Ulrich Mell

Von elitdrer zu 6ffentlicher Heiligkeit —

Beobachtungen zu einem frithchristlichen Paradigmenwechsel

»Tage der Weihe« nennt man [die Tage], da die heilige Kirche (sancta ecclesia), die auf
Golgota steht und die man Martyrium nennt, Gott geweiht worden ist. Auch die heilige Kirche
(sancta ecclesia), die bei der Anastasis steht, wo die Stelle ist, an der der Herr nach seinem
Leiden auferstanden ist, wurde am selben Tag Gott geweiht. Weil am selben Tag das Kreuz
des Herm gefunden wurde, wird die Weihe dieser heiligen Kirchen (sanctae ecclesiae) mit
groitem Aufwand gefeiert. ... Man findet aulerdem in den Heiligen Schriften (scripturas
sanctas), dass es dieser Weihetag war, an dem der heilige Salomo (sanctus Salomon), als das
Haus Gottes geweiht wurde, das er gebaut hatte, sich vor den Altar stellte und betete, wie in
den Biichern der Chronik aufgeschrieben ist.' Wenn dann die >Tage der Weihe« gekommen
sind, wird acht Tage lang gefeiert. Schon sehr viele Tage vorher beginnen Scharen von iiberall
her zusammenzukommen, nicht nur Ménche und Apotaktiten?. ... Weltliche Personen,
Minner und Frauen aus allen Provinzen, versammeln sich wegen dieses heiligen Tages (diem
sanctum) in gleicher Weise mit gldubigem Herzen in Jerusalem (P. Eger. 48,1-49,1).

Dieser Abschnitt aus der sog. Peregrinatio Egeriae (auch Itinerarium Egeriae
genannt),” den am Ende des vierten Jahrhundert in Konstantinopel in Briefen
abgefassten Pilgerbericht einer von der Geschichtswissenschaft unter dem
Namen >Egeriac gefiihrten Frau,* beschreibt das vierte christliche Hauptfest von
Jerusalem: Es ist das neben Epiphanias, Ostern und Pfingsten jdhrlich zum
13. September’ begangene achttigige Fest der Kirchweihe. Zurzeit von Egerias
Pilgerreise — wahrscheinlich nach 397 und vor 415 n.Chr.? — ist das Kirchweih-
fest des heute Grabeskirche genannten Gebdudekomplexes, der damals noch aus

" vgl. 2Chr 6,12-42.

Z Selbstbezeichnung von Asketen nach Lk 14,33, die nicht notwendig in der Einsamkeit

lebten, sondern auch Vorsteher von christlichen Gemeinschaften sein konnten, vgl. S. ELM,

Art. Apotaktiten, RGG* 1, 1998, Sp. 654.

Zitat nach G. Ro6wekamp (Hg.), Egeria Itinerarium Reisebericht. Mit Ausziigen aus Petrus

Diaconus De Locis Sanctis Die Heiligen Stitten, FC 20, Freiburg u.a. *2000.

4 Zum Uberblick vgl. G. Rowekamp, Art. Egeria, RGG* 2, 1999, Sp. 1066; DERs., Art.
Egeria, LAChrL?, 2002, 214f.

5 Vgl Eus., Vita Const. 3,25-40.

Zur Datierung der Reise vgl. jetzt H. BLOEDHORN, Egerias Reisen im heiligen Land, s.o. in

diesem Band.
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zwei eigenstiandigen Kirchengebiuden bestand,” liturgisch assoziiert mit der
Erinnerung an die Kreuzauffindung durch (Flavia Julia) Helena. Die Mutter von
Kaiser Constantin soll anldsslich ihres Jerusalemer Aufenthalts im Jahre 326/7
n.Chr. das wahre (Holz-) Kreuz Jesu gefunden haben.”

Das ausgewihlte Zitat versammelt wie kein anderer Text aus Egerias Pilger-
bericht Heiligkeitsbegrifflichkeit:” Zundchst werden zwei christliche Kultge-
baude »heilige Kirchen« genannt: Einerseits das sog. Martyrium, eine fiinf-
schiffige Basilika, die Kaiser Konstantin zur gottesdienstlichen Versammlung
auf Golgota in den Jahren 328-335 n.Chr. erbauen lief, und andererseits die sog.
Anastasis, eine Rotunde, die iiber dem angeblichen Grab Jesu wenig spiter als
Erinnerungsstitte errichtet wurde'’. Sodann wird einem Buch, das sowohl christ-
liche als auch jiidische Texte enthilt, darunter die sog. »Biicher der Chronik,
der Status einer Heiligen Schrift zugebilligt. Und eine Person, die in diesen
Heiligen Schriften als Sprecher des sog. Tempelweihgebetes zu Wort kommt,
wird nicht mit ihrem offiziellen Titel als Kénig,'' sondern als »heiliger Salomo«
eingefiihrt. SchlieBlich wird die Freudenzeit des christlichen Kirchweihfestes ein
»heiliger Tag« genannt.

Festliche Zeit, ein wichtiges Buch, ja, hervorragende Manner und grofBartige
Bauten und, liest man Egerias Pilgerbericht weiter, auch kostbare Reliquien,”
genieBen in der christlichen Frommigkeit Egerias den Status von Heiligkeit."
Ja, die Geweihtheit von Orten, Rdumen, Gegenstinden und Personen im christ-
lichen Osten sind der entscheidende Grund, dass die wahrscheinlich einem
Frauenkonvikt zugehorige Frau hohen Standes sich aus ihrer Heimat in Sid-
frankreich auf den weiten Weg macht, um die Stitten des >Heiligen Landes<"

Zur baulichen Rekonstruktion vgl. M. KUCHLER, Jerusalem. Ein Handbuch und
Studienreisefiihrer zur Heiligen Stadt, OLB IV/2, Géttingen 2007, 433-440.

® Dazu R. KLEIN, Art. Helena II (Kaiserin), RAC 14, 1988, 355-375, ausfiihrlich
J.W. Driyvers, Helena Augusta. The Mother of Constantine the Great and the Legend of
Her Finding of the True Cross, Brill’s Studies in Intellectual History 27, Leiden 1992.

Vgl. D.R. BLackMaN/G.G. BEeTTs (Hg.), Concordantia in Itinerarium Egerianum,
Hildesheim 1989.

Fertiggestellt wahrscheinlich erst um 350 n.Chr, so M. KUCHLER, Jerusalem, 437, mit
Verweis auf Cyrill von Jerusalem, catech. 18,33,

" vgl. 2Chr 5.6.

2 Vgl. P. Eger. 36,5; 37,2f (Kreuz Jesu Christi).

Der von Egeria gebrauchte lat. Begriff »sanctus« entwickelte sich in der rom. Spitantike
zur umfassenden Heiligkeitsbezeichnung (vgl. A. DiHLE, Art. Heilig, RAC 14, 1988, Sp.
2-63).

' Zur atl.-jiid. Bezeichnung vgl. Ps 78.54; Weish 12.3; Sach 2,16; Philo, LegGai 207.330,
dazu R.L. WILKEN, Art. Heiliges Land, TRE 14, 1985, 684-694. Mit dieser Bezeichnung
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aufzusuchen.”’ Ja, ohne die Uberzeugung, dass es heilige Stitten der Chris-
tenheit gibt, wiren die Pilgerscharen des 4. und 5. Jahrhunderts wie zu aller Zeit
wahrscheinlich nie zu ihrer oftmals beschwerlichen Fernreise zur Terra sancta
aufgebrochen.

Auffillig ist nun, dass fiir die urchristliche Literatur der Zeit bis ca.
130 n.Chr."® die Vorstellung »irdisch-dinglicher Heiligkeitc in der christlichen
Theologie und Frommigkeit weitgehend bedeutungslos ist.'” Nicht, dass heilige
Orte und Gebiude, heilige Zeiten und Menschen unbekannt seien, im Gegenteil:
Das Urchristentum teilt mit der Antike das religiose Weltbild, dass materielle
Gottgeweihtheit entsteht, wenn Gottliches mit Weltlichem in Beriihrung
kommt.'® Nein, was auffillt, ist, dass das urchristliche Schrifttum kein eigenes
heiliges christliches Buch, keinen eigenen heiligen christlichen Tag oder
christliche Festzeiten, keine heilige Dinglichkeit von Gebduden und Orten,
Menschen und Reliquien kennt, so wie es Egerias christlicher Pilgerbericht drei
Jahrhunderte spiter mit Selbstverstindlichkeit berichtet.'”

Ein Beispiel soll die Abwesenheit dinglicher Heiligkeitssemantik in vrchristlicher Zeit be-
legen: Wenn Mk 15,46 auf den Bestattungsort Jesu zu sprechen kommt, ist in erzihlerischer
Niichternheit davon die Rede, dass Josef von Arimathia den Leichnam Jesu »in ein in den
Felsen gehauenes Grab (legte) und einen Stein vor den Eingang des Grabes (wilzte)«. Kein
Wort verliert der Evangelist und mit ihm auch die drei anderen (vgl. Mt 27,60; Lk 23,53; Joh
19,41f) dariiber, dass das Grab Jesu, immerhin Ort himmlischer Entriickung bzw. géttlich
verursachter Auferstehung,?’ Heiligkeit auszeichnet.

wird in der spiteren christlichen Theologie des 6. Jh. n.Chr. der Vorrang Paldstinas bzw.
Jerusalems begriindet, vgl. Cyrill von Skythopolis, vita Sabae 57.

Diese liegen fiir Egeria nicht nur in Palistina, sondern dariiber hinaus auch auf dem Sinai,
in Agypten und in Nordmesopotamien.

Versammelt im NT, bei den Apostolischen Vitern und den ntl. Apokryphen.

Zur urchristlichen Heiligkeitssemantik, fiir die leitend der friihjiidische Sprachgebrauch
resp. der der LXX ist, vgl. O. ProkscH/K.G. KUHN, Art. &yio¢ ktA., ThWNT 1, 1933, 87—
116; G. SCHRENK, Art. iepdg ktA., ThRWNT 3, 1938, 221-284; H. BaLz, Art. &yLog kTA.
EWNT? 1, 1992, Sp. 38-48; H. SEEBass/K. GRUNWALDT, Art. heilig/rein, TBLNT? 1,
1997, 887-892.894-898; A. DIHLE, Art. Heilig, Sp. 33ff. — Die LXX-Vorliebe fiir &yLog
statt lepdc erkldrt sich als Ablehnung eines Terminus nichtjiidischer Kultsprache (so
G. SCHRENK, ebd., Sp. 226).

Zur vielfiltigen Heiligkeitssemantik der Antike vgl. A. DIHLE, Art. Heilig, Sp. 2ff.

Auf zwei Ausnahmen dinglicher Heiligkeitssemantik im Urchristentum ist aufmerksam zu
machen: Nach 2Petr 1,18 findet die sog. Verkldrung Jesu »auf einem heiligen Berg (¢v 1
ayiw Opel)« statt (vgl. Weish 9,8; Ps 14,1; 42,3), und ProtEvJak 6,1.3; 8,2 bezeichnet einen
Betraum im Schlafzimmer von Maria, der Mutter Jesu, als »Heiligtum« (aytoope).

20 Dazu J. BECKER, Die Auferstehung Jesu Christi nach dem Neuen Testament, Tiibingen
2007, 24-27.
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Um nun den Unterschied zu verstehen, dass am geschichtlichen Beginn des
Christentums ¢ine dingliche Heiligkeitsvorstellung fehlt, wihrend sie im vierten
Jahrhundert unbestrittener Teil (frith-)christlicher Identitét ist, ist zunichst zu
zeigen, welches spezifisches Heiligkeitsverstindnis im Urchristentum vorliegt
(1). Dabei sind zugleich die zeitgeschichtlichen Rahmenbedingungen zu er-
ortern, in denen sich die urchristliche Heiligkeitssemantik entfaltete (2). In
einem dritten Teil ist sodann zu erldutem, wie das urchristliche Wertesystem mit
der paganen Offentlichkeit kommuniziert wurde (3), um abschlieBend in einer
Art Ausblick die frithchristliche Adaption und Integration dinglicher Heiligkeits-
vorstellung in der Constantinischen Zeit zu beschreiben (4).

Die theologiegeschichtliche Nachfrage méchte damit eine Antwort auf die
Frage geben, warum erst im vierten Jahrhundert das massenhafte Phdnomen
einer Pilgerfahrt zu heiligen Stitten der Christenheit im Orient aufgetreten ist.
Denn die Behauptung, dass es von Anfang an ein christliches Pilgerwesen
gegeben hat, konnte bisher nicht belegt werden.'

1. Zur urchristlichen Heiligkeitsterminologie

Bereits in der unmittelbar ersten Zeit christlicher Gruppenbildung spielt Heilig-
keitsbegrifflichkeit eine wichtige Rolle. Sie erscheint u.a. in theologischer’?,
christologischer”, pneumatologischer™ und endzeitlich-eschatologischer” Hin-
sicht. Von Interesse ist in diesem Zusammenhang die ckklesiologische Ver-

2! Gegen B. KOGTTING, Peregrinatio Religiosa. Wallfahrten in der Antike und das Pilgerwesen

in der alten Kirche, Forschungen zur Volkskunde 33-35, Miinster 21980, 89; DERs., Wall-
fahrten in den ersten christlichen Jahrhunderten, in: Ders., Ecclesia peregrinans. Das
Gottesvolk unterwegs. Gesammelte Aufsidtze, MBTh 54/2, Miinster 1988, 287-302, 290f. —
Der erste christliche Pilger diirfte entweder Melito von Sardes Mitte des 2. Jh. n.Chr. ge-
wesen sein, der »in den Orient gereist [war} und an den Schauplatz der Predigten und Taten
gekommen« war (Eus., h.e. 4,26,14), oder erst Alexander von Kappadokien in der Mitte
des 3. Jh. n.Chr., der »zum Gebet und zur Erkundung der (heiligen) Stitten« (h.e. 6,11.2)
nach Palistina reiste. — Fir das Problem unergiebig ist A. ANGENENDT, Heilige und
Reliquien. Die Geschichte ihres Kultes vom frithen Christentum bis zur Gegenwart,
Miinchen 1994, da das 1.-3. Jh. n.Chr. nicht in den Blick genommen wird, vgl. 123ff.

2 7u Gottes Heiligkeit vgl. z.B. Joh 17.11; 1Petr 1,15f; Hebr 12,10; 1Joh 2,20; Apc 4.8; 6,10
u.6.

2 Zur Bezeichnung des auferstandenen Christus als »Heiligen Gottes« vgl. Mk 1,24 par.; Joh

6.69; Apg 3,14, aber auch Lk 1,35; 1Joh 2,20; Apk 3,7.
Zur Bezeichnung des Geistes als »heiliger Geist«, vgl. z.B. Mt 3,11 par.; Joh 20,22; Apg
2,1ff; 4,271t

Zur endzeitlich-eschatologischer Erwartung von Jerusalem als »heiliger Stadt« vgl. Apk
21,2.10; 22,19.

24
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wendung, und zwar die frithest erreichbare: In seinem im Jahre 54% oder
55 n.Chr.”” in Ephesus verfassten Antwortschreiben an die von ihm gegriindete
Gemeinde von Korinth kommt der Apostel Paulus auf die wenige Jahre zuvor,
namlich im Jahre 48 n.Chr., auf dem sog. Jerusalemer Konvent vereinbarte
Geldsammlung zu sprechen. Seine praktischen Anweisungen zur regelméfligen,
wdchentlich erfolgenden Riicklage beginnt er mit den Worten (1Kor 16,1):

Was die Sammlung fiir die Heiligen (tol¢ ayiouc) betrifft, sollt auch ihr es so halten, wie ich
es fiir die Gemeinden Galatiens angeordnet habe.

Mit dem allein stehenden Begriff »die Heiligen« bezeichnet Paulus nicht wie
sonst in seinen Briefen pauschal Christusgliubige®, sondern die Mitglieder
einer einzigen Gemeinde, ndmlich derjenigen von Jerusalem®. Diese hatte sich
im unmittelbaren zeitlichen Anschluss an Jesu gewaltsamen Tod am Ort seines
Sterbens unter dem Auferstehungsevangelium gebildet. Und fiir sie allein bzw.
fiir die Unterstiitzung ihrer Not leidenden Gemeindeglieder ist das Geld be-
stimmt,” das jede von Paulus durch seine selbststindige Mission neu gegriindete
Gemeinde aus nichtjiidisch geborenen Glidubigen, also jede volkerchristliche
Gemeinde, einsammeln soll.!

Da Paulus die titulare Bezeichnung ohne jegliche Erlduterung gebraucht, ist
davon auszugehen, dass er geprigte soziologische Sprache benutzt. Damit aber
stellen sich folgende Fragen: Hat die Jerusalemer Gemeinde sich selbst oder

% Qo datieren 1. BROER, Einleitung in das Neue Testament II, Wiirzburg 2006, 372;
P. PokorNY/U. HECKEL, Einleitung in das Neue Testament. Seine Literatur und Theologie
im Uberblick, Tiibingen 2007, 239.

1 Qo datiert U. SCHNELLE, Einleitung in das Neue Testament, Gottingen 2005, 75.

% vgl. Rom 8,27; 12,13; 16,2.15; 1Kor 1,2; 6,1f; 14,33; 2Kor 1,15 13,12; Phil 1,1; 4,21f;
Phim 5.7), nachpaulinisch Kol 3,12; Eph 6,18.

¥ vgl. noch 2Kor 8.4; 9,1.12; Rém 15,25£.31. — Gegen FrR NOTSCHER, Heiligkeit in den
Qumranschriften, in: Ders., Vom Alten zum Neuen Testament. Gesammelte Aufsitze, BBB
17, Bonn 1962, 126174, 162.

30 Literatur zur paulinischen Kollekte bei H. MERKLEIN/M. GIELEN, Der erste Brief an die
Korinther, OTK 7/3, Giitersloh 2005, 397f. — Vgl. C. CoLrE, Die ilteste judenchristliche
Gemeinde, in J. Becker (Hg.), Die Anfinge des Christentums. Alte Welt und neue
Hoffnung, Stuttgart u.a. 1987, 59-79, 72: »Es wird sich also bei den Armen, fiir die Paulus
... sammelt, um Personen handeln, die wirklich in materielle Not geraten waren. Hierfiir
allerdings kann es mehrere Griinde gegeben haben: wirtschaftliche und finanzielle
Schwierigkeiten, wie sie jeden heimsuchen konnen; die Schwierigkeit fur Galilder mit
vornehmlich dorflichen Berufen, in einer Stadt wie Jerusalem Arbeit zu finden; die in Apg
11,27f erwihnte Hungersnot ...; und der eschatologische Besitzverzicht« (vgl. Apg 2,44—
47 4,32-37; 5,30).

Fiir die Kollekte in den von Paulus gegriindeten Gemeinden in Galatien vgl. 1Kor 16,2, fiir
diejenige in Philippi, Thessaloniki und Korinth vgl. R6m 15,26.

3
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haben ihr Aufienstehende die Bezeichnung »die Heiligen« gegeben und sodann:
mit welchem Uberzeugungsgehalt war die Benennung verbunden?

Fir die zum palédstinischen Judentum gehorende christliche Gemeinde von
Jerusalem liegt die Vermutung nahe, dass frithjiidische Heiligkeitsbegrifflich-
keit’> aufgegriffen wird. Fiir das Heiligkeitsverstindnis jiidischer Heiliger
Schrift ist mafigebend, dass alle Heiligkeit von Gott ausgeht, dem Heiligen
kat’eEox v (vgl. 1Petr 1,16).* Was in der Nihe des jiidischen Gottes existiert, so
die (guten) Engel im Himmel,* aber auch die am irdischen Heiligtum Dienst
tuenden Priester,” wird heilig genannt,”® im Zusammenhang der Erwahlungs-
vorstellung auch das aus allen Vélkern berufene »heilige Volk«'” Israel.

Interessanterweise findet sich nun erst in alttestamentlichen und frithjiidischen
Schriften aus hellenistischer Zeit die Bezeichnung von Laien als »Heilige«.”® In
Besonderheit ist zundchst auf eine kleine jiidische Apokalypse (aus dem 2. Jh.
v.Chr.) hinzuweisen (TestLev 18,10-14)*:

10 Und er (sc. Gott) wird die Tore des Paradieses 6ffnen,
und wird das gegen Adam drohende Schwert entfernen.
11 Und er wird den Heiligen vom Baum des Lebens zu essen geben,
und der Geist der Heiligung wird auf ihnen ruhen.
12 Und Beliar wird von ihm gebunden werden,
und er wird seinen Kindern Macht geben, auf die bosen Geister zu treten.
13 Und der Herr wird sich {iber seine Kinder freuen,
und wird an seinen Geliebten Gefallen haben bis in Ewigkeit.

32 Zur atl. Heiligkeitssemantik (iltere Arbeiten bei FR NOTSCHER, Heiligkeit, 129, Anm. 11)
vgl. H.-P. MOLLER, Art. &2, THAT 2, 1976, 589-609; A. DiHLE, Art. Heilig, 26-31;
G. LarssoNn, Art. Heilige/Heiligenverehrung II. Judentum, TRE 14, 1985, 644-646;
D. KELLERMANN, Art. Heiligkeit I1. Altes Testament, a.a.0., 697-703; W. KORNFELD/
H. RINGREN, Art. ¥1p, ThWAT 6, 1989, Sp. 1179~1204; J. MiLGrRoM, Art. Heilig und
profan II. Altes Testament, RGG* 3, 2000, Sp. 1530~1532; Th. PoLa, Heiligkeit im Alten
Testament. Ethische Relevanz und Wendepunkte der Traditionsgeschichte, in: D. Sanger
(Hg).. Heiligkeit und Herrschaft. Intertextuelle Studien zu Heiligkeitsvorstellungen und zu
Psalm 110, BThSt 55, Neukirchen-Vluyn 2003, 2743,

¥ Vgl. im AT bes. 1Sam 6,20; Hi 6,10; Sir 23,9; 43,10; Jes 5,16; 43,3; Hab 1,12; 3.3.

* Vgl. im AT: Ex 15,11 LXX; Dtn 33,3; Ps 88(9),6.8; Hi 5,15; 15,15; Weish 5,5; Sir 42,17;
Sach 14,5; Dan 4,10.14.20; 7.21f; 8,13, friihjiddisch: dthHen 1,9; 100,5; 1QM 7.6; 12.7;
I1QH 3,21f u.6., und urchristlich: 1Thess 3,13; 2Thess 1,10.

 Vgl. zB. IMakk 1,46; 2Chr 26,18; Ez 48,11; 1QSb 3,26; 1QH 19 (11),12; 1QS 11,8 u.6.

3 Vgl. das sog. Heiligkeitsgesetz Lev 17-26, insbes. 11,44f: 19.2; 22,32: »Ich bin JHWH, der
euch heiligt«.

37 Vgl Ex 19,6; Dtn 7,6; 14,2.21; 28,9; Dan 8,24; 12,7.

** In der LXX nur Ps 16,3; 33,10, vgl. auch dthHen 43,4; 50,1; 51,2; 62.8; 65,12; 100,5.

¥ Ubersetzung J. BECKER, JSHRZ III/1, 61, Zur Datierung vgl. ebd. 25f.
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14 Dann werden auch Abraham und Isaak und Jakobjubeln,‘m

und alle Heiligen werden sich mit Jubel bekleiden.

Diese apokalyptische Erwartung beschreibt die Zukunft nach dem Grundsatz,
dass die letzen Dinge wie die ersten sein werden (vgl. Bam 6,13): Die Menschen
kénnen ins Paradies zuriickkehren, der Tod wird nicht mehr sein und das Bose
besitzt keine Macht.*' Gott freut sich zusammen mit den Erzvitern an seinen
geliebten Heiligen, die, vom Geist geleitet, ein heiliges Leben fiihren.

In zweiter Hinsicht ist auf die sog. Kriegsrolle aus Qumran hinzuweisen
(Anfang des 1. Jh. n.Chr.), die den endzeitlichen Kampf der Sohne des Lichtes
gegen die Sohne der Finsternis fur den Sieg der Gottesherrschaft*? schildert. Zu
zitieren ist 1QM 12,3-5%

3 Und die segensreichen Gnadenerweise [...] und den Bund deines Heils hast du ihnen
eingegraben mit dem Griffel des Lebens, um zu herrschen [iiber sie] in alle ewigen Zeiten
4und zu mustern die He[erscharen] deiner [Erwidhl]ten nach thren Tausendschaften und
Zehntausendschaften zusammen mit deinen Heiligen [und mit] deinen Engeln zur
Machtentfaltung der Hand 5 im Kriege ...

in Verbindung mit 1QM 10,10f:

Das Volk der Heiligen des Bundes und derer, die im Gesetz belehrt sind, der einsichtigen
Weisen [...], die die Stimme des Geehrten horen und /7 die heiligen Engel schauen, deren
Ohr gedffnet ist und die Unergrindliches vernehmen ...

Durch die Kombination beider Texte ist erkennbar, dass neben himmlischen
Engeln auch irdische und nicht am Kult beteiligte Personen als >Heilige«
bezeichnet werden. Die mehrteilige Terminologie »das Volk der Heiligen des
Bundes« (1QM 10,10) ldsst dabei erkennen, dass die Gruppe der Heiligen nur
einen Teil von Isracl umfasst:* Gemeint sind nur dicjenigen Juden, die den
Bund halten und, im Gesetz belehrt, mit himmlischer Wahrheitserkenntnis
ausgeriistet sind.*

'y, 14b ist ein redaktioneller Einschub, der die Apokalypse in den Text des TestLev

einbindet.

Vegl. Gen 3.

2 vgl. IQM 6.6.

“ Beide Texte nach E. Lonse (Hg), Die Texte aus Qumran. Hebriisch und Deutsch,

Darmstadt 1971.

Vel. im AT die Heiligkeitsterminologie fir einen Teil Israels: Weish 18,9 iiber die Exodus-

Teilnehmer, Jes 4,3 iiber die Uberlebenden von Jerusalems Untergang, Trjes 62,12

hingegen iber die Exulanten in Babylon.

al Vgl. aus 1QM noch 34f; 6,6; 12.4.8; 14,12; 16,1 u.6., aus den Qumranschriften noch 1QS
11,8 sowie die ca. 200 Belege in den Liedern zu den Sabbatopferliturgien, dazu
C. NewsoM, Songs of Sabbath Sacrifice, HSSt 27, Atlanta 1985,

4

44
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Zusammenfassend ldsst sich mithin sagen, dass in hellenistisch-rémischer
Zeit unter die Heiligen zunehmend nur noch diejenigen Frauen und Minner in
Israel gezdhlt werden, die von einer Emeuerung Israels Religion im Sinne des
Hellenismus Abstand nehmen und sich konsequent fiir die rituelle Befolgung der
Mosethora einsetzen.

Sprechen beide frithjiidischen Texte in Hinsicht auf die Endzeiterwartung von
H(h)eiligen (Personen), so lebte die Qumrangemeinschaft (ca. 1. Halfte des
2. Jh. v.Chr—68 n.Chr.) bereits in der Gegenwart das soziologische Konzept von
Heiligkeit. Die priesterliche Qumrangemeinschaft, deren Stiitzpunkt seit ca. 100
v.Chr. in der Juddischen Wiiste, genauer am Nordwestufer des Toten Meeres lag,
war ndmlich davon tiberzeugt, dass der bestehende Jerusalemer Tempelkult ver-
unreinigt sei*® und darum nicht mehr die nétige Versshnung zwischen Israel und
Gott stiften konne. Als Priestergruppe konstituierte sie sich als Ersatz-Siihne-
gemeinschaft fiir Isracl'’ solange, bis entweder der Jerusalemer Tempel in kul-
tisch korrekter Weise wiederhergestellt oder die eschatologische Endzeit selbst*®
hereingebrochen ist.

Dementsprechend war das Selbstverstindnis der Qumrangemeinde davon
geprigt, sich als »heilige Gemeinde«®, »heiliger Rat«™ und »heilige Ge-
meinschaft«’' zu verstehen, so dass sich ihre priesterlich-reinen Mitglieder'” als
»Minner der Heiligkeit«” bzw. »Manner der vollkommenen Heiligkeit«™* be-
zeichneten.

46 Aufgrund eines falschen Kalenders, dazu J. MaIER, Die Qumran-Essener: Die Texte vom

Toten Meer Bd. 1, utb 1862, Miinchen 1995, XV-XV1I; J.C. VANDERKAM, Calendars in the

Dead Sea Scrolls. Measuring Time, London 1998; U. GLESSMER, Art. Zeitrechnung IV.

Judentum, TRE 36, 2004, 601-606.

Vgl. L.H. ScHiFFMAN, Community Without Tempel. The Qumran Community’s With-

drawal from the Jerusalem Temple, in: B. Ego u.a. (Hg.), Gemeinde ohne Tempel, WUNT

118, Tubingen 1999, 267-284 (Lit.); J. MAIER, Bausymbolik, Heiligtum und Gemeinde in

den Qumrantexten, in: A. Vonach/R. Mefiner (Hg.), Volk Gottes als Tempel, Synagoge und

Kirchen 1, Berlin/Wien 2008, 49—106.104.

Vgl 11QT 29,9, dazu U. MEeLL, Neue Schépfung. Eine traditionsgeschichtliche und

exegetische Studie zu einem soteriologischen Grundsatz paulinischer Theologie, BZNW

56, Berlin/New York 1989, 104-110.

4 1Q8a 1,12.

0 1Q8 2,25; 5,20; 8,21; 1QSa 2,9; 1QH 7,10; CD 20,24f.

110892

52 Vgl 1QS 8,5f.11, vgl. Jos., Bell 1,129f, dazu R. BERGMEIER, Die Essenerberichte des
Flavius Josephus. Quellenstudien zu den Essenerberichten im Werk des jidischen
Historiographen, Kampen 1993, 83-86.

3 1QS 5.,13.18; 8,17.23; 9,8 (= 4Q258 col. 7 [frg.4].7).

% 1QS 8,20; CD 20,2.5.7.
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Mit diesen frithjiidischen Beispielen dirfte zweierlei zum urchristlich-
ekklesiologischen Heiligkeitsverstiandnis geklart sein: Die Inspiration, sich »die
Heiligen< zu nennen, dirfte die Jerusalemer Gemeinde aus zeitgenossischer
frithjiidischer Theologie iibernommen haben. Sie stellt keine Fremdbezeichnung
fir die Christen in Jerusalem, etwa aufgrund der Wahrnehmung ihres rituell-
reinen oder ethisch-korrekten Verhaltens dar.’® Vielmehr haben die Mitglieder
der Jerusalemer Gemeinde sich selbst als das endzeitlich-eschatologische Israel
in Israel benannt und entsprechend verstanden.

Von der Jerusalemer Gemeinde ist aber noch eine weitere Selbstbezeichnung
bekannt. In seinem um 54°¢ oder 55°7 n.Chr. verfassten Gemeindeleitungsbrief
an die Christen in Galatien erwihnt Paulus, dass er auf dem schon erwihnten
Jerusalemer Konvent mit dem Fiithrungsgremium der Gemeinde von Jerusalem
eine Vercinbarung iiber die Anerkennung der in der Gemeinde im syrischen
Antiochien praktizierten gesetzesfreien Volkermission getroffen habe. Dabei
erwihnt Paulus Gal 2,9, dass die drei Manner Jakobus und Kephas und Johan-
nes innerhalb wie aullerhalb von Jerusalem als Sduler gelten.

Personen als »Siulen«< zu charakterisieren, spricht metaphorisch Biande. Da die
Bildlichkeit nicht in alttestamentlicher und/oder frithjiidischer Literatur vorge-
prigt ist,”® muss auf ihren sachlichen Bildspender geachtet werden. Bei einer
Siule ist dies ihre bauliche Verwendung: Als runde Stiitze aus Holz oder Stein
gefertigt, besitzen Sidulen flir ein Bauwerk entweder tragende, statische Funk-
tion, so etwa fur dessen Dachkonstruktion oder Architrav. Oder sie kénnen in
dekorativer Hinsicht ein Gebdude als Blend- oder Halbsiulen schmiicken.*

% vgl. L. ScHENKE, Die Urgemeinde. Geschichtliche und theologische Entwicklung,

Stuttgart u.a. 1990, 86.
So datieren P. POKORNY/U. HECKEL, Einleitung, 228.
7 So datiert U. SCHNELLE, Einleitung 114.

* Mit M. KARRER, Petrus im paulinischen Gemeindekreis, ZNW 80, 1989, 210-231, 215,
Anm. 34, gegen R.D. Aus, Three pillars and Three Patriarchs. A Proposal Concerning Gal
2,9, ZNW 70, 1979, 252-261, der zur Deutung der Sidulen in Analogie zu den drei
Erzvitern nur spite rabbinische, friihmittelalterliche Belege beibringen kann. Aber auch
der Verweis von M. KARRER, Petrus, 215, auf Jer 1,18 liberzeugt nicht, da das Gotteswort
an Jeremia von »einer (!) eisernen Siule« spricht. SchlieBlich ist auch die frommig-
keitsbezogene Deutung von N. WALTER, Die »als Saulen Geltenden« in Jerusalem — Leiter
der Urgemeinde oder exemplarisch Fromme?, in: Kirche und Volk Gottes, FS J. Roloff, hg.
v. M. Karrer u.a., Neukirchen-Vluyn 2000, 78-92, abzulehnen, insofern wiederum nur ein
spiter rabbinischer Beleg beigebracht wird (88f).

* Vgl. CHR. HOCKER, Art. Siule, DNP 10, 2001, Sp. 1213-1225. Von der Dreizahl her
ausgeschlossen ist der Bildspender eines vereinzelt stechenden Sdulenmonumentes, wie es
ITim 3,15 fiir die christliche Kirche insgesamt aussagt, vgl. noch DERs., Art. Sdulen-
monumente, ebd., Sp. 1226-1229.
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Saulen kénnen bei jedem Bautyp, also sowohl bei privaten Wohn- wie auch bei
offentlichen Reprisentativ- und Kultbauten Verwendung finden.

Die in der Jerusalemer Gemeinde als tragende® >Siulen< bezeichneten drei
Gottesminner”' zeichnet in der Tat Besonderes aus: Sie unterscheiden sich hin-
sichtlich ihrer Herkunft aus Galilza® von anderen Ortes gebiirtigen Glaubigen.
Als in Galilda Wohnhafte kannten sie zudem bereits zu Lebzeiten den in der
Jerusalemer Gemeinde als Kyrios/Herm verehrten Jesus®: Jakobus war mit
Jesus am langsten vertraut, war er doch sein (&lterer?) Bruder,” der mit ihm die
Kinder- und Jugendzeit in der im galildischen Nazaret siedelnden Familie
verbracht hatte. Johannes, der Sohn des Fischers Zebedius," iibte gleicher-
maBen wie Kephas, der urspriinglich Simon hieB® und aus der Stadt Betsaida an
der Jordanmiindung stammte®’, aber mit seiner Frau im nahe gelegenen Kaper-
naum im Haus seiner Schwiegermutter wohnte,*® dasselbe Handwerk® am Ga-
lildischen See aus. Beide Fischer stieBen zu Jesus, als dieser am Nordwestufer in
der Gegend von Kapernaum, Chorazin und Betsaida’ seine Botschaft von der
ankommenden Gottesherrschaft ausrichtete.”' Und beide Jiinger gehorten zu-

% vgl. die urchristliche Analogie, dass Apk 3,12 den in der Bedrohungszeit standfest
gebliebenen Christen verheift, im endzeitlichen Tempel zu einer von seinen »Siulen« zu
werden. Gegen die metaphorische Interpretation von U. WILCKENS, Art. otiiog, ThWWNT 7,
1964, 732-736, 734, dass »die drei Genannten als Grundpfeiler« die Kirche tragen: Pfeiler
als Fundamentierung eines Groflbaus wiren in Paldstinas (iberwiegend steiniger
Landschaft recht ungewdohnlich, vgl. aber nachpaulinisch: Apk 21,14.19f die Apostel als
Grundsteine, dhnlich Eph 2,20 (+ Propheten vgl. 3,5; 4,11).

Als sprachliche Analogie fiir die Dreiheit ist auf die atl.-friihjiidische wie urchristliche
Erwihnung der drei Erzviter »Abraham und Isaak und Jakob« hinzuweisen, vgl. Gen
50,24; Ex 2,24; 6,3.8; 32,13; 33,1; Num 32,11; Dtn 1,8; 6,10; 9,27; 29,12; 30,20; 34.4;
2Sam 13,23; 2Makk 1,3; 4Makk 7,19; 13,17; 16,25; TestLev 18,14; Mt 8,11; Lk 13,28;
Apg 7,32; Barn 8,4; IgnPhil 9,1; ProtJak 20,2. Alle drei Erzviter werden friihjiidisch zu
den groBen Gottesminnem gezihlt, vgl. OrSib 2,245-248; Bam 8.4; IgnPhil 9,1.

Vgl. Apg 2,7 sowie Mk 14,70, insofern eine Jerusalemerin sich abschitzig tiber den
Galilder Petrus duBert. Der Seitenreferent prizisiert auf die Sprache, das damals in Galilda
gesprochene Aramdiisch, das einen eigenen Dialekt besalB} (vgl. Mt 26,73).

6 Vgl. nur 1Kor 12,3.

o4 Vgl. Mk 6,3 (par. Mt 13,55), dazu W. PRATSCHER, Art. Jakobus, Bruder Jesu, RGG* 4,
2001, 360f.

5 ygl. Mt 16,17; Joh 1.42;21,15-17.
% vgl. Lk 24,34,

7 vgl. Joh 1,44.

* vgl. Mk 1,30, auch 1,21.23.29.

% vgl. Mk 1,16.

™ vgl. Lk 10,13f par.

™ vgl. Mk 1,16-20 par.; Lk 5,1-10.
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sammen mit Simon zu den engsten Vertrauten von Jesus:’> Als Sprecher des Jiin-
gerkreises verlich Jesus sogar letzterem den Ehrentitel Kephas, griechisch:
»Petrus«, was soviel wie Edelstein bedeutet.”® Die spitere Mitgliedschaft in der
Jerusalemer Urgemeinde” wurde fiir alle drei durch eine auBergewshnliche Er-
fahrung begriindet, ndmlich die nicht jedem Gemeindechristen” zuteil werdende
visiondre Zeugenschaft von der Auferstehung des gestorbenen Jesus (vgl. 1Kor
15,3b-5).

Noch ist die Geschichte der Jerusalemer Gemeinde nach ihrer organisatorischen Seite hin
nicht geschrieben, aber so viel kann doch Uber die Amtszeit des Leitungsgremiums gesagt
werden: Jakobus, Kephas und Johannes diirften ca. zehn Jahre die gemeinsame Leitung der
Jerusalemer Gemeinde innegehabt haben.™ Das lisst sich zunichst aus dem Gal indirekt er-
schlieBen, insofern Paulus das Dreigestirn zur Zeit des Jerusalemer Konvents im Jahre
48 n.Chr. amtieren sicht und fiir die Galatischen Gemeinden im Jahre der Abfassungszeit sei-
nes Briefes 55/56 n.Chr. keine Korrekturen nachtragen muss. Das in dieser Zeit ungleich-
miBig zusammengesetzte Leitungsgremium — ndmlich aus einem Familienglied, dem Jesus-
bruder Jakobus, und zwei Jesus-Sympathisanten, nimlich Petrus und Johannes — diirfte ur-
spriinglich nur aus familienfremden Jesusanhidngern, namlich Simon und den beiden Zebe-
daussohnen Johannes und Jakobus gebildet worden sein.”’ Da jedoch der Zebedaide Jakobus
in den Jahren vor 44 n.Chr. gewaltsam unter Herodes Agrippa 1. (40-44) zu Tode kam,”®
wurde dieser durch den Herrenbruder Jakobus ersetzt, der schon lingere Zeit eine gewichtige
Rolle in der Jerusalemer Gemeinde spielte (vgl. Gal 1,19). Wann genau das Dreiergremium
aus galiliischen Jesusjiingern eingerichtet wurde, ist unklar, nur, dass zunichst Petrus auf-
grund seines Osterzeugenprimats (vgl. 1Kor 15,5; Lk 24,34) die Jerusalemer Gemeinde von
ihrem Beginn im Jahre 30 n.Chr. fiihrte (vgl. Gal 1,18f; Apg 2-4)°. Da Petrus nach einer

2 Vgl. Mk 5,37 par.; 9,2 parr.; 13,3; 14,33,
™ vgl. Joh 1,42; Mk 3,16 part., dazu J. BECKER, Simon Petrus im Urchristentum, BThSt 105,
Neukirchen-Vluyn 2009, 17.

™ vgl. Apg 1,13.

> Vgl. Joh 20,29.

% Gegen J. RoLOFF, Kirche, 80; DERs., Neues Testament, 98F.
" Vgl. C. CoLpE, Gemeinde, 74.

® Vgl Mk 10,35-45; Apg 12.2f, dazu C. CoLPE, Gemeinde, 74.

Dazu J. BECKER, Simon Petrus, 20f. — Dass ein aufgefiillter 12er-Apostelkreis (Judas hatte
aufgrund des Verrates Selbstmord begangen, vgl. Mt 27,5; Apg 1,18) die Jerusalemer
Gemeinde von Beginn an leitete (vgl. Apg 1,15-26), ist historisch unwahrscheinlich, da
nicht alle der von Jesus zeichenhaft fiir die Adressierung seiner Verkiindigung an ganz
Israel (zwolf Stimme) ausgewihlten zwolf Jiinger, deren genaue Namen zudem in der
Uberlieferung schwankt (vgl. Mk 3,16-19 parr.; Apg 1,13), den Weg zur christlichen
Gemeinde fanden. So ist es nicht verwunderlich, dass der 12er-Apostelkreis in der weiteren
Apg keine Rolle spielt, vielmehr in Apg 3-12 Petrus und der Zebeddussohn Johannes
gemeinsam auftreten (vgl. 3,1.3f.11; 4,13.19; 8,14). »Dabei kénnte Jakobus bewusst
verschwiegen worden sein, weil« Lukas mit der Apg »fur die gesetzesfreie Volkermission
ein(tritt), mit der Jakobus und Teile der Jerusalemer Gemeinde ihre Probleme hatten (vgl.
Apg 15,1.5.13-21; Rom 15,31; Gal 2,12)« (so J. BECKER, Simon Petrus, 29).
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Ubergangszeit der von Jerusalem aus durchgefiihrten Inspektion paléstinischer (vgl. Apg
9,32-10,48) wie nordsyrischer Gemeinden (vgl. Gal 2,14) schlieBlich in die auflerpa-
lastinische Mission wechselte (vgl. 1Kor 9,5) und Johannes von der Autoritit des Herren-
bruder Jakobus iiberfliigelt wurde, ist anzunehmen, dass Mitte der 50er Jahre mit Jakobus das
Kalifat in der Jerusalemer Gemeinde begann (vgl. Gal 2,12), das bis zum Jahre 62 n.Chr.
dauerte, als der als »der Gerechte« titulierte (Hegesipp nach Eus., HE 2,23,4-18) angesichts
eines Jerusalemer Machtvakuums als angeblicher Gesetzesiibertreter hingerichtet wurde (vgl.
Jos, Ant 20,200).

Verbindet man nun die soziologische Heiligtitulatur der Gemeindeglieder mit
der Sidulenmetaphorik iiber ihre Leitung, so legt sich der Schluss nahe, dass die
Jerusalemer Gemeinde sich als ein geistlicher Menschenbau verstand: Zu-
sammengesetzt aus den Gliaubigen an das Auferstehungsevangelium und aus den
hervorragenden Zeugen von Christi Auferweckung garantierte ihre Leitungstrias
die inhaltliche Nihe zur Theologie der ankommenden Gottesherrschaft des in
der Jerusalemer Fremde verstorbenen Galilders Jesus.

Da sich die Jerusalemer Christengemeinschaft in unmittelbarer Nihe zu dem
von Konig Herodes 1. seit 20 v.Chr. monumental ausgebauten und erneuerten
Tempelanlage versammelte, ist es nicht von der Hand zu weisen, dass ihre
ekklesiologische Gebdudemetaphorik einen Bezug zur Tempelarchitektur
hatte.** Denn vielleicht nicht die duBiere Fassade des Tempelgebiudes,® so aber
doch der Eingang von der Vorhalle in das innere Tempelgebdude war mit (2 +
29) Ssulen flankiert,* aber auch das sonstige Tempelareal, z.B. die michtige

8 So M. BACHMANN, Art. Tempel I11. Neues Testament, TRE 33, 2002, 5465, 62.

8! Versuche, das Aussehen des Herodianischen Tempelgebiudes auf der einzig zuginglichen
Basis antiker Schriften zu rekonstruieren (vgl. die Uberblicke von D. BAHAT, The Herodian
Temple, in: CHJud 3, 1999, 38-58, 57; V. Fritz, Art. Tempel II. Alter Orient und Altes
Testament, TRE 33, 2002, 46-54, 51) fiihren zu unterschiedlichen Rekonstruktions-
vorschldgen (vgl. TH.A. BusiNk, Der Tempel von Jerusalem von Salomo bis Herodes. Eine
archéologische-historische Studie unter Beriicksichtigung des westsemitischen Tempelbaus
2, SFSMD 3, Leiden 1980, Abb. 242.245.253; A. LICHTENBERGER, Die Baupolitik Herodes
des GroBen, ADPV 26, Wiesbaden 1999, 131-135, dazu das Resumeé von G. FASSBECK,
»UnermeBlicher Aufwand und uniibertreffliche Pracht« [bell 1,401]. Von Nutzen und
Frommen des Tempelneubaus unter Herodes dem Grofen, in: Zeichen aus Text und Stein.
Studien auf dem Weg zu einer Archiologie des Neuen Testaments, hg. v. St. Alkier/J.
Zangenberg, TANZ 42, Tubingen/Basel 2003, 222-249, 224f: »Versuche, das Aussehen ...
des Tempelkomplexes auf der Basis der antiken Schriften zu rekonstruieren ... differieren
in vielen Details, u.a. abhingig davon, welche der literarischen Quellen fiir am ehesten
zuverldssig gehalten wird. ... Die Diskussion um das genaue Erscheinungsbild des
Tempels wird auf absehbare Zeit eine unter Textforschern gefithrte bleiben ...«). —
Methodisch falsch N. WALTER, Sdulen, 85, der vom 587 v.Chr. zerstdrten
vorexilischen (Ersten) Tempelbau ausgeht.

82 vgl. Jos., Ant 15,394f (anders: Bell 5,210; mMid 3,7f). — Auf Basis der Numismatik,
insbes. von Miinzen des Bar-Kochba-Aufstandes, rekonstruiert M. Avi-YoNaH, The Facade
of Herod’s Temple, an Attempted Reconstruction, in: J. Neusner (Ed.), Religions in
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»konigliche Halle« im Siiden,” aber auch die teils vorherodianische sog. >Halle
Salomos« im Osten®, wies viele (tragende) Siulen auf.

Die Vermutung, dass ein Bezug der ekklesiologischen Heiligkeitsmetaphorik
zum Jerusalemer Heiligtum bestand, diirfte sich wiederum mithilfe des frithen
1.Korintherbriefes des Paulus verstirken lassen, wenn 1Kor 3,16a mit der Ge-
meindewissen anzeigenden Formulierung: »Wisst ihr nicht, dass .« eine
gepragte urchristliche Tradition (Vv. 16b.17*)* vorstellt:

V.16b la Ihr seid Tempel Gottes,

¢ b und® der Geist Gottes wohnt unter™ euch.
V.17a 2a Verdirbt jemand den Tempel Gottes,

b b wird Gott diesen verderben!

c 3a Denn der Tempel Gottes ist heilig,

d b diejenigen (sc. die ihn bilden) seid ihr.

Dieses vor- bzw. nebenpaulinische Traditionsstiick, dessen wichtigstes Stichwort der drei Mal
genannte »Tempel Gottes« ist, enthilt ein »geschlossene[s] semantische[s] Feld, bestehend
aus Geist Gottes, Tempel Gottes, wohnen, heilig sein und der Warnung, den Tempel nicht zu

Antiquity, FS E.R. Goodenough, Leiden, 1970, 327-335, dabei ist umstritten, ob die
Drachmen mit abgebildeten vier oder zwei Sdulen den duBeren Eingang zum Tempelbau
oder den inneren Eintritt zum Tempelheiligtum zeigen wollen (vgl. J. PATRICH, The
Structure of the Second Temple. A New Reconstruction, in: Ancient Jerusalem Revealed,
ed. by H. Geva, Jerusalem 1994, 260-271, mit D. BARAG, The Table of the Showbread and
the Facade of the Temple on Coins of the Bar-Kokhba Revolt, in: Ebd., 272-276).
8 vgl. Jos., Ant 15,393.411-416.
¥ vgl. Jos., Ant 15,401; 20,221; Joh 10,23; Apg 3,11; 5,12.
% vgl. 1Kor 5,6; 9.13.24.
Unbegriindet abgelehnt von M. VAHRENHORST, Kultische Sprache in den Paulusbriefen,
WUNT 230, Tiibingen 2008, 147f, Anm. 48. — Hinweise auf vor- bzw. nebenpaulinisches
Traditionsgut sind (dazu J. BECKER, Die Gemeinde als Tempel Gottes und die Tora, in: Das
Gesetz im frithen Judentum und im Neuen Testament, FS Chr. Burchard, NTOA 57,
Gottingen/Freiburg [CH] 2006, 9-25, 9f): 1. Die thematische Einheitlichkeit, 2. die
formale Rundung der Aussage mit einer Inklusion (vgl. die Inklusion Gal 3,26-28%*, dazu
U. MELL, Schopfung, 306f), 3. die sakral-bauliche Metaphorik im Unterschied zum Kon-
text (1Kor 3,5-9 agrarische, Vv. 10-15 bauliche Metaphorik), 4. die dreifache Nennung
des zentralen Stichwortes »Tempel Gottes«, wobei 5. einmal Artikellosigkeit beim Nomen
wie beim Genitiv auf LXX-Sprachgebrauch verweist (vgl. FR. BLASS/A. DEBRUNNER,
Grammatik des neutestamentlichen Griechisch, bearb. v. Fr. Rehkopf, Gottingen '°1979, §
259.1), 6. der Wechsel in V. 16f zur 2. Person Plural und 7. der inhaltliche Widerspruch
von V. 17a zu V. 15b, der kurz zuvor die Rettung desjenigen aussagt, der sich an der christ-
lichen Gemeinde vergangen hat.
Vgl. J. BECKER, Gemeinde, 10, Anm. 2: »Das ,und’ ist explikativ zu verstehen«.

Zur Ubersetzung von év mit »unter« vgl. die atl. Vorstellung vom Wohnen Goties unter
seinem Volk (Lev 26,12).
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verderben«®”, weil dieser unter Gottes Schutz steht. Bildspender ist der Jerusalemer Tempel,”
in dem nach atl.-jiid. Uberzeugung Gott selbst wohnt.”' Gerade aufgrund gottlicher An-
wesenheit ist er (hoch-) »heilig«.‘)2 Verderben unreine Priester den Kult™ oder entweihen ihn
Eindringlinge® oder iiberschreiten Nichtjuden die Grenze des »Allvolkerhofes« (4Makk 4,11)
zum inneren Heiligtum, wird Gott sie verderben. Diese zuletzt genannte géttliche Ver-
nichtungsdrohung ist im Jerusalemer Tempelareal in den Verbotstafeln verwirklicht, die jedem
Nichtjuden das Betreten der nur fiir Israeliten erlaubten Vorhofe verbieten (vgl. Jos., Bell
5.193; 6,125f; Ant 15,417). Thr Text lautete: »Kein Nichtjude darf den Raum innerhalb der
Balustrade um das Heiligtum betreten! Wer aber ergriffen wird, ist selber verantwortlich, denn
es folgt darauf der Tod (6dvator)l«.” Diese Warntafeln, die die komplexe kultrechtliche
Stellung des Zweiten Jerusalemer Tempels beschreiben,’® bilden mithin das Lokalkolorit des
Jerusalemer Traditionsstiickes, so dass es nicht nétig ist, fiir seine Entstehung eine aufer-
palistinische christliche Gemeinde in Ephesus oder Antiochia zu bemiihen.”’

Gegeniiber allen jiidischen Anfeindungen (vgl. Apg 4,1-21; 7,55-60; 1Thess
2,14) nimmt die israelchristliche Tradition den sakralrechtlichen Schutz®®, dass
Gott selbst seinen Tempel gegen Feinde verteidigt, fiir die Jerusalemer Hausge-
meinde(-n) in Anspruch’® und griindet auf diese Zusage ihren Bestand. Ihrer

J. BECKER, Gemeinde, 10.

Ein nichtjiid. Tempel, etwa in Ephesus oder Korinth, als Bildspender fur die urchristliche
Tradition ist wenig wahrscheinlich, einmal, weil Paulus wie das sonstige Urchristentum
eine negative Bewertung paganer Kulte vornimmt (vgl. 1Kor 10,14-30) und sodann, weil
das semantische Feld der Wohntempelvorstellung in atl.-jiid. Uberlieferung besonders
ausgepriigt ist, gegen CHR. BOTTRICH, Ihr seid der Tempel Gottes. Tempelmetaphorik und
Gemeinde bei Paulus, in: B. Ego u.a. (Hg.), Gemeinde ohne Tempel, WUNT 118,
Tiibingen 1999, 411425, 412; M. VAHRENHORST, Sprache, 154.

Vgl. Ex 25,8; 2Sam 7,5; 1Kén 8,13.27; 2Makk 14,35; Jes 57,15; Jer 7,3.5; Ez 43,7, Jos.,
Bell 5,459.

92 vgl. 2Makk 3,12; Ps 64(5).5.
% vgl. z.B. 1QpH 8,10-13; 12.8f: CD 4,15fF; TestLev 17,11 u.a.m.

 vgl. 2Makk 3.
95

90

9

Inschriftendokumentation und Abbildungsnachweise sowie Lit. bei KL. BIEBER-
STEIN/H. BLOEDHORN, Jerusalem, in: BTAVO B Nr. 100/3, Wiesbaden 1994, Nr.
1726.1320.

Dazu U. MELL, Der Ausbruch des jidisch-romischen Krieges (66-70 n.Chr) aus
tempeltheologischer Perspektive, ZRGG 49, 1997, 97-122 (wieder abgedruckt in: DERs.,
Biblische Anschlige. Ausgewihlte Aufsitze, ABG 30, Leipzig 2009, 41-69).

Mit J. BECKER, Gemeinde, 12.

Zur Auseinandersetzung mit E. Kisemanns These von den Sitzen heiligen Rechts
(E. KAsEMANN, Sitze heiligen Rechts im Neuen Testament, in: ExVuB 2, Gottingen 1964,
69-82) H. MERKLEIN, Der erste Brief an die Korinther, OTK 7/1, Giitersloh 1992, 274ff.
Die metaphorische Aussage von der Vernichtung des religiosen Tempelgebiudes basiert
auf der bildlichen Rede der Ruinierung eines Hauswesens, vgl. K. ALAND/B. ALaND (Hg.),
Griechisch-deutsches Wérterbuch zu den Schriften des Neuen Testaments und der
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formkritischen Funktion entsprechend konnte man darum die Uberlieferung
1Kor 3,16f* die »Erhaltungsurkunde der Jerusalemer Gemeinde« nennen.'”

Die ekklesiologische Bestandsgarantie 1Kor 3,16f* zeigt fiir das Kirchen-
verstiandnis der friihen Christenheit vier Konstanten auf:

1. Zunidchst, dass die Identifikation von Tempel und Gemeinde mit der An-
wesenheit von Gottes Geist in der durch diesen geheiligten Gemeinschaft'®' be-
griindet wird. Ist fiir diese ekklesiologische Tempelmetaphorik wiederum die
Qumrangemeinschaft friihjiidisches Vorbild, insofern diese sich als »heiliges
Haus fiir Israel« (1QS 8,5, vgl. 9,6) oder auch »Griindung des Allerheiligsten fiir
Aaron« (8,5f), ja als »Menschen-Heiligtum« (4Q174 3,6)'? verstand, so bindet
die frithe Christenheit im Unterschied dazu den Geistbesitz nicht wie die Qum-
rangemeinde an die Sithnefunktion und Thoraobservanz einer priesterlich-
akkurat existierenden Gemeinschaft (vgl. 1QS 9,3f'®). Ihre Aussage gegen-
wirtigen Geistbesitzes diirfte vielmehr auf das neue Erleben im Zusammenhang
der Osterereignisse zuriickzufithren sein.'™ Dass der Geist durch das Evan-
gelium von Jesu Totenerweckung vermittelt wurde, zeigt neben der frithen Be-
kenntnisbildung Rom 1,1b—4 (vgl. V. 4: »Geist der Heiligkeit«)'”® die Erzih-
lungen iiber die Osterereignisse (vgl. Mt 28,19; Lk 24; Apg 1f; Joh 20,21-23)
sowie die paulinische Auffassung seiner Berufung, insofern er sich in die Reihe
der Osterzeugen abschlieiend einfiigt'® und von sich selbst sagt, dass er den
Geist besitzt (vgl. 1Kor 7,40).

frithchristlichen Literatur von W. Bauer, Berlin/New York ®1988, z.St.; G. HARDER, Art.

d0etpw kTA., TAWWNT 9, 1973, 94-106, 103, mit Bezug auf Xen., mem. 1,5,3.
19 yg]. Gal 1,23b die Erhaltungslegende der Damaszener Christenheit.
199 ygl. Rém 15,19; 1Kor 6,1; 1Petr 1,2.
“2Dazu A. SteUbEL, Der Midrasch zur Eschatologie aus der Qumrangemeinde
(4QMidrEschat*®). Materielle Rekonstruktion, Textbestand, Gattung und traditions-
geschichtliche Einordnung des durch 4Q174 (»Florilegium«) und 4Q177 (»Catena A«)
reprisentierten Werkes aus den Qumranfunden, STID 13, Leiden 1994, 31.165f.
»Wenn dies in Israel geschieht entsprechend all diesen Anordnungen zu einer Grundlage
des heiligen Geistes, zu ewiger Wahrheit, um zu entsithnen die Schuld der Ubertretung und
die Tat der Siinde ...«
194 ygl. J. BECKER, Das Urchristentum als gegliederte Epoche, SBS 155, Stuttgart 1993, 29ff
zur urchristlichen Einheit von Osfern (= Auferstehungsevangelium) und Pfingsten (=
Geistvermittlung).
Dazu U. MEeLL, Heiligende Homologie. Zur Anatomie des Evangeliums am Beginn des
Romerbriefes, in: D. Singer (Hg)., Heiligkeit und Herrschaft. Intertextuelle Studien zu
Heiligkeitsvorstellungen und zu Psalm 110, BThSt 55, Neukirchen-Vluyn 2003, 65-93
(wieder abgedruckt in: Ders., Biblische Anschlige. Ausgewihlte Aufsitze, ABG 30,
Leipzig 2008, 263-286).
1% ygl. 1Kor 15,5-7.
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So spricht nichts dagegen, sich die Jerusalemer Gemeinde, gegriindet auf dem
visionir geschauten'”’ oder auditiv vermittelten'® Auferstechungsglauben, als
eine enthusiastische Gemeinschaft vorzustellen. Wenn auch Lukas in Apg 1-12
die Jerusalemer Urgemeinde in eigener Ausdeutung beschrieb, so wird er doch
nicht ohne Grund festhalten, dass sie vom Wirken des Heiligen Geistes bestimmt
war (vgl. lt).m9 Fir diese Geistbegabung werden sehr bald Ez 36,26; 37,14 und
Joel 3,15 als SchriftverheiBung herangezogen (vgl. 1Thess 4,8; Apg 2,17)'".
Der Geist wird als erste Endzeitgabe der noch ausstehenden Vollendung
angeschen.'"' Zusammenfassend lisst sich darum der Akzent von 1Kor 3,16f*
so setzen: Weil Gottes fiir die Endzeit verheiBener Geist jetzt in der Gemeinde
durch die Freude am Auferstehungsevangelium lebendig wirkt, ist sie »end-
giiltiger Vollendungsort gottlicher Gegenwart, d.h. »Tempels, also seine Woh-
nung«.

2. Der gottliche Geist, der die christliche Gemeinde bestimmt, darf nun
keineswegs inhaltsleer gedacht werden. Die zentrale Aussage des Aufersteh-
ungsglaubens, aufgesucht in ihrer ersten formelhaften Verdichtung als par-
tizipiales Gottesbekenntnis: Gott, »der Jesus von Toten auferweckt hat« (vgl.
Rom 4,24; 8,11; 2Kor 4,14; Gal 1,11 u.ﬁ.),'I3 beinhaltet, dass Gott selbst sich
letztgiiltig mit Jesus und seiner Verkiindigung bleibend identifiziert hat, und
zwar tiber seinen Tod hinaus. Die Mitte der Gottesverkiindigung Jesu aber war
die Vermittlung der aus der Zukunft die Gegenwart erreichenden Gottes-
herrschaft, die in seiner Person den Menschen Israels nahe kommt. Oder mit den

Worten des historischen Jesus formuliert (vgl. Lk 17,20f)'"*:

Die Gottesherrschaft kommt nicht mit dufleren Phinomenen (die Beobachtung zulassen),
die Gottesherrschaft ist (vielmehr) mitten unter euch.

War in der galildischen Zeit die Gru;)pe von Menschen, an die Jesus seine
froh machende Gleichnisrede richtete,'” an deren geschundenen Kérpern seine
Heilungen geschahen''® und deren Magen bei der Tischgemeinschaft gesittigt

7vgl. 1Kor 9,1; 15 8.
1% ygl. R6m 10,9.

1% Zur weiteren Argumentation, der Jerusalemer Gemeinde Geistbesitz zuzusprechen vgl.

J. BECKER, Gemeinde, 11f.
"0ygl. die friihjiidische Erwartung einer endzeitlichen Geistbegabung 4Esr 6,16f; Sib 3,582,
"' vgl. 2Kor 1,22; 5,5; Eph 1,14.
"2y, BECKER, Gemeinde, 16.
'3 Dazu J. BECKER, Auferstehung, 94-101.

"4 Zur Rekonstruktion und Besprechung vgl. J. BECKER, Jesus von Nazaret, Berlin/New York
1996, 147f.

"5 vgl. Mk 4,33.
Hovgl. Lk 11,20
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wurde,''” Ziel und Ereignis der Gottesherrschaft, so ist es nach seinem Tod die
sich unter dem Auferstehungsgeist versammelnde Gemeinschaft der Glaubigen
in Jerusalem, die an Kérper''™® und Geist'"® gesund wie satt'*® wird.

3. Wo immer aber sich nun Auferstchungsgemeinde konstituiert, da nimmt
Gottes Geist Wohnung. Diese ekklesiologische Frommigkeit ist revolutionie-
rend: Denn jeder Ort in Jerusalem, ja, auch alle Orte innerhalb und auflerhalb
des Landes Israels, sind unter sich gleich, weil Gottes Geist in der Mitte der sich
versammelnden Gemeinde anwesend ist. Es gibt keine bevorzugten Orte der
Nihe Gottes wie das Tempelareal in Jerusalem, sondern jedes Privathaus kann
Ort eines Gottesdienstes werden. In der Jerusalemer Gemeinde beginnt denn
auch die liturgische Tradition der frithen Christenheit, sich allwochentlich in
einem paganen Privathaus zu kultisch-heiligen Zusammenkiinften'”' zu treffen.
Lukas iiberliefert, dass es zuerst in einem Obergemach eines Jerusalemer Stadt-
hauses geschah (vgl. Apg 1,13), das von einer gewissen Maria, der Mutter des
Johannlezs] Markus,'”” der Jerusalemer Gemeinschaft zur Verfiigung gestellt
wurde.

4. Eine Folge der christlichen Uberzeugung, dass in der Gemeinde Gottes Geist
Wohnung findet, ist schlielich die Gleichberechtigung der Gldubigen. Im
christlichen Gottesdienst gibt es nicht mehr die rituelle Unterscheidung
zwischen Priestern auf der einen und Laien auf der anderen Seite, zwischen
kultfshigen Mainnern und Frauen mit einem eingeschrinkten Kultstatus,
zwischen kultisch Reinen und Kultunfihigen. Nein, alle Gemeindeglieder sind
Heilige und als solche von Gott gewollter Teil des >Menschen-Heiligtums«<. —

Bleibt noch nachzutragen, dass die in Jerusalem ihren Anfang nehmende
ckklesiologische Heiligkeitsterminologie weite Kreise ziehen wird: So wird
Paulus in seinen Gemeindebriefen die Glaubigen als »auserwihlte Heilige«'*
oder schlicht als »Heilige«'? anreden, ein Sprachgebrauch, der urchristlich all-

"vgl. Mk 2,15-17.

" vgl. 1Kor 12,28.

"ygl. 1Kor 14,26-32.

' vgl. 1Kor 11,20-33.

2! ygl. Rém 16,16; 1Kor 16,20; 2Kor 13,12; 1 Thess 5,26.

122 Nach Kol 4,10 soll Johannes Markus Vetter des aus Zypern stammenden Leviten Barnabas
(vgl. Apg 4,36f) gewesen sein. Dann diirfte die in Apg 1,14; 12,12 genannte »Maria« zu
einer aus der jiid. Diaspora stammenden wohlhabenden Familie gehoren, die sich in
Jerusalem aus dem religiosen Grund der Ndhe zum Tempel niedergelassen hatte (vgl. 6,9).

1374 den Versammlungsstitten der Jerusalemer Gemeinde vgl. jetzt U. MEeLL, Christliche
Hauskirche und Neues Testament. Die Ikonologie des Baptisteriums von Dura Europos
und das Diatessaron Tatians, NTOA 77, Géttingen 2010, 38f.

124 Rém 1,7; 1Kor 1,2.

12 ygl. Rém 8,27; 12,13; 16,2.15; 1Kor 6,1, 16,15; 2Kor 1,1; 13,12; Phil 1,1; 4,22; Phim 5.
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gemein benutzt wird.'*® Dass sich dennoch die von der Urchristenheit gewihlte
Selbstbezeichnung nicht durchsetzte, wird an der die 6ffentliche Sprache do-
minierenden Fremdwahmehmung liegen, die die sich von der Synagoge
unterscheidende Gruppe der Glaubigen zundchst als »Christianer« bezeichnete
(Apg 11,26)'”", wovon sich der heutige Begriff »Christen« ableitet.'**

2. Die offentliche Kommunikation jiidischer Heiligkeit

Wihrend die zahlenmiBig {iberschaubare und nur zeitweise an einem Ort sich
konstituierende, institutionell noch im Aufbau befindliche christliche Gemein-
schaft ihr elitdres Heiligkeitsverstidndnis eines endzeitlichen Israel-Tempels aus-
bildete, war der Offentliche Raum in der Stadt Jerusalem und seiner unmit-
telbaren Umgebung von jldischer Heiligkeitsfrommigkeit besetzt. Ist zwar nicht
von der Hand zu weisen, dass zur Zeitenwende Jerusalem eine von helleni-
stischer Kultur und Sprache geprigte Polis war,'” in der es einen nicht unerheb-
lichen nichtjiidischen Bevolkerungsanteil gab,"’ so wird das 6ffentliche Leben
von der jiidischen Religion geprigt, der die Mehrheit der Bewohner anhéngen:

In der Mitte der hellenistisch-romischen Residenzstadt befindet sich der auf
einem Hiigel, dem Zionsberg, gelegene Tempelbezirk, der schon von Ferne fiir
den antiken Besucher, selbst wenn er von Reisen her so manche Sehens-
wiirdigkeit kannte, ein beeindruckendes Bild abgab."*' Waren die von Konig He-
rodes 1. (374 v.Chr.) initiierten Arbeiten zur Umgestaltung des jiidischen Tem-

126Vgl. nachpaulinisch 1Kor 14,33; Kol 1,2.4.12.26; 3.12; Eph 1,1.15.18; 2,19; 3,8.18; 4,12;
5,3; 6,18; 2Thess 1,10; 1Tim 5,10, und sodann Apg 9,32.41; Hebr 6,10; 13,24; Jud 3; Apk
5.8;8,3f; 11,18;13,7.10; 14,12; 15,3; 16,6; 18,20.24; 19,8; 20,9.

"2 Im NT noch Apg 26,28; 1Petr 4,16, dazu A. WeISER, Art. Christ, NBL 1, 1991, Sp. 368f.

1% vgl. W.G. KOMMEL, Kirchenbegriff und Geschichtsbewuftsein in der Urgemeinde und bei
Jesus, SymBiblUpps 1, Uppsala 1943, 16f.

' Jerusalem wird hell. Bildungseinrichtungen wie ein Gymnasium und ein Ephebie (vgl.
IMakk 1,14; 2Makk 4,9), aber auch ein Theater (mdglicherweise auch ein Amphitheater)
und ein Hippodrom besessen haben, vgl. dazu M. HENGEL, Jerusalem als jiidische und
hellenistische Stadt, in: Hellenismus. Beitrige zur Erforschung von Akkulturation und
politischer Ordnung in den Staaten des hellenistischen Zeitalters. Akten des Internationalen
Hellenismus-Kolloquiums 9.—-14. Mirz 1994 in Berlin, hg. v. B. Funck, Tiibingen 1996,
269-307 (wieder abgedruckt in DERs., Judaica, Hellenistica et Christiana. Kleine Schriften
11, Tiibingen 1999, 115-156), 296f.

¥ ygl. J. ZANGENBERG, Nichtjuden in Palistina, in: Neues Testament und Antike Kultur 3,
20085, 53-58.

1vgl. Mk 13,1 par.; Philo, LegGai 191.198; Jos., Bell 6,267; bSuk 51°. Zur Beschreibung
vgl. H.-M. Dopp, Der Jerusalemer Tempel, in: Neues Testament und antike Kultur 3, 2005,
187-200, 189-192; M. KUCHLER, Jerusalem, 133—137.
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pelgebiudes und zur VergroBerung des Tempelareals'?? zur Zeit der christlichen
Gemeindebildung noch nicht abgeschlossen (vgl. Joh 2,20),"** so war doch er-
kennbar, dass das trapezoid erweiterte Tempelareal von ca. 140.000 m” alle ver-
gleichbaren Kultstitten der Antike an Weitrdumigkeit iibertraf.** Die Um-
fassungsmauern standen an ihrer tiefsten Stelle zum siidlichen Tyropoiontal bis
zu einer Hohe von 50 m an und wurden von den am Rand stehenden Sau-
lenhallen sichtbar geziert. Der Zugang zum erhdhten Tempelbezirk war durch
breite Freitreppen wie durch unterirdische Treppenhéduser — von Siiden tiber die
sog. zwei Hulda-Tore — eindrucksvoll geregelt. Wer sich auf die erhohte Tempel-
plattform begab, blickte zudem auf ein Tempelhaus, das wiederum auf einem
Podium stand und hinsichtlich seines vorderen Teils als ein mehrere Meter hohes
prichtiges goldverziertes Gebiude aufragte.'”®

Der Aufenthalt der tiglichen Besucherschar des internationalen Heiligtums,
seien es jlidische amtierende Priester und Leviten, jidische oder auch nicht-
judische Kultteilnehmer, Bank- und Geschéfisleute aller Herren Linder wie po-
litische Lobbyisten der paléstinischen Gesellschaft und aristokratische Mit-
glieder des Synhedriums, wurde von der rdumlichen Heiligkeitsvorstellung
judischer Tempeltheologie drakonisch reglementiert. Das Konzept der abge-
stuften Heiligkeit, das in konzentrischen Kreisen abgeschwichter Wirkung vom
Wohnort der Gottheit im Inneren des Tempelhauses bis zur geografischen
Peripherie des Isracl-Landes reichte,"*® regelte Zugangsberciche nach dem
Status heiliger Reinheit: Nur vom Hohepriester, und das auch nur einmal im Jahr
zum Vollzug des Rituals des GroBen Verséhnungstages, durfte das vollkommen
leere Allerheiligste, eine leicht erhohte Abtrennung im Tempelraum selbst,
betreten werden.'?” AusschlieBlich Priester wiederum hatten Zugan§ zum Tem-
pelhaus, um den immer brennenden siebenarmigen Leuchter mit O1'** sowie den

32ygl. Jos., Bell 1,401; 5,184—198; Ant 15,380-425.

133 Zwar wurde das Tempelhaus und die Saulenhallen im Jahre 9/8 v.Chr. in einer groBartigen
Zeremonie eingeweiht (vgl. Jos.,, Ant 16,421f), die Bauten am gesamten Tempelareal
wurden jedoch erst zur Zeit des Prokurators Albinus (62—64 n.Chr.) vollendet (vgl. Ant 15,
391; 20,219).

¥ ygl. Jos., Bell 1,401; 5,192.

S vgl. Jos., Bell 5,222-224.

13 Die Zahl der abgestuften Reinheitsbezirke wird in jiid. Tradition unterschiedlich bestimmt:
Jos. erwihnt in Bell. 1,26; 5,227; c.Ap. 2,103f sieben, die Mischna hingegen kennt zehn
bzw. elf (mKel 1,6-9, vgl. NumR 7 zu §,1). Die Tempelrolle aus dem 4./3. Jh. v.Chr.
dagegen behauptet 13 Heiligkeitsbereiche (dazu J. Maier, Die Tempelrolle vom Toten
Meer und das »Neue Jerusaleme, utb 829, Miinchen 3 1997, 91).

B7ygl. Lev 16,2ff. Der Hohepriester geht drei Mal ins Allerheiligste, mit Riucherwerk
(V. 12), mit dem Blut des Stieres (V. 14) und mit dem Blut des Widders (V. 15).

3 ygl. Ex 25,31-39.
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Riucherstand mit frischem Weihrauch'*® zu versorgen und jeden Sabbat die
zwdIf Ringbrote auf dem Schaubrottisch zu erneuern'®. Vor dem Tempelhaus
agierten Priester zusammen mit Leviten, um den Opferbetricb mitsamt Altar-
feuer'' zu besorgen. Abgetrennt durch eine Schranke vom Priesterhof konnten
ihrem rituellen Treiben israelitische Minner zusehen. Dieser sog. Vorhof der
Isracliten war durch das Nikanor-Tor'* mit vorgesetzter Treppe vom Frau-
envorhof aus zu erreichen, wo jiidischen Frauen der Aufenthalt gestattet war.
Isracls Vorhéfe wiederum waren nicht einsehbar, denn den Frauenvorhof um-
schloss eine Galerie und der Zugang war durch drei Tore geregelt. An diesen
inneren jiidischen Tempelkomplex, gesichert von der mit Warntafeln versehenen
Balustrade, grenzte der Allvolkerhof, den selbstverstindlich Nichtjuden betreten
konnten. Alle Tempelbesucher aber wurden durch rituelle Bader vor dem Be-
treten wie auch auf dem Tempelareal selbst daran erinnert, dass das Aufsuchen
des Tempelorts von ihnen rituelle Reinheit erforderte. Um das kultische
Tempelareal herum befand sich sodann die »heilige Stadt«'*’ Jerusalem, die
nach ihren AuBenbezirken an das »heilige Land«'** des Volkes Israel grenzte.

Die hohe Bedeutung, diec diesem Konzept rdumlich abgestufter Heiligkeit in
der judischen Tempelfrommigkeit zukommt, l4sst sich auch an den jahrlich
wiederkehrenden drei Tempelfesten'*® ablesen, wenn palistinische Pilger zu dem
Pessachfest im Frithjahr, zu Schawuot, dem Fest der Getreideernte, und zu
Sukkot, dem Lesefest der Friichte, im Sommer in die Stadt und auf den
Tempelberg stromten. Dann verdoppelte sich fiir einige Tage die Einwohner-
schaft Jerusalems von ca. 30.000 Menschen auf das Dreifache, denn die Pilger-
familien waren aus kultischen Griinden gezwungen, sich iiber die ganze Festzeit
hin im heiligen Stadtbezirk aufzuhalten (vgl. Dtn 16,7).

Aber nicht nur der jhrliche, sondern auch der wochentliche Zeitrhythmus
von Jerusalem wurde von jiidischer Frommigkeit bestimmt: Jeden siebenten Tag
am sog. Sabbat erstarb das offentliche Leben, um das Ruhegebot der Sabbat-
heiligung einzuhalten.'*® An diesem Tag strebten Israels Tempelgliubige auf den
Tempelberg, um dem bestindigen Opferkult, dem Tamid, bestehend aus
Morgen- und Abendopfer, im andichtigen (Psalmen-) Gebet beizuwohnen."*’

¥ vgl. Ex 30,1-10; 1Kn 7,48-50.

0 ygl. Ex 25,23-30; 30,22-33; Lev 24,1-9; 1Sam 21,2-7; 1K6n 7.48; Lk 6,4.
"'vgl. Ex 27,1-8.

2ygl. Jos., Bell 5,201-204; mMid 2,6.

3yl Mt 27,53,

144 vgl. Ps 78,54.

143 ygl. Ex 23,14-17, dazu H.-M. DSep, Tempel, 192-194,

146ygl. Ex 20,8-11; Din 5,12—15.

" vagl. Sir 50,17-20; Lk 18,10.
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Doch nicht nur an Sabbaten und besonderen Festtagen, sondern auch im
Alltag spielte die jildische Frémmigkeit eine groBe Rolle. So konnten fromme
Juden mehrmals am Tag ihre Geschifte unterbrechen, um an Ort und Stelle
stehend ein Gebet in aller Offentlichkeit zu verrichten.'*® Auch pulsierte das
geistliche Leben in einzelnen (privaten und/oder halboffentlichen) Versamm-
lungshiusern, den vorwiegend landsmannschaftlich orgamsxenen Synagogen'*
der nach Jerusalem iibergesiedelten Diasporajuden'™’. Diese hatten aus ihren
Heimatldndern, in denen Juden ohne Moglichkeit des Tempelbesuches ihre
Religion $estalten mussten, die Sitte, ein sog. Bethaus fur die Glaubigen ein-
zurichten, ”' auch an ihrem jetzigen, neuen Wohnort in Jerusalem eingefiihrt.
Und da scit dem Babylonischen Exil im 6. Jh. v.Chr. jiidische Theologie parallel
zum kultischen Heiligkeitskonzept ein zweites dingliches Heiligkeitsverstﬁndnis
entwickelt hatte, in dessen Mittelpunkt die »heilige Schriften«'*? standen,'*
wurde in Jerusalemer (Haus-)Synagogen/Bethdusern die Verlesung der heiligen

18 ygl. Ps 55,18; Dan 6,11; Mt 6,5; mBer 2,1 (R. Jehuda/R. Meir, T 3); Ber 3* Bar. (R. Jose,
T 3), s. Bill. 1,400.

'“S'vgl. Joh 18,20; Apg 6.9; 24,12.

13 Aufgrund von yMeg 3,1 (73d, 29fF), R. Jehoschua b. Levi, A 1, ist anzunehmen, dass es in
Jerusalem sog. Haussynagogen gab. — Die sog. Theodotos-Inschrift, eine Stiftungsinschrift
aus herodianischer Zeit, verweist auf eine Art Pilgerzentrum fur Diasporajuden, vgl. dazu
C. CLAUSSEN, Synagogen Palistinas in neutestamentlicher Zeit, in: Zeichen aus Text und
Stein. Studien auf dem Weg zu einer Archiologie des Neuen Testaments, hg. v. St. Alkier/J.
Zangenberg, TANZ 42, Tiibingen/Basel 2003, 351380, 357-361.

" Dazu M. HENGEL, Proseuche und Synagoge. Jiidische Gemeinde, Gotteshaus und
Gottesdienst in der Diaspora und Palastina, in: Tradition und Glaube, FS K.G. Kuhn, hg. v.
G. Jeremias u.a., Géttingen 1971, 157-184 (wieder abgedruckt in DErs., Judaica et
Hellenistica. Kleine Schriften I, Tiibingen 1996, 171-195).

132 7um Terminus vgl. mYad 4,6; Er 10,3 (R. Jehuda, T 2); Philo, Op 77; Abr 61.121 u.é.; Jos.,
c.Ap. 2,45.

13 ygl. Jes 1,10 mit 34,16, dazu C. CoLPE, Art. Heilige Schriften, RAC 14, 1988, 184-223;
H. DONNER, Geschichte des Volkes Israel und seiner Nachbarn in Grundziigen 2, GAT 4/2,
Gottingen 1986, 437.



90 Ulrich Mell

Biicher Isracls'** — einschlieBlich ihrer Auslegung'®® und Aneignung'*® — sowie
das Gebet des Einzelnen wie der Gemeinde'® praktiziert.

Wirft man noch kurz einen Blick auf die im Kidrontal befindlichen Graber der
Konige, Propheten und Mirtyrer, die an wiederkehrenden Todestagen von
manch einem frommen Juden aus interzessorischem Grund aufgesucht
wurden,'*® so ist der Eindruck klar: Die inszenierte Heiligkeit von Orten, Ge-
biuden, Denkmilern und Gegenstinden dominierte in {iberwiltigender Weise
den offentlichen Raum von Jerusalem. Einer Fraktion von Auferstehungsglu-
bigen blicb unter diesen Umstinden gar nichts anderes (ibrig als ein gruppen-
bezogenes Heiligkeitsbewusstsein zu entwickeln. IThr soziologisches Heilig-
keitskonzept war zudem geschichtstheologisch die einzige Maoglichkeit, weil
man der festen Uberzeugung war, als gebiirtige Juden eine Gemeinde in Israel
fiir Israel zu sein, aber nicht eine neue Religion neben der bestechenden zu
griinden.

3. Die 6ffentliche Kommunikation christlicher Heiligkeit

Aus der Tatsache, dass sich die urchristliche Heiligkeitsfrommigkeit in einer
gesellschaftlichen Nische abseits von der Offentlichkeit in der Privatheit des
Hauses gruppenelitir entfaltete, darf nun nicht geschlossen werden, dass
christliche Heiligkeit sich im Geheimen abspielte. Das Gegenteil ist der Fall: im
Gegensatz zur Priestergemeinschaft von Qumran, die ihr soziologisches Heilig-
keitskonzept separat von jeglicher Offentlichkeit zelebrierte,"™ war urchristliche
Heiligkeit keineswegs auf die religidse Binnensphére beschrénkt.

Zunichst ist darauf hinzuweisen, dass die Jerusalemer Gruppe der
Auferstehungsgldubigen ihren neu gefundenen Glauben einschlieBlich ihres

ygl. Apg 15.21.

vl Apg 13,15.42; 14,1; 17,2,

%6ygl, Jos., c.Ap. 2,175; Philo, som. 2,127. — Da zu dieser religiosen Titigkeit die
Ausbildung von Lese- und Schreibkompetenz gehorte, wurden Synagogen/Gebetshiuser
auch zu Unterrichtszwecken benutzt (vgl. Mt 4,23; 9,35; Mk 1,21; 6,2; Lk 4.15; 6,6; 13,10;
Joh 6,59; Apg 18,4; 19,8).

157 Vgl. Mt 6,5, in der Regel die Rezitation des Sch®ma Israels sowie des Achtzehn-Bitten-
Gebetes, dazu U. KELLERMANN, Das Achtzehn-Bitten-Gebet. Jidischer Glaube in neutesta-
mentlicher Zeit, Neukirchen-Vluyn 2007, 6-8.

"8 yvgl. Lk 11,47f par., dazu G. LARssON, Art. Heilige/Heiligenverehrung 1. Judentum, TRE
14, 1985, 644-646, 645; TH. BAUMEISTER, Art. Heiligenverchrung 1, RAC 14, 1988, Sp.
96-150. Zur Archiologie der hell.-rdm. Felsgriber im Kidrontal vgl. M. KUCHLER,
Jerusalem, 698-730.

¥ vgl. 108 8,11; 9,6 w.6.
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Heiligkeitsverstindnisses in aller Offentlichkeit — sei es auf dem Tempelareal'®
oder in Synagogen'®’ — kommunizierte. Anders ist das rasche zahlenmiBige
Wachstum der jungen Jerusalemer Gemeinde kaum verstindlich zu machen. In
zweiter Hinsicht ist aber darauf aufmerksam zu machen, dass die christlichen
Gemeinschaften die Einladung an die nichtchristliche Offentlichkeit — sei sie
jlidisch oder pagan sozialisiert — zur Teilnahme am Gottesdienst pflegten.

Der christliche Kult in einem privaten Haus einmal in der Woche am sog.
»Herrentag«'®, unserem heutigen Sonntag, findet zunichst als eine geschlos-
sene Gesellschaft statt, insofern sich die Gliubigen mit dem »heiligen Kuss«'®
begriifen bzw. verabschieden. Zu einem spiteren Zeitpunkt — anzunehmen ist
nach der Kultfeier des »Herrenmahls«'®* — wird ihre Zusammenkuntft jedoch fiir
die interessierte Offentlichkeit geoffnet.'®® Diese Praxis ist einem Abschnitt des
paulinischen 1. Korintherbriefes zu entnehmen, in dem sich der Apostel flir die
Prophetie als der gegeniiber der Zungenrede zu bevorzugenden Auferung im
christlichen Kult einsetzt und ausfihrt (1Kor 14,23-25):

Wenn nun die Gemeinde zusammenkommt und alle reden in Zungenrede, es kommen aber
Uneingeweihte oder Unglidubige herein, werden sie dann nicht sagen, dass ihr verriickt seid?
Wenn aber alle prophetisch reden, es kommt aber ein Ungldubiger oder Uneingewethter
herein, dann wird ihm von allen ins Gewissen geredet, von allen wird er beurteilt, das Ver-
borgene seines Herzens wird offenbar, und so wird er auf sein Angesicht fallen, Gott anbeten
und bekennen, dass Gott wahrhaftig in eurer Mitte ist.

Deutlich wird, dass »Ungldubige« oder »Uneingeweihte« — der Doppelbegriff
meint unmissverstandlich Nichtmitglieder — Zugang zum urchristlichen Gottes-
dienst haben. Ja, einer der Ziele des urchristlichen Kultes ist es, mit Aufen-
stehenden zu kommunizieren, damit diese ihre Verlorenheit erkennen und ihnen
die Moglichkeit zur Rettung gegeben wird, ndmlich den wahren Gott anzubeten,
dessen Anwesenheit im christlichen Gottesdienst erlebbar ist. Bleibt vom pau-
linischen Text her zwar offen, ob grundsitzlich jede christliche Gemeinde-
versammlung fiir Nichtchristen getffnet war, so ist doch prinzipiell zu urteilen,

190 vgl. Apg 2,46a; 3,1fF; 5,12.
1I'vgl. Apg 7.91.

1$2ygi. Apg 1.10.

163 ygl. 1Kor 16,20b; 2Kor 13,12.

1% 1Kor 11.20. Vgl. die Abfolge, dass Paulus im 1Kor Probleme des christlichen Mahles
(11,17-34) vor denen des Wortgottesdienstes (12—14) bespricht.

Es ist unverstindlich, dass sich die Studie von P. Wick, Die urchristlichen Gottesdienste.
Entstehung und Entwicklung im Rahmen der frithjiidischen Tempel-, Synagogen- und
Hausfrommigkeit, BWANT 150, Stuttgart 22003, weder mit dem Paulustext, ja noch nicht
einmal mit dem Phanomen der Offentlichkeitsteilnahme am christlichen Kult beschaftigt.

165
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dass urchristlicher Gottesdienst »keine esoterisch-exklusive Veranstaltung einer
nach auBen geschlossenen Gesellschaft«'®® gewesen ist.

Sitzbdnke im Hof Sitzbank an der StraBlenseite

Abbildung 11: Grundriss der Hauskirche von Dura-Europos ca. 240-256 n.Chr.'"’

"W, SCHRAGE, Der erste Brief an die Korinther, EKK VII/3, Ziirich w.a. 1999, 411. Vgl
daselbst die Abweisung der Thesen, dass Paulus mit dem Doppelbegriff Mitglieder
auswirtiger Gemeinden, Christen zweiter Klasse oder Glaubensanfinger oder Halbgliu-
bige bzw. Randsiedler meinen konnte.

'“”Nach C.H. KRAELING, The Christian Building, with a contribution by C.Br. Welles, The
Excavations at Dura-Europos conducted by Yale University and the French Academy of
Inscriptions and Letters, Final Report Vol. VIII/II, New Haven/New York 1967, 4.
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In dem besonderen Fall, dass die Christenheit eines Ortes zahlenmiBig
anstieg und die Ortsgemeinde auch finanziell vermégend war, wurde eine sog.
Hauskirche eingerichtet. Dabei handelt es sich um ein vormals zu Wohnzwecken
genutztes Haus, das jetzt durch einige UmbaumalBnahmen ausschlieBlich
christlich-kultischen Zwecken dienstbar gemacht wurde. An dem einzig
erhaltenen Beispiel aus der Mitte des dritten Jahrhunderts, ndmlich der
Hauskirche an dem am Euphrat gelegenen antiken Ort Dura-Europos, l4sst sich
zeigen, wie Christen mit ihrer Umgebung kommunizierten und dass ein
christlicher Gottesdienstraum selbstverstiandlich auch auf nichtchristliche Be-
sucher eingerichtet war:'®®

Das genannte christliche Kulthaus war der stidtischen Offentlichkeit von
Dura Europos — wie auch alle anderen Héuser, die religiosen Vereinen dien-
ten ~ als solches bekannt. Darauf weist die bei seinem Umbau an der
Stralenseite errichtete Sitzbank hin (s. Abbildung 11). Sie war eigens dazu an-
gebracht, denjenigen Besuchern aus der Stadt bzw. der niheren Umgebung von
Dura FEuropos ecine Sitzmoglichkeit anzubieten, die auf die Offnung des
christlichen Gemeindehauses durch den Kiister warteten. Ein vor der
Offetllgichkeit verborgener christlicher Hauskult fand in Dura Europos also nicht
statt.

Die Adaption des Hauses fiir christlich-liturgische Zwecke bedeutete nun flir
sein Inneres, dass eine Trennungsmauer zwischen dem vormals als Diwan
benutzen Raum und einem anliegenden Hausraum beseitigt wurde. Der auf diese
Weise vergroBerte Versammlungsraum konnte ca. 60 ménnlichen Personen auf
dem Boden hockend Platz geben (Raum 4, s. Abbildung 11). Dieser Raum fiir
die christliche Gemeinde war entsprechend christlich-liturgischer Frommigkeit
in Hinsicht auf die Gebetsrichtung geostet,'”® denn er besitzt auf seiner Ostseite

1% Zum Folgenden vgl. jetzt U. MELL, Hauskirche, 79ff. Die archiologische Erforschung
konnte nachweisen, dass das Haus eines gewissen Dorotheos im Jahr 232/3 bezogen und
im Jahre 256 n.Chr. im Zuge der romischen VerteidigungsmaBnahmen der Stadt gegen die
angreifenden Sassaniden unter Shapur 1. auer Betrieb genommen wurde, da alle nahe an
der Westmauer gelegenen Stadthduser in den Verteidigungswall einbezogen wurden. Aus
den baulichen Verinderungen konnte geschlossen werden, dass das respektable Stadthaus
in den letzten 10-15 Jahren seiner Nutzung zu einer christlichen Hauskirche umgebaut
worden war.

1% Gegen O. E1ssFELDT, Art. Dura-Europos, RAC 4, 1959, Sp. 358-370, 362; B. Brenk, Die
Christianisierung der spitromischen Welt. Stadt, Land, Haus, Kirche und Kloster in
frithchristlicher Zeit, Spitantike — Frithes Christentum — Byzanz. Kunst im ersten
Jahrtausend R. B: Studien und Perspektiven 10, Wiesbaden 2003, 66.

" Egir die Ostung des Kirchenraumes sind einerseits dualistisch-mythologische Vorstellungen
verantwortlich zu machen, die die §stliche Himmelsrichtung mit dem scheinbaren Aufgang
der Sonne mit dem Guten in Verbindung bringen und andererseits die christliche
Schriftexegese, die den Osten mit der Parusie Christi (vgl. Mt 24,57; Lk 1,78) bzw. der



94 Ulrich Mell

ein Podium, das dem Bischofsstuhl diente, sowie einen Stinder, der
wahrscheinlich ein Kreuz aufnahm. Frauen (und Kinder) partizipierten ent-
sprechend der damaligen Sitte getrennt von den Ménnern durch die getffnete
Tiir des angrenzenden Frauentraktes.'”

Der Innenhof des Hauses, der vormals hauswirtschaftlichen Aktivititen
diente, wurde beim Umbau zur Hauskirche vollstindig ausgepflastert und mit
einer teilweise umlaufenden Sitzbank versehen (s. Abbildung 11). Auf diese
Weise wurde er fiir den dauernden Aufenthalt von Personen hergerichtet. Graffiti
nichtchristlichen Inhalts wie magische Alphabete an den Winden des Hofes
weisen auf den Aufenthalt von Nichtchristen hin.'”? Diese konnten durch die
hohe Tiir wie durch das vergroBerte Fenster dem christlichen Gottesdienst im
Hausinneren akustisch folgen. Der gottesdienstliche Raum der christlichen
Hauskirche von Dura Europos war demnach zweigeteilt: Wihrend im
tiberdachten Haus die Mitgliedergemeinde am Gottesdienst einschlieBlich der
Abendmahlsfeier teilnahm, partizipierte im Hof am gottesdienstlichen
Geschehen die nichtchristliche Offentlichkeit wie die durch Kirchenzucht vom
Empfang des Abendmahls ausgeschlossenen Christen.

Fiir die Christen von Dura Europos wird ihr umgebautes christliches Kulthaus
ein heiliges Gebdude gewesen sein, das sie durch eine Weihezeremonie in Be-
tricb genommen haben werden.'” Fir die nichtchristliche Offentlichkeit hin-
gegen besafl das christliche Versammlungslokal keine Kennzeichen eines kul-
tischen Gebdudes. Dies wird sich erst durch die erste christliche Sakral-
architektur in der 1. Hilfte des vierten Jahrhunderts dndern.

4. Die Kommunikation christlicher Heiligkeit im 6ffentlichen Raum

In Verfolgungszeiten regionaler oder reichsweiter Ausdehnung mussten
christliche Hauskirchen auf Veranlassung der romischen Zivilbehorden ge-

Himmelfahrt Christi in Verbindung bringt (vgl. Didasc. 12, Anfang des 3. Jh. n.Chr.), dazu
L. VOELKL, »Orientierung« im Weltbild der ersten christlichen Jahrhunderte, RivAC 25,
1949, 155-170; Fr.J. DOLGER, Sol Salutis. Gebet und Gesang im christlichen Altertum mit
besonderer Riicksicht auf die Ostung in Gebet und Liturgie, LF 4/5, Miinster 21925, 136fT.

"'ygl. U. MELL, Hauskirche, 941T.

"2 vgl. Ebd., 157fT.

17 Vgl. Clems. recogn. 10,71,2 (ca. 220-250 n.Chr.): »Theophilus, der beriihmter als alle
Michtigen in der Biirgerschaft war, weihte eine groBe Halle seines Hauses als eine Kirche,
in welcher dem Apostel Petrus eine Cathedra von dem ganzen Volk eingerichtet wurde,
worauf sich tiglich eine grole Menge versammelte, um sein Wort zu héren.« Diese Stelle
diirfte nicht die Zeit des 1. Jh. n.Chr. beschreiben, sondern die gegenwirtige Zeit des
Verfassers widerspiegeln.
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schlossen werden und das christliche Vereinsvermégen an Geld und Grund-
stiicken sowic die Gegenstinde zur Kultaustibung wie Schriften und Abend-
mahlsgerdte wurden eingezogen. Die christlichen Vereinslokale verschwanden
aus der stidtischen Offentlichkeit und die Christenheit kniipfte an ihre frithere
Praxis an, sich als Hausgemeinde in einem profanen Haus einer/-s christlichen
Patronin/-s zu treffen.

In dem geschichtlichen Moment aber als per kaiserlichem Dekret die
Verfolgung christlicher Religion aufgehoben bzw. ausgesetzt wurde, indem — so
geschehen unter Kaiser Constantin (315 bzw. 324-337 n.Chr.) im Jahre 313
(sog. Mailander Vereinbarung) — die christliche Religion als legitimer Teil der
romischen Religion erklart und die konfiszierten Giiter an die christlichen Ge-
meinden zuriickgegeben wurden, konnten ehemalige Hauskirchen wie auch
sonstige Gemeindezentren ihren Betrieb wieder aufnehmen. Als aber in der
Folge der Erringung der Alleinherrschaft im Jahre 324 n.Chr. tiber Licinius Kai-
ser Constantin begann, das Rémische Reich unter der christlichen Religion zu
vereinheitlichen,174 kam es zu ersten christlichen Kultbauten.'”® Zu den frithesten
Zeugnissen christlicher Sakralarchitektur, die den offentlichen Raum mit
christlicher Heiligkeitssymbolik zu besetzen beginnen, zéhlen die Basilika in
Tyrus sowie die sog. Lateransbasilika in Rom."”®

Hinsichtlich der kaiserlichen Kirchbautdtigkeit im Raum Paldstina, ins-
besondere in Jerusalem mit den kaiserlichen Stiftungen der Anastasis und der
Eleona, ist darauf hinzuweisen, dass Zentralpaldstina von jiidischen Symbol-
bauten ziemlich entleert war. Ja, dass die jiidische Religion aus dem 6ffentlichen
Leben verdringt worden war.

"4 ygl. Eus., Vita Const. 2,24.28, dazu K. PIEPENBRINK, Konstantin der GroBe und seine Zeit,
Geschichte kompakt — Antike, Darmstadt 22007, 52f.

Als erster Kirchenbau wird gemeinhin die im Jahre 201 n.Chr. durch eine Uber-
schwemmung zerstorte »Kirche« im syr. Edessa (Chronicon Edessenum 1,8) angesehen
(vgl. A. voN HARNACK, Die Mission und Ausbreitung des Christentums in den ersten drei
Jahrhunderten, Leipzig 1924, Nachdr. Wiesbaden o. J., 615). Allerdings ist der Beleg
umstritten: So wird er seit W. BAUER, Rechtgliubigkeit und Ketzerei im iltesten
Christentum, hg. v. G. Strecker, BHTh 10, Tibingen 21964, 18f, fir eine orthodoxe
Riickprojektion des 6. Jh. n.Chr. angesehen, da der Ausdruck »das Heiligtum der Kirche
der Christen« eine kirchliche Architektur voraussetzt, die es am Beginn des 3. Jh. n.Chr. so
noch nicht gegeben hat. Darum ist es auch moglich, dass das als Kirche angesprochene
Gebiude ein Domus ecclesiae oder eine Aula ecclesiae gewesen war (vgl. L.M. WHITE,
Building God’s House in the Roman World. Architectural Adaption among Pagans, Jews,
and Christians, The ASOR Library of Biblical and Near Eastern Archaeology,
Baltimore/London 1990, 118).

176 Vgl. H. BRANDENBURG, Die friihchristlichen Kirchen Roms vom 4. bis zum 7. Jahrhundert.
Der Beginn der abendlindischen Kirchenbaukunst, Regensburg 22005; Degrs., Art.
Kirchenbau I. Der friihchristliche Kirchenbau, TRE 18, 1989, 421442, 423f.

175
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Die brutale Niederschlagung des jiid. Aufstandes von 132-135 n.Chr. unter Simon bar Kosiba
durch den rom. Kaiser Hadrian (117-138 n.Chr.) fithrte aufgrund von hunderttausenden von
Toten (vgl. Cass. Dio 69,14,3) zum Erloschen jiid. Lebens in Jerusalem und Judda. Das
Rabbinat mit R. Schimon b. Gamliel II. konnte jedoch in Uscha bei Sepphoris in Obergalilda
und spiter in Tiberias am Galildischen See den Nationalrat der Juden, den Sanhedrin, sowie
den jiid. Patriarchat errichten. Fortan wurde Galilda zum geistigen und wirtschaftlichen Zen-
trum des palistinischen Judentums. Dariiber hinaus bestanden vereinzelte jiid. Gemeinden in
Gaza und Césarea Maritima sowie an einigen weiteren Orten.

Im e¢hemaligen Jerusalem, das von Hadrian unter dem Namen »Colonia Aelia
Capitolina« neu gegriindet und dessen Zentrum am zuginglicheren Nord-
westhiigel entlang des Cardo Maximus zunichst mit einem Heiligtum zu Ehren
der kapitolinischen Trias'”’ (und der Venus'™) angelegt worden war, lag das
Tempelareal seit der Zerstérung des Tempelhauses und seiner Saulenhallen
sowie der Schleifung der Umfassungsmauern durch den romischen Feldherm
Titus im Jahre 70 n.Chr. als Triimmerfeld brach.'”” Von der Bevélkerung und
den Zivilbehérden wurde es als Steinbruch fiir die Errichtung neuer Gebéude
auBerhalb des Tempelplatcaus benutzt."®® Zur Mahnung an den jiingsten Sieg
iiber den jiidischen Aufstand sowie zur Demonstration der Uberlegenheit Roms
war es wahrscheinlich mit zwei Symbolen'®' rémisch-imperialer Macht ver-
sehen:'® Zunichst zeigte ein Reiterstandbild Kaiser Hadrian,'®® um kurze Zeit
spiter auch eine Statue seines Nachfolgers und Adoptivsohnes, dem Kaiser Titus
(Aelius Hadrianus) Antoninus (Augustus) Pius (138-161 n.Chr) zu pri-
sentieren.'® Fir jiidische Frommigkeit war damit das Tempelareal entweiht. Da

" Vgl. einen Miinztyp von Kaiser Hadrian, der einen Tempel fiir Jupiter, flankiert von

Minerva und Juno zeigt, dazu Y. MEsSHORER, The Coinage of Aelia Capitolina, Israel
Museum Catalogue 301, Jerusalem 1989, Nr. 1.

Vgl. Hier., Ep. 58,3, der eine »Marmorstatue der Venus« erwihnt.

"9 ygl. Kyrill von Jerusalem, Kat. 15.15; 16,18 (ca. 348/350 n.Chr.); Itin. Burdig. 16 (333/4
n.Chr.).

180 Vgl. Eus., Dem. Ev. 8,3.
181 Vgl. Itin. Burdig. 16; Hier., comm. in Jes 9,2.

178

'®2 Hadrians Vorhaben der Neugriindung von Jerusalem geschah bestimmt mit der Absicht,
einen Tempel zu Ehren der rém. Siegesgottheit, Jupiter Capitolinus, zu errichten. Jedoch
sprechen zahlreiche Belege gegen den Bericht von Dio Cassius (nur erhalten bei
Xiphilinus, 11. Jh. n.Chr.), dass ein Jupitertempel an der Stelle des jiid. Tempels bereits
errichtet worden war, als der jiid. Aufstand begann, s. dazu M. KUCHLER, Jerusalem 143f. —
Was genau der Pilger von Bordeaux sah, als er ein »Gebdude« (aedes) auf dem
Tempelareal erwihnt, »wo der Tempel lag« (Itin. Burdig. 15), ist nicht mehr zu
rekonstruieren; dass es ein rom. Tempel war, hitte er aber nicht unerwihnt gelassen.

183 Vgl. Hier., comm. in Matth 21,15.

184 Vgl. Orig., comm. in Matth 24,15; Erhalten ist die Inschrift der Statue, verbaut als Spolie
in der Stidmauer des Tempelberges (Abb. bei M. KUCHLER, Jerusalem, 309).
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Juden unter Androhung der Todesstrafe ein stindiger Aufenthalt in der Stadt'®

und zugleich die Beschneidung (von Kindern)'* untersagt worden war, bestand
ein romisches Verbot jiidischer Religionsausiibung." Fiir den 6ffentlichen
Raum darf man daher »von einer totalen Paganisierung Jerusalems«'®® und
Judias sprechen.

Ergaben sich im Laufe der néchsten beiden Jahrhunderte manche
Lockerungen in der jidischen Religionsverfolgung — so bezeugt der Pilger von
Bordeaux, dass Juden an einem Tag im Jahr, nimlich am 9. Av, an dem sie der
Zerstorung des Zweiten Tempels gedachten, die Stadt betreten konnten'® — so
besetzte doch selbst bei Forderung durch die romisch-kaiserliche Politik am
Beginn des vierten Jahrhunderts kein christlicher Kultbau das einstige jiidische
Tempelareal.'® Im Gegenteil: Das Martyrium, die wichtigste christliche Zen-
tralkirche, wurde auf dem ehemaligen Hadrianischen Kapitol errichtet,'' und
zwar vis-a-vis vom ruinenartigen Tempelareal. Geschah die christliche Bau-
politik gewiss unter antijudaistischem Vorzeichen, indem sie fiir den Ort Golgota
die theologische Bedeutung des jiidischen Tempels zu reklamieren versuchte,'”*
so blieb das Tempelareal auch in byzantinischer Zeit frei von christlich-architek-
tonischen Heiligkeitssymbolen.

Dieser auch heute noch giiltige Umstand kann daher als ein gutes Zeichen fiir
ein gleichberechtigtes Nebeneinander der beiden Geschwisterreligionen Juden-
tum und Christentum gewertet werden.

185 Vgl. lust. Mart., apol. 1,47,6; dial. 16; Eus., h.e. 4,6,3.

% vgl. MegTaan (»Fastenrolle«) bTaan 18°

87 Dazu M. Avi-YonaH, Geschichte der Juden im Zeitalter des Talmud. In den Tagen von

Rom und Byzanz, Berlin 1962, 159ff.209fY.

P. SCHAFER, Geschichte der Juden in der Antike. Die Juden Palidstinas von Alexander dem

Grofen bis zur arabischen Eroberung, Neukirchen-Viuyn 1983, 174.

"% ygl. Itin. Burdig. 16.

" Im Unterschied zum 691/2 n.Chr. unter dem omajidischen Kalifen 'Abd al-Malik
errichteten oktogonalen Schrein auf dem jid. Tempelareal, dem Qubbat al-Sachra
(»Felsenkuppel«), ungliicklich heute »Felsendom« genannt.

! vgl. Eus., Vita Const. 3,26-28.

2 ygl., dass Golgotha in christlicher Theologie zum Ort wurde, an dem Adam begraben bzw.
erschaffen wurde, dass hier der Ort von Isaaks Opferung sei (dazu J. JEREMIAS, Golgotha,
Angelos Beiheft 1, Leipzig 1926, 34-38.48-50).
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