim nascebatur Dominus, cuius typum generationis monstrabat, de quo et
Iohannes in Apocalypsi ait: ‘Exivit vincens, ut vinceret’: IRENAUS, Adversus 4, 184.

531 Vgl. HODGES, The Horseman, 324; Riss1, The Rider, 407.

332 Vgl. BACHMANN, Reiter, 240-243; DERS, Noch ein Blick, 257f.

533 John uses this word three times of a gracious gift of God which is in keeping with his purpose of redemption
(6,11; 12,14; 19,8); but more frequently he uses it of the divine permission granted to evil powers to carry out
their nefarious work — the denizens of the abyss (9,1.3.5), the monster (8,5.7), and the false prophet (13,14.15)“:
CAIRD, Revelation, 81.
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. o . 534
keineswegs ohne sie interpretiert werden.

Unter diesen Voraussetzungen bezieht sich der
erste Reiter nicht auf den Sieg Gottes im eschatologischen Sinne, sondern im engeren Sinne
auf den Sieg des Feindes, den Gott zuldsst. In dieser Deutung wird beim ersten Reiter eine

Anspielung auf Christus unberiicksichtigt gelassen.
1.1.1.1 Die militdrische Eroberung

Um die Viererreihe der Plagen im Zusammenhang auszulegen, muss eine zeitgeschichtliche
Deutung in den Blick genommen werden. Wenn man die apokalyptischen Texte der
Evangelien zum Vergleich heranzieht, bedeutet eine Serie von Plagen oft das Ende der Zeiten.
In Mk 13,7-13 findet sich eine Reihe von Wehen: Krieg, Erdbeben und Hungersnéte sind als
Anfang der neuen Zeit genannt (vgl. Mt 13,8; Mt 24,6-8). Ferner werden Seuchen und grof3e
Zeichen vom Himmel in Lk 21,9-11 vorausgesagt. Vor allem Krieg ist ein Zeichen der
Endzeit (vgl. Lk 21,9).>* Ubereinstimmend mit diesen apokalyptischen Evangelientexten

gelten die sieben Siegel™®

als die vernichtenden Plagen, die das Zeichen der Endzeit sind und
zum Ende der Welt fithren.”>” Aus diesem Grund’*® erscheint die erste Entsiegelung in Offb
6,2 unter dem Bild des Krieges als Auftakt zu den folgenden Plagen. Dieser Deutung
entspricht die Gestalt des ersten Reiters als Kriegsherr, der auf einem weillen Pferd sitzt und
den Bogen in der Hand hat.>*’ In Offb 6,1-8 sind die vier Reiter als Krieg (im allgemeinen
Sinne), Biirgerkrieg, Hungersnot und Tod oder Pestilenz (also als Kriegskonsequenzen) zu
interpretieren.’*’

Uber diese allgemeine Kriegserfahrung hinaus sind Hinweise auf die Zeitgeschichte zu

beachten.”*! Zu dieser Zeit war das weile Ross des ersten Reiters ein Symbol fiir die Parther

334 It is evident that, in our passage, the four horsemen must be taken together. They represent war and its

attendant evils — the war, strife, famine, and pestilence of the Synoptic apocalypse*: HARRINGTON, Revelation,
91. Vgl. BACHMANN, Reiter, 244; BIGUZZI, Settenari, 125f.

335 Vgl. WIKENHAUSER, Offenbarung, 58f.

3¢ Nach Lohmeyer entsprechen die sechs Siegel den sieben Wehen in Mk 13, von denen das dritte und siebte
Wehe in der Offb zusammengefiigt werden: (1) Krieg, (2) Allgemeine Kédmpfe, (3) Erdbeben, (4) Hungersnot,
(5) Verfolgung, (6) Verwiistung und (7) Zeichen im Himmel: Vgl. LOHMEYER, Offenbarung, 58f.

7 Charles bemerkt, dass die Wehen in den synoptischen Evangelien bzw. in Lk mit den Plagen der Offb
vergleichbar sind: (1) Krieg, (2) Biirgerkrieg, (3) Erdbeben, (4) Hungersnote, (5) Pestilenz, (6) Verfolgung und
(7) Zeichen des Himmels und des Meeres: Vgl. CHARLES, Revelation 1, 158f.

>3% In the Synoptics and in the Apocalypse other signs of the End are given — indeed, the seven seals embrace
the seven woes of Luke by combining two woes, earthquakes and signs in the heavens, under the sixth seal — but
we are concerned here only with the woes personified by the horsemen*: CONSIDINE, The Rider, 410.

%39 Ohler versucht die Darstellung des Reiters mit dem Bogen im archiologischen Umfeld: Vgl. OHLER, Die vier
Reiter, 87-91.

540 Vgl. BOCHER, Johannesapokalypse, 49f.; MULLER, Offenbarung, 167; WIKENHAUSER, Offenbarung, 59.

> Da eine zeitgeschichtliche Deutung nach der vorhergegangenen Uberlegung geboten erscheint, so bleiben
eigentlich nur zwei Méglichkeiten der Deutung dieses als Sieger und Triumphator geschilderten Reiters, ndmlich
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und dessen Bogen war ein parthisches Konigssymbol und die charakteristische Waffe der

Parther.’*

Nach den Vertretern der negativen Deutung geht es um das Handeln Gottes durch
die Parther, die Rom bedrohen. >3 Ferner sei der diesem Reiter verlichene Kranz eine
Anspielung auf den konkreten Sieg der Parther’* iiber die Rémer 62 n. Chr.>*’ Der Offb ist
diese Bezugnahme auf die Parther nicht fremd: Die orientalischen Volker tauchen als
Instrument Gottes zur Bestrafung in Offb 9,13—19 und 16,12 auf.>*® In diesem Fall ist der Sieg

des ersten Reiters unmittelbar als Sieg im realen Krieg zu denken.
1.1.1.2 Das antichristliche Symbol

Diejenigen, die eine negative Deutung fiir richtig halten, konzentrieren sich auf die Symbole,
die fiir die vier Reiter charakteristisch sind, sowie auf die Taten jedes Reiters. Nach Rissi sind
die vier Reiter Symbole der vier Plagen, die zum Gericht Gottes in der Endzeit gehoren: Der
zweite Reiter sitzt auf einem feuerroten Pferd und ihm wird das Schwert fiir die Schlachtung
gegeben. Der dritte Reiter auf dem schwarzen Pferd hat eine Waage; sie weist deutlich auf das
Gericht hin. Seine Tat wird in der Aussage iiber das Olivensl und den Wein deutlich.”*’ Der
vierte Reiter auf einem fahlen Pferd ist der Tod; sein Charakteristikum ist die Pestilenz.>*®

In diesem Zusammenhang kann der erste Reiter in Offb 6,2 negativ gedeutet werden:
Normalerweise zeigt die weille Farbe die Gerechtigkeit im Neuen Testament, aber diese
Deutung passt nicht zur negativen Interpretation, denn der Antichrist ist kaum als Gerechter
anzusehen. Dieser Widerspruch konnte auf einen Pseudo-Christus hinweisen. Nach Wong

dhnelt die Erscheinung des ersten Reiters der Beschreibung der Endzeit in Mt 24, 5: ,,Denn

viele werden unter meinem Namen kommen und sagen: Ich bin der Christus! Und sie werden

entweder die Deutung auf das Romerreich oder die auf das Partherreich. Wenn man, was zunichst geboten ist,
den Zukunftscharakter der Weissagung zu wahren sucht, so liegt die Beziehung auf das Partherreich nidher. Auf
das Romerreich bezogen, wire die Weissagung vollig ein vaticinium ex eventu*: BOUSSET, Offenbarung, 266.

> Boring notiert, dass sich die parthischen Bogenschiitzen auf den Rossen nur im 1. Jh. finden konnen: Vgl.
BORING, Revelation, 122; CHARLES, Revelation 1, 160; LOHMEYER, Offenbarung, 60; WITHERINGTON,
Revelation, 133.

3 Vgl. MULLER, Offenbarung, 167.

>4 Der Apokalyptiker aber weissagt wirklich von einer zukiinftigen sieghaften Ausdehnung des Partherreiches
und sah in dieser noch zu erwartenden Tatsache das erste Vorzeichen vom Ende®: BOUSSET, Offenbarung, 266.
43 Vgl. LOHSE, Offenbarung, 48; ROLOFF, Offenbarung, 80-81; WONG, The First Horseman, 213.

46 Die Bezugnahme auf die Parther, die Johannes auch sonst kennt (9,13ff; 16,12), erklért, warum sich mit dem
Auftreten des ersten Reiters keine spezielle Plage verbindet und nur seine &ulere Erscheinung und sein
siegreiches Vordringen Beriicksichtigung finden®: MULLER, Offenbarung, 167.

7 Vgl. Rissl, The Rider, 408-410.

8 Rissi notiert, dass der Tod (8cvetog) in der LXX oft Pestilenz bedeutet: Vgl. Rissi, The Rider, 410, Anm. 17.
Ahnlich zeigt Prigent, dass das Griechische 8dvatog entweder den Tod oder die Pestilenz ausdriickt. Denn im
Alten Testament wird mit Tod (Bdvatog) das Hebraische N und 127, das Pestilenz bedeutet, iibersetzt: Vgl.
PRIGENT, Apocalypse, 271.
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viele irrefiihren. Demgemal muss nach Wong der Antichrist der Gestalt Christi dhnlich sein.
Deswegen schildert der Seher den Antichristen mit dem Bild des Reiters in Offb 6,2, um ihm
den Reiter Gottes, Christus, in Offb 19,11 gegeniiberzustellen.’*’ Dass die Ubergabe des
Kranzes im Passivum divinum beschrieben wird, weist ebenfalls auf den Antichristen (Offb
13,5.7.14.15) oder die bosen Michte (Oftb 6,4.8; 9,1.3.5.) hin, da sie von Gott die Erlaubnis
erhalten, die Plagen iiber die Welt zu bringen.”*’

In Hinsicht auf die apokalyptische Evangeliumpassage in Mk 13,7 kann man nach Hodges
sagen, dass der erste Reiter die nachfolgenden Plagen einfiihrt. Nach dieser Deutung nimmt er
den Bogen in die Hand, der im Alten Testament an einigen Stellen eine Waffe Gottes ist (Hab
3,9; vgl. Ps 38,3). 31 7udem vermutet Rissi, dass der erste Reiter in Offb 6,2 als Gog
interpretiert werden kann: In Ez 39,3 findet sich eine Weissagung fiir die Niederlage des
Feindes, dem der Bogen und die Pfeile aus seinen Hénden entfallen werden.’*” Aus diesem
Grund sei der erste Reiter der Feind Gottes und er steht als Antichrist in Offb 19,19-21°%% im
Gegensatz zum Reiter.” 4

Ferner vermutet Kerkeslager bei dem Bogenbild einen Einfluss aus der griechisch-
romischen Mythologie. Er versteht den Bogen als das Symbol Apollons, dessen Name in der
Offb im Zusammenhang mit der Plage der Heuschrecken genannt wird (Oftb 9,11). Thm
zufolge beeinflusste das Orakel Apollons die christlichen Gemeinden in Kleinasien durch
mythologische Vorstellungen und Motive. In der griechisch-romischen Zeit wurde Apollo mit
dem Kranz und dem Bogen dargestellt und der Seher benutzte dieses Motiv fiir den falschen
Propheten, weil Apollon der Gott der Weissagung war. Darin bestand eine Spannung zwischen
der paganen und christlichen Tradition der Weissagung. Wahrscheinlich symbolisierte der
Seher nach Kerkeslager Apollon durch den Bogen und er stellt den ersten Reiter in Offb 6,2
dem Schwert tragenden Christus-Reiter in Offb 19,15 gegeniiber. Unter dieser Annahme

erscheint der erste Reiter als der falsche Prophet aus der paganen Welt.”

49 Vgl. WONG, The First Horseman, 222f.

350 Vgl. GIESEN, Dienst, 103; WONG, The First Horseman, 224.

51 Vgl. HODGES, The Horseman, 333f.

552 Vgl. RissI, The Rider, 414-416; WONG, The First Horseman, 224.

353 Wong definiert den ersten Reiter als Antichrist oder gegengottliche Gestalt (vgl. Oftb 17,9-13). Der erste
Reiter ist ein Gegenbild zum Reiter in Oftb 19,11-16: Vgl. WONG, The First Horseman, 225f.

* Nach der Auslegung der sieben Siegel nimmt Vos den ersten Reiter als Pseudo-Messias an: Vgl. Vos,
Synoptic, 187.

> Vgl. KERKESLAGER, Apollo, 118-120.
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1.1.2  Positive Deutung

Eine positive Deutung des ersten Reiters beruht auf dem Kontext der Thronszene in der
Offb.”® Daraus geht hervor, dass alle Entsiegelungen in Offb 6 auf das eschatologische
Gericht hindeuten.>®’ Dem visiondren Hauptteil des Buches (Offb 4,1-22,5) entsprechend,
stehen die sieben Entsiegelungen am Anfang dieses Vorgangs und sie dauern bis zum
endgiiltigen Gericht Gottes gegen die Feinde bei der Wiederkunft Christi an.’® In diesem
Zusammenhang sind der erste Reiter aus Offb 6 und der Reiter Gottes in Offtb 19,11-16 in
derselben Weise, insbesondere in ihrer weilen Farbe, geschildert und ihr Charakter weist in

gleicher Weise auf den Sieg hin.””’
1.1.2.1 Der erste Reiter als Christus

In der positiven Deutung gilt der erste Reiter in Offb 6,2 als Christus, der in Offb 19,11-16 als
Lamm identifiziert wird. Aufgrund der Ahnlichkeit der Gestalt und der verwendeten Vokabeln
lassen sich die Reiter miteinander verkniipfen, und zwar durch die weille Farbe des Pferdes,

1.°% Der erste Reiter erscheint als Triumphator

die Ubergabe des Kranzes und den Sieg als Zie
gegen die widergottliche Macht. Das weille Pferd und der Kranz erweisen seinen siegreichen
Charakter.”®' Die folgenden Plagen weisen auf eine allgemeine Vernichtung und den Triumph
des Reiters hin.’®

Abgesehen von der Ahnlichkeit der beiden Reiter finden sich jedoch einige Unterschiede
in der Beschreibung’®: Der Reiter in Offb 19,11-16 hat viele Diademe auf seinem Kopf und

ein scharfes Schwert, das seinem Namen und seiner Funktion als Herrscher im Gericht Gottes

3% Herzer bemerkt, dass die Himmelsoffnung in Offb 19,11 auf Oftb 4,1, wo der Seher die gedffnete Tiir im
Himmel sah, zuriickverweist. Dieser Hinweis ist ein direktes Signal, das das Ende der Plagen anzeigt: Vgl.
HERZER, Der apokalyptische Reiter, 239; LAMBRECHT, Opening, 359.

7 The role of the seven seals in the throne vision of Rev 5 supports our identifying every seal with the
judgment of the day of the Lord, since the opening of the seals appears to be a sequence of performatory, rather
than revelatory, acts“: POIRIER, A Response, 258.

538 Vgl. HERZER, Der apokalyptische Reiter, 236.

5% Nach Michaelis ist WeiB eine himmlische Farbe; in der Offb spielt es eine wichtige Rolle, um die Herrlichkeit
(868w, die in Joh und Paulus relevant ist, zu symbolisieren: Vgl. MICHAELIS, Aeukog, 248, 256.

360 Vgl. GIESEN, Dienst, 104; WONG, The First Horseman, 214f.

361 Vgl. HERZER, Der apokalyptische Reiter, 238f.

%62 Vgl. SICKENBERGER, Erklirung, 80.

363 Slater unterscheidet in Bezug auf den symbolischen Aspekt zwischen den Reitern (Offb 6,1-8) und dem
Reiter Gottes (Offb 19,11-16). ,,The rider is not the primary symbol in Rev 6,2. The primary symbol in each of
the first four seals is the horse and its color, not the rider. The rider is, at best, a secondary symbol. Each horse
has a different color and brings a different aspect of the message with the breaking of the first four seals. In
contrast, in 19,11-21 the rider on the white horse is the primary symbol; he and not the horse receives symbolic
names and represents God in human history*: SLATER, Christ, 175.
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entspricht, wahrend der erste Reiter in Oftb 6,2 einen Kranz und einen Bogen trégt.
Abgesehen von den Unterschieden der Beschreibung findet sich ein Interpretationsproblem:
Durch Christus, das Lamm, werden die Siegel gedffnet, aber derselbe Christus erscheint als

der erste Reiter wieder im Text.>®*

Um dieses Problem zu 16sen, nimmt Hodges Ps 45 als
Hintergrund dieser Vision an.”® In dieser Deutung kann der erste Reiter nicht mit dem Reiter
Gottes identifiziert werden’®, sondern ist ein Bild, das die Verziickung der Kirche angesichts

der Erscheinung des Lammes (Offb 19,1-10) ausdriickt.’®’
1.1.2.2 Die Verkiindigung des siegreichen Evangeliums

Noch eine positive Deutung konnte man in Verbindung mit der Aussage Mk 13,10 als
VerheiBung erkennen: ,,Und allen Nationen muss das Evangelium vorher verkiindet
werden.“ Aufgrund der Ahnlichkeit des ersten Reiters und des Reiters Gottes weist der Name
»das Wort Gottes* in Offb 19,13 auf die Verkiindigung des siegreichen Evangeliums hin.
Dementsprechend wird der erste Reiter mit dem Siegeskranz und seinem Ziel beschrieben.’®®
Considine unterscheidet den ersten Reiter von den anderen, die die Plagen herauffiihren, und
interpretiert ihn als die Verkiindigung des Evangeliums: Die Ubergabe des Kranzes und des
Bogens, der auf die Parther hindeutet, miissten in Bezug auf die weile Farbe des Pferdes
(Aeukog) und die Aussage des Siegens (vik@v) interpretiert werden. Wenn diese Botschaft von
den Nationen abgelehnt werde, beginnen die Plagen in der Folge. °* In diesem
Zusammenhang habe die Vision des ersten Reiters einen vorbereitenden Charakter in der

ganzen folgenden Vision der Plagen.””

364 Vgl. AUNE, Revelation 6-16, 393f.; BOUSSET, Offenbarung, 265.

365 Vgl. HODGES, The Horseman, 326f.; WONG, The First Horseman, 219.

366 1 Vergleich zu Ps 45 erlautert Wong in drei Punkten, warum der erste Reiter nicht Christus sein kann. ,,(a) It
is difficult to conceive of Christ coming in response to the call of one of the four living creatures, since He has
just received their worship (5,8). (b) The parallelism with the other three horses, which are nondivine
instruments of destruction, makes the first rider’s identification with Christ improbable. (¢) Christ opens the seal
in heaven so that this horseman is allowed to ride forth on earth. This negates the possibility of His also being
the rider revealed by breaking that seal*: WONG, The First Horseman, 219.

*7 Nach Hodges ist die Deutung des ersten Reiters dem Leser erst verstindlich, nachdem ihm die Kirche als
Braut des Lammes enthiillt worden ist (vgl. Offb 19,7-8). Aus diesem Grund findet sich das Wort ,,Kirche* in der
Offb iiberhaupt nicht, und zwischen Offb 3 und 19 gibt es auch keine Anspielung auf sie. Dadurch habe der
Seher die Struktur dramatisch gestalten und den siegreichen Reiter Gottes in Offb 19 betonen wollen (vgl. Kol
3,4): Vgl. HODGES, The Horseman, 332f.

368 Wong bietet eine detaillierte Erklirung an: Vgl. WONG, The First Horseman, 220-222.

> Considine legt eine neue Auslegung vor. Seiner Meinung nach hat der Seher die Vision der vier Reiter aus der
jidischen Tradition aufgenommen, aber er hat sie in der christlichen Tradition interpretiert: Vgl. CONSIDINE, The
Rider, 419f.

1 He is introduced in this series, which is a preparatory vision of things that will preceed the End, because
Christ or the grace of the Gospel, in the revelation of John, is riding before and with the plagues“: CONSIDINE,
The Rider, 421.
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Auch Satake versucht, den ersten Reiter positiv auszulegen. Seiner Meinung nach findet
sich keine dem Bogen entsprechende Aussage in v. 8c, wo die Vision der Viererreihe
zusammengefasst wird, sondern der Bogen wird durch die wilden Tiere ersetzt. Mit dieser
Besonderheit des ersten Reiters und mit Bezugnahme auf die jiidische Apokalyptik, in der
sich der Sieg der Glaubenden gemeinsam mit der Niederschlagung der Feinde findet, ist nach
Satake beim ersten Reiter an die treuen Glaubenden, die unter der Verfolgung der Feinde

Gottes leiden, zu denken.””!

1.2 Schwerpunkte der Interpretation

Das Fehlen priagnanter Parallelen und Symbole verkompliziert die Interpretation. Zu einer
positiven oder negativen Deutung der Reiter dienen die gleichen Symbole, aber sie werden in
unterschiedlichen Richtungen interpretiert. Dabei deuten die Ubergabe des Kranzes im
Passivum divinum und der Bogen des ersten Reiters auf eine negative Interpretation, die der

572

gesamten Viererreihe entspricht.”’” Die Gestalt mit dem Kranz und die weille Farbe des ersten

Pferdes stimmen dagegen mit einer positiven Deutung der ersten Entsiegelung iiberein.’”

1.2.1 Der Zusammenhang bei der Viererreihe der Reiter

Die Plagen, die nach dem ersten Reiter ausbrechen, haben offensichtlich verheerende Folgen.
Umstritten ist jedoch, ob der erste Reiter als negatives Bild mit den anderen Reitern
zusammenhéngt, weil die Beschreibung seiner Gestalt und Funktion eher auf eine positive
Deutung hinweist.”’* In diesem Sinne ist der erste Reiter die Schliisselfigur eines richtigen
Visionsverstindnisses.””

Einige Exegeten konzentrieren sich auf die Sonderstellung des ersten Reiters als positives
Symbol gegeniiber den anderen. Sie behaupten, dass man eine starke Zésur zwischen dem

376 Bachmann bemiiht die Semantik, um eine

ersten und dem zweiten Reiter erkennen kann.
philologische Zasur zu finden. Zuerst lenkt er seine Aufmerksamkeit auf die Redewendung,

die in der Offb fiir den Visionsanfang relevant ist: kal €idov, kal i800. Diese Redewendung

7' Vgl. SATAKE, Kirche, 336f.

372 Vgl. BiGuzzi, Settenari, 126f.

33 Vgl. TAEGER, Hell oder dunkel, 373.

3™ Jeremias nimmt das Bild der Plagen als die messianischen Wehezeiten an, aber er sicht die Besonderheit des
ersten Reiters im Vergleich zu den anderen: Vgl. JEREMIAS, Das Alte Testament, 264f.

373 Vgl. BiGuzzi, Settenari, 124f.

°76 Vgl. HERZER, Der apokalyptische Reiter, 238f.
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wird fiir die Erscheinung des ersten (v. 2), des dritten (v. 5) und des vierten Reiters (v. 8)
gleichartig verwendet®’”: kal eldov, kal i6ob Tmmoc + Farbe. Aber bei dem zweiten Reiter
fehlt diese Form und wird durch &Aloc ersetzt.’’® Es findet sich in der Offb kein Beleg fiir
¢tepoc, das normalerweise im Neuen Testament als Synonym verwendet wird.”” Das Adjektiv
drroc™® wird im Werk fiir eine Gegeniiberstellung gebraucht; dhnlich wie das Adjektiv
¢tepoc.”™ Zum Beispiel bezieht sich ,.ein groBes Zeichen im Himmel* in Offb 12,1 auf eine
Frau. Aber in Offb 12,3 tritt ,,ein anderes Zeichen im Himmel* mit dem feuerroten Drachen’ 82,
der im Gegensatz zur hell leuchtenden Frau steht, in Erscheinung.”® Hier wird die feuerrote
Farbe des Drachens (dieselbe Farbe hat auch der zweite Reiter) der Frau (mit der Farbe des
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ersten Reiters) als Symbol gegeniibergestellt.””” Mit der gleichen Zuordnung der Worter im

Satz werden diese beiden Figuren durch das Adjektiv &Aroc gegeniibergestellt.”™

Ferner liegt dieser Kontrast auch bei der Wolkenszene in Offb 14,14-20 vor.”

Zwei Engel
aus dem Tempel werden mit der Sichel zur Ernte als Gerichtsaktion dargestellt, aber ihre
Funktionen sind unterschiedlich®®’: Einerseits ruft ein Engel (Offb 14,15) die Ernte der
Endzeit im positiven Sinne aus, andererseits fordert ein weiterer Engel (Offb 14,18) den
Menschensohn auf, die Traubenernte des Zornes Gottes zu vollziehen. Nach Bachmann wird
die Struktur der Wolkenvision und der Vision der Entsiegelung (Offb 6,2—8) von der positiven

% Nicht nur das Adjektiv &iroc zeigt

und negativen Deutungsvariante sehr dhnlich gesehen.
den Kontrast, sondern auch die Reiter stilisieren sich unterschiedlich: (1) Der Reiter steht in
Offb 6,2.5 im Nominativ (6 kafnuevog én’ adtov). Demgegeniiber ist die Beschreibung zum
zweiten Reiter hin mit dem Dativ in Offb 6,4 (t1¢) kabnuévw én’ adtov) verdndert. (2) Dazu
werden der erste, zweite und vierte Reiter mit einem Finalsatz (v. 2 und 4) oder einem
Infinitiv (v. 8) eingefiihrt, um ihre Aufgabe zu betonen. In diesem Zusammenhang fehlt das

Element ,,(1)* dem zweiten und vierten Reiter, sowie das Element ,,(2)* dem dritten Reiter.

>77 Nach Maier weist diese Redewendung auf eine groBere Einheit (Offb 4-6) hin. Denn kol €ldov findet sich
auch in Oftb 5,1.6.11: Vgl. MAIER, Offenbarung 1-11, 318.

378 Vgl. BACHMANN, Reiter, 246f.; HERZER, Der apokalyptische Reiter, 239.

" Diese Tendenz ist auch in Mk (mit Ausnahme in Mk 16,12) und in Joh (mit Ausnahme in Joh 19,37)
vorhanden: Vgl. HAACKER, étepog, 165; WEISS, &Adog, 152f.

0 0ffb 2,24; 6,4; 7,2; 8,3; 10,1; 12,3; 13,11; 14,6.8.9.15.17.18; 15,1 17,10; 18,1.4; 20,12.

*¥! Das Adjektiv &Aloc (ein anderer) unterscheidet sich von étepoc (ein andersartiger). Aber gelegentlich werden
sie als Synonyme verwendet: Vgl. GUNDRY, Angelomorphic, 668f.

*%2 In der Offb findet sich das Feuerrot (mupp6c) nur zweimal in Offb 6,4 und 12,3.

583 Vgl. BiGuzzi, Settenari, 126f.

3% Vgl. BACHMANN, Reiter, 247; DERS., Noch ein Blick, 263.

3% Vgl. AUNE, Revelation 6-16, 682.

3% Die Wolke wird eingefiihrt wie ein Reittier; die Art der Einfithrung ist wortlich gleich der Einfiihrung der
apokalyptischen Reiter 6,1ff, desgleichen der des Reiters 19,11“: KRAFT, Offenbarung, 197.

7 Vgl. MULLER, Offenbarung, 269.

¥ Vgl. BACHMANN, Reiter, 247f.; SCHAIK, Apk 14, 222-225.



87

Nach Bachmann bedeutet das fehlende bzw. absichtlich modifizierte Element, dass der erste
Reiter nicht nur dem zweiten Reiter, sondern auch den anderen gegeniibergestellt wird.”™
Seine philologische Analyse ist sehr ausfiihrlich, aber sie ist notig, um den Kontext der
ganzen Vision zu iiberblicken.”® Gegen Bachmann fiihrt Poitier die Meinung an, dass nicht
nur der erste, sondern auch die anderen Reiter als positiv gelten konnen, damit die Einheit der

! In der Komposition®** beziehen sich nach Poitier die ersten

Siegelvisionen gewahrt bleibe.
sechs Entsiegelungen auf das Lamm und das Buch (Offb 5,1) und im Rahmen der Thronszene
konstruieren sie eine grofle Einheit bis Oftb 6,16-17, wo das Lamm wieder auftaucht und

dessen Gericht zum Ausdruck kommt. >

Dementsprechend laufen die ersten sechs
Entsiegelungen auf das Gericht des Lammes hinaus und in allen vier Reiter-Visionen ist vom
Handeln Gottes die Rede.””*

Abgesehen vom Kontext kann das von Bachmann ausgegangene Argument fiir ¢AAog auch,
wie folgt, bezweifelt werden’””: Zuerst versinnbildlicht die feuerrote Farbe, die dem zweiten
Reiter und dem Drachen (Offb 12,3) gemeinsam ist™°, im apokalyptischen Text nicht immer
widergottliche Macht (vgl. Sach 1,8; 6,2). Im Fall des zweiten Reiters symbolisiert das
Feuerrot eine Funktion, die ein blutiges Szenario andeutet.”®’ In Offb 14,14-20 bedeutet &AAog
&yyerog nicht einen andersartigen Engel, sondern eine Sequenz von Engelserscheinungen und
das Adjektiv &ioc wird gleichbleibend fiir mehrere Engel gebraucht.’” Denn &iioc und

étepoc dirfen im postklassischen Sprachgebrauch ohne groflen Unterschied miteinander

> Vgl. BACHMANN, Reiter, 248-250; DERS., Noch ein Blick, 262.

3% Nun ist aber kein Zweifel, dass die Reiter insgesamt eine Serie von Plagen darstellen; es ist eine &dsthetische
Siinde, wenn man den Logos mit einer Plage aus einer Plagenreihe gleichsetzt. Das heiflt, den Wald nicht vor
Baumen sehen. Wir werden sehen, dass der erste Reiter nicht aus der Reihe der andern entfernt werden kann,
wenn das ganze Bild seinen Sinn behalten soll*: KRAFT, Offenbarung, 114.

1 Vgl. POIRIER, A Response, 258.

92 Nach Taeger ist Offb 6,2 ({mmog Aeuvkoc...€ERABer) und 6,4 (€EAABev &Adog {mmoc Tuppdc) in chiastischer
Struktur mit invertierter Wortstellung formuliert (Vgl. Offb 12,1.3). Aus diesem Grund miissen die vier Reiter
zusammen interpretiert werden. Aber hier scheint der Nachweis der chiastischen Struktur spérlich: Vgl. TAEGER,
Hell oder dunkel, 376.

3% Vgl. BORNKAMM, Komposition, 218f.

3% Contrary to Bachmann’s argument, the first horseman is not necessarily positive in his person, so to speak,
but rather is leant his positivity by his (possibly unwitting) service to God. In fact, this is the case with all four of
the horsemen in Rev 6,1-8, and Bachmann’s tactic of separating the first horseman from the other three, for the
sake of viewing him positively, originates in an unwarranted search for figures who are only positive or negative
in an absolute sense. Functionally positive figures are commonplace in biblical prophecy, and they have been
allowed too little say in scholarly interpretations of apocalyptic texts*: POIRIER, A Response, 259. Vgl.
HARRINGTON, Revelation, 91.

*% Vgl. TAEGER, Hell oder dunkel, 375.

3% Bachmann betont in seinem spateren Artikel, dass der Farbkontrast zwischen Weill und Rot relevant ist. ,,Die
chiastische Struktur (...) ldsst zusammen mit dem Adjektiv &Alo¢ und der Farbgebung kaum einen Zweifel daran,
dass das rote Pferd (...) vom weillen deutlich abgehoben werden soll*“: BACHMANN, Noch ein Blick, 263.

*7Vgl. GIESEN, Dienst, 111; VOs, Synoptic, 182.

*% Vgl. HoLTz, Christologie, 130; MULLER, Messias, 195.
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599
vertauscht werden.

1.2.2 Funktionelle Rolle der weillen Farbe

600
h.

In der Vision der vier Reiter scheint der Farbunterschied deutlic Bei den anderen drei

Reitern wird durch die Farbe auf eine bestimmte Wirkung hingewiesen, aber diese fehlt dem

ersten Reiter, der auf einem weillen Pferd sitzt. Auf den ersten Blick erscheint die weille Farbe

601

als Symbol der Reinheit oder der Pracht des Wesens in der Offb.”" Das Adjektiv Aevkog gilt

als Zeichen fiir die himmlischen Wesen, bzw. die {ibernatiirliche Macht.

Auffillig ist die weiBe Farbe des ersten Pferdes, das durch die Donnerstimme®” eines der

604
d.

vier Wesen mit dem Imperativ £pyov®” eingefiihrt wir Mit diesem Befehl assoziiert man

die Thronszene des Lammes in 4,5-11.°> Im Allgemeinen gilt die strahlend weiBe Farbe®*®
als himmlisches Symbol®’ (vgl. Offb 7,14; 14,14; 19,11.14; 20,11; 1Hen 90,32°%%).

An zwei Stellen erscheint das weile Pferd (Offb 6,2; 19,11), ein Symbol, das im

% Vgl. HAACKER, ¢tepoc, 165.

60 Die Wortfolge kel €idov [kai eidon] (und ich sah) — fikovow [ekusa] (da hérte ich) bedeutet eine Abfolge der
Erlebnisse: Zuerst sieht Johannes die Siegel6ffnung durch das Lamm, danach erst hort er eines der vier Wesen
sprechen‘: MAIER, Offenbarung 1-11, 319.

601 Vgl. BUHNER, Acukdg, 865f.

2 Offb 6,1; 14,2; 19,6. Merkwiirdig ist auch der Ausdruck ,,mit lauter Stimme* (év ¢pwvf peydAn) der Engel in
Offb 5,2; 8,13 (von einem Adler); 14,7.9.15; 18,2; 19,17. Nach Giesen zeigt die Donnerstimme in der Offb an,
was fiir die Christen besonders wichtig ist (vgl. Offb 14,9—11): Vgl. GIESEN, Dienst, 106f.; BACHMANN, Noch
ein Blick, 263f.; BEALE, Revelation, 374.

593 Diesen Imperativ verkniipft Resseguie mit der neuen Schépfung Gottes in der Offb. Nach ihm findet sich
dieser Imperativ nur in der Vision der vier Reiter (Offb 6,1.3.5.7) und am Ende des Buches (Offb 22,17.20), wo
von dem Wiederkommen Christi die Rede ist. Mit diesem Imperativ werden Himmel und Erde miteinander
assoziiert: Vgl. RASSEGUIE, Revelation unsealed, 146f. Swete bemerkt, dass das Verb épyoupcr oft fiir das
Kommen Christi in der Offb zum Ausdruck kommt (Oftb 1,4.7.8; 2,5.16; 3,11; 4,8; 16,15; 22,7.12.17.20): Vgl.
SWETE, Apocalypse, 85; PRIGENT, Apocalypse, 264.

%4 In diesem Ausdruck zeigt sich nach Aune das tibernatiirliche Wesen. Im Alten Testament findet sich der
Donner manchmal in Bezug auf die Theophanie (2Sam 22,14; Ijob 37,2-5; Ps 18,13; 29,3-9; Jes 29,6; 30,30-31;
Jer 25,30; Am 1,2): Vgl. AUNE, Revelation 616, 392f.

605 Vgl. BEALE, Revelation, 374; KRAFT, Offenbarung, 114.

69 Feuillet bemerkt, dass die weiBe Farbe im Alten und Neuen Testament ein Zeichen besonderer Wiirde ist. Oft
bezieht sie sich auf das Wohl (Ijob 19,9; Jer 13,18; Klgl 5,16; Ps 24,24; Weish 4,9), auf die Fiirsten und Priester
(2Sam 12,30; Est 13,15; Sir 40,4; 45,12; Sach 6,11.14) und auf den Triumph (1Thess 2,19; 1Kor 9,25; Phil 4,1; 2
Tim 4,8; Jak 1,12; 1Petr 5,14): Vgl. FEUILLET, Cavalier, 239f.

%7 Wurde es schon in den Evangelien zumeist fiir das weiBe Gewand verwendet, das die Zugehérigkeit zur
himmlischen Welt anzeigt, so gilt dies auch fiir die Apokalypse: die weilen Kleider sind Kennzeichen der
Geretteten, weil} ist die Wolke des Menschensohnes, weil3 sind die Pferde des Christus und seines Gefolges und
weil} ist der Thron Gottes*“: HERZER, Der apokalyptische Reiter, 240. ,,Im iibrigen liegt es auf der Linie des
Festgestellten, wenn in der mittelalterlichen Auslegung von Apk 6,2 verschiedentlich die weile Farbe mit der
Taufe verbunden und Christus als sessor des ersten Pferdes charakterisiert werden kann‘: BACHMANN, Die
apokalyptischen Reiter, 41. Vgl. ELLUL, Apokalypse, 142.

6% Nach Bachmann ist 1Hen 87-89 mit der Vision der vier Reiter vergleichbar. Die weiie Farbe eines
himmlischen Wesens und die vierzdhligen Wesen tauchen dhnlich in 1Hen 87,2 auf: Vgl. BACHMANN, Noch ein
Blick, 268.
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eschatologischen Sinne auf die positive Wirkung Gottes hinweist. Alle Farben weisen auf die
Funktion der Reiter hin, die gleich danach beschrieben werden.®”’ Insbesondere hebt die
weille Farbe des ersten Pferdes die Heilsfunktion des Reiters nach dem Sieg hervor, ohne die
Nennung von Plagen.'’

Mit der symbolischen Farbe, die mit der Donnerstimme (Oftb 6,1) und der stereotypen
Redewendung kai €idov, kel 1800 zusammen formuliert wird, lenkt der Seher die
Aufmerksamkeit der Leser auf die folgenden Ereignisse. Aber nicht nur die weille Farbe des
ersten Pferdes, sondern auch die Ausriistung des ersten Reiters deutet seine positive Funktion

an.
1.2.3 Der Bogen als Symbol fiir den Schutz

Vor allem der Bogen, den der erste Reiter tridgt, macht groBe Schwierigkeiten bei der
Interpretation.’'" Er stellt ein Hapaxlegomenon im Neuen Testament dar. Im Vergleich zum
Reiter Gottes in Oftb 19,15, wo das Schwert die einzige Waffe ist, steht hier der Bogen als
Kontrast. Darum neigen einige Exegeten dazu, den Bogen als zeitgeschichtliches Symbol fiir
die Parther zu verstehen, die in der Antike als Bogenschiitzen charakterisiert wurden.®'?

In Agypten wurde der Bogen als ein Instrument der Jagd benutzt und findet sich spiter
auch als Symbol fiir den Krieg. In der Jagd und im Krieg wurde der Bogen als Waffe
verwendet. Auf den dgyptischen Skarabden waren Bogen und Pfeil in den Hadnden des

thronenden Konigs ein eindeutiges Macht- und Herrschaftssymbol.*'?

Unter dem &dgyptischen
Einfluss bezieht sich der Bogen im Alten Testament auf die Stirke der Armee (vgl. Jer
49,35)°!* und auf die Herrschaft iiber das Land (2Ké6n 13,15-17; vgl. Jos 24,12; 2Sam 22,35;
Sach 10,4).°"> Aus diesem Grund spielt der Seher in der Offb mit dem Bogen nicht unbedingt

auf einen wirklichen Krieg und auf die Parther an.®'¢

59 Poirier betont gegen Bachmann, dass die weile Farbe selbst nicht auf himmlische Dinge im absoluten Sinne
hinweist, sondern ,,a functionally positive element in the narrative* ist: POIRIER, A Response, 259.

610 ,»Das weille Pferd ist dann im Sinne von Sach 1,8ff; 6,1ff zu verstehen: Es symbolisiert den géttlichen Auftrag,
den Welteroberern freie Bahn zu geben, und symbolisiert zugleich deren Sieg*: MAIER, Offenbarung 1-11, 321.
611 vgl. RissI, The Rider, 415.

2 Vgl IL1.1.1.1.

613 Keel stellt das Bogensymbol in Agypten umfangreich dar: Vgl. KEEL, Der Bogen, 141-167.

614 Vgl. 1Chr 12,2; 2Chr 17,17; Jes 5,28; 21,15; Sach 9,10.13; Ps 11,2; 78,9 ; Klgl 2,4; 3,12.

15 1n Gen 9,13.14.16 und Ez 1,28 findet sich der Regenbogen als ,,der Bogen in den Wolken* nach der Sintflut.
Zu diskutieren ist, ob der metaphorische Gebrauch des Regenbogens dieselbe Bedeutung wie der Kriegsbogen,
der urspriinglich auf die Jagd verweist, hat. Nach Kronholm sollen die beiden Verwendungen im Alten Testament
getrennt werden: Vgl. KRONHOLM, ntip, 221-223.

616 Vgl. GIESEN, Dienst, 274.
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Im Gegensatz dazu gilt der zerbrochene Bogen als Metaphorik fiir Unterwerfung.®'” In der
Stelle Ez 39,3—4618, die als Hintergrund des ersten Reiters in der Oftb gilt, findet Rissi die
Aussage iiber den zerbrochenen Bogen, die sich auf den Feind Gottes bezieht: Hier verspricht
Gott die Niederlage des Volkes von Gog.®" Dieselbe Bedeutung findet sich auch beziiglich
Elam (Jer 49,35) und Babylon (Jer 51,56) und der zerbrochene Bogen wird als Ergebnis des
Zornes Gottes beschrieben. Nicht nur im Hinblick auf die heidnischen Voélker (vgl. Ps 46,10;
76,4), sondern auch beziiglich Israels wird der zerbrochene Bogen verwendet (Hos 1,5)%%:
Einerseits symbolisiert der zerbrochene Bogen der Feinde die Bewahrung Israels und die
Herrschaft Gottes iiber die ganze Welt, andererseits die Strafe fiir den Abfall Israels von

Gott.**!

Aber im Allgemeinen bezeichnet das Symbol von Bogen und Schwert die generelle
Waffengewalt im Alten Testament.®”? Die Feinde Gottes benutzen nicht nur den Bogen,
sondern auch das Schwert zur Gewaltausiibung: In Ps 37,14-15 stellt sich Gott gegen die
Gottlosen, die das Schwert und den Bogen fiir ihre Kraft und ihren Schutz halten, aber sie
werden von Gott unterworfen. Das Alte Testament demonstriert mit dem zerbrochenen Bogen,
dass die menschliche Kraft vor Gott keinen Bestand hat.®” In diesem Zusammenhang ist die
Metapher des Bogens im Alten Testament nichts anderes als die Betonung der Herrschaft und

der Allmacht Gottes.***

Doch im Alten Testament ist der Bogen nicht immer feindlich zu
denken und Gott selbst triagt ihn: In Dtn 32,23; Ijob 6,4; Hab 3,9 tritt er als Bogenschiitze auf.

Im Hinblick auf den Bogen®” hat der erste Reiter in Offb 6,2 nicht unbedingt einen
negativen Sinn und der Bogen ist die Metapher fiir das Heilshandeln Gottes, wie schon im
Alten Testament (Jes 41,2; Klgl 2,4). In der Vision verweist der Bogen also nicht auf eine
widergéttliche Macht, sondern er ist das Symbol der Gerechtigkeit Gottes zugunsten der

treuen Christen (vgl. Offb 6,10).%%

67Vgl. 1Sam 2,4; Hos 1,5; Jer 49,35 (LXX 25,15); 51,56 (LXX 28,56); Ps 37,14—15; Jes 21,17.

51% Taeger betrachtet die Pfeile in diesen Versen und vermutet, dass der erste Reiter nur den Bogen ohne Pfeile in
die Hand nimmt. Damit meint er, dass diec Annahme von Rissi, in der der Bogen als ein starkes Zeichen fiir das
Antichristmotiv gilt, falsch sei: Vgl. TAEGER, Hell oder dunkel, 372f.

619 Vgl. RissI, The Rider, 415f.; WONG, The First Horseman, 224.

620 Vgl. BROWN, Archery, 38; HOFFNER, 111, 133; KEEL, Der Bogen, 172f.

%21 Vgl. BROWN, Archery, 39.

622 Vgl. Gen 48,22; Jos 24,12; 2Sam 1,22; 2Ko6n 6,22; Jes 21,15. Vgl. KEEL, Der Bogen, 174, Anm. 147;
KRONHOLM, nuip, 223f.

623 ,Klar ist, dass die zerbrochenen Bogen die Antwort (Jahwes) auf eine treulose, verbrecherische Macht-
Austiibung sind““: KEEL, Der Bogen, 174, Anm. 146.

624 pg 44.7: ,.Denn nicht auf meinen Bogen vertraue ich, und mein Schwert wird mich nicht retten® (vgl. Ps 20,8).
Vgl. BACHMANN, Die apokalyptischen Reiter, 44.

62> All diese Beobachtungen deuten darauf hin, dass der erste apokalyptische Reiter in Offb 6,2 den Typus des
Welteroberers darstellt*: MAIER, Offenbarung 1-11, 321.

626 Vgl. GIESEN, Dienst, 108f.; DERS, Offenbarung, 176.
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1.2.4 Der Siegeskranz

Als Erméchtigung fiir die folgenden Plagen gilt das Passivum divinum (€566m) in Offb 6,2 als
ein starkes Indiz fiir die negative Deutung des ersten Reiters. Obwohl die erste Entsiegelung
sich auf den zeitgendssischen Krieg oder auf die antichristliche Macht beziehen kann, driickt

627 Unter diesem

dieses Verb aus, dass Gott den Siegeskranz dem ersten Reiter libergeben hat.
Aspekt symbolisiert die Ubergabe des Kranzes, der den Sieg iiber die Welt bedeutet, die
Macht, die die vernichtenden Plagen iiber die Welt bringen kann.®”® In der Offb wird das
Aorist Passiv €600n fiir den antichristlichen Ddmon (Offb 13,5.7.14.15) und die Macht des
Bosen (Offb 9,1.3.5) verwendet, um zu erldutern, dass ihre Taten und ihr Auftreten auf der
Welt Teil des gottlichen Plans sind. Es ist jedoch darauf zu verweisen, dass das gleiche Passiv
auch gegenteilige Vorstellungen kennzeichnet: das weile Gewand der Martyrer (Offb 6,11),
das Leinengewand der Braut (Offb 19,8) und der Weihrauch der Engel (Offb 8,3).”” In diesen
Belegen zeigt das Verb in der Passivform keine direkte negative oder positive Bedeutung. Das
Passivum divinum driickt nicht nur etwas von Gott Erlaubtes aus, sondern dass das Ereignis
dem Willen Gottes gemiB verlauft und ausgefiihrt wird.®*°

Dem ersten Reiter wird ein Kranz gegeben. Im Vergleich zu dem Reiter Gottes in Offb
19,12, der auf seinem Kopf viele Diademe (Svadrjpata) tragt, stellt der Kranz (otédavog) einen
Unterschied dar. Beide Reiter sind somit auf der Bildebene nicht miteinander zu
identifizieren.”' Im Neuen Testament gebraucht der Seher das Wort duadnua dreimal. Dieses
Wort wird (im Unterschied zu otépavoc) immer mit einer Mengenangabe verwendet: Sieben
Diademe der Frau (Offb 12,3) und zehn Diademe des Drachen (Offb 13,1) und unzéhlbare
Diademe des Reiters (Oftb 19,12). Der Seher benutzt das Diadem als Symbol der Macht, um

durch die Menge die verlichene und zeitweilige Macht der Allmacht Gottes unterzuordnen.®*

Die beiden Symbole, das Diadem und der Kranz, driicken zwar etwas Ahnliches aus, miissen

627 Vgl. CAIRD, Revelation, 81.

628 Es bringt in unserem Zusammenhang zum Ausdruck, dass selbst die ddmonischen Heere unter der Verfiigung
und Macht Gottes stehen und nur so weit ihre verderbliche Wirkung ausiiben kdnnen, wie es ihnen nach
gottlichem Plan und Willen zugemessen ist*: GUNTHER, Naherwartung, 178. Vgl. BORING, Revelation, 124.

529 Dazu ist auch der Plural dieses Passivs zu finden. In der Offb ist die Pluralform ¢é566moar zweimal vorhanden
(Offb 8,2; 12,14). In Offb 8,2 wird dieses Passiv als Passivum divinum verwendet und zeigt sich, dass nimlich
die Engel durch die Ubergabe der Posaunen die Autoritit Gottes iibernehmen und Gott dienen (vgl. Offb 8,2-5):
Vgl. BACHMANN, Reiter, 245.

630 The clause is used in commissioning both good and evil intermediary agents and is best understood in the
specific sense of a divine authorization to perform a role rather than the more general idea of permit, allow*:
BEALE, Revelation, 377.

631 Vgl. HODGES, The Horseman, 328; SLATER, Christ, 176.

632 vgl. 1.2.1.5.
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aber in ihrem Gebrauch in den antiken Schriften unterschieden werden®®: Wihrend das
Diadem sich auf Herrschaft bezieht, wird das Wort otédavog in Verbindung mit dem Handeln
und der Ehre Gottes genutzt (Sir 1,11; 6,31; 15,6; 25,6; 45,12).634 Im Alten Testament
erscheint der Kranz als Symbol der Ehre Gottes.**® Diese Symbolisierung der gottlichen Ehre

636 Weiterhin wird

durch den Kranz wird in der romischen Zeit auf das Kaisertum iibertragen.
der Kranz fiir den Siegespreis im Krieg verwendet, und um die Freude bei groen Festen und
die Ehre des Kranztrigers zu zeigen.””” Obwohl der Kranz auch beim Totenkult der Antike
auftaucht®®, resultiert mit Hilfe der diachronen Beobachtung eine positive Deutung, ein
Hinweis auf die gottliche Ehre.

In der Offb ist die positive Bedeutung nicht zu bezweifeln. AuBlerhalb des Bezugstextes
taucht der Kranz siebenmal auf. Davon findet er sich nur einmal mit einer negativen Deutung
(Oftb 9,7), sonst wird er als Belohnung Gottes denjenigen, die treue Glaubige sind (Offb 2,10;
3,11), und den Altesten (Offb 4,4.10) iibergeben. AuBerdem versinnbildlicht der Kranz das
Gottesvolk (Oftb 12,1: Kranz von zwdlf Sternen) und das Gericht Gottes, das durch den
Menschensohn, der den goldenen Kranz trigt, vollstreckt wird (Offb 14,14). Beachtenswert
ist das Bild der Heuschrecken mit den Kridnzen in Offb 9,7639: Rissi nimmt diese Stelle als
Konnotation fiir widergdttliche Macht wahr.**’ Diese Beschreibung der Heuschrecken (Offb
9,7-10), durch die eine Plage iiber diejenigen, ,,die nicht das Siegel Gottes an der Stirn haben®,
hereinbricht, erfolgt mit einer Vielzahl von w¢. Wahrscheinlich will der Seher mit diesem
Vergleich zeigen, dass die Macht der Heuschrecken der gottlichen Macht ungleich und ihr
untergeordnet ist. Die Heuschrecken, die auf den ersten Blick in ddmonischer Gestalt vom
Abgrund auf die Erde herauftkommen, dienen Gott: Die dreimalige Anwendung der

Passivform (Oftb 9,3-5) zeigt, dass ihre Vollmacht von Gott abhéngt und einen beschriankten

633 Um das Symbol des Kranzes zu interpretieren, nutzt Considine die beiden Worter, das Diadem und den Kranz,
ohne Unterschied fiir seine Auslegung: Vgl. CONSIDINE, The Rider, 420.

634 It seems more likely that John chose otépavoc over Suddnuo because dLddnue only denoted royalty whereas
John wanted a broader term capable of expressing other concepts as well“: SEVENSON, Golden Crown, 265.

535 Das kommt im Judentum in den zwei Institutionen Gottes [im Priestertum (Sach 6,11) und im Kénigtum (Ps
21,4; Jes 22,21)] zum Ausdruck: Vgl. KVALBEIN, atédavog, 11121,

636 Vgl. MAIER, Offenbarung 1-11, 321.

537 Vgl. GRUNDMANN, otédavoc, 620-622; STEVENSON, Golden Crown, 259-265.

38 Grundmann zeigt die multivalente Anwendung des Wortes otédavoc, das auch in der Antike mit dem Motiv
der Heroisierung der Toten verwendet wurde. Dies bedeutet aber, dass dieses Wort nicht direkt mit einer
negativen Deutung assoziiert war. Das Motiv dieser Anwendung scheint die Nachahmung des Gottesbildes fiir
die Totenehrung zu sein: Vgl. GRUNDMANN, otédavog, 630.

83 Hinsichtlich der anderen Stellen formuliert der Seher das Wort otédavog deutlich als einen Vergleich: ¢
otédavor Spotor xpuo@: Vgl. BACHMANN, Reiter, 257; HERZER, Der apokalyptische Reiter, 240f.

640 Vgl. RissI, The Rider, 417; WONG, The First Horseman, 224.
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Zeitraum beschreibt (fiinf Monate in Offb 9,5).°*! Die Heuschrecken sehen wie Reiter aus
(Oftb 9,7-9; vgl. Joél 2,4-9) und ihre Krinze weisen auf ihre Funktion hin. Sie kénnen von
denjenigen, die dem Gétzendienst folgen, nicht besiegt werden.®* In dieser Vision ist von der
Herrschaft Gottes und seiner Allmacht die Rede.®*

Insofern kann man den Gesamtgebrauch des Kranzes in der Offb als positiv beurteilen;
dann erscheint der Kranz des ersten Reiters als Symbol des Sieges, als Siegeskranz.®*
Infolgedessen wird seine Funktion mit der zweimaligen Aussage des Sieges betont.**® Bei der
Ubergabe des Kranzes in 2,10 trifft man zwar nicht auf das Passivum divinum, aber auf
dieselben Vokabeln (5(6wut und oré¢avog).646 Die beiden Aussagen in Oftb 2,10 und 6,2

lassen sich miteinander verkniipfen: Denn der Kranz driickt in beiden Fillen den Sieg aus.*’

1.2.5 Collage der alttestamentlichen Traditionen

In Bezug auf den Inhalt der Plagen ist an Ez 14,12-23%* als Hintergrund zu denken, wo das
Motiv der vier Strafen Gottes (gemiB Lev 26,18-28) entwickelt wird.®* Hier werden die vier
Strafen bzw. der Hunger (Ez 14,13), die wilden Tiere (v. 15), das Schwert (v. 17) und die Pest
(v. 19) nacheinander beschrieben.®

Auf den ersten Blick ist die Vision der vier Reiter als Liste der Plagen mit Mk 13, wo der
Anfang der Wehezeit beschricben wird®', zu vergleichen. Es findet sich eine #hnliche
Plageliste in Jes 15,2 (vgl. Ez 5,12) und in Ez 14,12-23. In Jes 15,2 werden der Tod, das

Schwert, der Hunger und die Gefangenschaft aufgelistet.®>

Im Vergleich zu den Reitern der
Offb ist die Liste auffallend analog: Offensichtlich entspricht der Tod der Funktion des vierten
Reiters, sowie das Schwert der Waffe und der Funktion des zweiten Reiters (Oftb 6,4). Der

Hunger ist mit der Funktion des dritten Reiters, die mit dem hohen Preis fiir Lebensmittel im

41 Vgl. GIESEN, Offenbarung, 217.

692 Vgl. AUNE, Revelation 6-16, 532.

643 Vgl. BEALE, Revelation, 494f.

4 Vgl. MAIER, Offenbarung 1-11, 321f.

645 Nun hat aber das Verbum siegen in der Apokalypse nicht den schlechten Nebensinn von siegen durch Gewalt,
sondern es bezeichnet im Gegenteil gottliches Handeln*: CULLMANN, Eschatologie, 354.

%46 Im folgenden Vers findet sich das Versprechen fiir den Sieger (Offb 2,11).

647 Vgl. BACHMANN, Reiter, 245; MOUNCE, Revelation, 142.

4% Beale bemerkt, dass Ez 14,12-23 wortbildend fiir die vier Reiter ist: Vgl. BEALE, Revelation, 372.

649 »Four is the favored number in Ezekiel, the number of totality. But Ezekiel is not the creator of this scheme. It
is to be found befor that in Jeremiah 15,2 — pestilence, sword, famine, captivity. It is interesting that beasts,
sword, pestilence, and famine also appear together in Leviticus 26,21-26 in a list of curses unsystematically
arranged with different traditional materials“: RiSsI, The Rider, 412. Vgl. BEALE, Revelation, 373.

650 Aufgrund dieses Vergleiches kann man die Reiter der Offb mit den wilden Tieren in Offb 6,8b korrelieren:
Vgl. PRIGENT, Apocalypse, 272.

631 Vgl. BOCHER, Johannesapokalypse, 49f.; CHARLES, Revelation 1, 158; Riss1, The Rider, 413f.

652 Vgl. LOHMEYER, Offenbarung, 58.
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Text als Hungersnot angedeutet wird (Offb 6,6), zu assoziieren. Zunéchst kann man den ersten
Reiter, der als Sieger charakterisiert wird, nur schwer mit Gefangenschaft verkniipfen. Nach
Poitier kann aber der Sieg auch bedeuten, dass der Sieger die Feinde in Gefangenschaft
hilt.> Aus diesem Grund impliziert der Sieg auch Gefangenschaft: In der Vision der Reiter
tiberkreuzt sich der erste Reiter mit der Gefangenschaft (als vierter Plage) und der vierte
Reiter mit dem Tod (als erster Plage) in Jes 15,2.

Das Motiv stammt also aus den aufgelisteten Stellen des Alten Testaments, um die Vision
der vier Reiter zu formulieren. Aber es ist wichtig, die Stellen aus dem Alten Testament und
der Offb miteinander zu vergleichen, und zu iiberlegen, an wen sich diese Aussage richtet. Die
alttestamentlichen Texte, mit denen der Inhalt der Plagen assoziiert wird, wenden sich gegen
das Volk Gottes (Jes 15,2) und gegen Jerusalem (Ez 14,12-23). Deshalb kann man folgern,
dass auch die vier Reiter Teil eines Strafprozesses sind, der mit der Zerstorung der ganzen
Welt einhergeht.

In der Gesamtstruktur der Oftb spielt die Vision der vier Reiter eine bedeutende Rolle, weil
die Perspektive der Vision wechselt: Wihrend die Sicht des Sehers von Offb 4,1 bis Oftb 6,1
nur in den Himmel weist, spielt sich die Vision von Offb 6,2 bis zur Erscheinung Christi in

Offb 20 nicht nur im Himmel, sondern auch auf der irdischen Ebene ab.®>*

Dementsprechend
zeigt das Verb im Aorist é&fA6er in Offb 6,2 die Abwirtsbewegung vom Himmel.>® Mit
dieser Konnotation erinnert die Vision der Viererreihe den Leser an das Bild der vier
Pferdegespanne in Sach 6,1-8 (vgl. Sach 1,7-15)°%: In der Vision von Sacharja sind die
Pferdegespanne auch verschiedenfarbig, und zwar feuerrot, schwarz, wei3 und scheckig, was
analog zu den Farben der Pferde komponiert scheint.®’

Die Vision der vier Pferdegespanne bei Sacharja gilt somit als Haupthintergrund fiir die
Schilderung der vier Reiter in Offb 6,1-8, aber der Grundgedanke der vier Reiter steht im
Gegensatz zu Sach 6,1-8: Wihrend die vier Pferdegespanne, die die vier Winde und die vier

Himmelsrichtungen darstellen®® als Gottesboten des Gerichts charakterisiert werden®’, findet

653 Diese Assoziation war im antiken Nahen Osten und im Judentum bekannt: Vgl. POIRIER, A Response, 260f.
654 Vgl. HERZER, Der apokalyptische Reiter, 236f.; RESSEGUIE, Revelation unsealed, 146f.

655 7um ersten Mal wird dieses Verb in Offb 3,12 benutzt, aber in diesem Fall ist es nach dem Hauptverb moitrow
im zukiinftigen Sinne zu verstehen.

636 v gl. CONSIDINE, The Rider, 410f.; ROLOFF, Offenbarung, 80; VoS, Synoptic, 181.

657 Vgl. JAUHIAINEN, Zechariah, 49f., 63. Nicht ganz gleich, aber dhnlich in der Vierzahl und in den variierten
Farben, lassen sich die beiden Visionen im eschatologischen Kontext assoziieren: Vgl. COOK, Prophecy, 125f.

658 Ihre Vierzahl steht fiir Himmelsrichtungen und -winde, ihre Farben spiegeln die vier Welteckenplaneten: den
roten Merkur, den schwarzen Saturn, den weiflen Jupiter und den griinen Mars“: BACKHAUS, Bilder, 429. Vgl.
MULLER, Offenbarung, 166.

69 Zachariah’s eighth vision of the four chariots, Zechariah 6,1-8, again strongly focuses on God’s end-time
judgment on the nations of the world, especially the ominous ‘enemy from the north.” In Ezekiel 38-39, the
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660

sich keine solche astrologische und mythologische Deutung in der Oftb.™" Ferner entdeckt

man noch eine Parallele in Sach 1,7—15661

, wo eine Vision mit Reitern, die auf vielfarbigen
Pferden sitzen, dargestellt wird: Die Reiter werden kurz beschrieben und ihre Funktion wird
im Dialog erldutert. Sie stellen Gottesboten dar, die die Welt durchziehen. In den beiden
Visionen werden die Reiter und die Pferdegespanne als Gottesboten im eschatologischen
Sinne beschrieben. Im Hinblick auf den Kontext sind die erste und die achte Vision Sacharjas
miteinander vergleichbar: In der ersten Vision Sacharjas (Sach 1,7-15) wenden sich die
Gottesboten an Israel, um den Zorn Gottes deutlich zu machen.®®> Wenn die Vision der vier
Reiter in der Oftb eine negative Deutung enthélt, entspricht Sach 1,7-15 der Bedeutung der
Entsiegelung in Offb 6,1-8.°°* Demgegeniiber werden in der Vision die Pferdegespanne als
Gottesboten geschickt, um die Nationen, die das Volk Gottes erpressen, zu bestrafen und um
Israel eine Friedensbotschaft zu verkiindigen.®® In diesem Fall offenbart die Vision in der
Offb zwei Botschaften gleichzeitig: Einerseits ist die Vision eine hoffnungsvolle Botschaft fiir
die treuen Christen und andererseits kiindigt sie das Strafgericht Gottes gegen diejenigen an,
die die Christen verfolgen.®®

Im Vordergrund der Vision findet sich noch das Motiv der vier himmlischen Wesen, die
schon als ,,vier lebendige Wesen* in der Thronvision dargestellt wurden (Oftb 4,6): Die vier

666 obwohl im Text kein Engel vorkommt.®” Die

Lebewesen erscheinen in engelhafter Gestalt
Beschreibung der vier Lebewesen ldsst auf die Berufungsvision des Ezekiel zuriickblicken

(Ez 4,1-28; vgl. Ez 10,1-22), wo sie in der Theophanie vorkommen.®®® Die vier Lebewesen

Ezekiel group had transformed the expected enemy from the north into a monstrous demonic horde, embodying
cosmic evil“: COOK, Prophecy, 127-128.

660 Vgl. AUNE, Revelation 616, 390; BOUSSET, Offenbarung, 264; SATAKE, Offenbarung, 216.

66! Wahrscheinlich kann dieser Abschnitt in zwei Teile gegliedert werden. In der Vision ist im ersten Teil vom
Zorn Gottes gegeniiber Israel die Rede und in dem zweiten Teil (vv. 16—17) wird von der Barmherzigkeit Gottes
gesprochen: Vgl. DELKURT, Nachtgeschichte, 20-22, 70-73.

562 1 Bezug auf den Kontext sieht Jauhiainen die Vision in Sach 1 bedeutender als Sach 6. ,,Zech 1,8—17 follows
Zechariah’s exhortation to his audience to respond appropriately to Yahweh’s gracious initiative. The vision of
the patrolling horsemen and the accompanying prophetic utterance begin a series of visions concerning the
imminent restoration of the fortunes of God’s people...The horsemen patrolling all the earth are thus a
preliminary step before Yahweh acts and brings about the fulfillment of the promises of restoration®:
JAUHIAINEN, Zechariah, 64.

653 Vgl IL.1.1.1.

664 ,»The most obvious background is Zech 6,1-8 (cf. also Zech 1,8—15). There four groups of horses of different
color are commissioned by God to patrol the earth and to punish those nations that they see oppressing God’s
people (Zech 6,5-8)“: BEALE, Revelation, 372.

%635 Wenn die Entsiegelung als positive Deutung akzeptiert werden kann, liegt Sach 6 ndher als Sach 1 an der
Vision der vier Reiter in der Oftb. Vgl. II.1.1.2.

666 v gl. HANNAH, Isaiah, 22-25.

667 Vgl. GIESEN, Offenbarung, 149, 153f.; MULLER, Offenbarung, 146.

668 Vgl. BACKHAUS, Bilder, 429; SATAKE, Offenbarung, 199.
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der Offb und des Ezekiel werden differenziert beschrieben.®®’

Im Vergleich der Lebewesen
zwischen der Offb und der Stelle bei Ezekiel finden sich keine Gemeinsamkeiten. Die
Assoziationen variieren in den Visionen, die im Alten Testament bzw. in den prophetischen
Biichern verwendet werden.’” Der Seher zitiert den Text des Alten Testaments aber nicht,
sondern unterzieht ihn nach seinem theologischen Muster einer Relecture. Der Seher hat also
offensichtlich Motive vom Alten Testament bzw. den Propheten ausgeliehen, aber wie bei

einer Collage oder einem Mosaik in der Offb daraus etwas Neues gemacht.®”'

1.3 Resiimee

Die Schwierigkeit der Interpretation der Vision in Oftb 6,1-8 liegt vor allem darin, dass keine
eindeutige Vorlage der Vision vorliegt und die ganze Vision oder einzelne Teile in ihren
Symbolen vieldeutig sind. Nach der Thronvision zeigt die erste Entsiegelung, durch die sich
die Vision vom Himmel zur Erde bewegt, dass die Ereignisse mit dem ersten Reiter
beginnen. *”* Die mit dem Thron assoziierten Lebewesen verkniipfen die Vision mit der
Thronszene.

Mit dem Kontext und der Struktur bezieht sich die Vision der vier Reiter in ihrem
Zusammenhang auf das Handeln Gottes. Aus diesem Grund demonstriert der erste Reiter die
Herrschaft Gottes am Anfang der Vision, die bis zur Zielvision in Offb 21 verlauft®”*: Die
ganze Vision zielt auf den sicheren Sieg hin. Ohne bestimmte Angabe einer Plage erweist die
erste Entsiegelung, auf welches Ziel hin diese Ereignisse danach geschehen werden.’”* Mit
dem doppelten Ausdruck des Sieges wird der erste Reiter klar charakterisiert; seine siegreiche

Funktion enthiillt, worauf sich die folgenden Plagen richten®”: Die Empfinger dieser

59 Die vier Lebewesen in der Offb erscheinen als Cherubim (Ez 1,2-21) oder Serafim (Jes 6,2—6). Der Scher
unterscheidet die vier Lebewesen von Engeln und in Offb 4,6 und 5,6 dienen diese Lebewesen, die rings um den
Thron stehen, dem Lamm: Vgl. BEALE, Revelation, 328f.; MAIER, Offenbarung, 270.

7% In Bezug auf die vier Lebewesen wird der Seher von Ezekiel und Jesaja stark beeinflusst: Vgl. FEKKES,
Prophetic Traditions, 73f.; HIEKE, Der Seher, 19-22.

7' Die Symbolsprache seiner biblischen Lektiire geht dem Seher im christologischen ,Aha-Erlebnis® auf, und er
lernt als Judenchrist, die alte Bildsprache der Apokalyptik neu zu buchstabieren. Biicher und Bilder konnen
gerade fiir jiidische Leser sehr reale Offenbarungserlebnisse bergen. Eine Vision, die aus der Schriftauslegung
hervorgeht, ist keine erfundene, sondern cher eine erlesene Vision“: BACKHAUS, Bilder, 431. Vgl. EBACH,
Apokalypse, 228; GUNTHER, Naherwartung, 175-177; MOUNCE, Revelation, 140.

672 Taeger setzt voraus, dass der Inhalt der erste Entsiegelung nur der Auftakt der Siegel ist: Vgl. TAEGER, Hell
oder dunkel, 387f.

673 Vgl. BACKHAUS, Bilder, 434.

67 Moreover John explicitly distinguishes between these disasters and the last plagues which are the real
precursors of the End (15,1). These plagues are preliminary and premonitory*: CAIRD, Revelation, 81.

675 The answer to the theological difficulty lies in the ultimate purpose of the woes, which is to refine the faith
of believers and to punish unbelievers. The direct connection between chs. 4-5 and 6,1-8 clarifies this issue
further: BEALE, Revelation, 388.
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Botschaft sind die treuen Christen, die wissen sollen, dass die Wirkung der Plagen auf die
widergottliche Macht beschrénkt bleibt, die in der Offb mit dem Kaiserkult zu identifizieren
ist.°”® Um diese Absicht zu verwirklichen, setzt der Seher die Vision mosaikartig nach
Vorbildern des Alten Testaments in einer Sprache zusammen, die zwar Angst macht, aber

schlieBlich doch Hoffiung verleiht.®”’
2. Semantische Einzelbetrachtungen zum Kriegsmotiv in der Oftb

Nicht nur die Vision als Ganze, sondern auch einzelne Redewendungen und Ausdrucksweisen
sind fiir die Auslegung relevant. Um kriegerische Darstellungen in der Offb zu schildern,
benutzt der Seher traditionelle Motive, die meistens aus den alttestamentlichen
Prophetenbiichern stammen.®’® Apokalyptisch und eschatologisch beschreibt der Seher die
Auseinandersetzung zwischen der Herrschaft Gottes und der gottfeindlichen Macht sprachlich

intensiv und in kriegerischen Bildern.

2.1 Siegesspruch: Das Siegen — vikaw

679 .
" Damit

Im Neuen Testament findet sich das Wort vikaw 27-mal, davon 17-mal in der Offb.
kann man sagen, dass dieses Wort die Offb charakterisiert. Bei den Belegstellen ist der
Gebrauch in den Sendschreiben auffillig: Zum ersten Mal tritt ein Siegesspruch mit einem
Dativ in Offb 2,7 auf. Jeder Gemeinde wird das Verb vikaw im Siegesspruch wie eine
VerheiBung gegeben und zwar immer im Partizip Pridsens Aktiv®™ ohne direktes Objekt681,
um den Lohn des Uberwinders zu zeigen.®® In den Sendschreiben, die an die sicben

Gemeinden in Kleinasien gerichtet sind, wird das Partizip dieses Wortes stindig mit dem

676 ygl. EBACH, Apokalypse, 215f.

677 Vgl. BACKHAUS, Bilder, 437.

678 Vgl. HARN, Trostbuch, 59.

7 Offb 2,7.11.17.26; 3,5.12.21(bis); 5,5; 6,2(bis); 11,7; 12,11; 13,7; 15,2; 17,14; 21,7. Bei einer so hiufigen
Anwendung kann das Siegen ,ein zentraler Leitbegriftf* sein, der das Lamm und die Gldubigen miteinander
verbindet. ,,Dieser zentrale Leitbegriff der Apk umschreibt gleichermaBen das Ziel des Weges Christi (Offb 5,5;
17,14) wie auch der Christen*: ROLOFF, Offenbarung, 50. Vgl. BORING, Revelation, 90; TAEGER, Gesiegt, 33.

680 AuBerhalb der Sendschreiben wird das Wort viermal im Aorist (Offb 5,5; 6,2; 12,11; 13,7), dreimal im
Partizip (Oftb 6,2; 15,2; 21,7) und zweimal im Futur (Offb 11,7; 17,14) verwendet.

681 Vgl. GIESEN, Gericht, 30.

682 S6ding merkt an, dass die siebenmaligen VerheiBungen in den Sendschreiben mit dem ewigen Leben und mit
dem auferstandenen Christus verbunden sind, wie am Anfang des Buches Jesus Christus seinem Knechte
Johannes verheiflen hat, was bald geschehen muss (vgl. Offb 1,1). Der Sieg Christi gilt jetzt fiir alle Glaubigen,
die den Glauben bewahren: Vgl. SODING, Siegertypen, 332f.
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683 Wahrscheinlich unterscheidet der Seher

futurischen Hauptverb verbunden (vgl. Oftb 1,1).
den zukiinftigen Sieg der Glaubigen von dem schon errungenen Sieg Christi.®®* Nur einmal
findet sich das Verb vikow im Aorist mit Vorbildfunktion (w¢ kayw éviknow) in Offb 3,21;
damit wird der errungene Sieg Jesu iiber den Tod durch seine Auferstehung bestétigt (vgl.
Offb 5,5).°%

In dem Sendschreiben an Ephesus assoziiert der erste Siegesspruch ®*® paradiesische
Vorstellungen: ,,Wer iiberwindet, dem werde ich zu essen geben vom Baum des Lebens®’, der
im Paradies Gottes ist“ (Offb 2,7b). Dieser Satz spielt auf den Baum in Gen 2,9 an®®*, an dem
<689

taucht
in der Offb viermal auf (Offb 2,7; 22,2.14.19); aullerhalb dieser Stelle findet sich der

die Menschheit das ewige Leben verloren hat (vgl. Gen 3). ,,Der Baum des Lebens

Ausdruck nur am Ende. Wahrscheinlich ist ,,der Baum des Lebens*®”° , der in der Mitte des
Neuen Jerusalem steht (Offb 22,2)®°', ein Symbol des ewigen Lebens. Er erscheint stets mit
der Anwesenheit Christi®?, der als Subjekt in der ersten Person das ewige Leben schenkt.

In jedem Sendschreiben beschreibt der Seher detailliert die Situation der Gemeinde und
mit dem Siegesspruch trostet er sie, damit die Gladubigen unter der Bedréngnis treu bleiben
konnen. Diese Bedeutung wird in Offb 2,10b—11, wo sich eine Verheilung an Smyrna richtet,

693
d

klar: ,,Sei treu bis zum To und ich werde dir den Kranz des Lebens geben. Wer ein Ohr hat,

hére, was der Geist den Gemeinden sagt! Wer iiberwindet, wird keinen Schaden erleiden®*

683 Vgl. MULLER, Prophetie, 104.

5% Nach Lampe ist die Vergegenwirtigung in der Offb im Vergleich zur jiidischen Apokalyptik relevant; durch
Christus wird die Vergangenheit durchdrungen: Vgl. LAMPE, Apokalyptiker, 96-101.

%55 Vgl. ROOSE, Zeugnis, 67.

6% Miiller definiert die Sendschreiben in ihren Formen als BuBparaklese. Nach ihm weisen die einzelnen
Elemente in ihrer gleichméifBigen Wiederholung diese Annahme nach und der Sieg der Gliubigen steht unter
folgenden Bedingungen: (1) Anklage, (2) Mahnung und (3) bedingte Gerichtsdrohung: Vgl. MULLER, Prophetie,
62-65.

687 Dass der Baum des Lebens in der typologischen oder allegorischen Auslegung der frithen Christen auf
Christus oder das Kreuz gedeutet wurde, ist sachlich durchaus zutreffend”: MAIER, Offenbarung 1-11, 149.
Dementsprechend {ibersetzt Soding £0Aov von den beiden Méglichkeit (Baum oder Holz) in ,,Holz*, um das
Kreuz Christi zu betonen: Vgl. SODING, Siegertypen, 354.

5% Durch das Wort Essen (¢é06{w) korrellieren Gen 3,19 (Im SchweiBe deines Angesichts wirst du Brot essen)
und Offb 2,7 (ich werde dem Uberwinder zu essen geben) miteinander.

%9 Vgl. 3Hen 24,28: ,,They become fragrant from the perfumes of the garden and from the spices of Eden, until
scattering, saturated with the scent of pure perfume, they bring the scent of the spices of the garden and the
perfumes of Eden before the righteous and godly who shall inherit the garden of Eden and the tree of life in the
time to come*: ALEXANDER, 3 Enoch, 308.

6% Aune sagt, dass der Baum des Lebens zwei Traditionen haben kann. Erstens ist er eine Anspielung auf die
Schopfungsgeschichte (Gen 2,9; 3,23.24). Zweitens ist er eine Metapher fiir die erwihlte Gemeinde in der
judischen Tradition: Vgl. AUNE, Revelation 1-5, 152f.

! Der Seher blickt schon jetzt auf die Beschreibung des neuen Jerusalem als des Paradieses der Zukunft voraus
(22,1-5): GIESEN, Gericht, 30.

692 Vgl. BEALE, Revelation, 235.

6% Wahrscheinlich hat das Verb vikdw in den Sendschreiben eine metaphorische Deutung, die den Mirtyrertod
einschlieBt, und diese Deutung wird im Kriegsbild erklart: Vgl. AUNE, Revelation 1-5, 151.

694 Vanni versteht o0 x| als negativen Imperativ: Vgl. VANNI, Radice, 527.
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von dem zweiten Tod.” Die beiden Symbole, der Kranz des Lebens®” und der zweite Tod®*®

(vgl. 4Makk 17,12—-18), versinnbildlichen das Ziel der Prophezeiung, die sich auf den Sieg
iiber den Tod bezieht. Diese VerheiBung wird durch den Feldzug, der vom Reiter Gottes
durchgefiihrt wird (vgl. Offb 19,11-21), im tausendjéhrigen Reich vollendet: Wer treu bleibt,
wird iiber den zweiten Tod siegen und am tausendjdhrigen Reich teilhaben (Offb 20,6).
Demgegeniiber werden die Feigen und Ungldubigen mit dem zweiten Tod bestraft (Oftb
20,14; 21,8).%%"

Der Gemeinde in Pergamon, wo laut Oftb 2,17 der Thron des Satans steht®®

, wird das
verborgene Manna und der weille Stein versprochen. Das Manna (uavve) ldsst den Leser an
die Wiistenwanderung denken: In Ex 16%° kommt das Manna’® in Verbindung mit dem
Ungehorsam des Volkes vor und wird oft ,,Brot vom Himmel*“ genannt (vgl. Neh 9,15; Ps
77,24 (LXX); Joh 6,31).”"! Das verborgene Manna’* steht der in der Gemeinde ausgeiibten
Gatzenopferspeise (Offb 2,14), die von der Lehre Bileams stammt, gegeniiber.””” Ferner kann
das verborgene Manna als das Symbol des Abendmahls des Herrn (vgl. 1Kor 10,3-4)""* auf
das Hochzeitmahl des Lammes in Offb 19,1-10 hindeuten.”” Die Verborgenheit des Manna

st mit dem Namen des Reiters, ,,den niemand kennt au3er er selbst™ (Oftb 2,17), vergleichbar.

Und wenn dieser unbekannte Name in Offb 19,12 auf Christus anspielt, kann das verborgene

%% Das Symbol des Kranzes ist ein klarer Hinweis auf den Sieg. In 1Petr 5,4 findet sich die gleiche Bedeutung
des Kranzes (der unverwelkliche Kranz der Herrlichkeit): Vgl. BEALE, Revelation, 244; HEMER, Letters, 71f.

8% Anscheinend entstammt »der zweite Tod“ der jiidischen Tradition. ,,Der zweite Tod bedeutet in den Targumim
entweder den Ausschluss von der Totenerweckung oder die Uberantwortung zur ewigen Verdammnis*: GIESEN,
Offenbarung, 111. Vgl. AUNE, Revelation 1-5, 168; DULK, Promise, 517. Aber Soding begreift den zweiten Tod
zusammen mit der Vollendung. ,,.Der zweite Tod ist der Tod des Todes (Oftb 20,6.14f; 21,8), die Kehrseite der
Vollendung®: SODING, Siegertypen, 355.

%7 Hier ist deutlich der Kontrast zwischen den Gliubigen und den Gottlosen gemeint. ,,This is the doctrine of
justification by faith translated into apocalyptic imagery*: BEASLEY-MURRAY, Immortality, 86.

5% Pergamon war lange Zeit die Hauptstadt der Rémer in Asien und deshalb ist Pergamon im Hinblick auf den
Kaiserkult sehr wichtig: Vgl. HEMER, Letters, 82-84.

% Nur in Exodus wird das Manna 1o pdv geschrieben (Ex 16,31.32.33.35), sonst immer t0 pdvve (Num
11,6.7.9; Dtn 8,3.16; Jos 5,12; Neh 9,20; Ps 77,24 (LXX); Bar 1,10) im Alten Testament.

7% Das Manna stammt wortlich vom Hebréischen X171 12 — was ist es? (Ex 16,15).

"''Vgl. AUNE, Revelation 1-5, 189.

72 Lohse betont die Verborgenheit, denn alle heiligen Dinge werden vor der Zerstorung in Sicherheit gebracht
(vgl. 2Makk 2,4-8). Der Prophet Jeremias hatte vor dem Untergang Jerusalems (587 v. Chr.) die Bundeslade, das
heilige Zelt und den Opferaltar in einem Berg versteckt. Anscheinend bleibt das Manna auch bis zur Erscheinung
Gottes verborgen: Vgl. LOHSE, Offenbarung, 30; BOUSSET, Offenbarung, 214.

73 In der Gegenwart ist das Manna jedoch wie andere Heilsgiiter bis zur eschatologischen Offenbarung
verborgen. Der zukiinftige Genuss himmlischen Mannas steht bei Johannes in beabsichtigtem Kontrast zum
Essen des Gotzenopferfleisches in der Gegenwart. Der eschatologische Lohn entschéddigt die Rechtglaubigen fiir
ihren Verzicht auf den Genuss des Fleisches, der Gotzendienst bedeutet. Eine Anspielung auf das Herrenmahl ist
hier wohl nicht beabsichtigt, da es um eine rein futurische Zusage geht“: MULLER, Offenbarung, 114. Vgl.
GIESEN, Gericht, 31.

704 Vgl. KRAFT, Offenbarung, 66; ROLOFF, Offenbarung, 55.

705 ,Johannes hat wahrscheinlich die Eucharistie vor Augen, auch wenn sich dies direkt nur aus Parallelen bei
Paulus (1Kor 10) und im Vierten Evangelium (Joh 6) ableiten ldsst*: SODING, Siegertypen, 355.
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Manna als Metapher fiir den bald erscheinenden Christus versendet sein.”®

Ein neuer Name, der auf dem weiflen Stein eingeschrieben ist, spielt eine grofle Rolle in
diesem Sendschreiben (vgl. Oftb 3,12; 14,1; 19,12)707, und er zeigt die erneuerte Identitit der
Person oder des Wesens in der Offb.””® Die Verborgenheit des Mannas und der noch
unbekannte Name werden in der nahen Zukunft offenbar, und damit zielt der Seher zum Trost
der Gléubigen auf die eschatologische Vollendung ab, durch die die Welt vollstindig erneuert
wird.””

AuBerdem wird dem Uberwinder ausdriicklich die Macht iiber die Nationen
Versprochenﬂoz ,,Doch was ihr habt, haltet festm, bis ich komme. Wer iiberwindet und bis
zum Ende meine Werke bewahrt, dem werde ich Macht iiber die Nationen geben* (Offb 2,25—
26; vgl. Ps 2,8-12). Im Sendschreiben an Thyatira sind ,,die Werke“ (ta €pye) auffdllig.
Durch dieses Wort werden die guten Taten der Gemeinde anerkannt (Oftb 2,19: ,,Ich kenne
deine Werke*) und ,,die Werke* als Mallstab des Gerichts gelesen (Oftb 2,23: ,nach euren
Werken®). Am Ende des Schreibens an Thyatira kehrt das gleiche Wort , Werke*”'* als
Aussage des Uberwinders wieder: ,,meine Werke* (Offb 2,26). Wahrscheinlich verweisen
»meine Werke* auf den Sieg, der iiber den Tod errungen wurde (vgl. 1Petr 4,1) und damit
betont der Seher die Zusage der Teilhabe an der Herrschaft Gottes.”"

In Offb 3,5 findet sich der Siegesspruch mit der Metapher der weilen Bekleidung: ,,Wer
iiberwindet, der wird so mit weiBen Gewindern bekleidet werden.“”'* In Offb 4.4 (vgl. Jes
24,23) erscheinen vierundzwanzig Alteste, die weiBe Gewinder und goldene Krinze tragen
und rings um den Thron des Menschensohnes sitzen, als das Bild der himmlischen
Heilsvollendung. "5 Obwohl umstritten ist, wer die Altesten sind’'®, ist ihre Funktion

eindeutig: Die Altesten besingen die Macht und die Herrschaft Gottes. Die weile

706 Vgl. BEALE, Revelation, 252; MAIER, Offenbarung 1-11, 176.

"7 Der Seher hat den Name (dvope) 38-mal in seinem Buch geschrieben.

708 Vgl. BEALE, Revelation, 254; GIESEN, Offenbarung, 115.

% Vgl. MAIER, Offenbarung 1-11, 177f.

% Der Uberwinderspruch ist hier auffallend lang. Wiahrend er bei Smyrna im Urtext ganze 10 Worte umfasst,
sind es hier 43. Auch das ist ein Hinweis auf die Schwierigkeit der Situation in Thyatira“: MAIER, Offenbarung
1-11, 181.

" Im Vergleich zum Wort pévw, das in den johanneischen Schriften besonders wichtig ist (vgl. Joh 6,27.56; 1Joh
2,6.10; 3,6), wird durch das Verb tnpéw das Verhalten der Christen in der Bedrangnis betont.

712 Einige Exegeten bemerken, dass ,,meine Werke* sich auf das ethische Verhalten beziehen. In Verbindung zur
Standhaftigkeit (bmopovr)), die als Tugend gilt, kann man ,,meine Werke* als Forderung verstehen: Die Werke,
die ich fordere. Aus diesem Grund bedeutet Siegen fiir die Glaubigen, diese geforderten Werke zu bringen: Vgl.
ROOSE, Zeugnis, 62f.

73 Vgl. BEASLEY-MURRAY, Immortality, 87; SODING, Siegertypen, 356f.

4 Dieser Siegesspruch wird zur Bedingung in v. 3 ,,wenn du nicht wachst* parallel gebaut: Vgl. MULLER,
Prophetie, 60.

5 Vgl. GIESEN, Offenbarung, 149f.

716V gl. BEALE, Revelation, 322-326.
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Bekleidung’'” symbolisiert einen neuen Status (vgl. Mk 9,3; Offb 3,4; 6,11; 7,9.13), der dem
Uberwinder nach dem Sieg gegeben wird.”'® Dieser erhilt noch die weitere VerheiBung, dass

sein Name aus dem Buch des Lebens’"” nicht ausgestrichen wird und sein Name Gott bekannt

721

ist (vgl. Lk 12,9).° Wenn man die Konjunktion ka{ konsekutiv versteht’?!, sind die beiden

Sétze in Offb 3,5 als weiterfiihrende Auswirkung zu denken. Von Anfang an sind der Name
und das Leben miteinander in diesem Sendschreiben verkniipft und die VerheiBung an Sardes

722
17+

schafft einen Kontrast zu der Aussage in Oftb 3,1°°": ,,Ich kenne deine Werke, dass du einen

Namen hast, dass du lebst, aber du bist tot.«7%
Der sechste Siegesspruch findet sich im Sendschreiben an Philadelphia mit dem

724 Im Neuen

Tempelbild. In Offb 3,12 wird der Uberwinder zu einer Siule im Tempel Gottes.
Testament wird die Sdulenmetapher, die die Festigkeit des Hauses Gottes im Alten Testament
bedeutet (vgl. Ps 74,4) und auf die Anwesenheit Gottes und die Geborgenheit in thm anspielt

(vgl. Ex 13,21-22), nur sehr selten benutzt.”?

Diese Verheiflung, die den treuen Christen
gegeben wird, ist auch mit dem paulinischen Gedanken, ndmlich dem personalisierten
Tempelbegriff, vergleichbar: Die Glidubigen selbst sind durch den Geist Tempel Gottes.”*® In
diesem Sendschreiben findet sich noch eine weitere Verheilung, die mit einem dreifachen
Namen bezeichnet wird: ,,Ich werde auf ithn den Namen meines Vaters, des Neuen Jerusalem

und meinen neuen Namen schreiben® (vgl. Jes 56,3-5). Jerusalem wird in der Offb dreimal

»heilige Stadt Gottes* genannt (Offb 3,12; 21,2.10) und mit dem Adjektiv ,,neu taucht

7'7 Nach Vanni bedeutet die weiBe Bekleidung die Teilnahme an der Auferstehung Christi: Vgl. VANNI, Radice,
530, Anm.15 und 535.

'8 Vermutlich ist das Gewand urspriinglich eine Metapher fiir den Kérper (2Kor 5,2—4) und diese metaphorische
Aussage wird allméhlich fiir die himmlische Belohnung im eschatologischen Sinne entwickelt: Vgl. AUNE,
Revelation 1-5, 223; ELGVIN, Priests, 265f.

9 The idea of a Book of Life as a kind of heavenly citizen registry is frequently referred to in ancient Israelite
and Jewish literature (Exod 32,32-33; Ps 69,28; Dan 12,1; Jub 30,22; 1QM 12,1-2) and occurs also in the NT
and early Christian literature (Luke 10,20; Phil 4,3; Heb 12,23; Hermas Sim 2,9; 1Clem 53,4; cf. Isa 4,3; Ezek
13,9)“: AUNE, Revelation 1-5, 224.

20 Vgl. SODING, Siegertypen, 357.

21 Vgl. BLASS — DEBRUNNER — REHKOPF, Grammatik, §442,2.

722 Vgl. HEMER, Letters, 143.

73 Dass der Name des Uberwinders im Buch des Lebens stehen bleibt, bedeutet, dass ihm das ewige Leben
gegeben wird (vgl. Offb 20,11-15). Hier kann man den Tod als Paradoxon, in dem vom geistigen Tod im
lebendigen Korper die Rede ist, verstehen: Vgl. AUNE, Revelation 1-5, 219; GIESEN, Offenbarung, 126f. Aber
im Bezug auf die mangelhaften Werke der Gemeinde kann diese Aussage auf den Tod in Wirklichkeit hinweisen:
Vgl. MAIER, Offenbarung 1-11, 206; MULLER, Offenbarung, 124.

7" Nach 1Hen 90,28-29 ist die Siule das Symbol des ganzen Tempels und dadurch werden das irdische und
eschatologische Jerusalem dargestellt: Vgl. AUNE, Revelation 1-5, 241.

5 Gal 2,9; 1Tim 3,15; Offb 3,12; 10,1. In 1Tim 3,5 wird das Haus Gottes mit der lebendigen Kirche identifiziert
und zur ,,Sdule und Fundament der Wahrheit* erkldrt. Ferner werden die Apostel, bzw. Jakobus, Petrus und
Johannes als Sdulen der Kirche dargestellt (Gal 2,9).

726 1Kor 3,16; 2Kor 6,16; vgl. Eph 2,20-21; 1Petr 2,5. Vgl. SODING, Siegertypen, 358.
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Jerusalem in 3,12 und 21,2 auf (vgl. Ez 48,35).727 In der Offb erscheint das Neue Jerusalemm,
das vom Himmel herabkommt und die Wohnung Gottes unter den Menschen ist (Offb 21,3;
vgl. Joh 1,14), als das Hauptsymbol fiir die Neuschopfung.’” Die beiden VerheiBungen in
3,12 richten sich an die Neuschopfung, die in eschatologischer Spannung steht, und auf die
eschatologische Erfiillung hinweist (Offb 22,4).*° Wie die Tempora in Offb 3,12 (Futur) und
in Oftb 21,2 (Aorist) den zeitlichen Abstand anzeigen, verpflichtet der Seher die Gemeinde,
das Wort Jesu bis zu seiner Wiederkunft zu bewahren und standhaft zu bleiben (Offb 3,10-11).

In den Sendschreiben betrifft die letzte VerheiBung mit der Thronszene die Gemeinde in
Laodizea: ,,Wer liberwindet, dem werde ich geben, mit mir auf meinem Thron zu sitzen,

wie”! auch ich gesiegt und mich mit meinem Vater auf seinen Thron gesetzt habe“ (Offb

3,21). Vor allem ist der Thron (6pévoc), der das Konigtum symbolisiert, in der Offb relevant’?,
insbesondere in Offb 4, 5 und 7.”* Dabei steht die Thronvision oft in Zusammenhang mit der
Anbetung der himmlischen Wesen (Oftb 4,9; 5,13; 7,10.11; 8,3; 11,16; 19,4.5; vgl. Oftb 14,3)
und der, der auf dem Thron sitzt, leitet das eschatologische Gericht (Offb 20,4.11; vgl. Offb
6,16). In der Vision des himmlischen Thronsaals wird der Menschensohn dhnlich wie in Dan
7 dargestellt (Oftb 4, 1-5; vgl. Offb 1,12—18; Ez 1) und durch die Thronvision mit dem Lamm
identifiziert (Offb 5,12-13). Im Hinblick auf die Vollendung bedeutet der Thron des
Lammes’*, der inmitten des Neuen Jerusalem steht (Offb 22,1.3), die Anwesenheit Gottes
unter den Menschen (Offb 21,1-2). Durch das Motiv des Throns werden die letzte VerheiBung
an Laodizea und das Christus-Lamm miteinander verbunden. Somit ist die Aussage, ,,wie
auch ich gesiegt habe“, eindeutig: Wie Christus, das Lamm, iiber die Feinde und den Tod

gesiegt hat, werden die treuen Christen, die ihren Glauben in der Drangsal festhalten, an dem

Neuen Jerusalem teilhaben und als Sieger mit Christus ewig bei Gott bleiben.”*’

27 Vgl. AUNE, Revelation 1-5, 243.

7 Nach Deutsch wird Jerusalem nicht nur mit der Neuschdpfung, sondern auch mit dem Paradiesmotiv
verbunden. Das Neue Jerusalem ist die Neuschopfung und das neue Paradies: Vgl. DEUTSCH, Transformation,
115-118; HOLTZ, Christologie, 191-195.

29 Vgl. BAUCKHAM, Theology, 140f.

7% Vgl. MAIER, Offenbarung 1-11, 230f.

B! Das ,wie (w¢) weist nicht auf ein Vorbild, sondern den Grund: Weil Jesus gesiegt hat, kénnen auch die
Christen siegen; weil Jesu Sieg ihn — nach éltester christlicher Theologie — zur Rechten des Vaters zu seinem
Thron — oder auf ihn — erhoht, deshalb wartet dieser Siegespreis auf diejenigen, die alles auf die Karte Jesu
gesetzt haben*: SODING, Siegertypen, 358. Vgl. SATAKE, Christologie, 314.

732 AuBerhalb der Offb (47-mal) findet sich das Wort 6pévoc 14-mal im Neuen Testament.

733 Der Thron bezieht sich auf das Konigtum und die Inthronisation zeigt die Herrschermacht des Konigs im
Judentum und im Alten Testament: Vgl. AUNE, Revelation 1-5, 261; MAIER, Offenbarung 1-11, 248f.

3% Aune sagt, dass der Siegesspruch in der Offb auch die Glaubigen einschlieBt, die Jesus Christus im Tod und
im Sieg nachfolgen: Vgl. AUNE, Following, 73f.

735 »In 3,21 wird das Christusgeschehen also in zwei Stufen betrachtet, zundchst ,iiberwinden‘, das faktisch auf
seinen Tod hinweist, und dann Inthronisation im Himmel. Zundchst Leiden, dann ewige Herrlichkeit. Das ist
aber im Grunde genommen genau das Denkschema, das man in der Apokalyptik hdufig auf das Schicksal der
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In den Sendschreiben wird jede Botschaft im Rahmen eines Briefes iiberbracht, aber jede

736

ist in prophetisch-eschatologischer Sprache formuliert.”” Auf den ersten Blick ist es die

gleiche Ausdrucksweise, die sich in jedem dieser Schreiben wiederholt™’: ‘O &ywv olc

drovodtw (Offb 2,7.11.17.29; 3,6.13.22).°® Wahrscheinlich entstammt es der Aufforderung

739

zum Horen der jiidischen Tradition bzw. dem Aufruf zum Hoéren (5;;'1@7 unw).”” Weiterhin

findet sich diese Aufforderung zum Héren in der prophetischen Tradition™’, in der Gott den

Menschen anspricht und in der von der Initiative Gottes die Rede ist.”*!

Abgesehen von
alttestamentlichen Erzdhlmustern taucht diese Aufforderung auch in der Rede Jesu auf: Eine
dhnliche Redensart findet sich mit einem partizipialen Satz (6 &xwv Gt dkovétw) ** in Mt
11,15; 13,9.43 und mit pronominalem Subjekt in Mk 4,9 (0¢ éxeL dte dkoleLy dkovétw) und
mit Relativsatz in Mk 4,23; 7,16 (€l Ti¢ €yeL &t dkovely akovétw). Im Vergleich zur
Redewendung der Offb erscheint die synoptische Tradition, mit partizipialem Satz’*, formal
niher als die alttestamentliche Tradition.”** In der Offb, bzw. in den Sendschreiben, wird
dieser Weckruf zum Ho6ren mit der Zusatzform, ,ti 10 mveduo Aéyelr tolc ékkAnololg™,
ausgestattet (vgl. Offb 1,3).”*> Nicht nur als Weckruf, sondern auch als Mitteilung von
Geheimnissen iibergibt der Seher die eschatologische Botschaft Christi den Gemeinden und
durch das Motiv des Horens deutet er die Botschaft im parénetischen Sinne, damit auch der

Leser iiberwinden kann.”*® Der stereotype Weckruf zum Héren, der im Kontext vor oder nach

dem Siegesspruch’’ steht (Offb 2,7.11.17.29; 3,6.13.22)"*%, betont in jedem Sendschreiben

gerechten Menschen angewendet findet™: SATAKE, Christologie, 313. Vgl. BEASLEY-MURRAY, Immortality, 88.
36 Vgl. AUNE, Form, 194f.; HAHN, Sendschreiben, 363f.

37 Miiller betont, dass die Sendschreiben keinen brieflichen, sondern prophetischen Charakter haben. Mit dem
Weckruf, der miindliche Rede ist, sind die Sendschreiben als prophetische Predigt zu denken: Vgl. MULLER,
Prophetie, 47f.

3% AuBerhalb der Sendschreiben liegt der Ruf zum Horen mit Aorist Imperativ nochmal in Offb 13,9 vor. Aber
die Form des Rufes ist analog zu dem, der sich in den synoptischen Evangelien findet (vgl. Mk 4,23).

7% Dtn 6,4; 32,1. Vgl. JOHNS, Lamb Christology, 180.

740 Vgl. [job 13,17; Hos 4,1; Joél 1,2; Am 3,1; 4,1; 5,1; Mi 1,2; Jes 1,10; 46,3; 51,1; Jer 2,4.31; Ez 6,3; 13,2. Vgl.
AUNE, Form, 193f.

4 Vgl. HAHN, Sendschreiben, 379f.

2 In Lk findet sich noch eine dhnliche Form (6 éywv &te dkovely dkovétw) mit dem Infinitiv des Verbs, um das
Hoéren zu akzentuieren (vgl. Lk 8,8; 14,35).

™3 Im Vergleich zu Mt hat der Seher die Verbformen variiert (Singular otc statt der Plural cta; Aorist dkovodte
statt Prisens dxovétw).

74 Vgl. ENROTH, Hearing, 600f.

™ Durch die Aussage liber den Geist werden die Siegesspriiche in den Sendschreiben mit einer Stimme vom
Himmel (Offb 14,13) mit dem Zeugnis Jesu (Offb 19,10; der Geist der Prophezeiung) assoziiert (vgl. Offb
22,17). Das wird schon am Anfang des Buches in Oftb 1,3 erklért: ,,Selig, der vorliest und die horen die Worte
der Weissagung und die bewahren, was in ihr geschrieben ist. Denn die Zeit ist nahe“: Vgl. HAHN,
Sendschreiben, 380f.

746y gl. ENROTH, Hearing, 601-604.

™7 Roloff unterscheidet die Redewendung ihrer Position nach. Wihrend die ersten drei die Aufmerksamkeit der
Leser auf die Siegesspriiche lenken, weisen die anderen vier auf die Vision hin, die mit Offb 4 angefangen wird:
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die Ernsthaftigkeit, die mit der Aussage, ,,ich kenne* (oidw), angezeigt wird und als Zentrum
der Botschaften gilt (Offb 2,2.9.13.19; 3,1.8.15).”* In den Narratio-Abschnitten (oidc-
Abschnitt) ° wird die Situation jeder Gemeinde mit ihren Fehlern, Siinden und der

! Darauf bezieht sich jeder Siegesspruch, damit

Anerkennung Gottes detailliert beschrieben.
die Glaubigen ihren Glauben bewahren und standhaft bleiben kénnen (vgl. 1Joh 5,4.5).7%*

Man kann die Botschaften der Sendschreiben wunter zwei Gesichtspunkten
zusammenfassen: Einerseits wird die Standhaftigkeit im Glauben betont (Oftb 2,3.25; 3,10;
vgl. Offb 2,10; 3,2)"** und andererseits findet sich die Aufforderung zur Umkehr als Mahnung
an die Gemeinden (Offb 2,16; 3,19).>*

Im Anschluss an die Sendschreiben wird das Wort vikdw meistens in der kriegerischen
Bildsprache verwendet (Offb 6,2; 11,7; 12,11; 13,7; 15,2; 17,14).” In Offb 5,5 taucht das
Siegesmotiv, das vorher in den Schreiben an die sieben Gemeinden enthalten war, zusammen
mit dem Bild des Lammes auf.”® Mit dem Aorist verbindet der Seher den bereits errungenen
Sieg des Lammes’”’, wie schon in Offb 3,21 (vgl. 1Kor 15,57). AuBerdem findet sich in Offb
12,11 noch ein Siegesspruch im Aorist fiir die Mértyrer’*: Thr Sieg iiber den Drachen ist
,wegen des Blutes des Lammes und wegen des Wortes ihres Zeugnisses® gelungen.””’ In der
Vision wird der Sieg, der den Gemeinden versprochen wird, durch den Kampf gegen den

Drachen sichtbar. Nicht nur Christus, sondern auch die Martyrer sind siegreiches Vorbild der

Vgl. ROLOFF, Offenbarung, 50.

7% In the first three letters the exhortation to conquer is the last element in the letter and is immediately
preceded by the call for attention. The reverse arrangement characterizes the last four letters; the exhortation to
conquer immediately precedes the call for attention, which concludes the letters. No satisfying explanation has
been given for this variation. The exhortation to conquer in many respects encapsulates the basic purpose of the
salvation-judgment oracle, which is to encourage Christians to meet the challenges which face them in
circumstances of religious and political oppression“: AUNE, Prophecy, 278.

™ Vgl. HAHN, Sendschreiben, 375f.

70vgl. AUNE, Form, 190f.; DERS., Prophecy, 276-278.

7! Vgl. KERNER, Ethik, 47f.

72 Vgl. BEASLEY-MURRAY, Immortality, 86.

73 Kerner nimmt die Siegesspriiche in den Sendschreiben als ethisches Motiv an. In der Verfolgungssituation
fordern die Siegesspriiche den Glaubigen auf, treu zu bleiben: Vgl. KERNER, Ethik, 49-52.

>4 Vgl. SODING, Siegertypen, 348-352.

755 Vgl. DULK, Promise, 522.

736 Nach Bauckham wird der Messianismus, der in der jiidischen Hoffnung die Herrschaft Gottes bedeutet und
im Alten Testament, bzw. in den Propheten ein groBes Thema ist, durch den Siegesspruch in der Oftb
verwirklicht. Der Seher zeigt den Messianismus im militdrischen Bild und dadurch zielt er auf das Reich Gottes
und dessen Herrschaft {iber die ganze Welt in eschatologischer Spannung ab: Vgl. BAUCKHAM, Theology, 691;
GIESEN, Gericht, 35.

37 Herzer bespricht den intransitiven Gebrauch des Verbs vikdw, und in fast allen Stellen, wo dieses Verb
verwendet wird, bedeutet der intransitive Gebrauch den Sieg iiber die glaubensfeindlichen Méchte in
kriegerischer Szene: Vgl. HERZER, Der apokalyptische Reiter, 24 1f.

78 Vgl. TAEGER, Gesiegt, 94f.

79 Witness in the Apocalypse thus connects the work of the Lamb with the faithful response of the
readers/hearers: JOHNS, Lamb Christology, 175.
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760

Glaubigen. " Die Vision zeigt mit dem Weheruf in Oftb 12,12 den eschatologischen

Erwartungshorizont, der zwischen dem schon errungenen Sieg im Himmel und dem

zukiinftigen Sieg auf der Erde steht. Mit einem Nebensatz (6t1)’®"

wird auf den Untergang des
Satans hingewiesen: ,,Seine Wut ist groB, weil er weiB, dass er nur kurze Zeit hat.«’** Hier
erscheint das Zeugnis der Mirtyrer’®, die ihr Leben hingegeben haben’®*, als Standhaftigkeit

im Glauben.”®

Weiterhin wird der Sieg allen treuen Gldubigen in 17,14 versprochen: Mit
Christus, der kUpLoc kuplwv kol Paoiiele Baoliéwy ist, werden Berufene, Auserwihlte und
Treue die widergottlichen Machte iiberwinden (vgl. Dan 7,21). Der Sieg des Lammes kommt
auch mit dem Reiter Gottes in der kriegerisch-forensischen Szenerie zum Ausdruck (Offb
19,11-21).7%¢

In der Offb wird das Wort vikaw einmal in Offb 13,7 fiir die widergéttlichen Méchte

verwendet’®’

, um die Eigenschaft des Tieres, das den wahren Gott imitiert, zu identifizieren:
Nach dem Lamm, das durch sein Blut die Menschen fiir Gott erkauft hat (Offb 5,9), wird das
Tier aus dem Meer dhnlich beschrieben (vgl. Dan 7,21) und wie das Lamm (Offb 5,11-14)
wird auch das Tier angebetet (Offb 13,8; vgl. Oftb 19,20), aber von denjenigen, die nicht im
Buch des Lebens registriert sind. Auflerdem ist die Imitation durch die widergéttlichen
Michte in der Offb auffallend und der Seher beabsichtigt dies zu beweisen, indem er das Tier
bzw. den Drachen und das Lamm mit den gleichartigen Ausdriicken beschreibt: Der Lowe aus
dem Stamm Juda (Offb 5,5) — ein Panther (Offb 13,2); der Thron des Lammes (Offb 5,1) — der
Thron des Drachen (Offb 13,2); die Herrschaft iiber die ganze Welt (Offb 5,9; 14,6) — die
Macht iiber die Welt (Offb 13,7); viele Diademe (Oftb 19,12) — sieben und zehn Diademe
(Oftb 12,3; 13,1); das Wort Gottes (Oftb 19,13) — Gottesldsterung (Offb 13,1); die Wiirde des

Lammes (ti¢ &Elo¢ avotéal to BLBilov in Offb 5,2) — unvergleichliche Macht des Tieres (ti¢

opoLog T Onplw in Offb 13,4); das geschlachtete Lamm (Offb 5,6.9.12) — einer der Kopfe

760 Roose betont die Bereitschaft zum Tod nach dem Beispiel des Sieges Christi und der Martyrer: Vgl. ROOSE,
Zeugnis, 48f.

7' Im Gegensatz zu Offb 12,12 zeigt die Konjunktion &tu den Grund fiir den Sieg des Lammes in Offb 17,14:
Vgl. BEALE, Revelation, 881; KRAFT, Offenbarung, 224.

762 Vgl. MULLER, Offenbarung, 238f.

763 Nach Holtz ist das Wort pdptug in der Offb noch nicht auf den Sinn, der alle wegen des Glaubens Getdteten
bedeutet, festgelegt: Vgl. HOLTZ, Christologie, 77f.

764 Beale betont mit der Préposition &xpt, dass ,Martyrer* nicht auf eine auserwihlte Gruppe eingegrenzt ist,
sondern auf alle Gldubigen hinweist: Vgl. BEALE, Revelation, 665f.

765 Bauckham sagt, dass der Sieg nicht unbedingt im Tod, sondern im treuen Glauben besteht: Vgl. BAUCKHAM,
Climax, 228f.

766 Vgl. GIESEN, Gericht, 36f.

767 ,Der Spruch weist einerseits auf das grofle Risiko hin, dem sich die aussetzen, die sich dem Anspruch des
Tieres auf Anbetung und gottliche Verehrung widersetzen, und er deutet andererseits die Unvermeidlichkeit
solchen Widerstandes an“: ROLOFF, Offenbarung, 138.
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des Tieres war wie geschlachtet (Offb 13,3).”°® Mit dem Begriff des Siegens wird das Tier
parallel zum Lamm dargestellt.”*” Ahnlich stehen die treuen Glaubigen auch den Gottlosen
gegentiber. Um die verfiihrende und nachgeahmte Macht von der gottlichen unterscheiden zu
konnen, taucht abermals die Aufforderung zum Hoéren in Offb 13,9 auf: ,,Wenn jemand ein
Ohr hat, so hore er (€ ti¢ €xeL 0l¢ dkovoaTw).

Der letzte Siegesspruch in der Offb findet sich zusammen mit der Warnung vor dem
zweiten Tod und unmittelbar vor der VerheiBung des Neuen Jerusalem: ,,Wer i{iberwindet,
wird dies erben’”’, und ich werde ihm Gott sein und er wird mir Sohn sein® (Offb 21,7). Im
Kontext kann man daran denken, dass das Erbe sich auf die Aussage: ,,Ich mache alles neu®,
in Offb 21,5b bezieht.””" Die VerheiBung des Erbes in der neuen Welt bedeutet nichts anderes,
als dass der Uberwinder an der Neuschdpfung teilhaben wird. Aus diesem Grund hat dieser
Spruch resiimierende Funktion in der Offb, indem alle Siegesspriiche der Sendschreiben

2
zusammengefasst werden.”’

Dazu betont der letzte Siegesspruch, der als Adoptionsformel zu
verstehen ist und mit dem Gott David das Konigtum verheifien hat (vgl. 2Sam 7,14)"7, die
engste Beziehung zu Gott in der Gottessohnschaft: Alles wird neu und diese génzliche
Neuschopfung beruht auf einer neuen Gemeinschaft mit Gott. Dementsprechend stellt der

Seher nach diesem Siegesspruch die paradiesisch gezeichneten Heilsvisionen vor Augen.
2.2 Anspielung auf den Krieg: Das Blut — ol

Grundsatzlich reprédsentiert das Blut als Symbol im Alten Testament (Gen 9,3—4) die
Lebenskraft aller Lebewesen, die Gott geschaffen hat. Es wird zudem deutlich als Sitz der
Seele vorgestellt (Lev 17,11: 272 7227 w2)). Aus diesem Grund ist es im jiidischen Denken

streng verboten, Blut zu sich zu nehmen (¢06iw; Lev 17,10-14), denn dieses Verbot spricht

774

davon, dass das Blut als Lebenskraft nur Gott gehort.”™ Mit dieser Vorstellung taucht das Blut

der Tiere als kultisches Versohnungsmittel des Sithnopfers in den Vorschriften des Pentateuch

768 Vgl. MULLER, Offenbarung, 249f.

7% Bauckham versteht diese Gegeniiberstellung der gottfeindlichen Macht als satanische Parodie Christi: Vgl.
BAUCKHAM, Climax, 431f.

7 Im Vergleich zur Redewendung ,,ich werde ihm geben® (8630w adt), die in den Sendschreiben, bzw. in den
Siegesspriichen wiederholt wird, kann das Verb kAnpovouéw im Futur dieselbe Funktion iibernehmen: Vgl.
BEALE, Revelation, 1058.

"' Vgl. GIESEN, Offenbarung, 458.

72 Vgl. MULLER, Offenbarung, 352f.; ROLOFF, Offenbarung, 200.

B Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1129.

7 Vgl. LAUBACH, aipe, 196f.
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auf (Ex 30,10; vgl. Lev 3,1-5,13).”” Nach dieser Grundvorschrift gilt das vergossene Blut
eines Menschen als sein Tod (Gen 4,10; Jos 2,19; vgl. Num 35,19—27776). Aus diesem Grund
wird dieser Ausdruck oft bei der Schilderung eines Feldzuges verwendet, um die Gewalt des
Kampfes zu zeigen (1Kon 22,35; Ez 38-39). Auffallig ist, dass das Blut auch als Symbol fiir
die kosmische Katastrophe in der eschatologisch-apokalyptischen Prophezeiung verwendet
wird: Als Zeichen des Himmels findet sich das Blutsymbol am Tag des Herrn fiir die
Verwandlung von Sonne und Mond (Joél 3,3-4).”"”

Im Neuen Testament wird Blut («ipe) 97-mal verwendet, davon 21-mal im Hebraerbrief,
neunzehnmal in der Offb’”® und zwélfmal in den paulinischen Briefen. Vor allem ist dabei
christologisch an den Tod Jesu zu denken; das Symbol des Pascha-Lammes verweist auf
diesen Heilstod.”” Der erlésende Tod Jesu wird auch in der Offb mit dem Begriff Blut
umschrieben’’: ,,Und von Jesus Christus, der der treue Zeuge ist, der Erstgeborene der Toten
und der Herrscher der Konige der Erde. Dem, der uns liebt und uns von unseren Siinden erldst
durch sein Blut“ (Offb 1,5). Diese Darstellung mit der Heilsbedeutung, die durch das Blut
Jesu Christi ermdglicht wird™', wiederholt sich in der Offb (Offb 5,9; 7,14), und das Blut des
Lammes erscheint als christologisch grundlegendes Motiv des Sehers, um die Bedeutung des
Todes Jesu Christi und dessen Sieg iiber die bosen Méchte in den apokalyptischen Visionen
aufzuzeigen (vgl. Oftb 19,13). "2 In diesem Sinne erinnert das Blut Christi an seinen
47

erlosenden To

aus dem Exodus assoziiert (vgl. Mk 14,12; 1Kor 5,7).”* Als Bild der Hingabe® stellt der

und das Bild des Lammes, das geschlachtet ist, wird mit dem Pascha-Lamm

7 Vgl. GERLEMAN, 077, 448-451.

" Im Alten Testament findet sich die Aussage ,,Blutrdcher”, der den Morder tdten soll; er ,tilgt das Sithnung
fordernde Blut von Land und Gemeinschaft™ (Dtn 19,6.12; Jos 20,1-6; 2Sam 14,11): BOCHER, Blut II, 730. Vgl.
KNOPPLER, Blut, 491f.

77 Vgl. LAUBACH, aipe, 199f,; TREBILCO, 07, 964.

8 Offb 1,5; 5,9; 6,10.12; 7,14; 8,7.8; 11,6; 12,11; 14,20; 16,3.4.6(bis); 17,6(bis); 18,24; 19,2; 19,13.

" Vgl. BEHM, olpe, 173f.

8 Decock teilt die Blut-Aussagen in der Offb in drei Gruppen ein. Seiner Meinung nach weist das Blut auf das
Blut Christi, auf das Blut der Martyrer und auf das Symbol des Gerichts Gottes hin. Aber vor allem bedeutet das
Blut in allen drei Gruppen Gewalt oder Tod: Vgl. DECOCK, Symbol of Blood, 157f.

781 ,»Strittig ist, ob der Ausdruck év ¢ aipatt adtod mit ,durch sein Blut vergieBen‘ im Sinne von ,durch seinen
gewaltsamen Tod‘ oder ,durch sein Blut® im Sinne von ,durch seinen Siihnopfertod® zu iibersetzen ist.
Entsprechend wird in diesem Ausdruck entweder ein Riickgriff auf die Tradition vom stellvertretenden Tod der
Martyrer oder ein Riickgriff auf die kultische Siihnetheologie und damit zugleich ein Vorgriff auf die spéteren
Aussagen iiber das Opferlamm gesehen: KNOPPLER, Blut, 487.

782 Nach Tilborg sind das geschlachtete Lamm und sein Sieg miteinander kombiniert und diese Kombination
steht den Tieren, die gottfeindlich beschrieben sind, in der Offb gegeniiber: Vgl. TILBORG, Danger, 18f.; HOLTZ,
Christologie, 71f.

78 Vgl. BOCHER, Blut II, 735.

784 Zimmermann schreibt, dass das Passa-Ritual als Opfer streng an den Tempel gebunden ist. In diesem Sinne ist
der Tod Christi als Opferlamm eine metaphorische Aussage, die die Opferchristologie im frithen Christentum
zeigt: Vgl. ZIMMERMANN, Opfer, 82-85; KNOPPLER, Blut, 503; SODING, Gott und das Lamm, 89f.

785 Vgl. ZIMMERMANN, Opfer, 92.
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Seher dem Leser das passive Lamm vor Augen.”*® AuBerdem bezeichnet der Seher mit dem
Symbol des Blutes’®” auch den endzeitlichen Krieg (vgl. Offb 11,6; 12,11).”*® Demgegeniiber
wird der Reiter Gottes in Offb 19,13 aktiv als Sieger und Richter des eschatologischen
Gerichts gekennzeichnet und durch das Blut mit dem Lamm identifiziert.”®

In der Offb will der Seher durch die Blut-Aussagen nicht nur trésten, sondern den treuen
Gliubigen auch verheiBien, dass sie mit Christus siegen werden.””® Dementsprechend tritt in
Oftb 7,9 eine grofle und unzihlbare Volksmenge auf, die mit weiBen Gewiandern bekleidet ist
und auf den Sieg verweist.”’! In der folgenden Audition wird die Reinigung der Gewénder, die
gewaschen und im Blut des Lammes weil gemacht werden 2 in paradoxer Weise
dargestellt’”® (Offb 7,13—14; vgl. Offb 22,14). Die Volksmenge verweist deutlich auf die
Mirtyrer, ,,die aus der groBBen Bedriangnis kommen®. Die Reinigung und das WeiBBmachen der
Kleider durch das Blut des Lammes (vgl. Gen 49,11) bezeugen””, dass die Volksmenge am
Heilstod Jesu anteilhat (vgl. Offb 5,9; Ex 19,107%%) und jetzt vor dem Thron Gottes dient (Offb
7,15-17).”°° Die Mirtyrer partizipieren an dem Sieg des Lammes, das den Tod besiegt, weil
sie dem Lamm bis zum Tod treu gefolgt sind.”’ Diese Deutung des Martyriums beinhaltet die
Siegesspriiche an die sieben Gemeinden: Im Blut des Lammes werden das Martyrium zum
Sieg und die Bedrdngnis zur Seligkeit umgewandelt. In anderen einzelnen Blutaussagen der
Offb findet sich ein typologisches Motiv, das mit den &dgyptischen Plagen aus Exodus
korrespondiert 8. In Offb 8,8 und 16,3.4 erinnert die Schilderung, das Wasser zu Blut

86 yvgl. Mt 20,28; Mt 10,45; Gal 1,4; 3,13; 4,5; 1Kor 6,20; 7,23; 15,3; Tit 2,14; 1Petr 1,18; 3,18.

87 Im Bezug auf die Erldsung von den Siinden betont Kndppler das Loskaufmotiv in der Offb und nach ihm gilt
das Blut als Losegeld in Offb 1,5 und 5,9: Vgl. KNOPPLER, Blut, 504f., 507; DERS., Siihne, 262-264.

788 Vgl. BAUCKHAM, Theology, 75; ROOSE, Zeugnis, 71.

" Vgl.1.2.1.6.

70 vgl. ROOSE, Zeugnis, 76f.; SATAKE, Christologie, 316.

e (3 7,9a contrasts the great multitude as innumerable and international with 144,444 Israclites, there is as yet
no reinterpretation of the military theme as such. Indeed, dxAog could correctly be translated ‘army’, and verses
9b—10 can readily be understood as continuing the military theme by depicting the army victorious after battle®:
BAUCKHAM, Climax, 225.

72 Im Hinblick auf die weifien Gewinder glaubt Kraft, dass diese Vorstellung auf die Taufe (bzw. auf die weilien
Taufgewidnder) hinweist: Vgl. KRAFT, Offenbarung, 130; ROLOFF, Offenbarung, 92.

7 Vgl. SCHUSSLER-FIORENZA, Priester, 394.

4 Beale legt dar, dass die Reinigung der Kleider auf die Vergebung der Siinden hinweist (vgl. Jes 1,18; 64,6;
Sach 3,3-5): Vgl. BEALE, Revelation, 436.

7 Fekkes diskutiert den alttestamentlichen Hintergrund von Offb 7,14 und nach seiner Analyse sagt er, dass Ex
19,10 der primire Text im Alten Testament fiir Offb 7,14 ist und Gen 49,11, sowie Jes 1,18 als sekundér
erscheinen: Vgl. FEKKES, Prophetic Traditions, 167-169.

7 Nach Schiissler-Fiorenza kann Offb 7,14 von dem Motiv des ,,Gott-Nahen“ von Ex 29,4 beeinflusst sein.
Threr Meinung nach spricht Offb 7,15—17 vom priesterlichen Dienst im Himmel, der als eschatologischer Dienst
im Tempel Gottes gilt: Vgl. SCHUSSLER-FIORENZA, Priester, 394-397; KNOPPLER, Siihne, 264.

77 Vgl. BAUCKHAM, Climax, 228f.

7% Wold vermutet, dass das Motiv des Exodus in der Lamm-Doxologie (Oftb 5,9—11) als Neu-Exodus zu denken
ist. Dieses Motiv wird in der Offb durch das Bild des Lammes mit dem Exodus assoziiert und auf die Befreiung
der Christen bezogen: Vgl. WOLD, Plague, 280-282; HAHN, Trostbuch, 69.
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verwandelt wird, an die erste Plage in Ex 7,17—18.799 Das Blutmotiv, das auf die Plagen aus
Exodus hinweist, akzentuiert die Befreiung der treuen Gldubigen von Unterdriickung.
Dadurch werden das Volk Gottes, Isracl und die Gldubigen, in der Oftb typologisch
miteinander verkniipft.

Nach der Darstellung des geschlachteten Lammes in der Doxologie (Offb 1,5; 5,9) taucht
Blut in Zusammenhang mit dem Motiv des Zornes des Lammes auf. Nach der Vision der vier
Reiter findet sich der Ruf der Geschlachteten an das Lamm in Offb 6,9—-10 mit der Forderung
nach Gericht und Rache: ,,Bis wann, heiliger und wahrhaftiger Herr, richtest und richst*” du
nicht unser Blut an denen, die auf der Erde wohnen?* (Offb 6,10; vgl. Ps 79,10; Sach 1,12).%'
Jesu Antwort folgt dieser Forderung in Offb 6,11: Sie sollen noch eine kurze Zeit abwarten.
Eine pardnetische Aussage findet sich in den natiirlichen Katastrophen vor dem baldigen
Gericht, das den Zorn des Lammes hervorrufen wird (Offb 6,12—17). Relevant sind die
Verben ,,richten und rdchen (kpivw und ékdikéw), um den Zorn des Lammes auszudriicken.
AuBerhalb von Offb 6,10 werden diese Verben nur in Offb 19,2 wieder zusammengenannt.*”
Ahnlich mit Offb 6,10 erscheint der Ruf des Gottesvolkes, das in eine Situation von
Ungerechtigkeit und Gewalt geraten ist und auBer in Gott, als dem einzigen Weg, um sich
Recht zu verschaffen, keine Geborgenheit findet. In diesen Fillen tritt Gott als Récher (des

893 Der Seher stellt in

Blutes) seines Volkes im Alten Testament auf (vgl. Ps 9,13; 72,14).
diesem Motiv der Rache, das auf die Gerechtigkeit Gottes im Alten Testament hinweist, den
Zorn des Lammes als Grund der apokalyptischen Vision und der Naturkatastrophen dar (vgl.
Offb 11,18)**: | Und sie sagen zu den Bergen und zu den Felsen: Fallt auf uns und verbergt

uns vor dem Angesicht dessen, der auf dem Thron sitzt, und vor dem Zorn des Lammes.*”

™ Ferner wird der mit Feuer und Blut vermischte Hagel in Offb 8,7 deutlich mit der siebten Plage in Agypten
(Ex 9,23-25) verbunden und in Offb 6,2 ist die Finsternis, die als die neunte Plage in Exodus aufgezdhlt wird
(Ex 10,21-23), zu finden.

%9 Das griechische éxdikéw erscheint als Ubersetzung vom Hebraischen op2. Aber die Rache fiir das Blut erinnert
an Blutrdcher (277 5x3). AuBerhalb der Offb findet dieses Wort sich nur in der Erzihlung der Witwe, die von
einem Richter ihr Recht einfordert (Lk 18,2-5).

%' Nach Beale ist die Frage mit ,,bis wann® typisch in der LXX, um das eschatologische Gericht Gottes gegen
die Unterdriicker heraufzufiihren (vgl. Ps 13,2; 74,10; 79,5; 80,5; 89,47; 90,13; 94,3; Dan 8,13): Vgl. BEALE,
Revelation, 392.

802 Wie in den Visionszyklen Ausblicke auf die Heilsvollendung eingeblendet sind, so entsprechend auch
Ausblicke auf das Endgericht. So ist bereits in 14,14-20 vom Gericht des Menschensohnes die Rede, in 16,2
vom Gericht tiber diejenigen, die das Tier anbeten (vgl. 14,9.11), und mehrfach vom Gerichtsurteil {iber das
gottlose Babylon (14,8; 16,19; 18,2f.10b.16; 19,1-8) (...) Dass so héufig und so nachdriicklich vom géttlichen
Gericht die Rede ist, verweist darauf, dass Gott sich nicht spotten ldsst und sein Recht aufrichtet”: HAHN,
Trostbuch, 64. Vgl. GIESEN, Offenbarung, 184.

803 Vgl. AUNE, Revelation 6-16, 407f.

804 Vgl. BEALE, Revelation, 400f.

%05 Miiller nimmt an, dass der Ausdruck ,,vor dem Zornes des Lammes“ eine spitere Interpolation ist. Seine
Annahme beruht auf Jes 2,10.19.21: Vgl. MULLER, Offenbarung, 174f.
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Denn der groBe Tag **°

thres Zornes ist gekommen. Und wer ist in der Lage zu
bestehen?* (Offb 6,16—17). Das Motiv des Zornes kommt mit der Metapher in Offb 14,19-20
zum Ausdruck807, wo an den Ruf der Geschlachteten zum Gericht in Offb 6,10 erinnert

wird.*® Dem groBen Zorn Gottes entsprechend weist die Unmenge von Blut®”

, dessen
Ausmal durch ein Bild veranschaulicht wird (,,bis an die Ziigel der Pferde* in v. 20; vgl.
1Hen 100,3)*'° und das aus der Traubenkelter®'' herausflieBt, auf die vernichtende Gewalt
Gottes hin (vgl. Offb 19,15).5"* Das Bild in Offb 14,19-20 ist aus zwei eschatologischen
Aussagen auf dem Hintergrund von Joél 4,13 (eschatologische Ernte) und Jes 63,1-6
(Keltertreten) vermischt: In den beiden Stellen ist auch der Zorn Gottes der Grund des
Gerichtsvorgangs, so auch in der Offb. Dieses Strafgericht wird als Tat der Gerechtigkeit
Gottes mit kriegerischen Metaphern beschrieben.®'® Im Hinblick auf das Strafgericht, dessen
gewaltige Vernichtung durch den Zorn Gottes verwirklicht wird, kann das Bild der
Traubenernte in Offb 14,19-20 mit der Vision des Reiters Gottes als endzeitlichem Richter in
Offb 19,11-21 verbunden werden.®'

Vor allem fillt das Bluttrinken auf, das in der jlidischen und christlichen Tradition streng

verboten ist (vgl. Lev 17,10-14; Apg 15,20). In der dritten Vision der sieben Schalen

verbinden sich die zwei Vorstellungen des Blutvergieens und des Bluttrinkens mit der

896 Auffallend ist der Ausdruck »der groBe Tag®, der im Alten Testament selten verwendet wird. Dieselbe
Aussage findet sich nur in Zef 1,14 (vgl. Joél 2,11.31). In 1Hen 10,6 weist eine dhnliche Formulierung auf das
Gericht Gottes hin (der grofe Tag des Gerichts). Aune schreibt, dass ,,der Tag (des Herrn)* normalerweise in
Verbindung mit einer bestimmten geschichtlichen Situation verwendet wird (vgl. Jes 9,3; Ez 34,12; Hos 1,11)
und im eschatologischen Sinne das letzte Gericht Gottes andeutet (vgl. Klgl 1,21; Ez 7,19): Vgl. AUNE,
Revelation 6-16, 421f.; BEALE, Revelation, 401; KRAFT, Offenbarung, 123.

%07 Nach Bauckham ist die Ernte (Offb 14,14-20) mit der Erstlingsfrucht in Offb 14,4 angedeutet. Und die Ernte
auf der Erde verweist nicht auf das Gericht, sondern auf die Sammlung aller Nationen (vgl. Offb 14,6; Ex
22.,29): Vgl. BAUCKHAM, Climax, 291f.

%08 Bauckham sieht in diesen beiden Bildern zwei kontrastreiche Vorstellungen. Nach ihm gilt die Ernte der Erde
als positives Bild und die Traubenkelter der Erde als negatives Bild: Vgl. BAUCKHAM, Climax, 296.
Demgegeniiber nimmt Fekkes die beiden Vorstellungen als Gerichtsvorgang an: Vgl. FEKKES, Prophetic
Traditions, 193f. Vgl. BEALE, Revelation, 774-776; HEIL, Fifth Seal, 236f.; HOFFMANN, Destroyer, 95-100;
HUBER, Menschensohn, 259.

%9 n der Antike war die metaphorische Verbindung von Wein und Blut nicht fremd. Ferner wird der Saft der
Trauben oft im Alten Testament als das Blut der Trauben beschrieben (Gen 49,1; Dtn 32,14; Sir 39,26; 50,15;
1Makk 6,34): Vgl. AUNE, Revelation 6-16, 847.

819 Vg]. HUBER, Menschensohn, 265f.

811 Die Anlage der Kelter ist ,,aullerhalb der Stadt* (Offb 14,20) und zeigt deutlich, iiber wen Gott richtet. Hier
kann man an zwei parallele Gruppen denken: In der Offb werden die treuen und untreuen Gldubigen
kontrastreich dargestellt. Dieser Gedanke ist vergleichbar mit der jiidischen Eschatologie, in der das Volk Gottes,
Israel, den Heiden gegeniibergestellt wird: Vgl. RUSSELL, Message, 297-303.

812 Vgl. BEALE, Revelation, 781.

813 Nicht allein der Blick auf Strafgericht und Endzeitkampf bestimmen den Gehalt der Textaussage, die parallel
aufgebauten Erntebilder er6ffnen vielmehr eine differenzierende Sichtweise und zeichnen in der ersten Teilszene
im Bild von der Getreideernte einen Gerichtsvorgang, dessen Ausgang vordergriindig unbestimmt bleibt und
ohne weiteres auch in eine positive Richtung gedacht wird und durch die einander ergédnzende Gegeniiber-
Stellung der beiden Szenen noch zusétzlich verstdrkt™: HUBER, Menschensohn, 267.

814 Vgl. GIESEN, Offenbarung, 339f.; MULLER, Offenbarung, 271; KRAFT, Offenbarung, 199.
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dgyptischen Plage, die das Wasser in Blut verwandelt (Offb 16,3-4)%"°: | Denn Blut von
Heiligen und Propheten haben sie®' vergossen, also hast du ihnen Blut zu trinken gegeben;
sie sind es wert* (Oftb 16,6). In einer Gerichtsszene schildern zwei figurative Blut-Aussagen
die konkrete Drangsal der Gldubigen, die nicht nur verfolgt, sondern auch mit dem Tod
bedroht werden.®!”

Urspriinglich findet sich das BlutvergieBen im Alten Testament in mehrfacher Bedeutung:
Zuerst wird dieser Ausdruck meistens fiir den Ritus im Kult (vgl. Ex 29,12), bzw. im
Stihnopfer (vgl. Lev 4,1-5,13) verwendet. Dadurch verséhnen sich die siindigen Menschen
mit Gott. Weiterhin verweist das Blutvergiefen auf Blutschuld im Sinne der Tétung von
Menschen. *'® AuBerdem wird das BlutvergieBen auch mit dem Land, das als Erbe gilt,
verbunden und in diesem Sinne ist BlutvergieBen in Num 35,33 die einzige Entsiihnung fiir
das Land, das durch das Blutvergieen entweiht worden ist, nimlich durch Blutrache an dem,
der das Blut im Land vergossen hat (Dtn 19,10; vgl. Oftb 18,24). Um BlutvergieBen
auszudriicken, wird das Verb éxyéw gebraucht. Dieses Verb wird in der weisheitlichen und
prophetischen Tradition auch fiir den Zorn®'’, den Geist Gottes® und dessen Erbarmen®”!
benutzt, um eine katabatische Bewegung vom Himmel zur Erde oder von Gott zu den
Menschen zu formulieren. Diese figurative Anwendung verdeutlicht sich im Neuen
Testament: In den Evangelien vergieit Jesus Christus sein Blut fiir die Versohnung der
Menschen und in Apg 2,17 gielit Gott seinen Geist iiber allen Menschen aus (vgl. R6m 5,5;
Tit 3,6). Demgegeniiber wird dieses Verb bei der Vision der sieben Schalen in der Offb
verwendet, um den Zorn Gottes auf die Welt zu gieBen. Daraus kann man schlieBen, dass
., VergieBen“ in der Offb stets auf den Zorn Gottes hinweist.**

Im Hinblick auf die Syntax wird das BlutvergieBen mit einer Kausalkonjunktion (6ti)
eingefiihrt, und in der Konsequenz tritt das Motiv des Bluttrinkens in Oftb 16,6b auf: ,,Also

hast du ihnen Blut zu trinken gegeben.* Zweifellos bezieht sich der Pluraldativ (xOtoic) auf

#15 Nach Vanni schafft die Aussage mit dem Blut in Offb 16,3—4 einen Kontrast zwischen dem Leben und dem
Tod. Dementsprechend wird ,,wie ein Toter (w¢ vekpov) hinzugefiigt und deutlich das Blut gegen das Leben
abgesetzt: Vgl. VANNI, Sangue, 866f.

816 Im Kontext sind die Pluralpronomen in Offb 16,6 diejenigen, ,,die das Malzeichen des Tieres hatten und sein
Standbild anbeteten” (Offb 16,2).

817 Vgl. BEALE, Revelation, 819.

818 Nach der Sintflut taucht der Begriff Blutschuld als Grund fiir Blutrache in Gen 9,5-6 auf (vgl. Dtn 21,7; Ps
106,38). Nach Decock ist die Aussage iiber Blutrache vergleichbar mit der lex talionis, die auf einem
Proportionalverhiltnis beruht: Vgl. DECOCK, Symbol of Blood, 171; AUNE, Revelation 6-16, 887.

$1 Ps 69,25; 79,6.10; Hos 5,10; Zef 3,8; Jer 6,11; 10,25; Ez 7.8; 9,8; 16,38; 20,8.13.21; 21,36; 22,31.

820 Jogl 3,1-2; Sach 12,10; Ez 39,29.

821 Sir 16,11; 18,11; vgl. Sir 24,33 (Lehre).

2 Offb 16,1.2.3.4.8.10.12.17.
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diejenigen, die die Blutschuld von Heiligen und Propheten tragen (Offb 16,2).** Das Subjekt
im Satz ,,Sie sind es wiirdig® (&£Lol elow)™* sind diejenigen, die dem Gotzendienst folgen
(vgl. Weish 11,16).%% Fiir diese Interpretation kann man keine genaue Parallele in der
jiidischen Tradition heranziehen: Einige Exegeten schlagen Jes 49,26°%°; Ps 78 (LXX)*’ oder
1Hen 7,5** als Hintergrund vor, aber diese Belege zeigen nur den Zorn und die machtvolle
Rache Gottes im Kriegskontext mit der Vorstellung vom Blut der Feinde, die das Gottesvolk
unterdriickt haben.

Auf den ersten Blick denkt man beim Bluttrinken an das traditionelle Verbot, aber das
Bluttrinken unterscheidet sich vom Verbot des Blutessens durch die Verwendung des Verbs**’:
Im Kontext bezieht das Bluttrinken sich unmittelbar auf Oftb 16,4, wo die Fliisse und Quellen
zu Blut wurden, und durch das Blut stellt der Seher die gerechten Taten Gottes den bdsen
Taten der Gotzendiener gegeniiber.*** Unter diesem Blickwinkel kann man erkennen, dass das
Motiv des Bluttrinkens in Offb 16,6 nicht mit dem Verbot aus dem Alten Testament, sondern
mit dem Zorn Gottes zu assoziieren ist, und der Seher erinnert den Leser an den Kelch des

81 Dariiber hinaus

Zornes Gottes in Offb 14,10, was sich an dieselben Adressaten richtet.
taucht das Motiv des vom Gotteszorn gefiillten Kelchs nochmal in Bezug auf Babylon auf
(vgl. Offb 16,19; 17,6)***: In der Folge kommen das Urteil iiber Babylon (Offb 18,20) und der
Sturz von Babylon als Blutrache des Lammes in der Doxologie (Oftb 19,2) zum Ausdruck. Im
Zusammenhang zeigen die beiden Vorstellungen des Blutvergieens und des Bluttrinkens die
Rache und den Zorn Gottes gegeniiber denjenigen, die das Malzeichen des Tieres besitzen
und sein Standbild anbeten. In der Vision der sieben Schalen sind die Blut-Aussagen mit dem

Zorn Gottes, der der Grund des Strafgerichts ist, verbunden (vgl. Oftb 16,6; 19,15).

823 Wenn der Pluraldativ ,Heiligen und Propheten* bedeuten wiirde, wiirde es heiflen, dass Gott ihren Tod erlaubt
und Gott schuld an ihrem Blut wére: Vgl. AUNE, Revelation 616, 888.

824 Beale tibersetzt mit ,,sie sind wiirdig* und nach Offb 3,4 (6tv & Lol elow) meint er Heilige und Propheten, die
in Offb 16,6 beschrieben sind: Vgl. BEALE, Revelation, 819. Aber demgegeniiber kann man wortlich als ,,sie sind
es wiirdig™ tibersetzen. Das bedeutet in dem Kontext, dass diejenigen, die Blut von Heiligen und Propheten
vergossen haben, das Strafgericht verdient haben: Vgl. MULLER, Offenbarung, 280; ROLOFF, Offenbarung, 162.
825 Vgl. GIESEN, Offenbarung, 352.

826 Vgl. KRAFT, Offenbarung, 216

827 Vgl. BEALE, Revelation, 819.

828 Vgl. AUNE, Revelation 6-16, 888.

89 In der LXX wird fiir dieses Verbot immer das Verb &o6iw benutzt, nicht Tive (vgl. Lev 17,10-14; Dtn
12,16.23; 15,23).

830 Vgl. AUNE, Revelation 6-16, 888; BEALE, Revelation, 819.

! Nach King kann das Bluttrinken auch auf die Eucharistic der Gemeinde hinweisen: Er vergleicht das
Bluttrinken mit Joh 6,54 und 1Kor 11,21 und findet in Offb 13,11-18 eine Darstellung der Eucharistie.
Wabhrscheinlich ist seine Annahme von den Aussagen in Offb 16,1718, die mit der Beschreibung der Evangelien
iiber den Tod Jesu analog sind, beeinflusst: Vgl. KING, Travesty, 308f., 312, 318f.

%32 Vgl. VANNI, Sangue, 870f,
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2.3 Das bedeutungsvolle Ross des Siegers: Das Pferd — immog

Im Alten Orient und in Agypten symbolisierte das Pferd allein oder mit Wagen die Stirke im
Feldzug. Urspriinglich erscheint dieses Symbol als Reprisentation der Konigsherrschaft

83 Im Alten Testament finden sich in diesem Sinne

beziiglich eines militdrischen Einsatzes.
auch symbolische Darstellungen, die von Agypten beeinflusst scheinen (vgl. 1Kén 10,28-29;
2Chr 1,16-17).*** Nach dem Buch Exodus, wo vom Untergang des Pharao und seiner Heere
mit den Rossen und Streitwagen die Rede ist, zeigen diese die Stirke der feindlichen Heere,
die von ihren Konigen in den Krieg gegen Israel gefiihrt werden. Dagegen ist Gott
paradoxerweise der einzige Herr iiber die Unmenge der feindlichen Heere im Alten Testament,
und wie in Exodus wird der Gottesschutz vor der militdrischen Bedrohung durch irdische

835 Anscheinend ist das Pferd

Koénige auch an anderen Stellen versprochen (vgl. Ps 20,8).
aufgrund seiner Schnelligkeit (vgl. Jer 4,13) und seines Furcht erregenden Aussehens (vgl.
Ljob 39,19-25) fiir das gewaltsame Kriegsgeschehen besonders geeignet. Bei 17-maliger
Anwendung im Neuen Testament ist der Gebrauch der Pferdemetaphorik deutlich mit dem
Krieg verbunden: AuBlerhalb dieser metaphorischen Aussagen (Jak 3,3) wird das Pferd nur in
der Offb verwendet und mit Ausnahmen in Offb 14,20 und 18,13 sind die Pferd-Belege in vier
Gruppen zu unterteilen: Die vier Reiter (Oftb 6,1-8), die fiinfte Posaune (Heuschrecken; Oftb
9,1-12), die sechste Posaune (Kriegsheere; Offb 9,13-21) und der Reiter Gottes (Oftb 19,11—
21).

Zunichst wird das Pferd in Offb 6,1-8 in der Vision der vier Reiter genannt. Die Pferde
haben vier verschiedene Farben, und in der Vision wird das Pferd vor der Beschreibung des
Reiters betont. Der Seher will mit dieser Methode die Funktionen der Reiter anzeigen und
damit die Bedeutungen der symbolhaften Bilder verdeutlichen.**® In den zwei Visionen der
Reiter wird das Pferd im eschatologischen Kontext verwendet und gemdfl dem Gebrauch in
der Antike bedeutet es im Kriegsbild Stirke. Im Unterschied zu Oftb 6,1-8, wo das Pferd und
der Reiter in schlichter Weise beschrieben werden, wird der Reiter Gottes in Offb 19,11-16

833 Vgl. KEEL, Bildsymbolik, 259; SCHMITT, Herrschaftsrepriasentation, 127f.

%34 Normalerweise wird das Pferd als Symbol der militdrischen Kraft und der Macht des Konigtums verwendet,
aber an einigen Stellen symbolisiert das Pferd Reichtum (Gen 14,11.16.21) oder wird als Metapher genutzt (Ps
32,9; Spr 26,3; Weish 19,9; Sir 30,8; 33,6): Vgl. MICHEL, {rmog, 336f.

835 Vgl. KRAFT, {mmoc, 486.

836 Immer wenn das Pferd erscheint, benutzt der Seher die gleiche Redewendung (kel i6od {mmoc) mit einer
Ausnahme in Offb 6,4. Danach kommt die Darstellung des Reiters mit der gleichen Form im Nominativ vor (kai
0 kodfuevoc €’ abtév; vgl. Offb 6,8). In Offb 19,11 findet sich derselbe Schreibstil fiir den Reiter Gottes: Vgl.
HOFFMANN, Destroyer, 52.
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detailliert dargestellt®’: Die Bedeutung des Reiters und seine Funktion kommen mit den
Namen zum Ausdruck. Dies zeigt eindeutig, dass der Reiter Gottes das endgiiltige Gericht
ausfiihrt und das Urteil durch diesen Reiter vollzogen wird. Die Vision und ihre Botschaft
gelten nicht mehr als Pardnese, sondern als Erfiillung der vorherigen VerheiBungen, die in den
treuen Christen auf verschiedene Weise gemacht wurden. Diese hervorragende Bedeutung
wird im kriegerischen Bild als Sieg iiber die gottfeindliche Macht dargestellt.

AuBerhalb von Offb 6,1-8 und 19,11 findet sich das Pferd noch in Offb 9 mit der fiinften
und sechsten Posaune. Im Unterschied zu den anderen Stellen dient das Pferd in Offb 9,7-11
als Teil eines Vergleiches (6potog): ,,Wie zum Krieg geriistete Pferde®. Durch den Vergleich
im Aussehen lassen die Heuschrecken an Joél 2,4-9 denken, wo ein grofles und starkes Volk
am Tag des Herrn dargestellt wird®®; aber im Kontext, in dem Gott gegen die Feinde steht,
kann die Beschreibung der Heuschrecken auch mit Jer 51,27 assoziiert werden.®’ In den
beiden Stellen wird das Pferd mit der Kriegsvorstellung beschrieben. Das bedeutet (gleich
Ljob 39,19-25), dass das Pferd Schnelligkeit und furchterregendes Aussehen symbolisiert.

Ferner stellt der Seher das Pferd samt Reiter nochmals in Oftb 9,17 dar. In der Vision (Oftb
9,17-19) sah der Seher die Pferde und die Reiter, die vielfarbige Panzer trugen. Auffallend ist
das Aussehen der Pferde, von denen drei Korperteile getrennt beschrieben werden: Thre Kopfe
sind wie Lowen™, ihre Korper wie Pferde und ihre Schwénze gleich Schlangen.841 Dazu
gehen Feuer, Rauch und Schwefel aus ihren Méulern hervor. Immer wieder weisen die
Exegeten im Hinblick auf das Aussehen der Pferde auf Leviathan in Ijob 41,10-25 als
alttestamentlichen Hintergrund dieser Beschreibung hin.***

Durch dieses furchtbare Aussehen wird die Funktion der Pferde betont: Der dritte Teil der
Menschen wird durch Feuer, Rauch und Schwefel getotet. Von den drei Plagen
versinnbildlichen Feuer und Schwefel als typische Redewendungen die Strafe in der Oftb. Vor
allem erinnern Feuer und Schwefel an Sodom und Gomorra (Gen 19,24; vgl. Lk 17,29) und

sind Symbol fiir den Zorn Gottes gegen die Gottlosen und Frevler im Alten Testament (vgl. Ps

%37 Slater unterscheidet Offb 6,18 von Offb 19,11-16. Seiner Meinung nach ist das primire Symbol in Offb 6,1—
8, nicht der Reiter, sondern das Pferd und seine Farbe, wéihrend der Reiter als das primédre Symbol der Vision in
Offb 19,11-21 erscheint: Vgl. SLATER, Christ, 175.

$3% Vgl. GIESEN, Offenbarung, 218f.

%39 Vgl. AUNE, Revelation 6-16, 531.

#0 Das Lowenbild war in der Antike ein Symbol fiir uniiberwindliche Kraft: Vgl. MAIER, Offenbarung 1-11,
422f.

1 Nach Aune finden sich #hnliche Beschreibungen des Kérpers in der Mythologie: In der griechischen
Mythologie hatte die Chimére drei verschiedene Korper, bzw. sie hatte einen Kopf wie eine Ziege und den
Korper eines Lowen und einer Schlange: Vgl. AUNE, Revelation 616, 539f.

842 Vgl. BEALE, Revelation, 516f.; BOUSSET, Offenbarung, 305; KRAFT, Offenbarung, 144; LOHSE, Offenbarung,
62; ROLOFF, Offenbarung, 105.
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11,6; Ez 38,22). Es werden ausnahmslos Feuer und Schwefel in der forensischen Szene
verwendet und sie beziehen sich dabei stets auf die Todesstrafe, die durch den Zorn Gottes
vollzogen wird (Offb 14,10; 19,20; 20,10; 21,8). In diesem Zusammenhang wird deutlich,

843

dass das Bild der Plagevision mit Feuer und Schwefel auf das Gericht Gottes abzielt.”" Trotz

der grausamen Bilder zeigt die Plagevision der sechsten Posaune eine paréinetische

Eigenschaft und fordert zur Umkehr auf ***

Der Seher berichtet in der Folge, was nach den
Plagen geschieht (Offb 9,20-21)**°: Die meisten Menschen beten neue Gétzenbilder an und

bekehren sich nicht (vgl. Ex 14,4-8; Weish 12,9-11).

2.4 Das Umfeld: Krieg fiihren — ToAepéw

Als Kern der Lehre des Neuen Testament bzw. der Lehre Jesu finden sich die goldene Regel
(Lk 6,31; vgl. Tob 4,15) und das Gebot der Néachstenliebe (Mk 12,29-31; Dtn 6,5-9).
Trotzdem ist in der Offb von Krieg und von der Gewalt Gottes die Rede. Im Neuen Testament
begegnet man aullerhalb der apokalyptischen Texte (vgl. Mk 13,7) kaum einer Aussage, die
auf militdrische Auseinandersetzung hinweist (vgl. Jak 4,1-2).%*¢ In Lk 14,31 und 1Kor 14,8
wird der Krieg als Metapher verwendet.*"’

Im Alten Testament ist das Kriegsmotiv iiblich, um die Herrschaft Gottes in der Welt und
seine Initiative im Geschichtslauf zu kldren. Insofern wird Gott auch ,,Krieger* genannt (Ex
15,3), und es gibt sogar das , Buch der Kriege des Herrn* (Num 21,14).%*® Das Kriegsmotiv
wird in zwei verschiedenen Richtungen angewandt und {iberliefert: Einerseits steht Gott zum
Schutz seines Volkes gegen feindliche Volker auf (vgl. Ri 5,23), andererseits fiihrt Gott selbst

849

zur Strafe Krieg gegen Israel durch fremde Volker (vgl. Am 2,4-16).”" Das Kriegsmotiv wird

im Frithjudentum mit dem forensischen Motiv verbunden, und danach ist das endgiiltige

Gericht Gottes mit Krieg verkniipft (1Hen 94).**°

851

In der Offb wird das Verb moiepéw sechsmal verwendet™ ', und das Substantiv moieuog

3 Vgl. BEALE, Revelation, 510f.

844 Vgl. GIESEN, Offenbarung, 227.

5 Biguzzi bemerkt, dass der Finalsatz ({ve pr) das Ergebnis der Plagen unmissverstindlich erklart: Vgl.
BiGuzz1, Settenari, 157.

846 Ausnahmsweise wird das Wort ,.Krieg® in Jak 4,1-2 verwendet, um Konflikte der Glaubigen zu bezeichnen.
7 Der Krieg findet sich im Zusammenhang mit den Helden in der Vergangenheit (Hebr 11,34).

¥ Vgl. FELDMEIER, mAepoc, 1111.

$49 Vgl. BAUERNFEIND, m6iepoc, 507-509.

830V gl. BAUERNFEIND, m6Aepoc, 511.

81 0Offb 2,16; 12,7(bis); 13,4; 17,14; 19,11.
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findet sich neunmal >

Im Sendschreiben an Pergamon (Offb 2,16) fordert Gott diejenigen,
,»die die Lehre der Nikolaiten festhalten®, zur Umkehr auf und gegen sie fiihrt Gott Krieg mit
dem Schwert seines Mundes (vgl. Oftb 1,16; 19,15.21). Hier wird die Lehre der Nikolaiten
mit der Lehre Bileams (vgl. Jud 11)* fiir identisch erkldrt**, und im Kaiserkult erscheinen
ihre Taten als Verfiihrung zu Unzucht®® und Essen von Gotzenopferfleisch (Offb 2,14), das
im frithen Christentum diskutiert und verboten wurde (vgl. Apg 15,20). Im Vergleich zu
Paulus ist denkbar, dass der Seher im Essen von Gotzenfleisch einen Abfall von Gott sieht:
Paulus gestattet den Mitchristen das Essen von Gotzenopferfleisch, das auf dem Markt
verkauft wird, aber die Teilnahme am Go6tzendienst verbietet er (vgl. 1Kor 10,14—20).856 Vor
dem Beginn der Hauptvision ist Oftb 2,16 die einzige Stelle, die an Krieg denken lésst. Fiir
den Krieg gegen die gottfeindliche Macht steht dabei das Schwert (aus dem Mund) als einzige
Wafte des wiederkommenden Christus. Es entspricht dem Reiter Gottes, der auch ein Schwert
als einzige Waffe hat. Im Vergleich der beiden Stellen ist das Schwert mit dem Wort Gottes,
das als Name des Reiters genannt wird (Offb 19,13), identifizierbar. Diese Kriegsmetapher,
die im Futur als Verheiung steht, ist in der Vision des Reiters, der richtet und Krieg fiihrt,
veranschaulicht.®’

Abgesehen von der Metapher in Offb 9,7-9, wo die Heuschrecken mit Kriegsrossern
verglichen werden, wird die Kriegsmetaphorik immer fiir kriegerische Auseinandersetzungen
verwendet. In Offb 11,7 werden zwei Zeugen®® getétet, ,,wenn sie ihr Zeugnis vollendet

859

haben werden®. Hierbei ist das Tier, das aus dem Abgrund heraufsteigt, der Tater ™ (vgl. Dan

7,21), und dieser Tod der zwei Zeugen wird als Ergebnis eines Kampfes beschrieben. Von

2 Offb 9,7.9; 11,7; 12,7.17; 13,7; 16,14; 19,19; 20,8.

853 Der Name Bileam ist im Alten Testament nicht selten (Num 22-24; 31,8.16; Dtn 23,5-12; Jos 13,22; 24,9-10;
Neh 13,2; Mi 6,5). In der Oftb benutzt der Seher diesen Namen, der teilweise im Alten Testament in positivem
Sinne verwendet wird (vgl. Num 24,15-17), immer mit negativer Deutung: Vgl. MAIER, Offenbarung 1-11, 171f.
854 Vgl. BOUSSET, Offenbarung, 213; MULLER, Offenbarung, 97.

%5 Im Alten Testament ist mit Unzucht in metaphorischer Bedeutung der Abfall der Menschen von Gott gemeint
(vgl. Hos 1,2; Ez 16,23): Vgl. KOWALSKI, Verhéltnis, 68.

6V gl. GIESEN, Offenbarung, 100f.

7V gl. MULLER, Offenbarung, 114.

%% Bousset versteht die zwei eschatologische Zeugen in Offb 11,3 als BuBprediger und bemerkt, dass das Motiv
der beiden Zeugen nicht aus der jiidischen Tradition, sondern aus der Antichrist-Tradition stammt. Denn weder
in der jlidischen Tradition noch in den jiidischen Apokalypsen finden sich zwei Zeugen. Normalerweise erwartet
Israel nur einen eschatologischen Zeugen, ndmlich den Propheten Elija (vgl. Mal 3,5): Vgl. BOUSSET, Antichrist,
134-139; DERS., Offenbarung, 317f. Dagegen siecht Aune eine andere Moglichkeit. Nach ihm sind die zwei
eschatologischen Figuren in Offb 11,3 mit Sach 4 vergleichbar und sie konnen sich auf zwei Aspekte der
Erwartung des Messias, bzw. auf den priesterlichen Messias und den koniglichen Messias beziehen: Vgl. AUNE,
Revelation 6—16, 598f.

%9 Im Kontrast zum Himmel wird der Abgrund als Wohnstitte der gottfeindlichen Macht beschrieben und die
Feinde Gottes werden durch Aufstieg aus dem Abgrund in der Offb charakterisiert (Offb 11,7; 17,8).
Dementsprechend spricht Offb 9,1-2 vom Absturz eines Sterns: Vgl. RESSEGUIE, Revelation unsealed, 88f.
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Anfang an werden die Zeugen mit dem bestimmten Artikel dargestellt*®’, und in diesem
Abschnitt folgen die Begriffe Zeuge (v. 3), Zeugnis (v. 7), Propheten (v. 10) und Weissagen (v.
3 und 6) aufeinander®', um auf die zwei Zeugen und ihre Funktion hinzuweisen.*** Bei der
Erinnerung an die historische Zerstérung Jerusalems und des Tempels (70 n. Chr.) blickt der
Seher am Beispiel von zwei prophetischen Zeugen in die Heilsgeschichte. Um diese Vision
der sechsten Posaune zu schildern, verwendet der Seher also viele Formulierungen, die
urspriinglich aus der prophetischen Tradition stammten.

Der Seher beschwort oft kriegerische Bilder in Offb 12—13 herauf, wo der Drache und das

Tier aus dem Meer als widergéttliche Macht®” im Bezug auf den rémischen Kaiserkult

dargestellt werden. %

Mit diesen Symbolen schildert der Seher einen Himmelskampf
zwischen der géttlichen und der widergéttlichen Macht.*® Nach der Vision der Sonnenfrau®®®
und des Drachens wird der Himmelskampf, der mit einer bestimmten Lokalisierung der

Hauptfiguren dynamisch veranschaulicht wird®’, zwischen dem Drachen mit seinen Scharen

% Die zwei Zeugen konnen Moses und Elijas sein. Denn ihre Vollmacht bezieht sich auf Feuer (Offb 11,4) und
Wasser oder Regen (Offb 11,5). Diese Taten lassen sich mit Moses (Num 16,35; Ex 7,17.19) und Elijas (2K&n
1,10-12; 1K6n 17,1) assoziieren: Vgl. AUNE, Revelation 6-16, 599-603; BAUCKHAM, Climax, 276f.

861 Vgl. MULLER, Offenbarung, 210f.

%62 Bauckham schreibt, dass die Erzihlung der zwei Zeugen parabolischen Charakter hat: Vgl. BAUCKHAM,
Climax, 273. Dagegen sagt Resseguie, dass Offb 11,1-13 keine Parabel oder Allegorie, sondern eine typisch
visiondre Erzéhlung der Kirche mit Symbolen ist, um Funktion und Berufung der Kirche zu charakterisieren:
Vgl. RESSEGUIE, Revelation unsealed, 147f.

863 Prigent versucht mit Offb 12, eine Briicke zwischen Offb 11 und 13 zu finden. ,If Rev 12 is merely
juxtaposed alongside chapt. 11, it lends precision to the description of the present era by showing the place that
is yielded to the dragon, the instigator of the beast. The latter, who was presented in 11,7, will be the key figure
of chapt. 13*: PRIGENT, Apocalypse, 368. Vgl. HOLTZ, Christologie, 97f.; VALENTINI, Donna, 426f. Dagegen sagt
Nanz, ,,dass sich im 12. Kapitel keinerlei Bezugnahme auf den Tempel und die Bundeslade findet.” Denn Offb
11 endet mit dem Blick auf den Tempel (Offb 11,9), der in der Offb die Visionen einleitet (Oftb 4,1; 5,15): NANZ,
Ankléger, 154.

%4 Diese Kapitel sind duBerlicher und inhaltlicher Mittelpunkt des ganzen Buches: Vgl. KALMS, Sturz, 11-13,
18-22.

865 Vgl. KAMPLING, Gemeinde, 142.

%6 Die Frau, ihre Nachkommen und das Kind sind schwer zu verstehen: Was bedeuten diese Symbole und
worauf beziehen sie sich? Vor allem steht die Frau, die eine groe Rolle in Oftb 12 spielt, im Mittelpunkt der
Diskussion. Die Frau konnte vierfach interpretiert werden; (1) Als Maria, Jesu Mutter, (2) Israel, (3) Gottesvolk
als Einheit des alten (Israel) und neuen (Kirche) Bundes und (4) als Kirche: Auf den ersten Blick ist die
Annahme (1) mit dem Kind in der messianischen Deutung verstindlich, aber das ist schwer mit der Aussage der
Nachkommen der Frau in Offb 12,17 zu harmonisieren. Wenn das Kind den Messias bezeichnet, ist (3) auch
schwierig, weil der Messias aus Israel kommt, nicht aus der Kirche. (2) wire fiir beide Aussagen (das Kind und
die Nachkommen) versténdlich. Trotzdem ist die Frau als Symbol fiir Israel problematisch. Der Seher schreibt in
Bezug auf das Judentum ,die Synagoge des Satans® im negativen Sinne (Offb 2,9; 3,9). Dazu ist auch zu
bedenken, dass der Seher weniger iiber Israecl sagen als die bedringten Christen trosten wollte. In diesem
Zusammenhang konnte also die Frau das Symbol fiir die Kirche, die endzeitliche Gemeinde sein. Um diese
Annahme zu rechtfertigen, muss die messianische Deutung des Kindes iiberdacht werden: das Kind kann das
Symbol fiir das Gericht oder die Heilszeit (Gollinger, Miiller) oder fiir die Zeugen in Offb 12,17 (Hafner, Roloff)
sein: Vgl. GOLLINGER, Zeichen, 70-74; HAFNER, Sonnenfrau, 114-132; MULLER, Offenbarung, 229-231; ROLOFF,
Offenbarung, 127.

%7 Mit der Heilsbedeutung bewegt sich der Blick des Sehers von oben nach unten. In zwei teilbaren Visionen
(Oftb 12,1-6 und 12,7-9) wird der Ort als ,,im Himmel* am Beginn jeder Vision (Offb 12,1.7) lokalisiert und die
Vision endet mit ,,in die Wiiste* (Offb 12,6) und ,,auf die Erde®: Vgl. HAFNER, Sonnenfrau, 127f.



118

und Michael mit seinen Engeln in die Szene eingefiihrt (Offb 12,7). Ohne den detaillierten
Vorgang zu schildern wird das Ergebnis des Kampfes dargelegt. Danach kommt der Sieg von
Michael und seinen Engeln in einem Hymnus zum Ausdruck: ,,Und sie haben ihn besiegt
wegen des Blutes des Lammes und wegen des Wortes ihres Zeugnisses* (Oftb 12,11). Ferner
wird der Sieg Michaels als Durchsetzung der Herrschaft Gottes in demselben Hymnus
verkiindet (Oftb 12,10).868 In Offb 12,7-12, wo als zentrale Vision des Kapitels gilt869, werden
das Blut des Lammes und das Zeugnis der Christen als Grund fiir den Sieg dargestellt.*”® Mit
symbolhaften Figuren macht der Seher die Funktion dieser visiondren Botschaft deutlich:
Anscheinend beabsichtigt der Seher in den drei Visionen den Ubergang von der
Vergangenheit zur neuen eschatologischen Zukunft in der historischen Gegenwart zu
zeigen.””! Dafiir gebraucht er alttestamentliche Assoziationen, die auf die Heilsgeschichte
anspielen: In Offb 12,9 wird der Drache alte Schlange®?, Teufel®”, Satan (Ankliger in v.
10)*" und Verfiihrer®” genannt (vgl. Offb 20,2; Mt 4,1-11 par.). Zudem soll dieses Kapitel
den treuen Christen, die in der Gegenwart leben, die Frage beantworten, warum die
gegenwartige Verfolgung heraufgezogen ist und wie lange diese Verfolgung noch dauern wird

(vgl. Offb 12,12).57

868 Vgl. MULLER, Offenbarung, 237.

89 Offb 12 kann in drei Visionen unterteilt werden: Offb 12,1-6 (die Sonnenfrau und der Drache), Oftb 12,7-12
(Himmelskampf und der Sieg Michaels) und Oftb 12,13—17 (die Sonnenfrau und der Drache). In der Mitte der
Struktur steht der Sieg Michaels mit der Vision (Offb 12,7-9; kol éyéveto mdrepog év 16 obpav®) und mit der
Audition (Offb 12,10-12; kol fikouvoa ¢wvny peyainy év t@ ovpav®). Der Seher hat Offb 12 dramatisch
aufgebaut: Vgl. BEALE, Revelation, 623f.; KAMPLING, Gemeinde, 145f.

70 In der Offb ist nur einmal das Blut des Lammes (51& o alue tod dpviov) mit der Priposition 8id verbunden,
um den Grund des Ereignisses anzugeben. Deshalb ist ,,wegen* geeignet fiir die Ubersetzung des Textes: Vgl.
BEALE, Revelation, 663; BLASS — DEBRUNNER — REHKOPF, Grammatik, §222.

¥7 Koch betont die Tendenz der zeitlichen Vergegenwirtigung in der Offb: Vgl. KOCH, Drachenkampf, 288-291.
2 Der Seher identifiziert den Drachen mit der alten Schlange (6 ddic 6 dpxeioc), die an die urzeitliche
Erzéhlung in Gen 3,1-5 denken lasst (vgl. Jes 27,1). Mit diesem Hinweis ist die Strafe Evas auch mit Offb 12,2
(Geburtswehen und Schmerzen) und mit Offb 12,17 (Feindschaft zwischen der Frau, ihren Nachkommen und
der Schlange) vergleichbar. Wie die alte Schlange Eva im Paradies verfiihrt hat, ist die Verfithrung der Menschen
auch die hauptséchliche Funktion des Gottfeindes in der Offb: Vgl. KocH, Drachenkampf, 287.

873 Der Teufel (Aidporoc) ist die griechische Ubersetzung von o (vgl. Tjob 1,6-11; 2,1-7; Sach 3,1.2). In Oftb
12,10 wird der Satan mit dem, der anklagt (6 ketnyopdv), identifiziert, und dieser Ausdruck ist Hapaxlegomenon
im Neuen Testament. Das Wort Ankléger erinnert an eine Gerichtsszene, und in der jiidischen Schriften findet
sich dieses Motiv: Vgl. BEALE, Revelation, 661f.; KOCH, Drachenkampf, 249f.; ROLOFF, Offenbarung, 130.

874 Der Satan (Zotovic) ist die griechische Transkription vom hebriischen 1w2. In der jlidischen Apokalyptik ist
sein urspriinglicher Name zu finden: ,,The devil is of the lowest places. And he will become a demon, because he
fled from heaven; Sotona, because his name was Satanail*“ (2Hen 31,4): ANDERSEN, 2 Enoch, 154. Vgl. AUNE,
Revelation 6-16, 697f.

%75 Der Drache ist auch der Verfiihrer (6 miav@v). In der Offb wird das Verb miavdw immer fiir die Feinde Gottes
verwendet: Die falsche Prophetin Isebel (Offb 2,20), der Drache (Offb 12,9) und die Tiere (Offb 13,14; 19,20;
20,3.8.10). Die Verfiihrung zum Goétzendienst erscheint als die groBe Tat der Gottesfeinde in Verbindung mit
dem Kaiserkult.

%76 Der Drache ,,weifl, dass er nur eine kurze Zeit hat“ (eidd¢ 61 OAlyov kaipdv éxel). Dieser Satz erklirt,
warum der Drache auf die Erde hinabgekommen ist. In der Offb haben die Feinde Gottes zeitweilige Macht und
das ist ein Merkmal der Feinde im Gegensatz zur Herrschaft Gottes, deren Heilsgeschichte nicht auf eine



119

Nach der Niederlage wird der Drache mit seinen Scharen auf die Erde gestiirzt und fiihrt
dort noch einen Kampf gegen diejenigen, die die Nachkommen der Frau sind und die Gebote
Gottes treu halten und Zeugen Jesu sind (Offb 12,17; vgl. Offb 14,12).*”" In dieser Hinsicht ist
die Vision weiter mit Offb 13, wo andere tiergestaltige Figuren dargestellt werden,

878
verbunden.®’

Das Tier aus dem Meer libernimmt die Macht des Drachen und wegen seiner
unvergleichlich erscheinenden Macht wird dieses Tier angebetet. In Offb 13,4 findet sich die
Aussage: ,,Wer ist dem Tier gleich?“, die an den Namen Michael — Wer ist Gott gleich?
(58>m) — denken ldsst. Paradoxerweise betont diese vergleichende Aussage einerseits den
Sieg Michaels gegen den Drachen, der dem Tier seine Macht verleiht, und andererseits die
imitierten Eigenschaften des Gottesfeindes (vgl. Offb 13,1-3). Ferner weist die auf 42 Monate
beschrankte Macht (Oftb 13,5) darauf hin, dass die Wiederkunft Christi nicht fern ist und bald
das Strafgericht gegen diese widergottliche Macht durchgefiihrt wird.

Das letzte Mal ist vom Krieg in Offb 20,8 nach dem tausendjahrigen Reich die Rede.®”
Vor allem ist zu bemerken, dass dieser Krieg mit dem bestimmten Artikel bezeichnet wird.
Sonst wird das Nomen moAeuog unbestimmt in der Offb verwendet. Wahrscheinlich betont der
Seher mit dem bestimmten Artikel die Endgiiltigkeit des Krieges (vgl. Offb 16,14 %%;
19,19).881 Die ,,Nationen, die an den vier Ecken der Erde* verfiihrt werden und ,,Gog und
Magog® sind nichts anderes als ein Pars pro toto fir die gesamte Welt. Und die Metapher,

. 882
,wie der Sand des Meeres*

883

, die im Alten Testament hdufig eine unzdhlbare Menge
kennzeichnet * | wird im eschatologischen Sinn verwendet. *** Durch diese beiden
Formulierungen bietet der Seher mit dem Kriegsmotiv eine universale Perspektive zur

Neuschopfung an, die tiiber die historische Verfolgung in der rdmischen Kaiserzeit

bestimmte Zeit beschrinkt ist (vgl. Offb 12,5; 19,15).

877 Verse 17 may best be taken as a repetitive summary of vv 13—16°“: BEALE, Revelation, 676.

%78 Vgl. NANZ, Ankliger, 170f.

7 In der Offb wird das Zwischenreich oder die Zwischenzeit als tausendjihriges Reich angegeben. Unter dieser
Idee versteht man einen Zeitraum zwischen der Parusie Christi und der allgemeinen Totenauferstehung. Das
konnte von zwei jiidischen Erwartungen beeinflusst sein; einerseits findet sich Hoffnung auf das messianische
Konigtum in Israel und andererseits auf die Vollendung der Heilsgeschichte im universalen Sinne, bzw. auf die
Neuschopfung: Vgl. MULLER, Offenbarung, 334f.; ROLOFF, Offenbarung, 189-191.

%0 In Offb 16,14 findet sich der gleiche Wortlaut (cuvayayeiv adtode eic tov méAeuov), um den Krieg
vorzubereiten (vgl. Offb 19,19).

%! Nach Beale weist der Krieg in Offb 20,8 nicht auf Ez 38-39 (Gog und Magog), sondern auf Offb 11,7 hin.
Wahrscheinlich ldsst der Seher den Leser auf den ohne Artikel beschriebenen Kampf (Offb 11,7) zuriickblicken:
Vgl. BEALE, Revelation, 1022.

2 Der Sand des Meeres kann auf Offb 12,18 (der Drache ,,stand auf dem Sand des Meeres*) anspielen: Vgl.
GIESEN, Offenbarung, 436f.

83 Fiir die Israeliten: Gen 41,49; Tjob 29,18; Ps 139,18; Jer 15,8; Hab 1,9. Fiir die Feinde: Jos 11,4; Ri 7,12;
1Sam 13,5; 1Makk 11,1.

%4 Eine Unmenge von Feinden ist in der jiidisch-eschatologischen Tradition nicht fremd (Ps 46, 48, 76), und
wahrscheinlich beruht dieses Motiv auf der Zionstradition: Vgl. AUNE, Revelation 17-22, 1095f.
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hinausgeht®™: Die gottfeindliche Macht auf der ganzen Welt wird mit dem endgiiltigen Sturz

des Satans beseitigt, und es trifft sie die entscheidende Strafe Gottes (Offb 20,9-10).

Im Zusammenhang zeigt das Verb moleuéw, dass der Seher seine Vision in Offb 19,11-21
als einen eschatologischen Krieg geschildert hat. Mit diesem Verb beginnt eine von lebhaften
Kriegsbildern geprégte Vision, in der inhaltlich vom endzeitlichen Gericht die Rede ist. In der
Kriegsvorstellung werden Gottes Macht und Gerechtigkeit zusammen verwirklicht. Ahnlich
der Verwendung im Alten Testament ergibt das Kriegsbild mit dem Verb moieuéw in der Oftb
zwei Wirkungen: Der eschatologische Krieg bedeutet einerseits explizit, dass die
widergottlichen Feinde niedergeschlagen werden. Andererseits wird die Belohnung fiir die

treuen Christen als Teilhaber am Sieg impliziert.

3. Religionsgeschichtlicher Aspekt

Die Johannes-Offenbarung beginnt mit dem Ausdruck énokaivyiig Inood Xpiotod, die ,,bald
geschehen muss®™ (Offb 1,1). Hier bezeichnet ,,Apokalypse sowohl den Titel des Buches als
auch den Gattungstyp der Schrift.*® In apokalyptischen Schriften ist vor allem von der zu

erwartenden Erscheinung der Herrschaft Gottes die Rede ™’

, und dafiir werden in der
Apokalyptik Weissagungen in Auditionen oder Visionen mosaikartig formuliert. Im Judentum
und Christentum findet sich die Apokalypse als Gattungstyp mit endzeitlichen Vorstellungen,
um zeitgeméfBe Situationen durch die Prophetie der Vergangenheit neu zu interpretieren.

Im Hinblick auf die Abfassungszeit der Schriften, die wohl auf das erste Jahrhundert n. Chr.
zuriickgehen, sind jiidische Apokalypsen, z.B. das vierte Buch Esra und die syrische Baruch-

Apokalypse, mit der Offb zu vergleichen.

3.1 Das vierte Buch Esra

Das 4. Buch Esra®®® wurde wahrscheinlich im 1. Jh. n. Chr. verfasst, wobei der Text
moglicherweise Anhaltspunkte fiir die Datierung gibt. Das Buch beginnt mit einer Zeitangabe:
»Im dreiligsten Jahr der Zerstorung der Stadt™ (4Esr 3,1; vgl. 4Esr 9,44-45; 10,45). Es ist

unsicher, ob diese Zeitangabe auf historischen Fakten beruht oder auf das genaue

¥5 Vgl. SCHNELLE, Theologie, 732.

886 Russell unterscheidet die jiidischen Apokalypsen von den alttestamentlichen prophetischen Biichern und fasst
den Charakter der jiidischen Apokalypsen in vier Punkten zusammen: (1) esoteric in character, (2) literary in
form, (3) symbolic in language und 4) pseudonymous in authorship: Vgl. RUSSELL, Message, 104-107.

%7 Vgl. VOGTLE, Der Gott, 372.

%% Die Textausgaben: BIDAWID, 4 Esdras; KLIIN, Apokalypse des Esra; SCHREINER, Esra.
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Abfassungsdatum hinweist.*® Zumindest ist aus dem Text erkennbar, dass der Verfasser von

1%%): Terminus a quo des 4Esr ist

der Zerstorung des Zweiten Tempels weill (vgl. 4Esr 10,2
folglich 70 n. Chr. Danach findet sich diese Schrift als Zitat im frithen Christentum bzw. in
den Werken der Kirchenviter.*”! Abgesehen von duBeren Hinweisen sind auch innere Indizien

892 . . . . .
, wird die Vision eines Adlers,

zu finden. In 4Esr 11-12, das als Basis des ganzen Buches gilt
der zwolf Fliigel und drei Kopfe hat, geschildert: ,,Und es geschah in der zweiten Nacht, und
ich sah einen Traum, und siehe es stieg herauf vom Meer ein Adler, der hatte zwolf
Federfliigel®” und drei Haupter (4Esr 11,1). In dieser Traumvision weisen die drei Kopfe des
Adlers auf historische Personen, ndmlich die drei flavischen Kaiser — Vespasian, Titus und
Domitian (vgl. 4Esr 12,1 l).894 Mit Hilfe dieser Annahme ist es wahrscheinlich, dass 4 Esra in
der Zeit Domitians (81-96 n. Chr.) verfasst wurde.®” Aus diesem Grund erscheint die
Zeitangabe in 4Esr 3,1 als Hinweis auf ein Abfassungsdatum um 100 n. Chr.

4Esr ist nicht nur aus Visionen, sondern auch aus Dialogen aufgebaut: Im ersten Teil des
Buches finden sich Dialoge, die mit dem Engel Uriel gefiihrt werden (4Esr 4,1). Der
pseudepigraphische Verfasser, der im Text Salathiel und Esra genannt wird (4Esr 3,1), stellt
Fragen nach dem Sinn der Zerstorung Jerusalems, und durch Uriel antwortet Gott darauf.
Anscheinend beginnt die Frage Esras mit dem Problem der Theodizee. In den Dialogen macht
der Engel Esra auf die Siinde Israels von Adam an (vgl. 4Esr 3,20-21) aufmerksam, und der
Verfasser versucht den Grund zu verstehen, warum das Volk Gottes in die Hand der Feinde
geraten ist.*® Die Zerstérung Jerusalems bedeutet, dass das Volk Israel sich von Gott entfernt
hat. Im Verhéltnis zu Gott werden die gottlichen Gebote und die mosaischen Gesetze betont.

Demgegeniiber fordern die Gottlosen, die von den Gesetzen Gottes abgewichen sind und ein

89 Stone vermutet, dass die zeitliche Angabe in den Apokalypsen normalerweise auf einen bestimmten J ahrgang
der pseudepigraphischen Schrift hinweist: Vgl. STONE, Fourth Ezra, 55.

890 4Esr 10,21: ,,Vides enim, quoniam sanctificatio nostra deserta effecta est et altare nostrum demolitum est et
templum nostrum destructum est.*

%! Firr die Datierung des 4Esr finden sich zwei Schriften, in den 4Esr zitiert wird. Einige Exegeten halten den
Barnabasbrief, der vermutlich zwischen Ende des 1. Jhs. und Anfang des 2. Jhs. entstand, fiir das dlteste Zitat des
4Esr. Demgegeniiber nehmen andere das Werk von Clemens von Alexandria, Stromateis, das wohl Ende des 2.
Jh. geschrieben wurde, als das dlteste Zitat an. Auf jeden Fall kann man sagen, dass 4Esr spétestens im 2. Jh.
entstanden ist (ferminus ad quem): Vgl. STONE, Fourth Ezra, 9f.; VIOLET, Apokalypsen, xlviii-l.

%92 Vgl. COLLINS, Imagination, 196.

93 Moglicherweise kennzeichnen die zwolf Fliigel des Adlers die zwdlf Kaiser von Julius Cisar bis Domitian:
Vgl. COLLINS, Imagination, 196; STONE, Fourth Ezra, 10.

¥4 Vgl. WILLETT, Eschatology, 53.

%95 Nach Metzger war das Hebriische die urspriingliche Sprache von 4 Esra und moglicherweise wurde diese
Schrift vor dem jlidischen Bar-Kochba-Aufstand (132—-135 n. Chr.) verfasst: Vgl. METZGER, Ezra, 520.

896 Auffillig ist das Motiv der Weisheit im Dialog zwischen Esra und Uriel. Hier wird der Engel Uriel als Lehrer
der Weisheit dargestellt und in diesem Sinne ist 4 Esra mit dem Buch Ijob zu vergleichen: Die Menschen tauchen
in den beiden Biichern als Hauptdarsteller auf und mit dem Engel werden Dialoge gefiihrt, durch die der Engel
die Menschen instruiert: Vgl. HOGAN, Theologies, 101f.
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boses Herz haben, das Gericht Gottes heraus.*”” Das eschatologische Gericht steht zwischen
der alten und neuen Welt (4Esr 7,50): Zuerst kommt das Ende der gegenwértigen Welt, der
Tag des Gerichts (4Esr 7,113), danach wird schlieBlich eine verborgene Stadt verheifien.®®
Anscheinend ist diese mit dem himmlischen Jerusalem in der Offb identifizierbar.

Nach dem grofen Dialogteil (4Esr 3,1-9,25) erscheinen im Traum zwei Hauptvisionen
(4Esr 11-13), und in diesem Abschnitt findet sich die Ausdrucksweise, die normalerweise die
Vision in den Text einfiihrt, und die Bildsprache verstdrkt; ,,Und ich sah (danach), und
siche (vgl. 4Esr 11,7; 12,3; 13,2).*° In der Adlervision (4Esr 11-12) findet sich die
Vorstellung des Lowen, der eine Menschenstimme hat und eine Rolle als Bote Gottes
annimmt (4Esr 11,37; vgl. Gen 49,9—-10): Nachdem der Lowe den Adler anklagt und bestraft,
verschwindet der Adler allmdhlich (4Esr 12,1-3). Der Lowe spielt als Anfiihrer des
Strafgerichts eine bedeutende Rolle. Ferner wird er in der folgenden Erlduterung der Vision (4
Esr 12,10-30) mit dem Messias, ,,der aus dem Samen Davids kommen wird* (4Esr 12,32)900,
identifiziert. Der Messias-Lowe fiihrt das Gericht gegen den Adler durch und vernichtet ihn.
Aber er befreit das Volk Gottes, das iibrig geblieben ist, und stirkt es bis zum Ende, dem Tag
des Gerichts (4Esr 12,33-34).

In Bezug auf seine Tatigkeit wird der Messias auf zwei Weisen dargestellt: Einerseits
erscheint er in gerichtlicher Funktion als Ausfiihrer des Strafgerichts, andererseits als
Herrscher iiber das Volk.””! In der Folge dieser Vision wird die vom Lowen versprochene
Vernichtung in einer anderen Traumvision des ,,Menschen® in kriegerischer Szene geschildert.
Damit ist erkennbar, dass das Kriegsbild von dem eschatologischen Gericht getrennt ist. Die
Bestrafung folgt der Gerichtszene, die durch den Lowen in der Adlervision vollzogen wird,
mit der Erscheinung des apokalyptischen Kriegers. In 4Esr 13,3 taucht der Ausdruck, ,,wie die
Gestalt eines Menschen® (suian sthanx g..«)902 auf (vgl. Dan 10,18). Sonst findet sich ein
vergleichbarer Ausdruck entweder als ,,der Mensch® oder als ,,dieser Mensch* im folgenden

Text. Im Hinblick auf die Struktur, in der zuerst die Vision kommt und ihr die Erlduterung

%7 Vgl. METZGER, Ezra, 521.

% Collins vermutet ,three-stage scenario‘ in der Eschatologie; die gegenwirtige Welt, die Herrschaft des
Messias (vierhundert Jahre) und die neue Welt. Auffallend unterscheidet sich das messianische Konigtum von
der Welt, die in der Zukunft kommen muss: Vgl. COLLINS, Imagination, 203f. Dementsprechend sagt Stone, dass
das Ende in 4Esr wie ein technischer Begriff verwendet wird. Nach ihm weist ,,das Ende® in 4Esr auf zwei
unterschiedliche und eschatologische Momente hin: ,,Das Ende* bedeutet den Tag des Gerichts (4Esr 7,113) als
Wendepunkt von der gegenwértigen Welt zur neuen. Ebenfalls zeigt es den Beginn der messianischen Herrschaft
(4Esr 12,31-34), die zeitlich vor der neuen Welt steht: Vgl. STONE, Coherence, 334f.

89 Wahrscheinlich ist dieser Ausdruck dquivalent mit kel €ldov, kal 1600 im Griechischen.

% Dieser Satz findet sich im syrischen Text (saaxx sy w1 asnn aa) und fehlt dem Lateinischen.

%! Vgl. STONE, Question, 318f.

%2 Dieser Ausdruck fillt im lateinischen Text aus.
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folgt, bildet Dan 7 den Hintergrund der Vision von dem aus dem Meer aufsteigenden

Menschen in 4Esr.”®

Dem ,,Menschen* steht ,,eine Menge von Menschen® gegentiber, die
unzihlbar sind und sich aus den vier Winden des Himmels versammeln, um Krieg zu fiihren
(4Esr 13,5.8). Die vier Winde des Himmels gelten als metaphorische Aussage, die mit den
vier Nationen in Offb 20,8 (vgl. Sach 6,1-8) zu vergleichen ist. Hinsichtlich der vier
Richtungen weist ,,eine Menge von Menschen* auf die gottfeindliche Macht auf der ganzen
Erde hin (vgl. Dan 7,17). Dagegen fiihrt Gott im endzeitlichen Gericht Krieg. Wahrscheinlich
deuteten die Apokalypsen mit der unzéhlbaren Menge der Feinde damals eine grofle Gefahr
an, die notwendig das Eingreifen Gottes hervorruft. Diese Szene stellt zudem mit dem grof3en
Berg (4Esr 13,6-7) zeitgeschichtlich die zweite Zerstorung Jerusalems vor Augen. Spéter
erweist sich dieser Berg als Zion (vgl. 4Esr 13,35; Offb 14,1). In 4Esr 13,9-11 findet sich der
Kampf zwischen dem ,,Menschen* und den Feinden, die sich versammelt haben. Aber vor
dem Kampf duBlert die Menge grof3e Furcht: ,,(alle) fiirchteten sich sehr, trotzdem wagten sie
zu kdmpfen* (v. 8).”% Mit diesem Ausdruck zeigt der Verfasser deutlich den Charakter der
Feinde, die iiberheblich sind, und er nimmt das Ergebnis des Kampfes schon vorweg. Der
Kampf wird noch ldnger beschrieben, aber der Text konzentriert sich auf die unvergleichliche
Macht des ,,Menschen“: Er erhob nicht seine Hand’" (vgl. Dan 2,34.45) und hielt weder ein
Schwert noch ein anderes Kriegsgerit (vgl. PsSal 17,33). Er ist nicht wie die Krieger der Erde,
sondern er hat nur eine einzige Waffe, die von ihm ausgeht, ndmlich einen ,,Strom von Feuer®,
Sfluctum ignis, aus seinem Mund, einen ,,Flammenatem®, spiritum flammae, von seinen Lippen,
und einen ,,Funkensturm®, scintillas tempestatis, von seiner Zunge (4Esr 13,9-10). Durch
diesen Feuersturm wird ,die Menge*“, die im kollektiven Sinne identisch mit der
widergottlichen Macht der Erde ist und gegen den ,,Menschen* kdmpft, in Brand gesetzt und
vernichtet (vgl. 4Esr 13,37-38). In dieser Vision wird betont, dass ,,der Mensch* nicht wie
irdische Streitkriafte, die mit Waffen ausgeriistet sind, sondern wie Gott, der mit dem Wort
(aus seinem Mund) richtet und bestraft (vgl. Weish 11,20), gegen seine Feinde kampft.”®
Dariiber hinaus zeigt die Vision auch die Heilssendung des ,,Menschen®. Nach dem Sieg (der
Vernichtung der Menge) ruft ,,der Mensch ,,eine andere friedvolle Menge* (4Esr 13,12) zu
sich, die von den zehn Stimmen iibrig geblieben ist (4Esr 13,39-40). Mit dieser neu

93 Vgl. COLLINS, Scepter, 183-185.

9% 4Esr 13,8: ,,Et post haec vidi, et ecce omnes, qui congregati sunt ad eum ut expugnarent eum, timebant valde,
tamen audebant pugnare.*

995 Wahrscheinlich weist der Ausdruck ,,ohne Hiande* auf gottliches Handeln in Dan hin. Mit dieser Konnotation
erscheint hier ,,er erhob nicht seine Hand* als Betonung der Macht Gottes: Vgl. STONE, Fourth Ezra, 385.

%% v gl. HOGAN, Theologies, 192.
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versammelten Menge wird der Messias vierhundert Jahre lang bekannt (4Esr 7,28).907 Dabei
denkt der Verfasser wohl an den Exodus und das Wunder des gespaltenen Meeres (4Esr
13,43-44; vgl. Ex 14,15-31).%

In Bezug auf die Funktion des ,,Menschen®, der die Feinde Gottes vernichtet und dadurch
die Gerechtigkeit Gottes aufrichtet, ist PsSal 17 als eine Parallele zu 4Esr 13 zu sehen:
Anscheinend gleicht 4Esr 13,5-11 der Stelle PsSal 17,22-25 und 4Esr 13,12—13 entsprechen
PsSal 17,26-31.°" In diesen jiidischen Schriften findet sich der Untergang Zions als der
historische Hintergrund, und die gottfeindliche Macht wird als gesetzloses Heidenvolk
benannt. Diese bekdmpft der Herr und nach dem Sieg versammelt er ein neues Volk, das er in
Gerechtigkeit fithren wird. Inhaltlich sind die beiden Schriften sehr dhnlich, und durch die
Enthiillung der Feinde werden paradoxerweise das mosaische Gesetz und die Weisheit betont;
manchmal wird das Gesetz Gottes als der ,,Weg des Hochsten® ausgedriickt, und das
Verstehen des Gesetzes mit der Weisheit assoziiert (vgl. 4Esr 7,20-21.79; 8,56).910

»Der Mensch® erscheint als Symbol mit messianischer Sendung: Er bekdmpft einerseits die
siindigen Volker und bringt andererseits dem Volk Gottes das Heil durch das Gericht. Diese

' mit der zu

Funktion des ,,Menschen“ wird durch die Beschreibung des Messias o
erwartenden Hoffnung Israels, die sich auf das messianische Konigtum bezieht, Verknﬁpftgu:
Die Vision des ,,Menschen* wird mit der traditionellen Vorstellung des Messias verbunden.
Die Hoffnung Israels, das das messianische Konigtum, die Herrschaft Gottes, erwartet, wird
durch das Kriegsmotiv verdeutlicht. Fiir das heilige Konigtum, das die Befreiung der
Ubriggebliebenen beinhaltet, ist es notig, die falsche widergdttliche Herrschaft zu vernichten.
Dies ist moglich ,,durch das Gesetz, das dem Feuer gleicht™ (vgl. 4Esr 13,37-38). In diesem

Sinn steht das kriegerische Handeln am Anfang der messianischen Herrschaft und ,,der

Mensch* spielt in der eschatologischen Vision die Rolle des Messias, um das Volk Israel zu

%7 Nach Stone stimmen die vierhundert Jahre der Herrschaft des Messias mit der vierhundert Jahre dauernden
Knechtschaft Israels in Agypten iiberein: Vgl. STONE, Fourth Ezra, 405.

% Vgl. MULLER, Messias, 124.

909 Vgl. MULLER, Messias, 117-120.

%19V gl. HOGAN, Theologies, 134-143.

' In 4Esr 7,28 erscheint der Ausdruck, ,,mein Sohn, der Messias* (s€usn s%a) Zzum ersten Mal und insgesamt
sechsmal findet sich der Ausdruck entweder als ,mein Sohn, der Messias* (4Esr 7,28.29) oder, als ,,mein
Sohn* (4Esr 13,32.37.52; 14,9). In 4Esr 7,28-29 bringt die lateinische Version ,,filius meus Iesus*, wihrend die
anderen Fassungen hier ,,mein Sohn, Messias“ schreiben. Wahrscheinlich ist ,,mein Sohn, Jesus* als spétere
Korrektur, die vom Christentum beeinflusst ist, zu denken. Nach Stone bezieht Messias sich nicht auf den
Erloser des Christentums, sondern auf das Konigtum Davids, nidmlich auf die messianische Herrschaft. In
diesem Sinne erscheint auch der Mensch, der in 4Esr mit dem Messias identifiziert wird, als das Symbol der
Vernichtung der gesetzlosen Herrschaft im eschatologischen Kontext: Vgl. STONE, Fourth Ezra, 209-213; DERS.,
Question, 318-322.

?12 Vgl. SCHREIBER, Gesalbter, 351-353.
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versammeln und die neue Zeit einzuleiten.’’® In der Vision des »Menschen* wird eindeutig,
was der Plan Gottes ist: Gott, der Hochste wird diejenigen, die auf der Erde sind, befreien (vgl.
4Esr 13,29°'). Wahrscheinlich ist die Gerichts- und Heilsfunktion des Messias zur Zeit der

Abfassung der Schrift eine theologische Antwort auf die Zerstérung Jerusalems.”'
3.2 Die syrische Baruch-Apokalypse: 2 Baruch

Die syrische Baruch-Apokalypse entstand wahrscheinlich am Anfang des 2. Jhs. n. Chr. Wie
in 4Esr findet sich ein Datum, das sich auf die erste Zerstorung Jerusalems (586 v. Chr.)
bezieht: ,,Im 25. Jahr des Konigs Jojachin (sdwsa) von Juda“ (syrBar 1,1).”'° Ob diese

917, wird breit diskutiert, es scheint aber relativ sicher, dass der Verfasser

Zeitangabe stimmt
bereits vom Untergang Zions erfahren hat. Wie 4Esr beschreibt er den Neuaufbau von Zion
als ein vergangenes Ereignis (vgl. 4Esr 32,2-4).°"® Als terminus ad quem bemerkt Klijn, dass
syrBar 68,5 (wo iiber die Opfer und {iber den priesterlichen Dienst gesprochen wird) auf die
Wiederherstellung des Tempels hinweisen kann’"® und in Barn 11,9 findet sich eine Parallele

zu syrBar 61,7.7%

Dartiber hinaus gibt es im Text keine Konnotation mit dem jiidischen Bar-
Kochba-Aufstand.”*' Aus diesem Grund und wegen der Ahnlichkeit zu 4Esr’* kann man
festhalten, dass syrBar zwischen 100 und 130 n. Chr. entstanden sein kénnte’>, bzw. kurz vor
130 n. Chr.”**

Analog zu 4Esr findet ein langer Dialog zwischen Gott und Baruch statt. Darin versucht
Baruch, den Grund der Zerstérung Zions zu verstehen: In syrBar wird der Untergang
Jerusalems als das Strafgericht Gottes iiber sein Volk verstanden (syrBar 13,3-5). Der

Verfasser unterscheidet die Gerechten, die die Weisheit gefunden haben (syrBar 14,12—14)

%13 Die Vernichtungsaktion des Messias und der anschlieBende Anbruch der Heilszeit ermoglichen eine Art

Wiederherstellung der ehemals guten Schopfung Gottes*“: MULLER, Messias, 130.

14 4Esr 13,29: ,Ecce dies veniunt, quando incipiet Altissimus liberare eos qui super terram sunt.

915 Vgl. MULLER, Messias, 123.

%1% Die syrische Textausgabe: DEDERING, Baruch.

?'7 Nach Collins ist diese Zeitangabe nicht historisch. Wahrscheinlich lehnt sich der Verfasser an denselben
Ausdruck ,,im fiinfundzwanzigsten Jahr unserer Verbannung* in Ez 40,1 an: Vgl. COLLINS, Imagination, 212-213.
¥ Vgl. WILLETT, Eschatology, 79.

?!Y Klijn vermutet, dass der Tempel um 130 n. Chr. restauriert wurde: Vgl. KLIN, 2 Baruch, 616.

20 Vgl. KLUN, Baruch-Apokalypse, 114.

921 Vgl. GURTNER, Second Baruch, 16.

22 Viele Exegeten vermuten, dass syrBar von 4Esr abhéngig und 4Esr vor syrBar entstanden ist: Vgl. GURTNER,
Second Baruch, 15; KLIJN, 2 Baruch, 620.

3 Das Abfassungsdatum diirfte zwischen dem Diaspora-Aufstand (115-117 n. Chr.) und dem Bar-Kochba-
Aufstand (132—135 n. Chr.) liegen: Vgl. OEGEMA, Apokalypsen, 60.

%24 Die letzten schwarzen Wasser” (syrBar 69 und 70) kénnten sich auf den Bar-Kochba-Aufstand beziehen.
Dies bedeutet, dass syrBar kurz vor dem Beginn dieses jlidischen Aufstands entstanden ist: Vgl. KLIN, Baruch-
Apokalypse, 114.
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von den Bosen, die das Gesetz nicht beachtet haben (syrBar 15,5-6) und er betont das
mosaische Gesetz und die Weisheit als wahres Leben und rechten Weg zu Gott (syrBar 32,1;
38,2). Diese dualistische Anschauung der Welt, die den Apokalypsen generell nicht fremd ist
(vgl. Oftb 2,13-15.20; 3,9; 1QM 1,1—7)925 , entwickelt sich in der Gerichtsvision, in der die
Bosen den Gerechten und die ungerechte, konigliche Herrschaft der Herrschaft Gottes klar
gegeniibergestellt werden. Das Gerichtsmotiv zeigt sich in zwei Visionen, die von dem Satz,
,»und ich sah eine Vision und siehe* (stea stay stuyma) eingefithrt werden (syrBar 36,1-2; 53,1).
Dieser Form entsprechend findet sich auch eine stereotype Form in der Deutung der Vision;
»Siehe, die Tage kommen* (syrBar 39,3; 70,2; vgl. 20,1; 24,1; 31,5).

In syrBar 36 erscheint eine Vision, die das endzeitliche Gericht im Bild des Untergangs
eines Waldes allegorisiert. Baruch ging zum heiligen Ort (syrBar 35,1), Jerusalem und Zion
(syrBar 35,3), wo die Hohenpriester Opfer darbrachten (syrBar 35,4). Wihrend Baruch noch
iiber den Untergang des Tempels klagte, schlief er ein und schaute im Traum eine Vision
(syrBar 36,1): Da war ein Wald von Bdumen, der viel Raum einnahm (syrBar 36,2).
,»Gegeniiber thm (dem Wald) wuchs ein Weinstock hoch und unter ihm entsprang eine sanfte
Quelle* (syrBar 36,3). Die Wasser dieser Quelle wurden, als sie den Wald erreichten, zu
groBBen Fluten, die den Wald {iberschwemmten, und die Fluten entwurzelten den ganzen Wald;
sogar die Wipfel des Waldes und der Gipfel der Berge wurden immer niedriger (syrBar 36,4—
5). Die Vernichtung durch das Wasser wird hier mit einer einzigen iibrig gebliebenen Zeder
(vgl. Ez 17,3-9), die wahrscheinlich auf den letzten Herrscher des Vierkaiserjahres hinweist
(vgl. syrBar 40,1)°*°, betont (vgl. syrBar 36,5). Danach schwemmten die Wasser der Quelle
auch diese Zeder zum Weinstock (syrBar 36,6). In syrBar 36,7-10 findet sich die
Uberschwemmung der Zeder durch die Wasser des Weinstocks im gerichtlichen und
eschatologischen Sinne: Der Wald wird hier als das Bose enthiillt und die Zeder stellt die
Gottlosigkeit dar (syrBar 36,7-8). Letztlich wird die Zeder vernichtet und zu Asche, wie der
ganze Wald vor ihr (syrBar 36,9-10).”*” In der Interpretation dieser Vision wird der Wald mit
dem Konigreich der ersten Zerstorung des Tempels identifiziert (syrBar 39,3), aber die Zeder

verweist auf das Rémische Reich beim zweiten Untergang Jerusalems (syrBar 39,5; 40,1).%%%

923 Vgl. HOGETERP, Expectations, 369f.; SATAKE, Kirche, 342-345.

%26 Mit Hilfe dieser Deutung der Vision (syrBar 39-40) kann man daran denken, dass der Verfasser hier mit der
einzigen Zeder Kaiser Vespasian, der durch seinen Sohn Titus Jerusalem im Jahr 70 n. Chr. zerstorte, gemeint
habe: Vgl. LIED, Other Lands, 190, Anm. 26.

%27 Wie in 4Esr erscheint die messianische Ara als das Ende der verginglichen Zeit in syrBar. Nach dieser
messianischen Zeit wird die unvergéngliche Zeit der Vollendung kommen.

928 Klijn vermutet, dass die vier Reiche Babel, Persien, Griechenland und Rom bedeuten: Vgl. KLUN, Baruch-
Apokalypse, 146. Wahrscheinlich wurde diese Vorstellung der vier Reiche von Dan 7, wo der Prophet iiber vier
Tiere, vier Konige der Erde spricht (vgl. Dan 7,17-18), beeinflusst: Vgl. COLLINS, Scepter, 183; LIED, Other
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Demgegeniiber gleichen der Weinstock und dessen Quelle der Herrschaft des Messias (syrBar
39,7), der den Herrscher der Bosheit toten und den Rest des Volkes Gottes schiitzen wird
(syrBar 40,2). Im Vergleich zu Oftb und 4Esr findet sich keine Beschreibung des Krieges in
syrBar, sondern mit der Gewalt der Wasser, die aus der Quelle des Weinstocks herkommen,
werden die messianischen Taten mit ihren kriegerischen Ziigen erklért: Sie sollen die Bosheit
der Erde vernichten und das Volk Gottes schiitzen, im Hinblick auf die messianische
Herrschaft.”>

In Bezug zum Wasser steht auch die Vision einer Wolke, die aus dem grolen Meer
aufsteigt (vgl. syrBar 53). Eine Wolke, die sehr hdufig in Zusammenhang mit der Theophanie
im Alten Testament vorkommt, bedeckte die ganze Erde (syrBar 53,2) und sie war mit
weillem und schwarzem Wasser angefiillt (syrBar 53,1). Nicht nur einmal, sondern zwdlfmal
(vgl. syrBar 27,1)”*° sah Baruch den Regen, der von der Wolke auf die Erde niederstromte.
Zuerst regnete es schwarzes Wasser und danach im Wechsel mit hellem Wasser (syrBar 53,3—
5). Jedes Mal nahm das schwarze Wasser im Vergleich zum hellen Wasser zu (syrBar 53,6).
Am Ende liefy die Wolke schwarzes Wasser, das viel dunkler als alles frithere schwarze Wasser
war, mit Feuer vermischt regnen. Wo dieser Regen herabkam, wurde alles zerstort und
vernichtet (syrBar 53,7). Nach dem schwarzen Wasser erschien ein Blitz, der die ganze Erde
tiberstrahlte und erhellte; und er ergriff die ganze Erde und beherrschte sie (syrBar 53,8-10;
vgl. Mt 24,27). Danach sah Baruch zwdlf Flisse™', die aus dem Meer aufstiegen, und sie
umgaben den Blitz und dienten ihm (syrBar 53,11).

In dieser Vision kann der Blitz mit der messianischen Herrschaft identifiziert werden und
durch ihn werden alle Volker Israels rehabilitiert. Die Vision der Wolke ist mit syrBar 70—74
gerichtlich und kriegerisch zu interpretieren. Die schwarzen Wasser sind als zerstdrerisch
auszulegen: Sie bedeuten die Vernichtung der Erde (vgl. syrBar 70,10 *?). In der

eschatologischen Zeit (vgl. syrBar 70,2°%*

) werden die Bésen und die Guten einander hassen,
und beide Seiten werden sich gegenseitig zum Kampf reizen, aber die Gottlosen werden {iber
die Gerechten herrschen (syrBar 70,3—10; vgl. 4Esr 5,8-13; Mt 10,35-36 par.). In dieser
hoffnungslosen Situation wird jedoch der Hochste seinen Volkern ein Zeichen geben und

Krieg gegen die noch iibrigen, irdischen Herrscher fiihren. Dann gibt es eine Folge von

Lands, 190, Anm. 31.

929 Vgl. SCHREIBER, Gesalbter, 368f.

%30 In syrBar und 4Esr ist gemeinsam, dass die Weltzeit in zwdlf Teile unterteilt wird (vgl. 4Esr 14,11). Und die
Vision der zwdlf Wasser wird in syrBar 56-69 als die Weltgeschichte interpretiert.

%! Nach Klijn kann ,,zwolf Fliisse* auf Israel oder die Vélker hinweisen: Vgl. KLUN, Baruch-Apokalypse, 158.
932 SyrBar 70,10: ,,Denn die ganze Erde wird ihre Bewohner verschlingen.*

33 Die zwei Ausdriicke, ,,wenn die Weltzeit reif wird“ und ,,die Ernte deuten den eschatologischen Moment mit
dem Gericht Gottes an (vgl. 4Esr 4,28-32; Oftb 14,14-20).
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Katastrophen: ,,Jeder, der sich aus dem Krieg rettet, wird durch Erdbeben sterben, und wer
sich aus dem Erdbeben rettet, wird im Feuer verbrennen, und wer sich aus dem Feuer rettet,
wird durch Hunger umkommen* (syrBar 70,8; vgl. Mk 13,8). Trotzdem werden die Volker
Gottes in jener Zeit beschiitzt (syrBar 71,1). Das helle Wasser verdeutlicht diese Hoffnung:
Zweifellos bedeuten die hellen Wasser, die nach den letzten schwarzen Wassern kommen
sollen (vgl. syrBar 74,4), die messianische Zeit. Die messianische Ara beginnt zeichenhaft mit
dem Gericht, das zwei Ziele hat: Einerseits werden alle Volker Gottes gerettet, und
andererseits werden diejenigen, die Zion zertreten haben (syrBar 72,4), vom Messias getotet.
In syrBar 73 fillt das Urteil zweischneidig aus: Die Befreiung fiir die Volker Gottes als
ewiger Friede unter messianischer Herrschaft (syrBar 73,1-2); die Ausrottung fiir die, die
Jerusalem zerstort haben (syrBar 73,3-5).

Eigentlich taucht kein detailliertes Kriegsbild in syrBar auf, aber unter dem Ausdruck, der
den Kampf andeutet, kann man sich eine Vernichtung, die gleich nach dem Urteil ausgefiihrt

934
In

wird, vorstellen: Alle, die iiber Israel herrschten, verfallen dem Schwert (syrBar 72,6).
der apokalyptischen Vision treten die (Regen)Wasser als Ausfiihrer der gottlichen Macht im
Gericht auf, und das schafft Assoziationen mit der Sintflut in der Erzdhlung Noachs (Gen 6—
9): ,,Der Herr sah, dass die Bosheit des Menschen auf der Erde grof3 war und alles Sinnen der
Gedanken seines Herzens nur bdse den ganzen Tag® (Gen 6,5). Die Bosheit ist die Ursache
der Sintflut, die alle Geschopfe ausrotten konnte nach dem Willen Gottes, des Schopfers (Gen
6,7). In syrBar findet sich das gleiche Motiv: Die Fiille der Bosheit auf der Erde ruft das
Eingreifen Gottes hervor. Durch die gewaltigen Wasser wird die Vernichtung verwirklicht, um
die Gerechtigkeit Gottes wieder aufzurichten (syrBar 73,5; 70,2; vgl. 40,9). Wie 4Esr versucht
der Verfasser eine theologische Antwort auf den zweiten Untergang Jerusalems zu

formulieren und fiir die Situation, in der Gott abwesend zu sein scheint, eine Erkldarung zu

geben.

3.3 Das Kriegsmotiv in den Texten aus Qumran

Der Fund der Fragmente vom Toten Meer hat der Bibelwissenschaft zahlreiche neue Impulse
gegeben (insbesondere zur Eschatologie und Apokalyptik). Die Gemeinde der
Qumranschriften erwartete die Erfiillung des Willens Gottes, der im Alten Testament

prophetisch und weisheitlich geschildert wird, und bewahrte jiidische Schriften verschiedener

4 Vgl. SCHREIBER, Gesalbter, 372f.
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Gattungen auf. Meistens sind die Texte aus Qumran fragmentarisch iiberliefert, und aus
diesem Grund wird immer noch iiber die Rekonstruktion der Texte gestritten. In der
Kriegsrolle (1QM) und der aramdischen Apokalypse (4Q246) wird ein endzeitlicher Krieg
geschildert, und durch ihre apokalyptischen Elemente sind diese Texte mit anderen

Apokalypsen vergleichbar.

3.3.1 1QM: Die Kriegsrolle

Fragmente der Kriegsrolle aus der ersten Grotte (1QMilhamah) bezeugen durch die
Gemeinderegel (1QS) den Charakter der Gruppe der Qumranschriften als eschatologische
Gemeinde. Wie der Titel der Fragmente, beginnt der Text mit dem Wort Krieg (qmam>nm).

Dann wird der erste Angriff der Sohne des Lichtes auf die S6hne der Finsternis in einer
eschatologischen Szene beschrieben. Wegen der starken Beschidigung der Fragmente ist der

Inhalt der Kriegsrolle nur schwer zu entschliisseln: Diese besteht so aus insgesamt neunzehn

5

Spalten °*> und der groBte Teil des Inhalts erscheint als Instruktion oder Regel des

eschatologischen Kriegs.”*® Aus der detaillierten Kriegsvorschrift ist der Charakter des Kriegs

937

in 1QM 1 herauszulesen, und Kittim ™~ taucht als der hauptsédchliche Gegner auf. Seine

endgiiltige Niederlage wird vorhergesagt (1QM 1,1-7)"**:

"! Fiir [den Lehrer: Regel]” des Kriegs. Der erste Angriff der Sohne des Lichts wird gefiihrt
gegen die Seite der Sohne der Finsternis, gegen die Armee von Belial, gegen die Truppe von
Edom, Moab und gegen die S6hne von Ammon.

? Und die [Armee ... von] Philister und gegen die Truppe von Kittim, Assyrien, die mit Hilfe

derjenigen, die sich am Bund schuldig machen, verbunden sind. Die S6hne von Levi, die S6hne

33 Duhaime zeigt auch eine zwanzigste Spalte, aber wegen der Unvollstindigkeit der Fragmente ist der Inhalt
kaum erkennbar: Vgl. DUHAIME, War Scroll, 80, 141.

36 Nach Frey ist die Kriegsrolle keine Apokalypse, sondern ein Regeltext und sie spricht mit apokalyptischen
Elementen von dem eschatologischen Krieg: Vgl. FREY, Qumrantexte, 33.

%7In 1QM gilt Kittim als Hauptfeind und als Hinweis auf den historischen Hintergrund des Texts. Yadin und
Davies vermuten, dass Kittim sich auf das Romische Reich bezieht, bzw. auf den Feldzug gegen Agypten 48 v.
Chr. Und diese Vermutung entspricht dem anderen Text in Qumran (1QpHab 6,1-5), der von der rdmischen
Armee spricht: Vgl. YADIN, Scroll, 245f.; DAVIES, 1QM, 89f., 118f. Demgegeniiber konnte Kittim sich wegen
der Ausdriicke ,,Kittim, Assyrien” (1QM 1,2) und , Kittim in Agypten (1QM 1,4) nicht auf das Rdmische Reich,
sondern auch auf Seleukiden und Ptolemier beziehen: Vgl. COLLINS, Apocalypticism, 107. Nach Flusser kann
Kittim entweder auf Romer oder auf Griechen in den jiidischen Schriften hinweisen, aber in 1Makk 1,1; 8,5
bezieht sich Kittim auf die Griechen (vgl. Num 24,24), ndmlich die Seleukiden: Vgl. FLUSSER, Qumran, 140-142,
155f.; GMIRKIN, Historical Allusions, 188-190; SCHULTZ, Conquering, 156-158.

¥ Vgl. YADIN, Scroll, 7f.

%9 Viele Exegeten vermuten im Text 10 Svownb wie in 1QS 3,13; 4,12.21: Vgl. JONGELING, Rouleau, 45f;;
GARCIA MARTINEZ — TIGCHELAAR, Dead Sea, 112. Aber Yadin vermutet hier: ,,Das ist das Buch der Regel des
Kriegs“ (770 720 1m; vgl. 18Q 5,1; CD 4,1; 14,12) als Titel des Buches: Vgl. YADIN, Scroll, 256.
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von Judas und die S6hne von Benjamin, die Verbannten der Wiiste werden gegen sie kdimpfen.

3 Gegen [...] alle ihre Truppen, wann die verbannten S6hne des Lichts von der Wiiste der
Nationen zuriickkommen, lagern in der Wiiste Jerusalems. Und nach dem Krieg werden sie aus
ihr hinaufsteigen.

“[...] von Kittim in Agypten.’* Und in seiner Endzeit kommt er mit groer Wut heraus, gegen
die Konige des Nordens und sein Zorn vertilgt und vernichtet das Horn

> [...I'h eine Zeit des Heils fir das Volk Gottes und eine Periode der Herrschaft iiber alle
Menschen seiner Seite und die ewige Zerstorung fiir die ganze Seite von Belial. Und es gibt

Panik

% o[... zwischen] den S6hnen von Jafet, und Assyrien stiirzt und niemand wird ihm helfen. Und

die Herrschaft von Kittim geht zu Ende, die Bosheit wird niedergeschlagen, kein Rest bleibt

" Fiir [die S6hne] der Finsternis (vacat).

In 1QM 1,1-7 wird der eschatologische Krieg zusammengefasst. Der Krieg gegen Kittim
richtet sich auf die Endzeit (vgl. 1QM 1,4), die in der Apokalypse angekiindigt wird. Mit der
endgiiltigen Vernichtung des Bosen wird der Sieg der Sohne des Lichts versprochen. Hier
findet sich eindeutig in der apokalyptischen Szene eine dualistische Weltanschauung, die
durch Licht und Finsternis verdeutlicht wird.”*'

Die fast gleichen Anspielungen auf die Geschichte und viele dhnliche Ausdriicke lassen
Dan 11,40—12,3942 mit 1QM 1 assoziieren: Der gleiche Wortlaut®® bzw. Edom, Moab und
Ammon (1QM 1,1) findet sich auch in Dan 11,41 und der Ausdruck ,Kittim in
Agypten” (1QM 1,4) ist mit Dan 11,4243 vergleichbar, wo von der Eroberung des
Konigreiches des Nordens die Rede ist. Ferner wird die Niederlage dieses Konigs in beiden
Texten beschrieben (1QM 1,6 und Dan 11,45), und zwar mit demselben Ausdruck: ,,Niemand
wird ihm helfen* ("5 =My 1"%7). AuBerdem gibt es einen gemeinsamen Hinweis auf Engel: In
Dan 12,1 tritt der Engel Michael auf, und 1QM 1,11 verweist auf das Wort 258 in der
Pluralform, das wortlich als ,,gottliche Wesen* iibersetzt werden kann und wahrscheinlich
,»Engel“ bedeutet. Der Kampfbericht kiindigt auch eine bisher noch nicht da gewesene (7P
X15) Zeit der Bedringnis an, bis die ewige Erlosung Realitiit wird (vgl. 1IQM 1,12). Mit diesen
Beobachtungen ldsst sich belegen, dass 1QM 1,1-15 auf Dan 11,40-12,3 als Vorlage

% Nach Davies ist es moglich, 239312 £»n>1 mit ,Kittim gegen Agypten® zu iibersetzen: Vgl. DAVIES, 1QM,
116.

%1 Vgl. HOGETERP, Expectations, 369-370.

%2 Dan 11,40-12,3 unterscheidet sich von 11,21-39, wo er von der noch nicht angebrochenen Endzeit spricht
(vgl. Dan 11,27.35).

*3In Dan 11,41 fallt das Wort Philister. Dafiir vermutet Flusser, dass 1QM 1 nicht nur von Dan 11,40-12.3,
sondern auch von Ps 83,7-9 beeinflusst wird: Vgl. FLUSSER, Qumran, 143f.
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zuriickgreift.”**

Wenn man annimmt, dass das Buch Daniel kurz vor dem Makkabder-Aufstand verfasst
wurde, so berichtet Daniel iiber den historischen Zusammenstol zwischen den Seleukiden in
Syrien als Konige des Nordens und den Ptolemiern in Agypten als Konige des Siidens (169—
168 v. Chr.).** Auf dem Hintergrund der Belagerung Juddas durch die Seleukiden schildert
Dan 11,40-12,3 die eschatologische Szene als vaticinium ex eventu 6. Der Verfasser
beschrieb damalige Ereignisse als futurische Prophezeiung, die noch in Erfiillung gehen soll.

%47 stand zur Zeit der

Nur der vorausgesagte Tod des Konigs Antiochus IV. Epiphanes
Abfassung des Danielbuches noch aus. Der Konig starb erst 164 v. Chr. (vgl. Dan 11,45).*

Im Unterschied zu Dan 11,40—-12,3, wo Israel implizit im Kriegszustand beschrieben wird,
zeigen die Sohne des Lichts in 1QM 1 einen deutlich aktiven Einsatz. 1QM 1 bezieht sich auf
das folgende Ereignis, das 164/163 v. Chr. stattfand: Bei der Einweihung des Tempels
begannen die Makkabéer eine militdrische Kampagne gegen die Seleukiden, insbesondere die,
die Galilda und Transjordanien belagerten (vgl. 1Makk 6,28-54; 2Makk 13,1-22). 949
Anscheinend bezieht sich 1QM 1,1-7 auf dieses Ereignis, um den Krieg zwischen den
S6hnen des Lichts und der Finsternis eschatologisch zu beschreiben.”’

Hinsichtlich der Chronologie findet sich der Sieben-Jahre-Zyklus im ganzen Krieg. In
1QM 2,4-6 wird die Dauer des Priesterdienstes, der bis zu fiinfzig Jahre geleistet werden
musste (vgl. Num 8,24-25), mit dem Sabbatjahr (mtnwn mw) erklart (Ex 23,10-11; Lev
25,2-7; Dtn 15,1). Dies beweist, dass Qumran eine kultische Gemeinde mit priesterlichem
Dienst war. In der Folge wird von einer Frist gesprochen, ,,wdhrend dreiunddreiflig Jahre des
Kriegs iibrig bleiben* (1QM 2,6). Mit der Auswahl der Kriegsteilnehmer (vgl. 1QM 2,7-8)
und der sechsjdhrigen Kriegsvorbereitung (vgl. 1QM 2,9) kann man ausrechnen, dass der
Krieg vierzig Jahre andauert.””' Es wurden auch noch zwei andere Daten, die einen

952

vierzigjdhrigen Krieg beweisen, gegeben: ,,In den fiinfunddreiflig Jahren des Dienstes ™~ wird

der Krieg sechs Jahre lang vorbereitet; die ganze Gemeinde erstellt [den Plan]* (1QM 2,9)

%4 Vgl. RUSSELL, Message, 45f.

3 Vgl. SOGGIN, Storia, 383f.

%46 Vgl. GMIRKIN, Historical Allusions, 180; GOLDINGAY, Daniel, 305.

%7 Vgl. FISCHER, Seleukiden, 156-159.

¥ Vgl. FLUSSER, Qumran, 144f.

9 Vgl. FISCHER, Seleukiden, 155; GMIRKIN, Historical Allusions, 194-197; SOGGIN, Storia, 388f.

950 Gmirkin sagt, dass ,,die Armee von Belial“ bestimmt auf die seleukidische Armee Lyrias, der General in Akra
war, hinweist: Vgl. GMIRKIN, Historical Allusions, 195, Anm. 105.

! Anscheinend sind sieben Jahre von den vierzig Jahren schon vorbei: ,,Aber wihrend der Sabbatjahre riisten
sie sich nicht, in den Kampf zu gehen, denn es ist ein Sabbat der Ruhe fiir Israel* (1QM 2,8-9).

%2 Ein vierzigjahriger Krieg enthilt insgesamt fiinf Sabbatjahre.
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und ,,der Krieg der Einteilungen953 (wird) neunundzwanzig Jahre lang (geﬁihrt)“gs4 (1QM
2,10).%°

Nach Kampthandlungen (1QM 2-9) und Kriegsgebeten (1QM 10-14) wird der
eschatologische Krieg gegen Kittim, der bereits in 1QM 1 beschrieben wurde, im Detail
dargestellt. Zuerst wird eine Zeit der Bedrédngnis fiir Israel angekiindigt (1QM 15,1; vgl. 1QM
1,11-12), aber jedem, der auf der Seite Gottes steht, wird ewige Erlosung versprochen. Als
zweite Folge desselben Ereignisses wird die Vernichtung der Feinde in Aussicht gestellt: Alle,
die mit dem Ko6nig von Kittim und mit der Armee von Belial verbunden sind, fallen durch das

Schwert Gottes”® (1QM 15,1-3).

! Denn eine Zeit der Bedringnis wird kommen, fiir Isr[ael...] mit Krieg gegen alle Nationen.
Der Seite Gottes wird ewige Erlésung geben,

? aber vollstandige Zerstorung allen bosen Nationen. Alle, die °[...] zum Krieg sind, werden
gehen und lagern gegeniiber dem Konig von Kittim und gegeniiber simtlicher Armee von

* Belial, die sich mit ihm versammeln, fiir den Tag [...] durch das Schwert Gottes (vacat).

Der Ausdruck, ,,durch das Schwert Gottes* wiederholt sich in 1QM 19,11 und erscheint als
Schliisselwort, das das gesamte Werk charakterisiert. Er ldsst an den Zorn Gottes beim
Gericht iiber Assur denken: ,,Und Assur wird fallen durch das Schwert, das nicht eines
Mannes und nicht eines Menschen ist* (Jes 31,8). Dieser Vers wird auch in 1QM 11,11 zitiert.
Zweifellos bedeutet ,,das Schwert Gottes* das Eingreifen Gottes fiir das Heil des Volkes™’
(vgl. 1IQM 18,1%*). Damit vertritt Gott im Krieg die Seite Israels, was zur Niederlage der
Feinde fiihrt, und die Allmacht Gottes beweist. In diesem Krieg bedeutet das Ende immer die
unvergingliche Zeit; die ewige Erlosung fiir Israel und die ewige Vernichtung fiir die Feinde.

In dieser Szene zeigt sich das Gericht Gottes (vgl. 1QM 17,1-9), wie iiblich in anderen

%3 Es ist nicht klar, worauf ,,Einteilungen® sich eigentlich bezieht. IQM 2,7 zeigt eine Auswahl von Kriegern aus
allen Stimmen Israels. Wahrscheinlich weist ,,Einteilungen® auf die nach den Stimmen sortierten Abteilungen,
die im Krieg verschiedene Aufgaben durchfiihren, hin (vgl. Jos 11,23; 12,7: 18,10).

%4 Von 35 Jahren wird der Krieg sechs Jahre lang vorbereitet; abgesehen von der Planung und den Sabbatjahren
bleibt eine Kriegsdauer von 29 Jahren iibrig.

955 Vgl. FLUSSER, Qumran, 157, Anm. 30; YADING, Scroll, 20f.

9% Nach Yadin kann ,,das Schwert Gottes* (‘m:ﬁn) ein Wort sein: Vgl. YADIN, Scroll, 331; FLUSSER, Qumran,
151. Aber dieser Vorschlag spielt keine wichtige Rolle, um den Text zu verstehen, und andere Exegeten
vermuten zwei Worter (L;x 29m): Vgl. DUHAIME, War Scroll, 128; JONGELING, Roureau, 28.

%7 Nach Flusser ist das Schwert Gottes, das die Feinde Isracls niederschligt, ein apokalyptisches Motiv im
Judentum. Qumran benutzt dieses Motiv, das den endgiiltigen Sieg Israels in diesem Kampf prophezeit, und
gleichfalls wird die endgiiltige Erlosung Israels mit einer dhnlichen Vorstellung im Exodus, der in der Bibel als
das erste Eingreifen Gottes fiir Israel gilt, angedeutet: Vgl. FLUSSER, Qumran, 156f.

%% 1QM 18,1: ,[...] Wann die méchtige Hand Gottes sich erhebt, gegen Belial und gegen samtliche [Armeen]/
seiner Herrschaft zur ewigen Schlachtung.*
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Apokalypsen, und seine Gerechtigkeit vollzieht sich im Krieg. Die Kriegsrolle enthilt
einerseits die Kriegsvorschrift (wie sich Israel auf den eschatologischen Krieg vorbereiten
und darauf reagieren soll), aber andererseits interpretiert die Gemeinde in Qumran den
historischen Krieg gegen die Seleukiden als den apokalyptischen Krieg zwischen den S6hnen

des Lichts und der Finsternis im universalen Sinne.
3.3.2 4Q246 (4steudo-Danield): Aramdische Apokalypse

In Bezug auf apokalyptische Motive ist 1QM mit 4Q246 vergleichbar. 4Q246 gilt als
Fragment einer aramdischen Apokalypse und ist unter dem Titel ,,Sohn Gottes®, der als
Hauptfigur im Text erscheint, bekannt.”” In 4Q246 gibt es zwei Spalten, aber von ihnen ist
die erste nur schwer zu rekonstruieren. Wahrscheinlich ist 4Q246 aus einer Vision (4Q246

1,1.3) entstanden’® und wie bei den anderen Apokalypsen wird vor einer bedriangten Lage,

961

die von einer feindlichen Macht ausgeht, gewarnt (4Q246 1,4).””" Detailliert werden grofe

Schlachten geschildert (4Q246 1,5). Hier findet sich der ,,K6nig von Assyrien und
Agypten® auch im Text (4Q246 1,6; vgl. IQM 1,2.4):

“1[... blei ihm verweilte, fiel er vor dem Thron nieder.
... K]onig in Ewigkeit. Du bist zornig und du hast dich geéndert.
... g]roB, Bedringnis wird auf die Erde kommen.

...] wird [gr]oB sein auf der Erde.

[
[
[
>[...] und groBes Schlachten in den Nationen.
[...] Kénig von Assyrien [und A]gypten.

[...] wird [gr]oB sein auf der Erde.

[... m]achen und alle dienen.

?[... gr]oB wird genannt werden und bei seinem Namen wird er gerufen werden.

>! Er wird Sohn Gottes genannt werden und sie werden ihn Sohn des Hochsten nennen. Wie die
Sternschnuppen

? der Vision, so wird ihr Reich. Fiir (einige) Jahr[e] herrschen sie iiber

? die Erde und alle zerstoren sie; Menschen werden Menschen zerstéren, Nationen (zerstoren)

Nationen.

* (vacat) bis das Volk Gottes auftreten wird, und alle ausruhen vom Schwert.

959 Vgl. STEUDEL, Eternal Reign, 509.

%60 Nach Milik erinnert 4Q246 1,1 an 1Hen 14,24 und dies kann ein Motiv der Vision sein: Vgl. MILIK, Enoch,
60.

%! Vgl. FITZZMYER, 4Q246, 166.
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> Sein Reich wird ein ewiges Reich sein und alle seine Wege sind mit Gerechtigkeit. Er rich[tet]
6 die Erde mit Gerechtigkeit und jeder macht Frieden. Das Schwert wird von der Erde
verschwinden.

7 Und jede Nation wird ihm huldigen. Gott, der GroBe wird ihm helfen

¥ und fiir ihn Krieg fithren. Alle Volker wird er in seine Hand legen und alle

? wird er vor ihm niederwerfen. Seine Herrschaft wird ewige Herrschaft und alle Abgriinde [...]

Die Deutung des ganzen Textes ist umstritten: Wegen der Liickenhaftigkeit, vor allem in der
ersten Spalte, ist unklar, wer der Sprecher, wer die Empfanger des Textes sind und wem der
Titel ,,Sohn Gottes* eigentlich gilt. Nach Milik ist 4Q246 eine Darstellung der seleukidischen
Geschichte unter dem Aspekt, ,,bis das Volk Gottes auftritt in 4Q246 2,4°*: Hinsichtlich der
historischen Deutung sei der ,,Konig von Assyrien® (4Q246 1,6) der seleukidische Konig
Alexander Balas (150—145 v. Chr.), der Sohn des Antiochus IV. Epiphanes gemeint, der den

963 Bei Flusser

Namen Oeconatwp, bzw. Deo Patre Natus auf den Miinzen als Beinamen tragt.
wird der Text jedoch apokalyptisch interpretiert: Nach ihm bezeichnet der rétselhafte Konig
keine historische Person, sondern eine antichristliche Figur, den Feind der ganzen
Christenheit’®*: Seine Vermutung stiitzt sich auf ,,Anbetung® (117231°) in 4Q246 1,8 und er
vergleicht diesen Ausdruck mit Offb 13,8.12, wo das vom Meer aufgestiegene Tier die
antichristliche Macht bedeutet und von den Menschen angebetet wird (vgl. 2Thess 2,1-12).
Der Kénig von Assyrien und Agypten symbolisiert die antichristliche Macht wie in der Offb
und der ganze Text zeigt den apokalyptischen Krieg zwischen Gott und der widergéttlichen
Macht.”® Gegeniiber dieser negativen Deutung des Konigs vermutet Fitzmyer, dass der Text
sich von 4Q246 1,8 bis zum Ende nicht auf den priesterlichen’®, sondern den koniglichen
Messias bezieht: Der, der auf dem Thron sitzt, sei nicht ein gottliches Wesen oder Gott,
sondern ein Konig. Dieser Konig sei ein jiidischer Herrscher, der Nachfolger des davidischen

Throns und im Text sei von der Erwartung des davidischen K&nigreiches, das die kriegerische

Schreckenszeit beendet, die Rede. Diese Annahme, die 4Q246 als Prophezeihung versteht,

%62 Vgl. MILIK, Enoch, 60.

963 Vgl. FITZZMYER, 4Q246, 167-168; GARCIA MARTINEZ, Apocalyptic, 168f.

%% Nach Steudel kann die historische Deutung mit der antichristlichen Figur harmonieren. Der Text weist mit
1QM auf Antiochus IV. Epiphanes hin: Sein Name, Epiphanes (Gotteserscheinung) entspricht dem Titel, dem
,»Sohn Gottes™ als Antichrist. Wenn man ,,das Volk Gottes* als Messias im kollektiven Sinne versteht, kann der
»Sohn Gottes* als Antichrist dem Volk Gottes gegeniibergestellt werden: Vgl. STEUDEL, Eternal Reign, 509-519.
%65 Vgl. FLUSSER, Hubris, 31-37.

%66 Cross vergleicht 4Q246 mit dem Damascus Document und 4Q540-521 in Bezug auf den Messias. Nach ihm
ist die Hoffnung auf den priesterlichen Messias in Qumran dominant und in 4Q246 ist von dieser Hoffnung die
Rede (vgl. CD 14,19): Vgl. CROSS, Doctrine, 13.
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beruht auf dem eschatologischen Charakter der Gemeinde von Qumran.’®’

AuBerdem interessieren sich einige Exegeten fiir den Titel ,,Sohn Gottes*: Damit konne
threr Meinung nach der ganze Text von 4Q246 interpretiert werden. In dieser Richtung hélt
Garcia Martinez den ,,Sohn Gottes” fiir eine engelhafte Gestalt, den eschatologischen
Représentanten der gottlichen Macht: Der Gemeinde von Qumran sind engelhafte Wesen
nicht fremd und in anderen Qumrantexten wird das eschatologische Eingreifen durch eine
Engelsgestalt verwirklicht, ndmlich durch Michael (vgl. 1QM 17,5-9), Melchisedek (vgl.
11QMelch 2,13—-14) oder den Fiirsten des Lichts (vgl. 1QM 13,10). Die Engelsgestalten
vollstrecken den Zorn Gottes als Urteil des Gottesgerichts im Krieg und sie werden im Text
,,Sohn Gottes* oder ,,Sohn des Hochsten genannt.”®® Aber es konnte auch sein, dass 4Q246
nicht nur eine engelhafte Figur, sondern ein himmlisches Wesen, wie den ,,Menschensohn* in
Dan 7 meint.”®

Vor allem lisst der Ausdruck ,, Konig von Assyrien und Agypten” an 1QM 1,2.4 denken.
Dazu weist der ganze Text aus 4Q246 auf eine Zeit der Bedridngnis und das Eingreifen Gottes
zur Erlésung hin. Hier ist von der ewigen Herrschaft Gottes am Ende die Rede, und dieses
Ereignis wird durch Krieg und Zerstérung verwirklicht. Diese Kontur des Textes ist nicht
fremd, wenn man den Text als Apokalypse betrachtet. Wahrscheinlich korrelliert dieser Text
mit der Kriegsrolle, die sich eng auf Daniel bezieht. Die Schilderung des Volkes (4Q246 2,4)
ist auch mit Dan 7 vergleichbar: In Dan 7,18-28 werden ,,die Heiligen des Hochsten® das
Reich in Ewigkeit iibernehmen. Nach einer bestimmten Zeit, in der die irdischen Konige ,,die
Heiligen des Hochsten bedrdngen und herrschen, werden die irdischen Herrscher durch das
Gericht Gottes vernichtet und zerstort. ,,Die Heiligen des Hochsten* stehen den irdischen
Herrschern gegeniiber und werden am Ende mit dem Volk Gottes identifiziert (vgl. Dan 7,27).
Ferner erscheint 4Q246 2,7 als gleiche Aussage wie Dan 7,14, wo alle Volker, Nationen und
Sprachen dem Menschensohn dienen. Die beiden Texte sind dhnlich formuliert und richten
sich auf das bald erscheinende, ewige Reich Gottes aus. In 4Q246 wird die Hoffnung des
davidischen Konigtums, das die ewige Herrschaft Gottes in der derzeitigen historischen
Situation erwartet, durch eschatologische Motive apokalyptisch umschrieben: Nach einer Zeit
der Bedridngnis, die wahrscheinlich mit der gegenwirtigen Situation zu identifizieren ist,
richtet Gott in Gerechtigkeit und durch den endgiiltigen Krieg, der den Anfang einer neuen
Welt ermdglicht und die Allmacht Gottes offenbart. Er schafft Frieden auf der Welt. Die

%7 Vgl. FITZZMYER, Contribution, 393f.; DERS., 4Q246, 170-174; ZIMMERMANN, Messianische Texte, 153f.

%68 Vgl. GARCIA MARTINEZ, Apocalyptic, 172-179.

% Vgl. COLLINS, Scepter, 157-160. Garcia Martinez andert seine Meinung analog zur Annahme von Collins:
Vgl. GARCIA MARTINEZ, Messianic Figures, 27-30.
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Entwaftnung bzw. das Verschwinden des Schwertes (4Q246 2,6) betont den eschatologischen
Frieden, der ein iibliches Symbol fiir das himmlische Reich im Alten Testament ist (vgl. Jes
2,4; Mi 4,3; Hos 2,20; Sach 9,10): Die Herrschaft Gottes bleibt in Ewigkeit (vgl. 4Q246 2,8—
9). In diesem Zusammenhang konnen der , Konig von Assyrien® (4Q246 1,6) als
antichristliche Macht und der ,,Sohn Gottes* bzw. der ,,Sohn des Hochsten® (4Q246 2,1) als

,Menschensohn* aus Dan 7 verstanden werden.””’

3.4 Restimee

Die jiidischen Apokalypsen unterscheiden sich von anderen Prophezeiungen in ihrer
Auslegung der Endzeit als Erfiillung der Geschichte: In der Endzeit, in der die Herrschaft
Gottes sich endgiiltig entfaltet, werden die Verheifungen der Heilsgeschichte erfiillt.””’ Aus
diesem Grund zitieren die jliidischen Apokalypsen viele heilsgeschichtliche Passagen, die in
den Propheten vorkommen, als Nachweis fiir die Erfiillung. In den jiidischen Apokalypsen
wird das endzeitliche Ereignis in symbolhaften Kriegsbildern geschildert, und das
Kriegsmotiv wird mit dem Strafgericht Gottes verbunden. Darauf weisen einige Apokryphen
mit den jeweils gleichen Elementen hin: die bedringte Zeit, das Eingreifen Gottes und die
Zerstorung der gottfeindlichen Macht.””

Die Fragmente aus Qumran (1QM und 4Q246), die stark vom Danielbuch beeinflusst sind,
beschreiben das eschatologische Ereignis als Krieg zwischen Gott und den Feinden. In ihnen
wird ein bestimmter historischer Hintergrund erkennbar, der sich auf den Makkabéer-
Aufstand bezieht, also den politischen und kulturellen Konflikt in der Geschichte zwischen
Israel und Assyrien.

Im Unterschied zu den Texten aus Qumran geht es in 4Esr und syrBar, die Anfang des 2. Jh.
n. Chr. entstanden sind, eindeutig um die Zerstérung des Zweiten Tempels. Wahrscheinlich
wird die Tempelzerstorung in den beiden Schriften als Anbruch der Endzeit verstanden.
Darum schildern diese Apokalypsen die Endzeit in allegorisierten Kriegsbildern mit der
Vorstellung vom Messias.

In diesen vier Apokalypsen tritt der Reprdsentant Gottes in einer Kriegsszene auf, um die

Weltgeschichte zu Ende zu bringen. Durch ihn vernichtet Gott machtvoll die Feinde und

970 Vgl. ZIMMERMANN, Messianische Texte, 164-168.

7' For apocalyptists and Old Testament prophets alike history is the sphere of divine revelation whose meaning
is to be understood in terms of ‘the mighty acts of God’. The apocalyptists differ from the prophets in their
interpretation of the end of history and in looking beyond history for the fulfillment of these ‘mighty acts’ in an
age in many respects different from that in which men now live®: RUSSELL, Message, 205.

°72 Vgl. COLLINS, Imagination, 7.
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schafft eine neue Welt, die unter seiner Herrschaft ewig Bestand haben wird. Im Judentum
versteht man die neue Welt als das davidische Konigtum, das groB3e alttestamentliche Thema.
Wahrscheinlich bendtigte man in der Lage der Bedrdngnis, in der Gott anscheinend abwesend

war und man keine Hoffnung mehr schopfen konnte, eine neue und stirkere VerheiBung.
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III.  Synthese

Die ,,Offenbarung Jesu Christi, die als ,,das Wort Gottes und das Zeugnis Jesu Christi* (Offb
1,2) bezeichnet wird, zielt mit ihrer visiondren Botschaft auf die Seligkeit der Empfénger ab,
die in der Folge mit den sieben Leuchtern bzw. mit den sieben christlichen Gemeinden
identifiziert werden (Offb 1,20): ,,Selig, der vorliest und die héren die Worte der Weissagung
und die bewahren, was in ihr geschrieben ist* (vgl. Offb 22,7).°” In dieser Uberschrift taucht
die eschatologische Zeit als der Grund der Mitteilung der ,,Offenbarung Jesu Christi* auf:
,Denn die Zeit ist nahe* (Offb 1,3). Was in diesem Buch geschrieben ist, beruht auf
vertrauenswiirdiger Autoritdt, und als Zeuge iiberreicht der Seher den Gemeinden eine

apokalyptische Vision, zu der man keine genauen Parallelen in jiidischen Apokalypsen findet.

1. Christologische Perspektiven der Johannes-Offenbarung

Der Seher stellt von Anfang an die Ereignisse, die bald vor den Augen der Leser geschehen
werden, als Offenbarung Jesu Christi dar und beschreibt Christus in Offb 1,5: ,,Von Jesus
Christus, der der treue Zeuge ist, der Erstgeborene der Toten und der Herrscher der Konige
der Erde. Dem, der uns liebt und uns von unseren Siinden erl6st hat durch sein Blut.“”’* Der
Seher verwendet viele Selbstpradikationen Christi, die seine Taten vor Augen stellen, aber er
beschreibt Jesus nicht nur dadurch, sondern auch anhand von Symbolen in der Vision:
Christus erscheint als Menschensohn’” in der Beauftragungsvision (Offb 1,13-16; vgl. Dan
7,13—14). Seine Gestalt, die mit vielen alttestamentlichen Elementen geschildert wird,
zeichnet sich vor allem durch seine Wiirde, Macht und Herrschaft aus. Dementsprechend
findet sich die Darstellung des Lammes, das wiirdig ist, das gesiegelte Buch zu 6ffnen, im

visiondren Hauptteil der Oftb (Oftb 4,1-22,5).

Hier benutzt der Seher das Wort o¢palw anstatt 60w, welches normalerweise die Opfergabe

°73 In diesem Vers ist eine solche gottesdienstliche Veranstaltung vorstellbar. Im Text ist der Vorleser im Singular
und die Zuhorer sind im Plural: Vgl. GIESEN, Offenbarung, 59f.

974 Nach Holtz soll dieses Motiv, wo vom Loskauf durch das Blut die Rede ist, mit dem Lamm in Offb 5,9
zusammen interpretiert werden (vgl. Offb 14,3): Vgl. HoLTZ, Christologie, 63-65.

> In der Offb findet sich einer gleich einem Menschensohn (8potov vidv drpémov) zweimal als Vision (Offb
1,13; 14,14) und in Offb 14,14 wird der Menschensohn im Zusammenhang mit der eschatologischen Ernte
dargestellt. Im Vergleich zu den Evangelien, die fiir den Menschensohn den doppelten bestimmten Artikel
verwenden (der Sohn des Menschen; 6 viog tod avbpwimov), zeigt der Gebrauch in der Offb, dass der Seher diese
Bezeichnung nicht als einen Titel verwenden wollte: Vgl. HUBER, Menschensohn, 124f.; ROLOFF, Offenbarung,
43.
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im Neuen Testament bezeichnet.”’® An diesem Gebrauch kann man erkennen, dass der Seher
mit dem Bild des Lammes iiber die Opfergabe hinaus etwas, was sich noch mehr auf die
konkreten Situationen der Gemeinden bezieht, darstellen wollte. In diesem Gedankengang
benutzt der Seher letztlich auch den Reiter als Symbol flir Christus und seine siegreiche

Macht in 19,11-21.
1.1 Zwei Bilder des Menschensohn-Gleichen

Das Lamm (t0 épviov)’”’ ermoglicht alle Ereignisse, die in der Folge geschehen werden,
durch die Entsiegelungen. Nach der Himmelsvision fingt die Vision des Lammes mit einer
rhetorischen Frage nach der Wiirde an: ,,Wer ist wiirdig, das Buch zu 6ffnen und seine Siegel
zu brechen? Diese Frage erinnert an den abschlieBenden Hymnus in Oftb 4,11, wo Gott
wiirdig (¢€roc) genannt wird, Herrlichkeit und Ehre und Macht innezuhaben. Dieser Lobpreis
schafft eine starke Verbindung mit der Vision des Lammes. In der folgenden Vision sind die
Wiirde (@€Log in Offb 5,2.4) und das Konnen (8§0vopet in Offb 5,3) bei der Darstellung des
Lammes beherrschend. Diese Darstellung ist vergleichbar mit dem Hymnus in Offb 4,11°"%:
Niemand ist wiirdig, die Ereignisse in Gang zu setzen, aufler dem Lamm, das diese Wiirde
von Gott erhilt. In Offb 5,5 wird das Lamm als ,,der Lowe aus dem Stamm Juda, die Wurzel
Davids* vorgestellt und sein Sieg’”® erscheint hier als Grund®®, das Buch und seine Siegel zu
6ffnen (vgl. Offb 5.9).°*! Nach der Ubergabe des Buches erscheinen die vierundzwanzig
Altesten und bringen dem Lamm einen Herrschaftshymnus dar.”® In diesem Hymnus findet
sich eine inhaltliche Umwandlung. Bisher wird das Lamm immer mit einem Infinitvsatz als
wiirdig bezeichnet.”® So wird das geschlachtete Lamm in der Offb zum Symbol der Allmacht
und Weltherrschaft, die Gott durch die Schopfung offenbart hat. In diesem Sinne bedeutet die

%76 Johns versucht die Absicht des Sehers mit dem Wort zu erkliren und unterscheidet odaw von BVw. Nach ihm
beschreibt der Seher das Lamm nicht als Opfergabe, sondern als Schlachttier: Vgl. JOHNS, Lamb Christology,
129, 161.

°77 Der Seher gebraucht das Wort Lamm 29-mal. Das ist ein groBer Unterschied zu anderen Schriften im Neuen
Testament, die Sohn Gottes als beherrschende Bezeichnung Jesu bevorzugen: Vgl. WITHERINGTON, Revelation,
28. Das Lamm taucht fiir Jesus nur einmal in Joh 1,29.36 auf, aber mit einem anderen Wort (6 duvog): Vel
HENGEL, Throngemeinschaft, 162.

7 Vgl. SLATER, Christ, 172.

7 Beale nennt den Aorist (éviknoev) ,,a consummative or effective aorist“: BEALE, Revelation, 350.

%0 Nicht nur dem Kontext, sondern auch der Syntax in diesem Satz entspricht der Sieg des Lammes als Grund
der Entsiegelung: Vgl. BLASS — DEBRUNNER — REHKOPF, Grammatik, §391,8; ROOSE, Zeugnis, 67.

%! Vgl. JouNs, Lamb Christology, 163.

%2 Vgl. HENGEL, Throngemeinschaft, 164.

3 Vgl. HoLrz, Christologie, 35f.
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984

Ubergabe des Buches auch die Ubergabe der Herrschaft an das Lamm. ™" Durch dieses Lamm

wird die Macht und Herrschaft Gottes vollzogen. Sofort nach der Darstellung des Lammes

fiangt die apokalyptische Vision mit der ersten Entsiegelung der Buchrolle an (Offb 6,1).”*
Nach der Thronvision wird das Lamm auf zwei Weisen das ganze Buch hindurch

dargestellt: Einerseits ist das Lamm durch sein Blut das Heilssymbol, das sich auf die

%86 und dem traditionellen Loskaufmotiv

Vorstellung ,,geschlachtet” (w¢ éodaypévor) bezieht
des Todes Jesu entgegenkommt. Andererseits erscheint es als Ausfiihrer des Zornes Gottes:
Auftillig ist die Aussage in Offb 6,16—17 (vgl. Hos 10,8), wo der Zorn zwei Subjekte hat,
nimlich Gott und das Lamm. AuBerhalb dieser Stelle hat der Zorn immer Gott als Subjekt.”®’
Anscheinend beabsichtigt der Seher mit ,,dem Zorn des Lammes®, dessen Vollmacht und
zukiinftige Rolle zu betonen.”®® Ferner findet sich das Zornmotiv mit dem Lamm in Offb
14,10: ,,Er (der Gotzendiener) wird mit Feuer und Schwefel gequélt werden vor den heiligen
Engeln und vor dem Lamm.* In diesem Satz deuten Feuer und Schwefel, als typische Strafe
Gottes aus dem Alten Testament (Ps 11,6; Ez 38,22) an.”

In Bezug auf die Machtverhiltnisse findet sich das Lamm als zukiinftiger Sieger (viknoeL)
in Offb 17,14; das Lamm wird von Gott durch die Ubergabe des Buches beauftragt (Offb 5,7),
die Weltherrschaft zu iibernehmen’”’: ,Diese werden mit dem Lamm Krieg fithren, aber das
Lamm wird sie besiegen. Denn es ist Herr der Herren und Konig der Konige* (Offb17,14)*".
Von diesem Punkt an verdndert sich die prophetische Aussage, die den Gemeinden den Sieg
verheif3t, zur Vision des endzeitlichen Strafgerichts im kriegerischen Bild. Dieser Doppeltitel
stimmt mit dem Namen des Reiters in Offb 19,16 iiberein. Aus der zweimaligen Anwendung
dieser Bezeichnung ist klar zu erkennen, dass die beiden Symbole, das Lamm und der Reiter
Gottes, literarisch identisch sind; zwei Symbole des Menschensohn-Gleichen, Jesus Christus.

Der Menschensohn-Gleiche ist der Urheber der Offenbarung Gottes und des ganzen

Buches (Offb 1,11.19): Er hat den Seher in der Eingangsvision (Offb 1,9-20) beauftragt, alle

o84 Vgl. BEALE, Revelation, 356, 369; HENGEL, Throngemeinschaft, 164.

%5 Die Vollmacht des Lammes und der durch sie ermdglichte Akt der Ubernahme und Offnung des Buches wird
vom Seher als ein eschatologisches Datum qualifiziert, mit dem die eschatologische Heilszeit anbricht*: ROOSE,
Zeugnis, 76.

Vel Offb 7,9.10.14.17; 14,1.4; 15,3; 21,9.14.22.23.27; 22,1.3. Auffillig ist das Tempus des Verbs, das Perfekt
Passiv. Darauf macht Wolff aufmerksam und er sagt, dass der Seher das Passalamm in Exodus mit dem
Loskaufmotiv in der Darstellung des geschlachteten Lammes gemeint hat. Ferner ist die angefochtene Situation
Israels und der sieben Gemeinden typologisch sehr dhnlich und miteinander vergleichbar: Vgl. WOLFF,
Gemeinde des Christus, 192f.

7 Aune vermutet, dass das Lamm als das Subjekt des Zornes ein Ergebnis der redaktionellen Interpolation sein
kann: Vgl. AUNE, Revelation 6-16, 420; MULLER, Offenbarung, 174f.

¥ Vgl. GIESEN, Offenbarung, 189.

%9 Vgl. AUNE, Revelation 6-16, 835.

%0 Vgl. GIESEN, Offenbarung, 384.

%! Dieses Pradikat der Herrschaft wird mit étu als Grund des Sieges gezeigt: Vgl. BEALE, Revelation, 881.
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Ereignisse, die der Seher schaut, den sieben Gemeinden mitzuteilen. Die an Dan 10,5-6
angelehnte Schilderung des Menschensohnes weist auf seine priesterliche’” und konigliche
Wiirde (vgl. Offb 1,6; 5,10)° und auf seine Hauptrolle als Ausfiihrer des endzeitlichen
Gerichts ** hin. Mit vielen Symbolen 995 , die sich auf die Wiirde, Herrschaft und die
iiberwiltigende Macht konzentrieren und von biblischer Herkunft sind, ldsst die
Eingangsvision vor allem ahnen, wer in dieser Gestalt dargestellt wird.””

Der Menschensohn wird dhnlich wie die Engel beschrieben: Der Vergleich opoiov viov
avépwmov ermoglicht die Engelgestalt Christi. Dieser Ausdruck wird sonst in den Evangelien
in der Form ,,der Menschensohn (6 viog tod arépwdmov) gebraucht. Wegen der Ahnlichkeit
der Erscheinung der Engel (Offb 10,1-3) und des Menschensohnes (Offb 1,13-16; 14,14)
konnte an dieser Stelle der Offb statt an Jesus Christus auch an Engel gedacht werden.”’ Im
weiteren Verlauf (Offb 1,17-18) findet sich jedoch eine Aussage, die sich auf Eigenschaften
Gottes bezieht: Die folgenden Selbstpriadikationen Christi — ,,ich bin der Erste und der Letzte®,
»ich bin lebendig von Ewigkeit zu Ewigkeit™ und ,,ich habe die Schliissel des Todes und des
Hades* — zeichnen den gottlichen Status aus, wie die Pradikationen Gottes (Offb 1,8), die in
dreifacher Form erscheinen.””®

Der Menschensohn tritt nochmals beim Erntebild als Vollstrecker des endzeitlichen

Gerichts Gottes in Offb 14,14-20 auf. Deutlich wird dies durch die beiden Symbole, die den

%92 Umstritten ist die Bekleidung des Menschensohnes, ob sie das (hohe)priesterliche Gewand fiir den erhohten
Christ zeigt. Das bis zu den Fiilen reichende Gewand und der Brustgiirtel erinnern zusammen an ein
Kleidungstiick des (hohen)priesterlichen Ornats im Alten Testament (Ex 28,15-30; Ios. Ant. 3,154): Vgl. HOLTZ,
Christologie, 118f.; MULLER, Offenbarung, 84; VANNI, Apocalisse, 127. Dazu findet sich eine &hnliche
Beschreibung auch fiir die sieben Engel in Offb 15,6. Aus diesem Grund erscheint die These, die auf die
hohepriesterliche Wiirde fiir den Menschensohn hinweist, unsicher: Vgl. AUNE, Revelation 1-5, 93f.; GIESEN,
Offenbarung, 87.

%93 Nach Wolff ist der Menschensohn als der oberste Herrscher und der Hohepriester in der Offb dargestellt. Dass
der Menschensohn inmitten der Gemeinde steht, ermdglicht, dass die Glaubigen an seinem Konigtum und
Priestertum teilhaben: Vgl. WOLFF, Gemeinde des Christus, 189; HUBER, Menschensohn, 148-150; ROLOFF,
Offenbarung, 43.

9% Das Aussehen des Menschensohnes, ndmlich die Augen wie Feuerflammen, die sieben Sterne in seiner
rechten Hand und ein scharfes und zweischneidiges Schwert aus seinem Mund, zeigt seine Macht und Herrschaft
beim Gericht: Vgl. BEALE, Revelation, 209. Dazu sagt Maier, dass das Aussehen des Menschensohnes in sieben
Einzelziigen (Haupt, Augen, Fiile, Stimme, rechte Hand, Mund und Gesicht) entsprechend dem siebengliedrigen
Charakterzug der Offb beschrieben wird: Vgl. MAIER, Offenbarung 1-11, 117-121.

% Diese Beschreibung besteht nicht in einer bestimmten Hoheitsgestalt, sondern in vielen Symbolen, damit die
Leser den Menschensohn als himmlisches Wesen verstehen konnen: Vgl. HUBER, Menschensohn, 150-152;
MULLER, Offenbarung, 84.

996 Vgl. HoLtz, Christologie, 116-118; HUBER, Menschensohn, 170f.

%7 Carrell vergleicht die Elemente der Erscheinung beim Menschensohn und den Engeln. Nach ihm finden sich
die Wolken, das wie die Sonne scheinende Gesicht und die laute Stimme in den beiden Erscheinungen mit
epiphanen Elementen (vgl. Oftb 14,14). In Oftb 1,13-16 ist die Vorstellung des Menschensohnes nicht mit einer
Theophanie (vgl. Oftb 4,3), sondern mit einer Angelophanie vergleichbar und dies betont den einen Gott in der
Offb: Vgl. CARRELL, Jesus, 130-140; GUNDRY, Angelomorphic, 663-665.

% Vgl. HUBER, Menschensohn, 171-173.
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Menschensohn charakterisieren: Auf dem Haupt trigt er einen goldenen Kranz, der das
Symbol des Sieges ist und den treuen Glaubigen versprochen wird (vgl. Offb 2,10; 3,11). Der
goldene Glanz weist auf ein Material, das die Zugehorigkeit zum Bereich Gottes, bzw. den
Tempel im Alten und Neuen Testament bezeichnet, hin (Oftb 1,12.20; 2,1; 5,8; 8,3; 9,13;
21,5); er wird in Bezug auf gottliche Wiirde benutzt (Offb 1,13; 15,6.7). Dieselbe
Beschreibung des goldenen Kranzes findet sich in Pluralform fiir die vierundzwanzig Altesten,
die rings um den Thron Gottes im Himmel sind und Gott dienen (Offb 4,4.10). Der
Menschensohn-Gleiche, der an den zwei Stellen des Buches dargestellt wird, ist mit dem
Adjektiv ypuvoodg eindeutig bezeichnet, um seine gottliche Wiirde und Herrschaft unter
Beweis zu stellen.””® Ein zweites Attribut des Menschensohnes ist eine Sichel in seiner Hand
fiir die eschatologische Emte; das ldsst an Joél 4,13 als Hintergrund dieser Vorstellung denken
(vgl. Mk 4,29).'° Wahrscheinlich spielen auch die zwei Ernten, nimlich die (Getreide)Ernte
(Offb 14,15-16) und die Traubenernte (Oftb 14,17-20) auf Joél 4,13 an. So konnten die
parallel dargestellten Ernten die unterschiedlichen Gerichte, die die Erlosung der Erwihlten
und die Bestrafung der Gottlosen bewirken, in den Blick riicken.'®' Die beiden Ernten
werden im Text jedoch nicht auf einige bestimmte Gruppen eingeschrinkt, sondern sie
betreffen die ganze Erde im universalen Sinne. Aus diesem Grund konnen beide Ernten als
Gerichtsvorgang in Offb 14,14-20 verstanden werden. Und die parallel strukturierten
Aufforderungen der Engel erscheinen als Betonung der Dringlichkeit der Ernte, bzw. des
Gerichts.'” Dieser Sinnhorizont bedingt auch den semantischen Gebrauch: Im Hinblick auf
das Adjektiv 6&i¢ ist es unmissverstindlich, dass der, der diese scharfe Sichel in der Hand
tragt, absolute Macht im Gericht innehat. Denn dieses Adjektiv ist in der Oftb sonst nur dem
Schwert zugeordnet, das aus dem Mund des Menschensohn-Gleichen (Offb 1,12) und des
Reiters hervorgeht (Oftb 19,15). In diesem Zusammenhang zeigt diese Vision der Ernte

anschaulich, dass alle Macht im endzeitlichen Strafgericht dem Menschensohn gegeben ist.

%9 Vgl. HUBER, Menschensohn, 234f,

1000 Vgl. BEALE, Revelation, 775f.

1001 O ffh 14,14-20 kann in zwei Abschnitte unterteilt werden. Im Blick auf die semantische Struktur, die mit dem
gleichen Gebrauch von kel &Adlog &yyerog eingefiithrt wird, finden sich zwei unterschiedliche Ernten, ndmlich die
(Getreide)Ernte (Oftb 14,15-16) und die Traubenernte (Offb 14,17-20). Einige Exegeten vermuten, dass die
erste (Getreide)Ernte positiv gedeutet und die Traubenernte als das endzeitliche Strafgericht interpretiert werden
kann. In diesem Falle erscheint die (Getreide)Ernte als Erlosung, die sich auf die Vision der 144000 Mértyrer
bezieht und vorher in Offb 14,1-5 beschrieben wird. Denn wihrend die Ernte der Trauben deutlich als
gerichtliche Metapher gilt, die auf den Zorn Gottes hinweist, bedeutet die (Getreide)Ernte nicht unbedingt das
Gericht. Insofern steht die (Getreide)Ernte fiir Erlosung, die die eschatologische Sammlung der Erwidhlten im
positiven Sinne bedeutet (vgl. Mt 13,30), und die andere fiir das Strafgericht: Vgl. AUNE, Revelation 616, 844f;
HotLtz, Christologie, 133f.; MULLER, Messias, 196f.; DERS., Offenbarung, 270; SWETE, Apocalypse, 189. Ferner
setzt Bauckham dieses positive Verstandnis fort und sagt, dass damit die Sammlung der bekehrten Nationen, in
Offb 5,9, in Erinnerung gerufen wird: Vgl. BAUCKHAM, Climax, 290-296.

192 yg]. BEALE, Revelation, 774f.; GIESEN, Offenbarung, 336; HUBER, Menschensohn, 250f,
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Das Motiv des eschatologischen Gerichts entwickelt sich weiter zum Reiter Gottes im
kriegerischen Bild (Offb 19,11-16). Mit der Himmelsoffnung weist die Vision des Reiters von
Anfang der Darstellung an ihre Funktion auf: ,Er richtet in Gerechtigkeit und fiihrt
Krieg® (Offb 19,11). Hiermit charakterisieren die Verben kpivw und moiepéw im Indikativ
Prisens, das eine durative und gleichbleibende Eigenart anzeigen kann, diesen Reiter mit
Herrschaft und Macht'?®: Als Richter des endzeitlichen Gerichts, das nur Gott und seinem
Sohn vorbehalten ist (vgl. Joh 5,22; 12,48; Jak 4,12), wird der Reiter mit Ausdriicken
gekennzeichnet, die sich auf das Verhéltnis Gottes zu seinem Volk im Alten Testament
beziehen (PsSal 17,26).'%*

Der Reiter ist kein anderer als Christus, der als der Menschensohn mit den Symbolen
gottlicher Wiirde und Allmacht versehen ist und der im Bild des Lammes alle Ereignisse in
Gang setzt. Er vollzieht das endzeitliche Gericht unter kriegerischen Vorzeichen. Dariiber
hinaus vollendet der Reiter in symbolhafter und metaphorischer Vision durch seinen Sieg die

VerheilBung, die den treuen Christen Trost und Hoffnung gibt.

1.2 Das Kriegsmotiv und die christlichen Gemeinden

Das Verhiltnis von Jesus Christus zu den sieben Gemeinden ist im Préaskript (Offb 1,4—6)
deutlich zu erkennen. Wie in einem Brief'®” kann an den triadischen Bezeichnungen Jesu
Christi und dessen Heilstaten das Verhdltnis Christi zu seinen Gemeinden festgestellt

1006 Zuerst wird Jesus Christus als ,,der treue Zeuge*, ,der Erstgeborene der

werden
Toten* und ,,der Herrscher iiber die Konige der Erde* mit Wiirdepradikationen bezeichnet
(vgl. Ps 89,28.38), und danach wird sein Heilshandeln mit Liebe, Erlosung, Konigtum und
priesterlichem Dienst beschrieben.

Jesus Christus ist der treue Zeuge (6 pdptuc, 6 motéc).'®” Anscheinend spricht ,,der treue

1993 15 der LXX ist das Verb kpivw die Ubersetzung des Hebriischen v, das entweder fiir das Herrschen oder
fiir das Richten verwendet wird. Anscheinend war das Richten urspriinglich mit der Herrschaft verbunden, und in
diesem Falle steht die Herrschaft im Vordergrund des Gerichts: Vgl. BUCHSEL — HERNTRICH, kpivw, 920-922.

1994 y7gl. AUNE, Revelation 17-22, 1053; BUCHSEL — HERNTRICH, kpivw, 925f., 932f.

193 Gewohnlich wird ein Brief mit der superscriptio im Nominativ, der adscriptio im Dativ und mit der salutatio,
die die BegriiBung und die Segnung enthélt, formuliert. Im Vergleich zu diesem brieflichen Rahmen finden diese
Elemente sich gleichfalls in Offb 1,4-6: In diesem Priskript werden die superscriptio im Nominativ (Todvvng)
und die adscriptio im Dativ, ,,den sieben Gemeinden in Asien® geschrieben und der als salutatio geltende Inhalt
endet mit einer Doxologie im Text: Vgl. SCHUSSLER-FIORENZA, Priester, 168-173.

199 Wolff unterscheidet zwei Gruppen der Bezeichnungen Christi durch ihre grammatische Form. Er nennt die
erste Gruppe nominale Gruppe und die zweite die verbal formulierten Darstellungen: Vgl. WOLFF, Gemeinde des
Christus, 186.

197 1n der Offb findet sich das Wort Zeuge insgesamt fiinfmal (Oftb 1,5; 2,13; 3,14; 11,3; 17,6). Davon erscheint
das Wort udptug als Mértyrer in Offb 2,13; 11,3 und 17,6. Aber in diesen Stellen bedeutet Zeuge zundchst nicht
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Zeuge*™ in Offb 1,5 in Bezug auf das Verhiltnis Jesu Christi zu den Gemeinden von dem
ewigen Bestehen des Buches und dessen Inhalt. In der folgenden Bezeichnung wird Christus

1008

als ,,der Erstgeborene der Toten“ (6 Tpwtotokog TV vekpav) - gekennzeichnet. Aufgrund

der Auferstehung wird Christus als Anfiihrer und Erster benannt, der liber den Tod gesiegt

hat 1009

Dementsprechend folgt die dritte Pridikation Christi ,,Herrscher iiber die Konige der
Erde«.'*'® Diese Pridikation ist nichts anderes als der Titel Christi ,,Konig der Konige und
Herr der Herren (Oftb 17,14; 19,16), der von der Herrschaft des erhohten Herrn Jesus
Christus spricht. Bevor der Seher die Taten Christi ankiindigt (vgl. Oftb 1,5-6), driickt er die
Wiirde und die Herrschaft dessen, der sich bald offenbaren wird, aus, und dadurch wird die
Besténdigkeit und Zuverldssigkeit dieser eschatologischen Offenbarung beteuert.

Den Prédikationen folgt das Verhiltnis Jesu Christi zu den Gemeinden, wie es sich aus
seinen Taten zeigt, und dies wird mit der Doxologie zusammen formuliert. An erster Stelle
steht die Liebe Jesu Christi zu seinen Gemeinden im Partizip Prisens'®'": Er liebt uns (Offb
1,5). In der Offb schreibt der Seher zweimal tiber die Liebe Jesu Christi, und im Vergleich zu
Oftb 1,5 findet sich der Aorist im Brief an die Gemeinde in Philadelphia: ,,dass ich dich
geliebt habe™ (Oftb 3,9). Wahrscheinlich driickt der Seher in Offb 1,5 absichtlich die Liebe
Jesu Christi im Présens aus, das den zeitlosen Aspekt betont, um die bedrédngten Christen in

1012

der Gegenwart zu ermutigen. = - Dieser Aussage folgt in Offb 1,5 die Erlosung durch Christus,

ausgedriickt durch ein Partizip Aorist im Dativus commodi: ,,Und (der) uns von unseren

unmittelbar den Verlust des Lebens, sondern der Ausdruck wird mit der eindeutigen Aussage der Lebenshingabe
(Gmektavdn; Offb 2,13) oder mit der Andeutung des Todes (Offb 11,2; 17,6) ergidnzt. Aus diesem Grund ist bei
dem Wort Zeuge daran zu denken, dass das Wort udptuc in der Offb nicht immer martyrologisch verstanden
werden muss. Auflerdem ist bei diesem Verb (uaptupéw; Offb 22,16.18.20) zu erwégen, dass das Zeugnis sich
nicht auf die irdischen Werke Jesu, sondern auf die Téatigkeit des erh6hten Christus als Offenbarer dieses Buches
bezieht: Vgl. HoOLTZ, Christologie, 56; MULLER, Offenbarung, 73; ROLOFF, Offenbarung, 32f.; SCHUSSLER-
FIORENZA, Priester, 243f.

1008 ,,Der Erstgeborene der Toten™ ist eine besondere Formulierung im Neuen Testament. Nur in Kol 1,15 wird
der Erstgeborene direkt mit dem Genitiv formuliert (der Erstgeborene aller Schopfung; mpwtdtokog mdong
kTioewg), sonst findet der Erstgeborene sich mit Priposition (vgl. Rom 8,29; Hebr 1,6). Mit dem gleichen
Wortlaut ist Kol 1,18 vergleichbar: ,Er ist der Anfang, der Erstgeborene von den Toten (d¢ éotiv
dpym, Tpwtdtokog ék TV vekpdr).“ Im Unterschied zu Offb 1,5 konne diese Stelle mit Priposition zeigen, dass
,»Christus nicht in die Reihe der Toten als deren Anfang hineingestellt wird: SCHUSSLER-FIORENZA, Priester,
252.

199 Nach Holtz bezieht diese Bezeichnung sich nicht nur auf die Auferstehung Christi, sondern auch auf dessen
Herrenstellung iiber die Toten: Vgl. HOLTZ, Christologie, 57; MULLER, Offenbarung, 73f. Urspriinglich bezieht
sich das Wort mpwtdtokog auf Adoption und dabei bezeichnet es Wiirde oder hohe Stellung im metaphorischen
Sinne: Vgl. AUNE, Revelation 1-5, 38; MICHAELIS, Tpwtétokog, 875.

19 Einige Exegeten vermuten, dass die ,Konige der Erde® als die zukiinftigen Feinde Christi und der
Gemeinden zu verstehen sind (Offb 17,18; 19,19; vgl. Oftb 17,2; 18,3.9): Vgl. HOLTZ, Christologie, 58f.;
ROLOFF, Offenbarung, 33; SCHUSSLER-FIORENZA, Priester, 254, 258.

""" Im Text findet sich die Liebe Jesu Christi im Prisens Partizip (t¢ dyen@dvtt fudc). Im Vergleich zu den
anderen Aussagen in Offb 1,5-6, die im Aorist (AboavtL und émoinoev) geschrieben wurden, ist dieses Tempus
bedeutend: Vgl. HoLtz, Christologie, 61, Anm. 1.

1912 y/g]. MAIER, Offenbarung 1-11, 98; VOGTLE, Der Gott, 387.
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Siinden erlost hat durch sein Blut.* Hier werden die zwei Motive der Liebe und der Erlosung
zusammengefiigt, und diese Kombination findet sich im Neuen Testament oft fiir die
freiwillige Hingabe Jesu Christi, die normalerweise mit dem Verb mepadidwul ausgedriickt
wird (vgl. Gal 2,20; Eph 5,2.25).'°" Im Neuen Testament findet sich keine Parallele zur
Siindenbefreiung, die mit dem Verb A0w angegeben wird.'”'* Zweifellos weist dies, zumal es

1015 . . ) .
“*2 verbunden ist, darauf hin, dass Jesus Christus sich

mit der Formulierung ,,durch sein Blut
fiir uns durch seinen Tod zur Vergebung der Siinden hingegeben hat.'”'® Die Erlésung von den
Stinden, die in der Tradition als zur Rettung unentbehrlich gedacht wird, beruht auf Heilstaten,
die vor den Gemeinden durch Jesus Christus bezeugt (Oftb 1,2) und in der Gegenwart mit
seiner unaufhorlichen Liebe verbunden dargestellt werden. Nach diesem Partizipialsatz findet

1017, Und (er) hat uns gemacht zu einem Kénigtum, zu

sich ein Verbum finitum im Aorist
Priestern (Baoiietlow, Lepelc) seinem Gott und Vater” (Offb 1,6). Im Vergleich zu Ex 19,6, das
als Hintergrund dieses Satzes erscheint, wird in Offb 1,6 der Ausdruck vom Seher neu
interpretiert (vgl. Jes 61,6)'°'®: | Ihr sollt mir ein Konigreich von Priestern @3 n;;?r;r;)mw
und eine heilige Nation sein.“ Gegeniiber von Offb 5,10 (Baxoiietar kel Lepeic), wo dieselben
Worte mit Herrschaft verbunden sind, ist dieser Doppelausdruck in Offb 1,6 nicht in
kollektivem Sinne giiltig wie Ex 19,6 (vgl. 1Petr 2,9), sondern fiir jeden einzelnen Christen
(zu einem Konigtum und zu Priestern)' %

und er gilt grammatisch als Asyndeton (vgl. Offb

108 1n Gal 2,20; Eph 5,2.25 erscheint die Kombination von Liebe und Erlosung als Folge. Die zwei Motive sind
als Motiv (die Liebe) und Tat (die Erlosung) zu verstehen. An diesen Stellen haben die zwei Verben das gleiche
Tempus, ndmlich Aorist. Aus diesem Grund unterscheidet Offb 1,5b sich von den anderen Stellen: Vgl. AUNE,
Revelation 1-5, 46.

%14 Normalerweise werden die Siinden entweder mit dem Verb ddinuL (vergeben) oder mit dem Ausdruck eic
ddpeory apaptLav (zur Vergebung der Siinden) im Neuen Testament verwendet.

1915 Als Loskaufmotiv kann dieser Dativus instrumentalis (év t¢ aipott adtod) den Genitivus pretii vertreten
(vgl. Offb 5,9): Vgl. BLASS — DEBRUNNER — REHKOPF, Grammatik, §219,3. Nach Holtz findet sich das
Loskaufmotiv von Jesu Tod in Offb 5,9 deutlich. An dieser Stelle steht Gott als neuer Besitzer im Dativ
(Aydpaoec T¢ Be®), und durch das Lamm, durch den Opfertod Jesu Christi, wird dieses Motiv mit dem Verb des
Einkaufs (éyopalw) betont (vgl. Offb 14,4). Aus diesem Grund ist bei der Erlosung durch das Blut in Offb 1,5 an
Loskauf zu denken. In diesem Sinne spricht die Befreiung der Siinden von neuer Zugehorigkeit der Erlosten, die
von der Macht der Siinden befreit werden und zu Gott neu gehdren (redemptio ab hostibus): Vgl. HOLTZ,
Christologie, 65-68.

1016 Vgl. AUNE, Revelation 1-5, 47.

%17 Mussies nimmt diese Tendenz, in der der Partizipialsatz mit dem Verbum finitum zusammen aufgebaut wird,
als semitischen Einfluss auf den Schreibstil des Seher an: Vgl. MUSSIES, Morphology, 326f.

1918 y7gl. ROLOFF, Offenbarung, 34.

19 Die LXX iibersetzt diesen Ausdruck als ,,ein konigliches Priestersein® (Baolierov epdtevpe).

1920 Der Seher schreibt das Priestersein (lepetc) immer im Plural. Das kénnte bedeuten, dass der Seher immer mit
dem Priestersein die einzelnen Christen gemeint hat: Vgl. GIESEN, Offenbarung, 78f.; SCHUSSLER-FIORENZA,
Priester, 72.

121 Mussies bemerkt, dass das Komma keine Apposition bezeichnen kann. Deswegen vermutet er hier paotAeia
Lepéwv wie in Ex 19,6, statt Buoiielar, Lepelc: Vgl. MUSSIES, Morphology, 94. Anscheinend lésst der vorliegende
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In diesem Praskript wird Jesus Christus, der in der Heilsgeschichte durch den Tod und die
Auferstehung seine Treue bewiesen und durch den Glauben das neue Volk Gottes geschaffen
hat, vor die Gemeinden gestellt. Er ist der Urheber der Ereignisse, die den Christen offenbart
werden. Diese Stellung Jesu Christi ist der Grund fiir sein vergangenes und gegenwartiges
Verhiltnis zu den Gemeinden: Die Motive, die schon in den Heilstaten im Préskript angezeigt
sind, werden in den sieben Sendschreiben detailliert aufgenommen und mit

Siegesspriichen '**

jeder Gemeinde bzw. jedem einzelnen Gldubigen mit auf den Weg
gegeben.'* In Offb 1,9 findet sich der Ausdruck ,,in der Bedringnis“ (év t# 6Alyer) mit der
Selbstvorstellung des Sehers, und dieser Ausdruck ldsst deutlich die konkrete Situation
verstehen (vgl. Oftb 7,14): In den Sendschreiben wird die bedrohliche Situation der Christen
durch die falschen Lehren, nimlich die Nikolaiten (Offb 2,6.15; vgl. Offb 2,2)'"** und die
Lehre Bileams'** (Offb 2,14; vgl. Offb 2,20), die als ,,Synagoge des Satans“ (Offb 2.9; 3,9;
vgl. Oftb 2,24) verurteilt werden, und durch die Verfolgung (Offb 2,3.10.13; 3,8)
ausgefiihrt. 9%

Die Wiederkunft Christi ist notwendig in der Notlage, die das Leben der Christen bedroht.
Im Gegensatz zur Bedringnis wird die VerheiBung des Sieges betont, und der Sieg Jesu
Christi wird den treuen Christen als Vorbild vor Augen gestellt. In Hinsicht auf den Zeitraum
bezieht sich der Siegesspruch auf die Zukunft, die in den Visionen zur Wirklichkeit wird, um
die Christen in ihrem Glauben standhaft zu bewahren. In diesem Sinne spricht die Verheilung
von dem zukiinftigen Kommen Jesu Christi zu den Glaubigen (vgl. Oftb 2,16), die an seinem
Sieg teilhaben werden. Dafiir spielt das Kriegsmotiv in der Vision als augenfilliges Bild des
endgiiltigen Sieges eine wichtige Rolle. Dariiber hinaus ist das Kriegsbild immer mit dem
Gericht verbunden: Einerseits bezeugt der Sieg Christi im apokalyptischen Kriegsbild die

gewaltige und uniiberwindliche Macht Gottes. Andererseits verdeutlicht das Strafgericht, in

dem sich die Herrschaft Gottes iiber die ganze Welt beweist, im eschatologischen Sinne die

Text in Offb 1,6 ein zu erwartendes kol aus (vgl. 2Makk 2,17): Vgl. AUNE, Revelation 1-5, 47f.

1922 yol 11.2.1.

192 y/g]. WOLFF, Gemeinde des Christus, 190-192.

1924 Die Identifikation dieser Gruppe ist umstritten. Im Neuen Testament findet sich Nikolaus, ein Diakon und
Proselyt aus Antiochia (Apg 6,5). Wahrscheinlich héngt die Gruppe mit Anhéngern des Nikolaus zusammen.
Diese Annahme ist mdglich im Hinblick auf die Aussage der falschen Apostel in Offb 2,2: Vgl. AUNE,
Revelation 6-16, 148f.; BEALE, Revelation, 233f.; GIESEN, Offenbarung, 101f.; KARRER, Johannesoffenbarung,
197.

1925 1 Offb 2,14 und 2,20 erscheinen die Lehre Bileams und die falsche Prophezeiung Isebels inhaltlich gleich.
Isebel ist bekannt als Frau Ahabs und Tochter Etbaals, des Konigs der Sidonier, der Baal, dem Gott der
Kanaaniter diente (vgl. 1Ko6n 16,31; 21,25). Wahrscheinlich wurde der heidnische Kult Baals durch Isebel in
Israel eingefiihrt: Vgl. AUNE, Revelation 1-5, 203; BEALE, Revelation, 261.

1926 Nach Satake ist die dualistische Weltanschauung des Sehers deutlich in den Sendschreiben zu sehen. Hier
werden die Glaubenden und die Nichtglaubenden, die als Nikolaiten, Satan und Isebel benannt werden, einander
gegeniibergestellt: Vgl. SATAKE, Kirche, 342-345.



147

Niederlage der widergdttlichen Macht, die im Kaiserkult die Christen bezwingen will. Jesus
Christus steht im Mittelpunkt dieser Perspektive, wo der Reiter als Richter und Krieger Gottes
in Offb 19,11-16 geschildert wird (vgl. Oftb 17,14). Alle zukiinftigen VerheiBungen, die mit
Siegesspriichen an die sieben Gemeinden gerichtet sind, werden in der Vision durch das
Kriegsmotiv umgesetzt und vollendet. Damit stellt der Seher Jesus Christus, der in Ewigkeit

treu und wahrhaftig bleibt, und seine baldige Wiederkunft vor die Gemeinden.
2. Ethische Aspekte in der Johannes-Offenbarung

Johannes, der Seher der apokalyptischen Visionen, hat alle Ereignisse mit der Niederschrift
bezeugt (Oftb 1,2) und sein Zeugnis fangt eigentlich mit einer Seligpreisung in Offb 1,3 an:
»Selig, der vorliest und die horen die Worte der Weissagung und die bewahren, was in ihr
geschrieben ist. Denn die Zeit ist nahe* (vgl. Lk 11,28). In diesem Satz wird nicht nur das
Lesen oder das Horen, sondern auch das Tun betont.'”®” Dementsprechend werden den sieben
Gemeinden christliche Verhaltensweisen im Detail vorgegeben.

In den Sendschreiben findet sich jeweils ein oida-Abschnitt, der sich auf das vergangene
Verhalten der Christen der Gemeinden bezieht (vgl. Oftb 2,2.9.13.19; 3,1.8.15). Meistens
wird ,,ich kenne® (olda) mit ,,deine Werke“ (ta épya oov) zusammengefiigt (Offb 2,2.19;
3,1.8.15)'°*® und davon werden ,,meine Werke* (t& €pyo. pou) kontrastierend abgehoben (Offb
2,26; vgl. Oftb 3,8). Nicht nur in den Sendschreiben, sondern auch im ganzen Buch spielen
,,die Werke* %% eine wichtige Rolle fiir das Verhalten der Christen: Im Letzten Gericht
werden die Toten ,,nach ihren Werken® (kata to épyo adtov) gerichtet und diejenigen, die im
Lebensbuch nicht eingetragen sind, werden in den zweiten Tod geraten (Offb 20,12-15; vgl.
Oftb 22,12). In Oftb 2,23 werden ,,die Werke* schon in den Sendschreiben als Mallstab des
Gerichts'®*
Jer 17,10).'"" Wahrscheinlich bezichen sich ,die Werke“ auf das ganze Verhalten des

erklért: ,,Und ich werde euch, jedem einzelnen nach euren Werken geben* (vgl.

127 y/g]. AUNE, Revelation 1-5, 19f.

1028 Alle Sendschreiben beginnen mit ,,ich kenne®, aber in den Sendschreiben an Smyrna (Offb 2,9) und an
Pergamon (Offb 2,13) fehlt ,,deine Werke*. Mit einer Interpolation vereinheitlichen das einige Texte (I sy™ ).
Wahrscheinlich weist diese Interpolation paradoxerweise auf die Wichtigkeit fiir das Verstdndnis der
Sendschreiben hin: Vgl. HoLTzZ, Werke, 426f.

12 In der Offb wird das Werk (10 ¢pyov) zwanzigmal gebraucht und davon findet es sich nur einmal im Singular
(Offb 22,12), sonst immer im Plural.

1030 y/gl. BERTRAM, €pyov, 644f.

10631 1 Vergleich zu Jer 17,10, wo der Text auf dem wirtschaftlichen Hintergrund beruht, kann man 88wyt hier
als ,,vergelten* verstehen: Vgl. BEALE, Revelation, 264f.
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einzelnen Christen im Glauben'®*?

und sie zeigen das christliche Ethos, das die Christen in der
bedringten Lage ausbilden miissen. Einmal tauchen die Werke in Verbindung mit Gott im
Lied des Moses und des Lammes auf: ,,Grofl und wunderbar sind deine Werke, Herr, Gott,
Allmichtiger.'” Gerecht und wahrhaftig sind deine Wege'***, 0 Kénig der Nationen!* (Offb
15,3). Unverkennbar erinnert Offb 15,34 an das Lied des Mose in Ex 15, das von der
Allmacht Gottes spricht (vgl. auch Ps 98,1). '° Es findet sich keine unmittelbare
Entsprechung fiir die Werke Christi, wohl aber kann man mit der Darstellung Christi in Offb
1,5-6 an die Heilstaten Christi, des Lammes, denken. Christus erscheint als Vorbild ethischer
Einbeziehungen der Christen in der Selbstaussage: ,,Ich rate dir, von mir im Feuer geldutertes
Gold zu kaufen, damit du reich wirst; und weille Kleider, damit du bekleidet wirst und die
Scham deiner Nacktheit nicht enthiillt werde; und Augensalbe, deine Augen zu salben, damit
du siehst“ (Offb 3,18; vgl. Offb 16,15; 19,8). Mit dem Ausdruck ,,von mir etwas zu
kaufen* wird verdeutlicht, dass die Taten Christi die Grundlage des ethischen Verhaltens der
Christen sind; die imitatio Christi also gefordert wird.'**®

In Bezug auf das Verhalten sind zwei Stellen, in denen ,,die Werke* mit anderen ethischen
Implikationen zusammen genannt werden, in den Sendschreiben an Ephesus und Thyatira zu
finden: Im olda-Abschnitt werden die Miihe (k6moc) und die Standhaftigkeit in Offb 2,2
angefiihrt (vgl. 1Thess 1,3), und in Offb 2,19 finden sich die Liebe, der Glaube, der Dienst
(drakovie) und die Standhaftigkeit zusammen mit den Werken. Diesen Stellen ist die
Standhaftigkeit (0mopovn) gemeinsam und sie wird hdufig in den Sendschreiben verwendet
(Offb 2,2.3.19; 3,10)'**", das Verb (bmopovéw) wird allerdings in der Oftb nicht verwendet.
Die Umopovn ist in diesem Zusammenhang mit einem Versprechen, in dem das Bewahren
(tnpéw) wechselseitig von der Tat Christi und der Christen ausgesagt wird, verbunden: ,,Weil
du mein Wort von der Standhaftigkeit'®® bewahrt hast, werde ich auch dich bewahren vor der

Stunde der Probe, die iiber die ganze Erde kommt, um die Bewohner der Erde zu

1032 Als die Darstellung christlichen Wesens im Lebensvollzug®: HoLTz, Werke, 439. ,,Werke ist hier das

ganzheitliche Verhalten des Menschen zu Gott*: MAIER, Offenbarung 1-11, 192.

1933 Ein fast gleicher Ausdruck findet sich in Tob 12,22: ,,Die grofien und wunderbaren Werke Gottes“ (t& €pya
T peyaAn kol Beupaotd Tod Beob).

1% Im Hinblick auf Gerechtigkeit kann man auch an Dtn 32,4 (,seine Werke sind wahrhaftig und seine Wege
sind recht”) denken. Auler Offb 15,3 wird das Pradikat (wahrhaftig und recht) immer mit dem Gericht Gottes
verbunden (&An6wval kel Siketar el kploeig; vgl. Offb 16,7; 19,2): Vgl. BEALE, Revelation, 794f.

1935 yg]. LOHSE, Wie christlich, 332-334.

193¢ yg]. HoLTZ, Werke, 428f.; KERNER, Ethik, 117.

%7 Von der siebenmaligen Anwendung dieses Wortes in der Offb findet es sich viermal in den Sendschreiben.
198 Beale vermutet hier eine andere Ubersetzungsméglichkeit; ,,das Wort iiber meine Standhaftigkeit (tov
A0yov thig Umopovfic pou). Nach ihm kann man tfic Omopovfic als Objekt-Genitiv und pov als Possessiv-Genitiv
verstehen und pouv geht eher mit der Standhaftigkeit als mit dem Wort zusammen. Nach dieser Beobachtung
beruht die Standhaftigkeit der Christen auf dem Vorbild der Standhaftigkeit Christi: Vgl. BEALE, Revelation, 290.
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versuchen® (Offb 3,10). Wahrscheinlich verdeutlicht der Seher mit der Omopovn die bedrangte
Lage der Christen, die die widergdttliche Macht zum Kaiserkult zwingt. ' Das
Sendschreiben an Ephesus wendet die Standhaftigkeit auf die Umkehr, durch die die
Gemeinde zur ersten Liebe zuriickkommen kann, an (vgl. Offb 2,2-4).'°* Dieser Aufruf zur
Umkehr wiederholt sich im Imperativ mit einer Mahnung: ,,Denke nun daran, wovon du
gefallen bist, und kehr um und tue die ersten Werke. Wenn aber nicht, komme ich zu dir und
ich werde deinen Leuchter von seiner Stelle wegriicken, wenn du nicht umkehrst* (Offb 2,5).
Hier erinnern ,,die ersten Werke* an ,,deine Werke*, die in Offb 2,2 gelobt werden. Vermutlich
ist die Standhaftigkeit der Christen in der — im Vergleich zu frither — stark gewordenen
Bedringnis verloren gegangen, und die Umkehr weist hier auf die vorherige Befindlichkeit,
die die Christen angesichts der konkreten Gefahr der Irrlehre hatten'®!, hin (vgl. Offb 3,2—
3).'%2 In der Folge wird der Aufruf zur Umkehr mit dem Siegesspruch verbunden: Die

1943 1 Sendschreiben an Sardes kommt das ethische Verhalten

Utopovn ist da, um zu siegen.
durch die Kleider symbolhaft zum Ausdruck. Der Warnung vor befleckten Kleidern folgt ein
Siegesspruch in Offb 3,4-5: ,,Wer iiberwindet, der wird so mit weillen Gewéndern bekleidet

werden® (Offb 3,5). Die Kleider deuten den wesentlichen Status der Christen an'®**

, und das
Weil} steht der Befleckung gegeniiber. Diese metaphorische Aussage wird mit dem Aufruf zur
Umkehr verbunden, und damit erscheint das Beflecken der Kleider als revidierbar. In der Offb
ist folgende Aussage iiber Kleider zu finden: ,,Sie haben ihre Gewénder gewaschen und sie
weill gemacht im Blut des Lammes* (Oftb 7,14). Und dies wiederholt sich in Offb 22,14 mit
einer Seligpreisung: ,,Selig, die ihre Gewinder waschen. Obwohl das Waschen im Blut des
Lammes eine martyrologische Bedeutung hat'**, bezieht sich das Waschen der Kleider hier
auf die Verhaltensweise der Christen.'®® Die weiBen Gewiénder sind wohl mit den gerechten
Taten der Christen zu assoziieren, und somit bezweckt der Aufruf zur Umkehr, dass die

Christen nach den gerechten Wegen Gottes suchen und handeln. Versteht man die

Standhaftigkeit als eine Reaktion nach auBlen, bzw. auf die Verfolgung, kann man sich die

199 Die Standhaftigkeit besitzt aber nicht nur eine duBere (vgl. Offb 13,10), sondern auch eine innere Dimension.
Nach Hauck hat die Standhaftigkeit der Christen eine zweiseitige Richtung, nimlich auf Gott und auf die Welt
hin: Vgl. HAUCK, pévw, 592.

1940 yg]. HoLTZ, Werke, 432.

1941 y7gl. SCHOLTISSEK, Mitteilhaber, 180-184.

1942 y/70]. SCHRAGE, Ethik, 338.

1943 y7ol. LAMPE, Apokalyptiker, 96-98.

194 Die Kleidung symbolisiert fiir die Apk die Befindlichkeit des Menschen, die durch die Wirkung Christi eine
solche des Heils ist*: HOLTZ, Werke, 428.

1043 y70] 11.2.2.

1046 Bs findet sich dazu eine entsprechende Aussage in Offb 19,8: ,Denn das feine Leinengewand sind die
gerechten Taten der Heiligen* (vgl. Oftb 19,14).
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Umkehr als eine innere Verhaltensweise vorstellen. Von den Christen wird nicht nur
Standhaftigkeit, sondern auch Umkehr verlangt, um am Glauben festzuhalten und ihn nicht zu
verlieren. Anscheinend zeigen diese zweiseitigen Verhaltensweisen einen gewissen
Charakterzug der Christen in der Offb.

AuBerdem verbindet das Sendschreiben an Smyrna die christliche Standhaftigkeit mit einer
anderen Verhaltensweise, die héufig in der Oftb fiir die Zuverlédssigkeit des Lammes
gebraucht wird. In Offb 2,10 stellt der Seher eine zukiinftige Belohnung in Aussicht: ,,Fiirchte
dich nicht vor dem, was du leiden wirst. Siehe, der Teufel wird einige von euch ins Gefdangnis
werfen, um euch zu versuchen, und ihr werdet Bedrangnis haben, zehn Tage lang. Sei treu bis
zum Tod! Und ich werde dir den Kranz des Lebens geben.” Das Adjektiv miotdc ist eines der
Attribute Jesu Christi in der Offb. Jesus Christus steht als ,,der treue Zeuge“ (6 paptug, 0
motdg) vor den Gemeinden (Offb 1,5; 3,14), und der Reiter Gottes, der mit Christus
identifiziert wird, heift in Offb 19,11 ,, Treu und Wahrhaftig®'®’. Dabei ist zu bedenken, dass
,,TLotoc eine ethische Verhaltensweise ist, die sowohl Jesus Christus als auch die Christen
charakterisieren kann. Durch Treue werden die Christen auch die Feinde iiberwinden, wie das
Lamm (Offb 17,14). Die beiden ethischen Implikationen, die Standhaftigkeit und die Treue,
zeigen in der Praxis die gleiche Verhaltensweise'***: Die Christen sollen in der Bedringnis
standhaft oder treu sein, um den Glauben zu bewahren und um Christus zu folgen (vgl. Offb
13,10; 14,12).1049 Die Treue und Standhaftigkeit, die in der Offb von den Christen als Ethos
gefordert werden, finden sich wurspriinglich im Vorbild Christi. Beziiglich dieser
Verhaltensweisen tritt das Verb ,,tnpéw* hervor. Das Bewahren wird elfmal in der Offb
verwendet und mit ,,Worte der Weissagung* (Oftb 1,3; 22,7.9), ,,meine Werke* (Offb 2,26),
,»mein Wort* (Offb 3,8.10; vgl. Offb 3,3) und ,,die Gebote Gottes* (Offb 12,17) verbunden.
Mit diesen Objekten verdeutlicht das Bewahren sowohl die bedringte Lage der Gemeinden
als auch Treue und Standhaftigkeit, die von den Gemeinden bis zum Ende gefordert werden,
das durch den Zorn Gottes heraufzieht (vgl. Offb 14,9-13).'° Korrespondierend mit dem
Bewahren findet sich auch das Festhalten (kpatéw). Die Gewalt der Feinde wird in Offb 3,11
angedeutet: ,,Ich komme bald. Halte fest, was du hast, damit niemand deinen Kranz

nimmt.“ Die Verben ,,bewahren® und ,,festhalten* weisen ihrem Sinn nach auf das vorherige

1947ygl. 1.2.3.1.

1948 v7o]. SCHOLTISSEK, Mitteilhaber, 197f.

1949 y7g]. KERNER, Ethik, 139f.

195" In solcher Betonung der Treue, des Bewahrens und Ausharrens sowie des Riickbezugs auf das Fundament
des eigenen Seins als Christ duBert sich die bedridngte Situation der Gemeinden, die bestanden werden will in
fester Bindung an Christus, durch den Gott mit Welt und Gemeinde handelt”: HOLTZ, Werke, 431f.
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Gut-Sein der Christen hin, und mit dieser Einstellung kénnen die Christen standhaft und treu
bis zum Sieg bleiben.

Paradoxerweise sind gewaltfreie Taten entgegen der gewalttitigen Verfolgung in der Oftb
(vor allem in den Sendschreiben) und sie erscheinen als das ethische Verhalten, das von den
Christen verlangt wird und dessen Vorbild in den Taten Christi sichtbar ist.'”' Obwohl die
Verfolgung an Aggressivitit zunimmt, miissen die Christen im festen Glauben verharren, denn
Christus kommt bald zu Hilfe, und wie das Lamm, das {iber den Tod gesiegt hat, werden sie
auch an dem Sieg und dem himmlischen Reich teilhaben.'®? Diese Hoffnung beruht auf der

Gerechtigkeit und Treue Gottes, die er die Geschichte hindurch bewiesen hat.

1951 Theissen gibt zwei verschiedene Erlauterungen der Aggressivitit im Urchristentum. Im sozialen Leben zeigt
sich das Ethos der Christen in verminderter Aggressivitit, aber im Mythos, wo das Handeln Gottes im Glauben,
bzw. im Gericht, im Tod Christi und in der Vernichtung der Feinde erscheint, nimmt die Aggressivitit zu: Vgl.
THEISSEN, Erleben, 420-433.

1932 Our reading of the Apocalypse must account for both elements: the use of violent images and the rejection
of violent action“: BARR, Violence, 99.
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Ausblick

Die Vision des Reiters Gottes in Offb 19,11-21 ist ein christologisches Bild, in dem vom zu
erwartenden Ende der Welt, von der Erfiillung der gottlichen VerheiBungen, die Rede ist. In
der Offb finden sich zwei explizite Bilder Christi: Das Lamm und der Reiter Gottes. Das
Lamm, das als Symbol des Todes und der Auferstehung Jesu gilt, steht im Zentrum der
Oftenbarung fiir das ,,Heil“. Das immer als geschlachtet dargestellte Lamm ist ein passives
Bild (Oftb 5,6.9.12; 13,8) und erinnert an das Pascha-Lamm aus dem Exodus. Demgegeniiber
steht der Reiter Gottes als Sinnbild fiir das Handeln Jesu als Vollstrecker im Gericht und
Krieg. Das Bild des Reiters tritt im eschatologischen Moment auf.

Das Gerichts- und Kriegsbild erscheint dem Seher passend, um die endzeitlichen
Ereignisse zu schildern: Gerichtsmotive, die das Eingreifen Gottes in die Weltgeschichte und
das gottliche Urteil tiber die Guten und Bosen versinnbildlichen, werden in der Vision des
Reiters mit kdmpferischen Vorstellungen verbunden. Die forensische Vorstellung ist der
biblischen Tradition als Topos des Weltendes nicht fremd, aber in der Offb hat das
endzeitliche Gericht den Sinn, die Christen wahrend der Verfolgung im Glauben und in der
Hoffnung zu Standhaftigkeit zu ermahnen. In der Vision des Reiters wird das Kriegsbild fiir
das endgiiltige Gericht Gottes benutzt, um die Bestrafung der Feinde zu beschreiben. Dazu
dienen dem Seher symbolhafte Ausdrucksweisen. Er formt dazu das Bild des Reiters Gottes
im Vergleich zu anderen jlidischen Apokalypsen um: Einzelne Ausdriicke, die im Alten
Testament und in jiidischen Schriften vorhanden und fiir eine Vision geeignet sind, werden
von dem Seher aus dem fritheren Zusammenhang herausgenommen und mosaikartig in einer
anderen Vision zusammengesetzt. Durch diese Visionen, in denen die Feinde Gottes und die
Macht des Bosen vernichtet werden, wird ein Zugang zur Neuschopfung ermoglicht. In
Anspielung auf den Prolog des Johannesevangeliums heif3t der Reiter ,,das Wort Gottes* (Offb
19,13), und dieser Name erinnert an Jes 55,11, wo von der Macht des Wortes Gottes die Rede
ist: ,,So wird mein Wort sein, das aus meinem Mund hervorgeht. Es wird nicht leer zu mir
zuriickkehren, sondern es wird bewirken, was mir gefillt, und ausfiihren, wozu ich es gesandt
habe“ (vgl. Joh 1,1-3).

Der Seher benutzt ein Kriegsbild, in dem Gottes Macht und Gewalt dominieren, um die
Gemeinden in Kleinasien zu stdrken. Anscheinend bedroht der Kult, in dem der Kaiser
gottgleich verehrt wird, den Glauben der Christen, und in dieser Notlage ist das Eingreifen
Gottes erforderlich. Darum wird das Wiederkommen Christi, in dem die Weltgeschichte zu

Ende geht und das Jiingste Gericht stattfindet, in kriegerischer Szene geschildert: Wie das
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Lamm, das von dem Tod auferstanden ist, siegt der Reiter Gottes gegen die irdischen Feinde
im Krieg. Hier spielen die Gerechtigkeit und Treue Gottes, durch die die Heilsgeschichte sich
auszeichnet und die im Text explizit betont werden (Oftb 19,11), eine wichtige Rolle fiir das
Gericht. Der Reiter Gottes, der Vollstrecker des endzeitlichen Gerichts und der Krieger im
apokalyptischen Kampf, ist Reprisentant der gottlichen Macht, die sich in gewaltigen Taten
gegen die Feinde durchsetzt: In dieser Vision ist davon die Rede, dass die ganze Erde unter
der Herrschaft Gottes steht.

Die Initiative und das Eingreifen Gottes sind die einzige Hoffnung fiir die Christen in ihrer
Angst vor der bedrdngten Situation: Gott verldsst sein Volk nicht. Dazu schildert der Seher
apokalyptische Ereignisse im detaillierten Kriegsbild der Vision. Er benutzt viele Symbole,
die sich auf Macht und Herrschaft beziehen, und Bilder, die den Zorn und den endgiiltigen
Sieg Gottes andeuten. Gott, Christus, siegt, wie er gegen den Tod gesiegt hat. Das tut er aber
nicht allein, sondern zusammen mit den treuen Christen, die gegen die Verfolgung durch den
Kaiserkult gekdmpft und an ihrem Glauben festgehalten haben. Sie werden an der
himmlischen Stadt, dem Neuen Jerusalem, teilhaben. In diesem Sinne ist die Offb ein
Trostbuch fiir die Christen im Hinblick auf die unvergleichliche Macht und Herrschaft Gottes.
Das Wiederkommen Christi als Krieger und Sieger ist zeitlich nicht so fern, und in der Vision
des Reiters zeigt sich die Hoffnung der Christen in einer hoffnungslos scheinenden Situation:
,»Ja, ich komme bald. Amen, komm, Herr Jesus* (Oftb 22,20).

In diesem Zusammenhang betont der Seher durch das Kriegsbild einerseits die Triibsal, in
der die Christen kaum mehr ihren Glauben bewahren konnen, und andererseits das Eingreifen
Gottes, bei dem Christus als Krieger die gottliche Macht iiber alles innehat. Zur Uberwindung
der Verfolgung schafft der Seher einen Zugang zur Neuschdpfung mit dem apokalyptischen
Reiter. In der Offb ist Christus nicht nur das Lamm Gottes, sondern auch der gottliche Krieger,
der die Christen durch seinen Sieg rettet und den Willen des Thronenden durchsetzt. In
diesem Sinne steht der Reiter Gottes an der Spitze der apokalyptischen Ereignisse, in denen
die Enttduschung und die Not der Christen in Hoffnung umgewandelt werden, im Hinblick

auf eine neue Welt, bzw. eine Neuschopfung, in der alles neu wird (vgl. Oftb 21,5).

,,»Denn wir sind in Hoffnung gerettet worden. Eine Hoffnung aber, die gesehen wird, ist keine
Hoffnung. Denn wer hofft, was er sicht? Wenn wir aber das hoffen, was wir nicht sehen, so

warten wir mit Ausharren* (Rom 8,24-25)
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