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In den BETTRAGEN ZUR GRUNDLAGENDISKUSSION kommen Probleme der propheti-
schen und poetischen Literatur und Theologie zur Sprache. Die Beitrige
sind Prof. Dr. ARNOLD GAMPER SJ zum 60. Geburtstag gewidmet. Der Heraus-—
geber schlieBt sich den guten Wiinschen der Autoren an.
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BN 26 (1985)

Randbemerkungen zum jiingsten Lexikonartikel zu naghi '’

Manfred Gérg - Bamberg

Die in der einschl&gigen Forschungsgeschichte immer wieder als Problem
empfundene Derivation der Bezeichnung nabi' ist auch bereits Thema zweier
Kurzartikel in dieser Zeitschrift gewee;e'n1 » S0 daB es fiir den Autor nicht
von geringem Interesse sein muBte, die Ausfilhrungen H.P. MULLERS zu nabi '
in der soeben erschienenen Lieferung 1/2 des ThWAT, Band V,2 zu studieren.
Die besondere Aufmerksamkeit durfte sich naturgemiB der Frage zuwenden, in
welchem AusmaB Materialien und Argumente in dem Nachschlagewerk Platz und
Wertung finden wiirden, die nicht im Bereich der traditionellen Semitistik
argesiedelt sind. Hier schien es wiederum vor allem von Belang, wie die in
den genannten Kurzbeitrigen apostrophierte Einbeziehung dgyptischen Lexem—
materials im Verhdltnis zur verbreiteten Operation mit semitischem Sprach-
gut eingeschédtzt werden wiirde. Eine erste Durchsicht vermittelt mir gleich-
wohl den Eindruck, daB nicht nur im Bezug auf die Integration &gyptologi-
scher Wortforschung, sondern auch auf der Ebene der Semitistik im engeren
Sinne einige Ergédnzungen oder auch Klarstellungen vonnéten sind, die frei-
lich nicht einen Augenblick bezweifeln lassen sollen, daB8 H.P. MULIER den
bislang eingehendsten und umfassendsten Versuch zur Etymologie von nabi
geboten hat.

Nach MULLERs eingangs vorgestellter These ist das Namen nabi' "auf die
westsemit. Wurzel nb', ein verbum dicendi, zur(ickzufiihren"“". Nicht minder
definitiv lautet die anschlieBende Feststellung: "Eine Derivation aus dem
Ag. (Walker, Gdrg) muB bei dem in einer semit. Sprachgruppe tief verwurzel-
ten Begriff zumindest solange ausscheiden, wie eine semit. Ableitung még-
lich scheint".

Bevor nun MULLERs Postulat einer Eliminierung von Ableitungsversuchen
1 vgl. M. GORG (1982) 23-25; (1983) 9-11.

2 H,P. MULLER (1984) 140-163, bes. 143-147.
3 MULLER (1984) 143,



aus dem Agyptischen zur Debatte stehen soll, mige das semitische Vergleichs-
material bedacht werden, dem sich MULLER in einer scheinbar erschopfenden
Weise gewidmet hat. Neben dem erstmals einbezogenen Eblaitischen wird dem
Ostsemitischen (Akkadischen) eine besondere Relevanz zugetraut, die sich in
der relativ extensiven Darbietung des Formen- und Bedeutungsspektrums des
akk. naba'um > nabii(m) II vermitteln soll. Die einschligige Attraktivitét
des akk. Verbs und seines "passivische (besser: ergativische) Bedeutung“d
tragenden Stativs nabium > nabi(m) I ("Berufener") kann so erneut in den
Blick treten, obwohl MIULLER selbst deutlich macht, daf das Lexem "vor allem
vam Kénig, niemals dagegen von einem von der Gottheit berufenen Wortmittler,
einem 'Propheten', gebraucht wird"’. Angesichts der Gewichtung von nabd ‘um
> nabi(m) II wird man indessen den Autor fragen miissen, weshalb er der im
Akk. ebenfalls nachweisbaren Verbbildung naba'u(m) I, der in AHW 697, werm
auch fragend,die Bedeutung "aufsteigen, aufsprudeln" mit alt- und jungbab.
Belegspektrum zugewiesen wird, so gut wie keine Aufmerksamkeit zuteil wer-
den 13Bt, nicht eimmal dadurch, daB er ihre migliche Relevanz betont aus-
schlieBt. Gegen diesen Eindruck kann man auch nicht geltend machen, daB im
Abschnitt I.5 immerhin der u.a. "im Akk. (namba'u 'Quelle')" gebrauchten
"Wurzel nb® 'sprudeln' u.d." der Charakter einer "Isoglosse" abgesprochen
werde®, Hier hitte neben dem weiteren Derivat nabi’u(m) T ("der sich erhebt,
auflehnt": AHW 698) vor allem diskutiert werden diirfen, wie es sich mit der
in AHW 697 apostrophierten Beziehung des akk. naba'u(m) I zum arab. nb' mit
der Bedeutung "hoch sein, v oben kammen" verhdlt. Mir scheint weiterhin er-
wdgenswert, ob man nicht um einer plausibleren Differenzierung willen schon
im Akk. mit einem Semkern "hoch sein" rechnen und dafiir eine weitere hamony-
me Bildung naba'u(m) ansetzen sollte, wenn sich diese Bedeutungssphidre nicht
etwa als Substrat der semantischen Implikationen von naba'um ("rufen") einer-—
seits und von naba'u(m) ("aufsteigen") andererseits erweisen lieBe.

Un einer eindeutigeren Distimktion willen sollte es auch angemessen er-
scheinen, wenn schon das Nordsemitische eigens apostrophiert wird, dann auch
das Siidsemitische flir sich zu nehmen, um das Westsemitische im engeren Simn
(kanaandische Dialekte) nicht in seiner genuinen Dimension zu nivellieren7.
4 MULLER (1984) 145. 5 MULLER (1984) 145.

6 Vgl. MULLER (1984) 147.
7 Bei dieser Eingrenzung muB es daher dabei bleiben, daB eine Basis nb' im

dlteren Westsemitisch bislang nicht eindeutig greifbar geworden ist (vgl.
GORG (1982) 24), was ihre Existenz aber nicht ausschlieft (GORG (1983) 10).



Die von MILIER im Siidsemitischen angesetzte und von hier aus fiir das &dl-
tere Westsemitisch postulierte Basis nb' mit der origindren Bedeutungsseite
eines verbum dicendi kann m.E. schon in den Dialekten des Ausgangsbereichs
nicht mit der ihr zugesprochenen semantischen Evidenz ausgestattet werden.
So ist schon das arab. nb’ im Grundstamm keineswegs schon dadurch von Haus
aus ein Verb der genannten Klasse, daB MULLERs Gewdhrsmann E.W. IANE fiir
nb* I die Bedeutung "he uttered a loud voice or sound, cried, barked"® an-
gibt, fiir welche Sembestimmung MULLER auch auf A. WAHRMUND hirweisen moch-
teg. Die arabische Lexikographie setzt hingegen flir naba'a iiberwiegend als
primdre Semqualitdt die Bedeutung "hoch, erhaben sein" an1o, wobei die Kon—
notation "ber jmd. kamen" bzw. “berwiltigen” beigefiigt wird''. Noch im
Vorfeld einer Bedeutungsdifferenzierung zu sprachlicher Artikulation erken-
nen u.a. G.W. FREYTAG und auch A. WAHRMUND eine Sinngrundlage, die eine Be-
wegung von oben her oder von innen nach auBen anzeigt12 und mit den meta-
sprachlichen Mitteln heutiger Semantik am ehesten mit der Semqualitdt "pro—
duktiv" charakterisiert werden kénnte13. Der semantische Gehalt einer sprach-—
lichen BuBerung hingegen, ob diese nmun in lauter oder leiser Weise vonstatten
geht, scheint in der arab. Verbbasis nicht unbedingt primdr angelegt zu sein,
so daB etwa LANEs Bedeutungsangabe ohne weiteres als sekunddre Sinnentwick-
lung auf der Grundlage einer 'autoritativen Produktion' begriffen werden
kann.

Auch das altsiidarab. tnb', von MULLER im AnschluB an A.F.L. B‘E:ESICL\T14 u.
a.: "pramise, vow (an offering to a deity)", 18Rt sich nicht zwingend zur An-
setzung einer primdren Semqualitét 'sich sprachlich &uBern' nutzen, da hier
neben der ohnehin besonders nuancierbaren Stammbildung die Moglichkeit nahe—
liegt, daB sich die Bedeutungen "versprechen" bzw. "weihen" aus einer 'pro-
duktiven' Semgrundlage heraus differenziert haben. Zu den wohl von vornherein
gegebenen Bedeutungsimplikationen gehdrt wohl auch hier die Voraussetzung,
daB der Agierende von einer 'htheren Warte' aus tédtig ist bzw. tber die Po-
tenz des 'Hervorbringens' verfiigt. Auch die von MULLER fiir das &thiopische
naba'a zitierte Bedeutung "murmur, spe£$f15 kann ohne weiteres auf die eben

8 E.W. LANE (1863-93) 2752f; vgl. MULLER (1984) 144.

9 MULLER (1984) 144.

10 Vgl. u.a. A. WAHRMUND (1898) 974; H. WEHR (1968) 834; G.W. FREYTAG (1837)
228: "Editus, elatus fuit".

11 Vgl. u.a. WAHRMUND 974; WEHR 834; FREYTAG 228: "Supervenit ex alto loco".

12 FREYTAG 228; WAHRMUND 974. 13 In Konnotation mit "elativ".

14 A.F.L. BEESTON (1982) 90. 15 MULLER 144 nach W. LESLAU (1958) 32.
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veranschlagte Sinngebung zuriickgefiihrt werden, wie dies schon fiir die arab.
Bedeutungsspezifikation "einen leisen Ton von sich geben®'® artikuliert und
dort bereits mit der weiteren Bedeutungsemission "anklindigen" zum Ausdruck
gebracht worden ist”. Das Silidsemitische kann demgemdB insgesamt nicht ohne
weiteres als zwingendes Indiz dafiir gelten, daB das &ltere Westsemitisch in
der Basis nb' von Haus aus ein verbum dicendi erblickt habe. Auf eine seman-
tische Parallelitit zwischen dem akk. naba'um "rufen" und einem phonetischen
Gegenstiick im Slidsemitischen als einem Signal fiir die Existenz eines "Primér-
verbs" dieser Bedeutung im Westsemitischen kann man um so weniger erpicht
sein, als die 'silidsemitische' Lexikographie innerhalb der primdren und sekun-
déren Bedeutungsspektren von nb' in keinem Fall die Bedeutung "rufen" oder
gar "berufen" ansetzt.

Nach dem bisherigen Befund mag es dann auch nicht einfach erlaubt erschei-
nen, mit MULIER eine "zweikonsonantige Basis bj bzw. b'" zu postulieren und
diese als "offenbar lautmalend fiir eine bestimmte Weise der Artikulation bzw.
Geraduschbildung" anzusehenw. Eine derartige Argumentation mit oncmatopoeti-
schen Kriterien kann sehr leicht in die Nachbarschaft zur Phantasie geraten
und als Ersatz fiir sprachwissenschaftliche Legitimation im strengen Simn an
EinfluB gewinnen.

Die Aufmerksamkeit des Wortforschers sollte sich vielleicht stattdessen e-
her auf die supponierbaren Basiskonsonanten ¥ und B konzentrieren, denen auf
westsemitischer Seite eine Verbbasis entspricht, die im Hebr&ischen bezeugt,
aber von MULLER nicht in die Diskussion eingefiihrt worden ist. Es handelt
sich um das Priméirverb nwb, das nach GESENIUS-BUHL 490b mit dem arab, " {s
sich erheben" zu vergleichen ist und im Grundstamm die Bedeutung "wachsen,
sprossen", d.h. eine eindeutig 'produktive' Semqualitit trégt. Von besonde-
rem Interesse und einer detaillierten Diskussion wiirdig erscheint uns dabei
J. BARTHs Erkenntnis, daB einer Verwardtschaft von nb' und nwb das Wort zu
reden sei19. Vam Bedeutungsspektrum des Verbs 148t sich m.E. chne Kamplika-
tionen eine Briicke zum Slidsemitischen, ja sogar speziell zum Altsiidarabischen
schlagen, da hier wie dort in einer weiteren Stammbildung das Darbringen ei-

ner Abgabe zum Ausdruck gebracht werden karmzo.

16 Vgl. WAHRMUND 974; FREYTAG 228: "Submissam vel occultam edidit vocem".
17 Vgl. WAHRMUND 974; FREYTAG 228. 18 MULLER (1984) 144.

19 Vgl. J. BARTH (1893) 68 (Hinweis bei GESENIUS-BUHL 490b).

20 Vgl. GESENIUS-BUHL 490b mit BEESTON 90 (s.o0.).



Nicht nur um der Forschungsgeschichte willen, sondern auch um dem Sach—
verhalt Geniige zu tun, sei im Folgenden zitiert, was der "Thesaurus" s.v.
243 ("pullulare, germinare") in Klammern zu kammentieren we1!321
"Origo est in scaturiendo, ebulliendo, quam vim habet syllaba 31 habentque

radd. ab ea ordientes, ut »al, E.A-i, EAJ,. J;y}..\, é\;\.—l , eaque modo ad pul-
lulandi potestatem translata est, ut *ui, .snd, modo ad prologuendi, ut

N33, aeth. 131, arab. _wmad, | joad, et eminendi vim, ut 23, .{J Conj.
VIII. eminuit, /u extulit, accrevit".

Wenn es schon nicht gelingen mag, ein Primédrverb X311 im dlteren Westse—
mitisch des paldstinisch-syrischen Raums mit der ndtigen Sicherheit nachzu-
weisenzz, scheinen die Chancen fiir die Ansetzung einer westsemitischen Wur-
zel mit den Basismorphemen ¥ und B und einer 'elativ'/'produktiven' Semqua-
lit&at besser zu stehen. Von dieser Basis aus lassen sich die belegten drei-
konsonantigen Differenzierungen in allen semitischen Sprachbereichen koor-
dinieren, ohne daB es erforderlich sein miite, die Bildung nb' etwa gegen

die Bildung nb< ausztlspielen23.

Das hebr. Nomen nabi’' sollte demnach auch weiterhin anders als unter Be-
rufung auf ein vermeintlich existierendes verbum dicendi im dlteren Westse—
mitisch erklért werden kénnen. Die semitische Grundlage lieBe sich vielmehr
phonetisch urd semantisch in der Morphemgruppe NB verankern, von der aller—
dings noch gesagt werden muB, in welchem konkret—geschichtlichen Verhdltnis
sie zur Wortartbildung K?323) steht.

Wider den ersten Anschein ist hier der Ort, der Rolle des Agyptischen in
der Diskussion um die Etymologie von nabi' erneut den gebilhrenden Platz zu-
zuweisen. MULLERs Plddoyer fiir eine innersemitische Ableitung will zugleich
einer Riicksichtnahme auf das Agyptische den LaufpaB geben. Es muB indessen
kritisch gefragt werden diirfen, ob sich eine Infiltration des afrikanischen
Raums mit semitischem Sprachgut in alter Zeit derart beiseiteschieben ld8t,
daB von einer Integration wortbildender Elemente semitischer Provenienz im
HAgyptischen keine Rede sein kénnte. MULIER selbst hat soeben erst noch ver-
deutlicht, daB die Parallelitdt zwischen &gypt. Pseudopartizip und akk. Sta-
tiv/stativ. Prekativ "aus einer hamitisch-semitischen Ursprungsverwandtschaft
leichter als etwa aus der Annahme eines sem. Superstrats im Agypt." erklért

werden kb‘nne24. Gilt dies nicht auch fiir elementare Vorgdnge der Wortbildung?
21 G. GESENIVS (1840) 859. 22 Vgl. Anm. 7.
23 Gegen MULLER (1984) 147. 24 H.P. MULLER (1984a) 378.
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Die Einbeziehung des Agyptischen in die semitistische Wortforschung ist
mit der Genese des Agyptischen selbst legitimiert. Die Riickfithrung von Wor-
tern auch aus dem Lexembestand der alttestamentlichen Literatur auf dgypt.
Inspiration schlieft daher die Annahme einer semitischen Morphemgrundlage
keineswegs aus. Die in Rede stehenden Elemente der Wortartbildung aus dem
dgyptischen Sprachbereich kénnen ihrerseits lautgeschichtlich und seman-
tisch mit semitischen Primdrmorphemen kampatibel, ja identisch sein. Das
BEgyptische kann zudem einer qualifizierten Sinnentfaltung und -bewahrung
forderlich gewesen sein, die sich im pal&stinisch-syrischen Raum nicht im-—
mer und kontinuierlich namhaft machen 1&4Bt. So darf es nicht wundernehmen,
wenn Israel seiner Kontakte mit Agypten wegen mit Wortartbildungen sozusa-
gen 'beschert' wird, die zwar importiert, aber doch lautgeschichtlich und
semiologisch semitischen Ursprungs sein k&nnen. Uber solche Prozesse einer

"Resemitisierung" ist in dieser Zeitschrift schon gehandelt wordenzs.

MULLER redet also einer m.E. nicht zutreffenden Alternative das Wort,
wenn er eine semitische Derivation gegen eine Ankniipfung an das Agyptische
durchzusetzen sucht. Dazu kann nicht unwidersprochen bleiben, daB die von
uns vorgetragenen Anbindungsversuche an das Hgyptische gewissermaBen in ei-
nen Topf mit den phantasievollen Erwdgungen N. WALKERs geworfen werden, der
das Namen nabi' auf eine &gypt. Naminalkombination nb j3w "possessor of
honour" bzw. " (God-)honoured one" zuriickfiihren will, ohne die lautgeschicht-
lichen und semantischen Probleme dieses Ableitungsversuchs voll ausgelotet
zu haben®®, Mit diesem m.E. miSgltickten Unternehmen kann jedoch die Einbe-
ziehung des Hgyptischen {iberhaupt nicht diskreditiert werden. Wer wollte
z.B. noch guten Gewissens behaupten, der Name "Mose" k&nne nicht auf das
dgypt. méj "gebdren" zuriickgefilhrt werden, blo8 weil die PN-Forschung auf
atl, Sektor - in Unkenntnis der Sachlage — differierende Angaben iiber die
grammatikalische Aquivalenz im Kgyptischen macht?’, um dann mit fliegenden
Fahnen zum akk. ma$a'u(m) I ("wegnehmen"), zum akk. masadu(m) I ("abwischen")
oder gar zum akk. massi(m) I ("Anfiihrer") einerseits und zum arab. msj in
Entsprechung zum hekbr. nemzs andererseits zu fllichten. Dabéi ist das dgypt.
méj nach jetzigem Kenntnisstand nicht mit Basismorphemen ausgestattet, die

25 vgl. zuletzt M. GORG (1984) 12f. 26 Vgl. N. WALKER (1961) 100.

27 Zuletzt scheint hier im Artikel hwn des ThWAT (H. CAZELLES) ein MiBver-
stdndnis unterlaufen zu sein, wenn der Name Mose zwar mit dem Namen
"Thut-mose" verglichen, dann aber auf eine Bildung "Der Gott X hat ge-
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ein protosemitisches Substrat mehr als hypothetisch erscheinen lassen. Im
Fall K»21 hingegen 138t sich im Konsonantenpaar ¥B eine Basismorphemgruppe
identifizieren, die im Semitischen beheimatet ist, aber auch im Egyptischen
eine qualifizierte 'Seitenlinie' aufzuweisen hat. An der Vermutung WALKERsS
ist immerhin soviel richtig, daB das von ilm supponierte Namen nb "Herr"29
bei aller gebotenen Zuriickhaltung doch wohl am ehesten mit unserer Basis-
gruppe und der einschlédgigen Semiologie ('elativ'/'produktiv') verbunden
werden kann, so daB der "Herr" von Haus aus der "Erhthte" und zugleich mit

Autoritit Ausgestattete zu gelten hitte C.

In Weiterfiihrung fritherer Erwdgungen zur &dgyptischen Derivation des No-
mens nabi' diirfen wir daher priifen, wie sich das in medizinischen Texten
belegte &g. Verb nb3 ("in einer manischen Geistesverfassung sein"31) zur
semitischen Basismorphemgruppe und deren Semiologie verhdlt. MULLER méchte
beil diesem Verb an eine "Entlehnung aus semit. nbj/'" denken32, unterstellt
damit aber, daB 1. im frilhen Westsemitisch eine Basis nbj bzw. nb' existiert
hat, was wohl noch zu beweisen wédre, urd 2. eine semantische Dimension vor-
auszusetzen ist, die sich eindeutig erst mit der denominalen Bildung ®ainh
im Hebr. in Parallele zu auSerhebriischen Stamformen verbindet™-. Auf jeden
Fall diirfte bei Annalme einer Entlehnung damit zu rechnen sein, daB in der
Herkunftssprache bereits eine Konnotation gegeben sein miiBte, die es dem
Egypter erlaubt hitte, die '"ekstatische' Interpretation auszudriicken. Wie
sich diese semantische Dimension von nb3 mit der von MULLER postulierten
Etymologie von nabi' in Einklang bringen 148t, muB gegenfiber unserer Annah-
me, daB die Konnotation der ekstatischen Verfassung im Gefolge der elemen—
taren Semqualitédt 'elativ'/'produktiv' liegen kann, problematisch bleiben.
Die &gypt. Belege des pEbers aus dem frithen NR sind in dieser semantischen
Spezifikation so genuin, daB man sie m.E. zur Erkldrung des spiteren nabi'
heranziehen muB, wenigstens solange als eine kanaandische Basis nb' mit ei-
ner analogen Semantik nicht unzweideutig erwiesen ist. Es sei aber auch
nicht verkannt, daB unser Vorschlag, das &jypt. nb3 im AnschluB an J. OSING

boren" (35) =zurlickgefiihrt wird, wahrend doch Namenbildungen wie Thutmose,
Ptahmose etc. als "Thot/Ptah ist geboren" (Pseudopartizip!) zu deuten
sind. 28 vVgl. hierzu die Angaben in HAL 607a.

29 Zur Lautgestalt dieses &g. Nomens vgl. u.a. G. FECHT (196%% 85
30 vVielleicht darf man sogar das 'nilnubische' nab, das eine iraffe oder

ein dhnlich groBes Tier bezeichnet (vgl. dazu I. HOFMANN u.a., 1984,
19-23; M. BECHHAUS-GERST, 1984, 99-102) mit unserer Morphemgruppe in Ver-

bindung bringen (vgl. auch das &gyptische Bedeutungsspektrum von sSr!).
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mit dem Namen nb3 "Spindel; (Trag-)Stange" und der daflir veranschlagten Ba-
sis mit der Konnotation einer drehenden Bewegung zusamnenzustellen34, mitt-
lerweile mit Schwierigkeiten belastet ist, wenn man nicht anerkennen will,
daB auch die insinuierte Drehbewegung einen Vorgang darstellt, der ein "Her-
vorbringen"” im Sinne unserer Basismorphemgruppe zum Inhalt hat. Ungeachtet
der noch offenen Fragen darf aber weiterhin gelten, da8 das &gypt. nb3 im
Sinne von "rasen, erregt sein" eine Verfassung beschreibt, die den friilhest
belegten Erscheinungsformen des 'Nabitums' weitaus ndher steht als eine Be-
deutungsangabe, wie sie MULLER fiir das hypothetische nb' suggeriert.

So bleibt MJILER nichts anderes iibrig, als fiir nabi' und seine phoneti-
schen Equivalente in den Nachbarsprachen eine Deutung anzusetzen, die in
der Bezeichnung "den von Gott berufenen Mittler des Wortes im weitesten Sin—
ne" sieht35, eine recht vage Interpretation also, die das Spezifikum des is-
raelitischen 'Nabitums' von seiner konkreten Ausprdgung l6st und in eine
gemeintheologische Dimension transformiert>C. Im Begriff des nibi’ ist je-
doch nach unserer Uberzeugung die Position und Funktion des Ekstatikers an-
gelegt.

Noch ein paar Randnotizen. MULLER weist auf eine Deutung des Ausdrucks
®dd ©3 in der Erzéhlung des Wen-Amun durch A. CODY hin, der das altaram. “dd
beigezogen habe>’, 18t aber trotz zitation der Autoren nicht erkennen, dad
der Vorschlag auf H. CAZELLES zuriickgeht, von J. EBACH-U. RUTERSWORDEN vor-
gei:ragen38 und von mir noch vor der Publikation CODYs diskutiert und mit ei-
nem Alternativvorschlag versehen worden istag. Es sei in diesem Zusammenhang
auch gestattet, auf den Umstand hinzuweisen, daf MULIERs Deutung des eben-
falls in der Wen-Amun-Erzihlung belegten Ausdrucks mrk als eines Aquivalents
des semit. mulﬁgu‘lo in einem friiheren Vorschlag meinerseits einen einschl&-

gigen Vorgidnger hatm,von dem ich aber inzwischen abgeriickt bin42.

31 Wiedergabe von B. EBBEL (nach H. v.DEINES - W. WESTENDORF, 1961, 455).

32 MULLER (1984) 144. 33 vgl. dazu MULLER (1984) 155f.
34 Vgl. J. OSING (1976) 50; 785; M. GORG (1983) 10.
35 MULLER (1984) 145. 36 Vgl. dazu bereits GORG (1982) 23.

37 A. coDY (1979) 99-106; MULLER (1984) 149.

38 J. EBACH - U. RUTERSWORDEN (1977) 17-22.

39 M. GORG (1977) 31-33; Die neueste (kritische) Stellungnahme von M.WEIP-
PERT (1981) 102, n. 74, bedarf einer eigenen Diskussion, die an anderem
ort erfolgen soll.

40 H.P, MULLER (1984b) 964. 41 vgl. M. GORG (1975)'13-15,

42 Vgl. M. GORG (1980) 69 im AnschluB an G. VITTMANN (1975) 45f.
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BN 26 (1985)

Ein weiterer *cAbd’uhayy

Ernst Axel Knauf - Amman

Bei der Zusammenstellung der Belege fiir den Namen *“Abd’uhayy BN 23 (1984)
22, dessen theophores Element verschiedentlich als spédter Reflex des Tetra-
gramms (oder als Parallele zu dessen Deutung Ex 3,14) in Anspruch genommen
worden ist, habe ich eine nabatdische Inschrift aus Agypten iibersehen. Sie
stammt aus BIr Umn Anab und damit von der KarawanenstraBe, die Myos Hormos
am Roten Meer mit Koptos und dem Niltal verband':

Eim “mnw 2) br Sbd’hyw
"Grus! “Ardn 2) b. Abd’unhayy."

Nach dem verffentlichten Photo der Inschrift ist “mnw der Iesung “miw
vorzuziehen, die LITTMANN zur Wahl stelltz. LIDZBARSKIs Deutung des Vaters-—
namen lehnt auch LITTMANN ab. Seine eigene, darin den #gyptischen Gott "Ihi"
zu finden, liberzeugt angesichts der Schreibungen des Namens mit der arabi-
schen Kasus-Endung -w nichta.

Die Araber, die im 2./3. Jh. n. Chr. die "nabatdischen" Inschriften in
Agypten hinterlassen haben, diirften wie ihre Zeitgenossen auf der Sinaihalb-
insel von der gegentiberliegenden Seite des Roten Meeres, aus dem HiYaz ge-
kammen sein und sich als Karawanenhindler und -begleiter, Handwerker und Sol-
daten betiitigt haben’. So bestiitigt diese Inschrift, daB es sich bei “Abd -

1 E. LITTMANN-D. MEREDITH, Nabataean Inscriptions from Egypt, I. BSOAS 15
(1953) 1-28; II. BSOAS 16 (1954) 211-246: 7 Nr.9 mit Pl.VI. Die dritte
Zeile stellt eine eigene Inschrift dar und wird hier nicht weiter be-
sprochen.

2 Ebd. 24; die beiden lam der Inschriften dieses Steins sind h&her. Vgl.
zur Vokalisation des Namens W. CASKEL, Gamharat an-nasab II. Leiden 1966,
155b; safaitische und slidsafaitische Belege: G.L. HARDING, An Index and
Concordance of Pre-Islamic Arabian Names and Inscriptions (NMES 8).
Toronto 1971, 441.

3 Ebd. 24; cf. zum -w BN 23 (1984) 23f.

4 Cf. LITTMANN, BSOAS 15, 3f; 16, 214f. Die "nabatdischen" Inschriften aus
Egypten stellen die "Wallfahrer-Theorie" der "nabatdischen" Inschriften
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’ubayy um einen Modenamen des HiJdz aus der Zeit nach dem Untergang des Naba-
tderreiches und vor dem Riickzug der Rémer auf den transjordanischen Limes
handelt. Mit dem NabatZerstamm hat der Name sowenig zu tun, wie er auf der
Sinai-Halbinsel heimisch war.

vom Sinai weiter in Frage, aber auch die "metallurgische" Erklarung dieser
Texte (BN 23, 22 mit Anm.8). Differenziert D.F. GRAF, ADAJ 23 (1979) 127

e o
BN

Qﬂ}-’C)beDb;

BSOAS 15, 7:9
os Hormos
Bir Umm cAna
tos
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Sinai 527 - A new Proto-Canaanite Inscription?

Benjamin Sass - Jerusalem

During the Jerusalem Collogquium on Egypt and the Bible Prof. GURG brought to
my attention E.A. KNAUF's suggestion that Sinai inscription 527 is Proto-
Canaanite, reading lcnt1. A few weeks later I received Ugarit-Forschungen 15
where M. DIJKSTRA advances a similar theory?. I had examined the original
inscription several times in the years 1972-1979 (the photograph, Pl. 1, was
taken in August 1973) and considered for a while the possibility of reading
the text as alphabetic, but had finally to reject it. Now that the sugges-
tions by KNAUF and DIJKSTRA had been made, I accept with thanks Prof. GURG's
invitation to express in BN my arguments to the contrary. Needless to say,
there is no cbjection in principle to reading the inscription as Proto-
Sinaitic or Proto—Canaanite; the shapes of the letters simply do not fit
those of alphabetic letters of any given period.

Sinai inscription 527 is carved on a piece of rock lying in front of the
main Rod el-“Air cliff. The inscribed surface faces nearly upwards and lies
in a location where visitors can hardly avoid stepping on it. This accounts
for its worn state, so different from the crisp appearance of many Rod el-
“Air inscriptions. The five or six signs now preserved are evidently only
part of the original text which must have filled the whole frame, unless the
inscription is unfinished. The frame, with corniced top, measures 36 x 25 cm
and the signs are same 6cm long or high, several times larger than average
Proto-Sinaitic letters.

The supposed lamed and nun resemble Phoenician letters of the 11th-10th
centuries, unless one thinks of the CIzbet Sartah nun, in itself problem-

1 E.A. KNAUF, Eine altkanaandische Inschrift aus RS@ el—cAirz Sinai 527,
GM 70 (1984), 33-36.

2 M. DIJKSTRA, Notes on Some Proto-Sinaitic Inscriptions Including an
Unrecognized Inscription of Wadi Rod el-“Air, UF 15 (1983), 33-38, esp. 37.
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atical, as a parallel. The CIzbet Sarta.h Ostracon is usually dated to the
12th century>, although an 11th century date is not :meoss:Lble . In contrast
to these relatively late suggested parallels the presumed Cayin, with straight
base, has its only parallels in Sinai inscriptions 345, 353 and perhaps 357.
All other Proto-Sinaitic ayins consist of two curved lines while the Proto-
Canaanite ones, with or without "pupil", are circular or nearly so. All told,
the identification as Egyptian ¢t seems to me reasonable and is certainly less
problematic. The sign of the cross appears in Egyptian as well as in Proto-
Canaanite and is of no palaeographical or chronological value in either.
KNAUF disregards the first and last signs in the right hand colum while
DIJKSTRA interprets them as word divider and full stop (sic). But while the
first sign could have one out of many meanings the last sign, if indeed a
sign, could be the Egyptian plural strokes or mineral determinative.

One can hardly interpret as Proto-Sinaitic or Proto-Canaanite (and cam—
plete) a very fragmentary text with traces of five or six signs of which two
incidentally resemble 11th-10th century Phoenician letters, another one
locks like a rare variant of the Proto-Sinaitic ©ayin or better an Egyptian
t, yet another has the indeterminate shape of a cross and the one or two
remaining lend themselves to various interpretations.

A contribution to the history of turquoise mining in Sinai and to Phoeni-
cian foreign relations such as the suggested discovery of Phoenician pres-
ence at Serabit el-Khadem in the 11th or 10th century cannot be founded on
this meaningless text fragment of Rod el—cAir, where virtually nothing post-
dates the Middle Kingdom. CERNY's assertion that the text is unintelligible
is still to be prefered.

3 M. KOKHAVI, An Ostracon of the Period of the Judges from “Izbet Sartah,
Tel Aviv 4 (1977), 12-13.
4 Discussed in my doctoral thesis, being assessed at the time of writing.
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Sinai 527 (photo B. SASS)

Sinai 527 (from A.G. GARDINER, T.E. PEET & J. GERNY,
The Inscriptions of Sinai I, London, 1952, Pl. XCIV)
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BN 26 (1985)

Ein vergessenes Volutenkapitell aus Jerusalem?

Helga Weippert - Heidelberg

Das 1979 von Y. SHILOH publizierte Corpus paldstinischer Volutenkapitelle
unfaBt 34 Exemplare: 2 aus Hazor, 13 aus Megiddo, 7 aus Samaria, 10 aus
Ramat R3RSI (girbet Silih) und je 1 Exemplar aus Jerusalem und MedsbI¢'. Bei
der Gruppe handelt es sich um durchschnittlich 90-115 cm lange, 40-50 cm
hohe und 40-50 cm breite Kalksteinkapitelle mit eingemeiBelten Reliefdekora-
tionen auf der Vorder- und den beiden Schmalseiten?. Da nur in fiinf Fillen
alle vier Seiten reliefiert sind, steht fest, daB man die Kapitelle mehrheit-
lich als PilasterabschluB und nur selten als SdulenabschluB vexrwendete.

Abb.1: Der Typ des Volutenkapitells (nach Y. SHILOH [Anm.1], Abb.8)

Die Reliefdekoration der Kapitelle setzt sich aus folgenden Grundelemen—
ten zusammen (Abb. 1): (1.) einem zentralen Dreieck, das (2.) von zwei seit-—

1 Y. SHILOH, The Proto-Aeolic Capital and Israelite Ashlar Masonry, Qedem
11 (Jerusalem 1979), 1-13. Vgl. ferner B. WESENBERG, Kapitelle und Basen,
Beihefte der Bonner Jahrbiicher 32 (Bonn 1971), bes. Abb. 115-128;

H. WEIPPERT, Art. S&ule, in: K. GALLING, ed., Biblisches Reallexikon,
HAT I 1 (Tdbingen 1977%), 259f.
2 Y. SHILOH (Anm. 1), 14.
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lichen Spiralvoluten flankiert ist; hinzu kammen (3.) ein Blatt oberhalb und
(4.) ein Blatt unterhalb der Volute, (5.) ein das Kapitell abschlieBender
Abakus; bisweisen fiillen (6.) ornamentale Verzierungen, meist konzentrische
Kreise, die Fldche zwischen dem oberen Volutenbogen und dem zentralen Drei-
eck®. Anhand der unterschiedlichen Zuordnung dieser Basiselemente zueinander
hat Y. SHILOH eine typologische Einteilung des Materials in fiinf Gruppen
vtmgeschlagen4. Die aus stratigraphischen Kontexten stammenden Fundstiicke
fithren zu einer Datierung der Volutenkapitelle vam 10. bis ins beginnende

6. Jahrhundert v. Chr.; nach dem Ende der Eisen II-Zeit (586 v. Chr.) scheint
man im Lande derartige Kapitelle nicht mehr verwendet zu haben5. Die Quali-
tdt der Kapitelle und bisweilen auch ihr Fundkontext weisen sie als typische
Bauelemente der Eisen IT-zeitlichen Palastarchitektur aus.

Nachdem I.NEGUERUELIA 1982 bei Oberflichenuntersuchungen in MedebI® drei
weitere Volutenkapitelle bzw. Fragmente davon entdeckt hat, ist das Corpus
der Gattung auf 37 Exemplare angewachsen. Einheitlich fehlen bei den vier
Kapitellen aus Medebi® die oberhalb und unterhalb der Voluten abgehenden
Bldtter (Elemente 3 und 4). AuBerdem sind die Schrdglinien des zentralen
Dreiecks nur mit zwel Linien markiert, nicht wie bei den vergleichbaren
westjordanischen Stiicken mit drei. Diese Eigentiimlichkeiten binden die vier

ostjordanischen Kapitelle zu einer eigenen Gruppe zusaxmxens.

Das Fragment eines weiteren Volutenkapitells findet sich als Strichzeich-
nung in dem Bericht abgebildet, den J.W. CROWFOOT und G.M. FITZGERAID 1929
tber ihre 1927 durchgefiihrten Ausgrabungen am Westabhang des Siidosthiigels
von Jerusalem vertiffentlichten—". Die Angaben zur Abbildung beschrédnken sich
auf die Gattungsbezeichnung "Fragment of capital", die Materialangabe "Lime—
stone" und den Hinweis auf den Fundort "Street". Wenn man der Gattungsbe-

3 1Ibid., 14 mit Abb. 8 (= Taf. 11: Kapitell aus Ramat Rah&l). Diese Abbil-
dung diente als Vorlage fiir die hier gebotene Abb. 1.

4 Ibid., 17=20.

5 - Ibid., 20f.

6 1. NEGUERUELA, The Proto-Aeolic Capitals from Mudeibi‘a, in Moab, ADAJ 26
(1982) , 395-401.

7 J.W. CROWFOOT - G.M. FITZGERALD, Excavations in the Tyropoeon Valley,
PEFA 5 (London 1929), Taf. 18,4.

23



zeichnung Glauben schenken da:cfg, dann gehtrt das Fragment zu den wenigen
Kapitellen, die vier dekorierte Schauseiten haben. tber die die Abbildung
begleitenden Angaben hinaus kann man aus der Strichzeichnung die ungefdhren
MaBe des Fragments mit 12-13 cm Linge und 12 cm Hohe ablesen. Das vollstdn-
dige Kapitell diirfte demnach kaum viel mehr als 30 cm lang gewesen sein. Es
handelt sich folglich um ein relativ kleines Kapitell, zu dem es nur ein
Vergleichsstiick aus Megiddo gibt: Seine erschlossene Gesamtldnge wird auf
ca. 40 cm geschétzt; seine HGhe und Breite sind mit 16 bzw. 7 cm angegebeng.
Kleine Kapitelle boten sich als Schmuckelemente flir Zwerggalerien und Fen-
sterbalustraden an, wie sie etwa Elfenbeinplaketten mit dem Motiv der "Frau
im Fenster" abbilden. Fiir die steinernen Palmettensiulchen aus Ramat Rah&l
hat man von diesem Hintergrund her ihre Verwendung als Fensterbalustraden

in Betracht gezogen. Eine solche Zweckbestimmung legt sich auch fiir das hier
vorgestellte Kapitellfragment nahe. Fenster mit steinernen Schmuckbalustra-
den gehbren ins Palastmilieu. DaB es im Palast von Jesreel ein Fenster mit
Balustradengitter gab, 148t sich 2K&én 9,30 entnehmen, und vermutlich lieB
auch Jojakim bei einer Renovierung des Palastes von Jerusalem aufwendige Fen-
ster einbauen, die ihm den Vorwurf des tibertriebenen Luxus eintrugen (Jer
22,14) "0, Kapitelle fiir Fensterbalustraden muten vier Schauflichen besitzen,
wie sie venmutlich das Exemplar aus Jerusalem aufwies.

Die hier vergrtBert und zum Gesamtkapitell rekonstruierte Zeichnung des
Fragments aus Jerusalem (Abb. 2) zeigt, daB es mit dem Typus des paldstini-
schen Volutenkapitells aus der Eisen II-Zeit Ubereinstimmt: Das zentrale
Dreieck (1) ist nicht erhalten; deutlich erkennt man jedoch die linke Spiral-
volute (2), das cbere (3) und untere Blatt (4), den Abakus (5) und als Fla-
chenfiiller zwischen dem oberen Volutenbogen und dem zentralen Dreieck ein
kleines, mit der Spitze nach unten weisendes Dreieck (6). Markierte die
Bruchstelle zugleich auch die innere schrége Volutenbegrenzung, deren Ver-
léngerung bei den vollst#ndig erhaltenen Exemplaren als seitliche AuBenbe-

8 Da CROWFOOT und FITZGERALD in ihrem Grabungsbericht die Bezeichnung
"pPilaster capital™ verwenden, ist anzunehmen, daB sie den Begriff
"Capital" im strengen Sinne gebrauchen.

9 SHIIOH (Anm. 1), 4 zu M 11.

10 Dazu mit weiterer Literatur K. GALLING - H. ROSEL, Art. Fenster, in:

K. GALLING, ed., Biblisches Reallexikon, HAT I 1 (Tidbingen 19772), 79f.
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Abb.2: Ein 1927 in Jerusalem ausgegrabenes Kapitellfragment
(nach J.W. CROWFOOT - G.M. FITZGERALD [Anm. 7], Taf. 18,4)

grenzung des zentralen Dreiecks fungiert, dann miite man im Mittelfeld des
Kapitells ein ungewbhnlich spitzwinkliges Dreieck ansetzen. Folgt man bei
der Rekonstruktion jedoch der nur im unteren Teil des Fragments erhaltenen
Linie der inneren Volutenbegrenzung, dann gelangt man zu einem Kapitellmo—
dell, das denen aus Jerusalem und Ramat R3hel eng verwandt ist und das man
deshalb der "Gruppe E" von Y. SHIIOH zurechnen sollte''. Anders als bei den
bekannten Volutenkapitellen folgt das untere Blatt (4) nur kurz der Rundung
des unteren Volutenbogens, um dann in geschwungener Linienfithrung nach unten
auszubiegen. Diese Abweichung von der "Norm" diirfte aber zu geringfiigig sein,
um Zweifel an der Zugehtrigkeit des Fragments zur Gruppe paldstinischer Vo—
lutenkapitelle wecken zu k(‘jrme.nm. Bedenken sollte man in diesem Zusammen-—
hang, daB bei den vier transjordanischen Kapitellen das cbere und untere

Blatt tiberhaupt fehlen (s.o.).

11 SHILOH (Anm. 1), 19. SHILOH rechnet zu dieser Gruppe 14 Kapitelle aus
Ramat Rahel, Jerusalem und Medebi®; doch vgl. dazu oben mit Anm. 6.

12 Meinem anfénglichen Verdacht,.daﬁ das untere Blatt nicht aus dem Volu-
tenbogen herauswachse, sondern als Bogen eines hochragenden Akanthus-
blattes aufzufassen sei, widerspricht die bei CROWFOOT und FITZGERALD
gebotene Zeichnung, auf der sich das Blatt eindeutig als geschwungene
Linie aus der Volute heraus entwickelt. Von daher ist eine Zuordnung des
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Der von J.W. CROWFOOT und G.M. FITZGERALD mit "Street" bezeichnete Fundort
des Stilickes bezieht sich auf die von ihnen freigelegte byzantinische StraBe,
deren Erbauung sie mithilfe von Minzfunden in die Zeit von der 2. Hdlfte des
6. bis in den Beginn des 7. Jahrhunderts n. Chr. datierten. Die kurz danach
erfolgte Zerstfrung in diesem Bereich fiihrten sie dementsprechend auf den
Persereinfall im Jahr 614 n. Chr. zuxuck13. Direkt unter der Schicht mit Fun-
den aus byzantinischer Zeit stieBen CROWFOOT und FITZGERALD auf Hausreste und
eine Toranlage, die sie als Bestandteile des jebusitischen Jerusalems auf-
faBten'?. Wegen eines im Kontext des Tores gefunden Minzhortes aus makkabé-
ischer Zeit fand diese Datierung allerdings keine Zustimmung °. Bis heute
besteht {iber den Verlauf der Westmauer Jerusalems wdhrend der Eisen II-Zeit
mangels positiver Indizien kein Konsens16. Ein am Westabhang des Siidosthii-
gels entdecktes Kapitellfragment, das sich typologisch in die Gruppe der
Eisen IT-zeitlichen Volutenkapitelle einreiht, kann zu dieser Diskussion
nichts beitragen. Unter den von CROWFOOT und FITZGERAID publizierten stei-
nernen Architekturteilen wirkt es wie ein Kuckucksei im fremden Nest (= by-
zantinischen Kontext) . Das 148t nur den SchluB zu, daB das Kapitell in
byzantinischer Zeit sekundir verbaut wurde und so in den Zersttrungsschutt
aus dem 7. Jahrhundert n. Chr. gelangte. Das schmilert die Bedeutung des
Kapitells keineswegs. Solange die Palastarchitektur Jerusalems wihrend der
juddischen Konigszeit nahezu unbekannt ist, ist ein auch noch so kleines

Fragment eines Volutenkapitells ein willkammener Fund.

Zusatz: R.W. DOERMANN, Excavation Reports, 1984, ASOR Newsletter 36 (2)
(1984) , 14, berichtet Uber ein neuerdings auf dem Tell el-Qadi (Dan) ausge-
grabenes Volutenkapitell.

Kapitells zur Gruppe korinthischer Kapitelle &uBerst unwahrscheinlich;
vgl. M. FISHER, The Development of the Corinthian Capital in Palestine
from its Beginnings until the Constantinian Period, Diss. phil. Univer-
sity of Tel Aviv 1979 [masch.].

13 CROWFOOT - FITZGERALD (Anm. 7), 37-55.

14 . 1bid, ; 12-286,

15 vgl. z.B. K.M. KENYON, Digging up Jerusalem (London 1974), 33f.

16 Dazu M. WEIPPERT, Rez. K.M. Kenyon (Anm. 15), BO 36 (1979), [222-282]
224f. Zu einer neu entdeckten méglichen Slidmauer Jerusalems aus der
Eisen II-Zeit, die indirekt auch den Verlauf der gleichzeitigen West-
mauer so einengt, daB der Fundort des Kapitells im ummauerten Stadtge-
biet zu liegen kédme, vgl. Y. SHILOH, Notes and News: Jerusalem: the
City of David, 1978, IEJ 28 (1978), [274-276] 274f.; dersl, City of
David: Excavation 1978, BA 42 (1979), [165-171] 168.

17 Oder f&allt auch das bei CROWFOOT - FITZGERALD (Anm. 7), Taf. 18,2 abge-
bildete Fragment aus dem byzantinischen Rahmen?
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Prof. P. Arnold Gamper SJ
sum 60. Geburtstag

Randbemerkungen zu Jes 7,1-17

Franz D. Hubmann - Linz

1) Vorbemerkungen

Wenn der Titel dieser Studie ein krdftiges Element der Beschrénkung
enthdlt, so bedarf es dafiir wohl keiner Begrindung. Es gehdrt selbst in
dieser Form noch genug Mut dazu, diesen Text als Thema einer Untersuchung
zu wdhlen, denn man unterstellt doch dabei, daB trotz aller schon aufge-
wendeten Milhe noch etwas gesagt werden kOmnte, was im Laufe der langen
Auslegungsgeschichte nicht schon gedacht oder erwogen worden widre. Mochte
man also angesichts des Forschungsberges schier verzweifeln, so macht
sich doch bei ndherem Zusehen ein Stachel des Unbehagens bemerkbar, weil
die angebotenen Losungen vor allem im Umkreis der Immanuelweissagung
keine Ubereinstimming erkennen lassen und sich nach KILIAN "auch keine
a.nbahnt"‘I . Das Gewicht, das die Perikope selbst hat, fligt schlieBlich das
notige MaB hinzu, daB man liber diese Forschungslage nicht zur Ruhe kommt
und trotz allem weiter nach jenem Einstieg suchen méchte, der vielleicht
einen Schritt weiterfilhren kdnnte. Dieses Ziel hat sich diese Studie
auch gesetzt, obwohl sie bloB - um im vorhin genannten Bild zu bleiben -
an der Spitze des Forschungsberges weiterbauen méchte mit dem Material,

das in jlingster Zeit hinzugelegt wurdez.

1 R. KILIAN, Jesaja 1-39 (EdF 200), Darmstadt 1983, 25.

2 An jlingsten Vertffentlichungen sind zu nennen: R. BARTELMUS, Jesaja
7,1-17 und das Stilprinzip des Kontrastes, ZAW 96 (1984), 50-65;
H. STRAUSS, Messianisch ohne Messias. Zur Uberlieferungsgeschichte
und Interpretation der sogenannten messianischen Texte im Alten Testa-
ment (Europ. Hochschulschriften Reihe XXIII: Theologie Bd. 232),
Frankfurt-Bern-New York-Nancy 1984; M. de TUYA, ;La profecia de la
€almah (Is. 7,14), un caso de "tipologia redaccional?, STUDIUM 24
(1984), 231-67; J. SCHARBERT, Der Messias im Alten Testament: Ausge-
wihlte Themen der Theologie des Alten Testaments, IIT. Teil (Skripten
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Der Schwerpunkt der Fragen zu diesem zweifellos spannungsreichen

Text liegt u.a. darin, wie die teils Heil, teils Unheil kiindenden Stiicke

miteinander zu vereinbaren sind. Deshalb spitzt sich das Problem dahin-

gehend zu, wie die Genese von Jes 7,1-17 zu denken ist. So wundert es
also nicht, daB in den jeweiligen Untersuchungen die wesentlichen Ent-
scheidungen auf der literarischen Ebene fallen. Allerdings ist wohl

BARTEIMUS darin zuzustimmen, daB dabei sehr oft "ein enger Zusammenhang

zwischen den theologischen Pramissen und ... literarkritischen Entschei-

dungen besteht"3. Un diese Gefahr ein wenig in den Griff zu bekommen,

und um den hier praktizierten literarischen Ansatz entsprechend den

Forderungen von BARTEIMUS moglichst offenzulegen, wird als erstes ein

Strukturblatt zum Text vorgelegt, auf dem durch entsprechende graphische

Anordnung die wichtigsten Zusammenhinge innerhalb des Textes veranschau-

licht werden sollen4. Zugleich aber wird mit der Graphik die methodische

Forderung verbunden, daB die gezogenen Verbindungslinien verantwortlich

interpretiert werden sollen. Dabei geht die Forderung davon aus, daB die

bei graphischer Schreibung augenfdllig werdenden Beziehungslinien entwe-
der Zusammenhdnge aufzeigen konnen, die notwendig zum Gedankenablauf des

Textes gehdren, oder aber in Form von Stichwortankniipfung u. dergl. ein

sekunddres Element in ein bestehendes Geflige einbinden. Selbstverstand-

lich bedeutet diese Vorgangsweise nicht, daB neue Wege beschritten wiir-

den, sondern es geht in der konkreten Textarbeit in erster Linie darum,

daB das Textblatt als Hilfsmittel Strukturen und Zusammenhinge (deutli-

cher) vor Augen fiihrt. Ebensowenig kann davon die Rede sein, daB mit

seiner Hilfe das subjektive Element in der Bewertung der Linien umgangen

werden kénmnte. Daher verfolgt die hier unternommene exemplarische Anwen-—
des Lehrstuhls fiir Theologie des AT, Heft 7), Miinchen 1984; M. GURG,
Hiskija als Immanuel. Plidoyer fiir eine typologische Identifikation,
BN 22 (1983), 107-25; R. KILIAN (s. Anm. 1); M.E.W. THOMPSON, Isaiah's
Sign of Immanuel, ET 95 (1983/84), 67-71. Fiir weitere neuere Literatur
siehe SCHARBERT, a.a.0., 52f.

3  ZAW 96 (1984), 51. Instruktiv ist seine S. 52 gebotene Liste der lite-
rarkritischen Vorschlige zu Jes 7,14-17.

4  Bedingt durch den engen Raum, der hier fiir die Darstellung zur Verfii-
gung steht, muBte darauf verzichtet werden, den Text vollstindig wie-
derzugeben. An den Stellen, wo Teile ausgelassen wurden, die fiir die
GroRgliederung nicht unbedingt erforderlich erschienen, wurden Punkte
gesetzt. AuBerdem wurde, um die Deutlichkeit der groBen Linien zu wah-

ren, davon abgesehen, offenkundige Zusammenhinge eigens zu kennzeich-
nen.



dung nur das Ziel, den Nutzen dieses Hilfsmittels an diesem beriihmten
Text aufzuzeiqeu’m5 5

2) Zur Abgrenzung

Es mag viele Griinde geben, die Immanuelprophetie als eigene Einheit
zu studieren, aber es ist keine Frage, daB unter literarischen Gesichts-
punkten die Abgrenzung mit 7,1-17 anzusetzen ist. Nicht nur "die Einheit
des Ortes und der Ze:'Lt"6 spricht dafiir, sondern auch die imnere Struktur
des Textes in seinen groBen Linien, wie sie auf dem Textblatt sehr deut-
lich erscheint. Da ist einmal Ahas als der hauptsdchliche Adressat Jahwes
bzw. Jesajas, und selbst wenn - wie in V. 2.13f. und V. 17 - neben ihm
noch das Konigshaus und das Volk genannt sind, bleibt der Bezug zu Ahas
gewahrt ( 110y bzw. Jny und 772X N71 ). Des weiteren sind seine Gegen-
spieler zu nennen, die wohl mehr oder weniger ausfilhrlich aufgezdhlt sein
kénnen, aber sie sind nach Ausweis von V. 1.2.4-6 und V. 16 Zmmer die
Gegner in der V. 1f£. gezeichneten Kriegssituation. Nimmt man diese durch-
gehende Linie einmal emst, so ergibt sich daraus eine wichtige Konse-
quenz fiir das Verstdndnis von V. 17, denn unter diesem Gesichtspunkt kann
die Wendung D?79% 1D nur das 'dbziehen als Kriegsgegner' heiBen; jede
andere Interpretation hat keinerlei Anhaltspunkt im Textj. tbersetzt man

5 Kleinere Beispiele einer Anwendung dieser Art der Textdarstellung
habe ich vorgelegt in: BN 14 (1981), 30-36, sowie in VT 33 (1983),
101-05. Wihrend dort die Graphik zur Diskussion der textkritischen
Probleme herangezogen wurde, soll sie hier mehr den literarkritischen
Fragen dienen.

6  WILDBERGER, Jesaja (BKAT X/1), 268; vgl. auch BARTELMUS, ZAW 96
(1984), 55f.

7 Die ilibliche Interpretation geht davon aus, daR sich der Verweis auf
die Reichsteilung beziehe und zu erkennen gebe, "wie tief das Trauma
gewesen sein muB, das Juda und speziell die Davididen bei der Reichs-
teilung erlitten" (WILDBERGER, Jesaja I, 298). Da aber weder bei
WILDBERGER noch sonst in der Fachliteratur Belegstellen fiir diese
Deutung angefiihrt werden, die verdeutlichen wiirden, daB es dieses
Trauma tatsdchlich gab, kann man daraus nur schlieBen, daB es sich
bei dieser Deutung um nichts anderes handelt als um ein von Kommentar
zu Kommentar weitergereichtes, jedoch nie hinterfragtes Erbstiick atl.
Wissenschaft. Diese Annahme wird zur GewiBheit, wenn man sich in der
Forschungsgeschichte etwas umsieht. Denn man kann in der Tat eine unge-
brochene Tradition feststellen, die schon im Targum beginnt (- der Text
lautet dort bezeichnenderweise: N?2T 27y 7XI¥? N71 1A?79NXT N11?n7
MIN? =-); sie findet sich auch bei HIERONYMUS (- wvgl. CCSL LXXIII,
107 -), selbstverstdndlich auch bei RADAK und RASCHI, sowie eben in
den Kommentaren bis in unsere Zeit. Den Anstof dazu scheint u.a. der
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also den pN -Satz von V. 17 mit "... Tage, welche nicht waren seit dem
Tag, da Efraim mon Juda abgezogen tst, (ndmlich) den Konig von Assur",
dann wird mit einem Mal auch der Sinn dieser Unheilsankiindigung um vie-
les deutlicher, weil nun die 'schlimmeren Tage' ein &hnliches Geschehen
wie es der syrisch-efraimitische Krieg war, vor Augen stellen. Dazu paBt
vorzliglich auch die vielgeschméhte 'Glosse', 11PN 170 N , weil sie

- dem Vergleich entsprechend - pridzis den tatsdchlichen Nachfolger von
Efraim (und Aram) als Belagerer Jerusalems und Bedrcher des Davidshauses
und seines Volkes zu nennen weiB. Aber nicht nur der Umstand, daB somit
selbst diese 'Glosse' im Gefiige von V. 17 einen sinnvollen Ort bekcmmt,
verdient Beachtung, sondern mehr noch die wohl unvermeidliche Konsequenz,
daB die gebotene Interpretation der Zeitangabe NT171? 7yn O77189X 110 01717
den Vers ausdriicklich in das Danach des syrisch-efraimitischen Krieges
versetzt. Damit aber steht V. 17 in zeitlicher Spannung zu V. 16, der
nach vorliegendem Wortlaut ganz eindeutig die noch andauernde Gefahr des
Krieges spiegelt, sodaB sich also unter diesem Gesichtspunkt die Frage
des Verhdltnisses zwischen V. 16 und V. 17 ganz neu stellt. Jedenfalls
gerdt das vielfach strapazierte Postulat, V. 16 und V. 17 miBten als
Deutung des Zeichens eine gleichgerichtete Aussage enthaltens, wesent-
lich ins Wanken, weil die beiden Verse nicht in dieselbe Zeit gehdren.

3) Gedanken zur Textstruktur

Die folgende Darstellung des grundlegenden Gedankenablaufs und der
inneren Zusammenhinge bzw. Spannungen im Text kann sehr kurz gehalten
werden, da nicht wiederholt werden muB, was in den zahllosen Untersuchun-—
gen schon ausfiihrlich beschrieben wurde. Das vorhin gegebene Beispiel

Umstand gegeben zu haben, daR nur Efraim allein im Text aufscheint,
wihrend sonst gewShnlich beide Gegner in irgendeiner Form genannt
sind. Eine Ausnahme ist nur die wohl spite Notiz von V. 8b. Eine Folge
dieser, vielleicht auch "theologisch' sein wollenden Deutung ist die,
daB man mit 1IN 170 NX nichts anzufangen weifl, weil die Analogie
im Geschehen nicht erkennbar wird. Unsere Deutung behebt nicht nur
diesen Mangel (- wobei allerdings nicht schon behauptet wird, daR
deswegen 77pN ]7n NN kein verdeutlichender Zusatz sein kdnnte, son-—
dern nur, daf es sich um eine sinnvolle, den tatsichlichen Ge-
gebenheiten entsprechende Hervorhebung der Analogie handelt -),
sondern bleibt eben auch in den Grenzen der vom Text gesetzten Rahmen-
situation.

8 Vgl. KILIAN, Jesaja 1-39, 15, &hnlich GORG, BN 22 (1983), 110,



einer 'Linieninterpretation', die das Problem einer Wertung noch gar
nicht tangierte, sondern nur von der simplen Annahme ausging, daB tra—
gende Akteure immerhalb eines Textzusammenhanges in ihrer von der Situa-
tion zugewiesenen Rolle bleiben, diirfte doch gezeigt haben, daB es sinn-
voll und notwendig ist, sich {iber die Zusammenhinge genau Rechenschaft
zu geben.

Vaid=g:

Die Verse 1-2, die zweifellos fiir sich zu nehmen sind, fithren ein in
die Situation, in der der ganze Bericht zu sehen ist; es ist der gemein-
same Angriff von Aram und Efraim auf Juda-Jerusalem und das dort herr-
schende Haus David. In dieser Situationsangabe fallen aber zwei Dinge
besonders auf. Zum einen hdlt sie, cbwohl soweit weder der Grund flir das
Unternehmen noch auch dessen Verlauf mit einem einzigen Wort erwdhnt wor-
den wdre, schon am Anfang fest, daB die Gegner erfolglos blieben. Dieser
Bemerkung ist mit Sicherheit soviel zu entnehmen, daB der uns vorliegende
Text aus der Zeit nach den Ereignissen stammen muB. Zum anderen zeichnet
V. 2 - kantrdr zu V. 1b - ein offenbar realistisches Bild der Reaktion
von Kénig und Volk angesichts der erst heraufziehenden Gefahr. Damit wird
eine Diskrepanz in der Darstellung erkennbar, da einmal der Standpunkt
des Nachher eingenormen ist und dann wiederum der einer Gleichzeitigketit.
Ruf den ersten Blick scheint dieser Wechsel noch wenig zu bedeuten und
die bisher vorgelegten Ldsungen werden auch relativ einfach damit fer—
tig?. Betrachtet man freilich diese Art der Darstellung angesichts der
vorhin bedbachteten Diskrepanz zwischen V. 16 und V. 17, so erscheint sie
in v8llig anderem Licht. Auch dort war, u.z. eben am Fnde der Einheit,
dasselbe Moment einer Zeitverschiebung zu bemerken, daher wird man diesem
wahl mehr Aufmerksamkeit schenken miissen. Es kdnnte immerhin sein, daB
der Unterschied im Gesichtswinkel entscheidende Einsichten in die Genese
9 Da V. 1 zu einem guten Teil im Wortlaut mit 2 Kén 16,5 iibereinstimmt,

rechnet man mit einer Ubernahme aus dem Kénigsbuch; mit ihr sollte

die Erzdhlung von Jes 7 noch genauer in den geschichtlichen Zusammen-
hang eingeordnet werden (vgl. O. KAISER, Das Buch des Propheten Jesaja.
Kapitel 1-12 (ATD 17), G&ttingen 51981, 167, dhnlich WILDBERGER, Je-
saja I, 268f.). Hat man das festgestellt, so eriibrigen sich offenbar
weitere Fragen. Nur KAISER, ebd., bemiiht sich, die "historisierende

Bearbeitung" insgesamt darzustellen, doch kann hier nicht darauf ein-
gegangen werden.
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des Berichtes vermitteln hilft, da er soweit einmal an den strategisch
wichtigen Punkten von Anfang und Ende der Einheit zu vermerken ist.

V. 3=9:

Der folgende Teil ist ein Stiick fiir sich; die Einleitung der Jahwe-
Rede in V. 3 signalisiert den Neueinsatz, das Ende muB in V. 9 gesehen
werden, weil anschlieBend eine neuerliche Redeeinleitung folgt (V. 10).
Auch in sich ist das Stiick gut gegliedert. Nach der Aufforderung zur
Furchtlosigkeit (V. 4), folgt das eigentliche Wort zur gegebenen Situa-
tion des bevorstehenden Krieges. Es enthdlt im ersten Teil eine ausfithr-
liche Darlegung der gegnerischen Absichten (V. 5f.), wobei die Art der
Prédsentation selbst auch eine besondere Funktion hat. Denn wenn Jahwe
den Plan der Gegner in Zitatform enthiillt, die Gegner also selbst zu Wort
kommen 14B8t, so ist damit nicht nur die Zuverlédssigkeit der Information
entsprechend hervorgehoben, sondern indirekt auch betont, daB Jahwe,
bestens Bescheid wissend um die Lage, auf der Seite des Ahas steht, da
er ihm das Ansinnen der Gegner aufdeckt. Dieser angedeuteten Parteinahme
fiir Ahas entspricht auch das folgende Jahwe-Wort, indem es dem gegneri-
schen Plan jede Exfolgsaussicht abspricht (V. 7). Wdhrend soviel im Ge-
dankengang recht klar ist, bereitet die folgende Erliuterung (V. 8-9a)
jedoch erhebliche Schwierigkeiten. Ist das einleitende ?) im Sinne einer
Begriindung zu verstehen, oder nicht doch eher als Einleitung zu einem
Subjektsatz '°? Hinzu kamt, daB die in V. 8a.9a geradezu monoton formu-
lierte Erlduterung durch V. 8b stdrend unterbrochen wird. Unter histori-
schen Gesichtspunkten stellt die in diesem Einschub gebotene prdzise An-
gabe des Zeitpunktes, bis zu welchem Efraim vollstdndig zerschlagen sein
wird, ein weiteres Problem dar''. Doch wie immer die Angabe im einzelnen
zu deuten sein wird, soviel ist ihr mit Sicherheit zu entnehmen, daB sie
wiederum offensichtlich in Riickschau auf die Ereignisse in und um den
syrisch-efraimitischen Krieg formuliert ist und damit ein weiteres Moment
der Zeitverschiebung innerhalb unseres Textes belegt. Und selbst wenn in
den Detailfragen zu V. 8-9a keine thereinstimming unter den Exegeten
10 Vgl. dazu die Diskussion des Problems bei KAISER, a.a.0., 135 Anm. 9,

sowie O.H. STECK, Rettung und Verstockung. Exegetische Bemerkungen zu

Jesaja 7,3-9, EvTh 33 (1973), 77-90, bes. 78ff.
11 Vgl. WILDBERGER, Jesaja I, 283.



herrscht, so kann man doch feststellen, daB ziemlich einhellig das Wort
iber die 'Hiupter' der Gegner als Unheilsbotschaft fiir Aram und Efraim
betrachtet wird 2. Freilich ist gleich dazu festzustellen, daB eine, im
Gegensatz dazu, heilvolle Botschaft liber die Zukunft Jerusalems und des
Davidshauses eigenartiger Weise fehlt'°. Statt dessen folgt in V. 9b eine
Forderung, die sich an eine Mehrzahl richtet, deren 'Fortbestand' in
einem Wortspiel von seltener Pradgnanz und Dichte wvom absolut gesetzten
'Glauben’' abhiingig gemacht wird. Nicht wenige Exegeten halten diese For-
derung fiir den HShepunkt der Aussage und sehen in ihrem Licht nicht nur
das vorhergehende Stiick, V. 3-9, sondern auch das folgende in V. 10-17.
Daneben fehlt es freilich nicht an Stimmen, die den deutlichen Bruch
zwischen V. 9a und V. 9b konstatieren'?. Es ist ja in der Tat nicht zu
tibersehen, daB V. 9b nicht mehr Ahas allein anredet, wie es im vorher-—
gehenden Abschnitt ganz klar der Fall ist. Daher muB man wohl den SchluB
ziehen, daB V. 9 streng genommen nicht mehr bloB eine Botschaft fiir
Ahas ist und es auch gar nicht sein will. AuBerdem kann kein Zweifel
dariiber bestehen, daB sich die hier ausgesprochene Forderung nicht mit
den vorangehenden, unbedingt gegebenen Zusagen vereinbaren 14Bt. Zu deut-
lich ist dort doch gesagt, daB den gegnerischen Absichten kein Erfolg
beschieden sein wird, ohne daB diese Zusage von irgendeinem Verhalten
des Konigs abhéngig wdre. Wenn dem so ist, so stellt sich die Frage,

wem nun konkret diese Forderung gilt. Der unmittelbar voraufgehende
Redeteil (V. 3-9a) gibt darauf keine Antwort. Innerhalb der ganzen Text-—
einheit aber ist es aufgrund von V. 2 keine Frage, daB nur der dort wei-

ter gespannte Adressatenkreis Subjekt der Forderung sein kamn'°. Darlber

12  Sieht man im ?)-Satz die Begriindung, so scheint das Jahwe-Wort
darauf hinauszulaufen, daR der Plan der Gegner nicht bestehen
werde, weil die Gegner "nur'" die Hdupter von Damaskus und Samaria
sind. Ihnen stehe - so wird gewdhnlich fortgesetzt - der von Jahwe
eingesetzte Davidide gegeniiber, der von der NatansverheiBung gestiitzt
wird (vgl. z.B. SCHARBERT, a.a.0., 47f.). Leitet der ?) -Satz einen
Subjektsatz ein, dann redet das Jahwe-Wort davon, daB die genannten
Héupter nicht "weiter" bestehen werden. Als Hintergrund kann auch
hier wieder 2 Sam 7 dienen (vgl. z.B. KAISER, a.a.0., 146f.).

13 Vgl. WILDBERGER, Jesaja I, 272f.

14  So zuletzt P. HOFFKEN, Notizen zum Textcharakter von Jesaja 7,1-17,
ThZ 36 (1980), 321-37, vorher schon sehr massiv J. BOEHMER, Der Glaube
und Jesaja. Zu Jes 7,9 und 28,16, ZAW 41 (1923), 84-93.

15  So auch HOFFKEN, ThZ 36 (1980), 324.
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hinaus macht die Textgraphik den Bezug nach unten hin zu V. 13.14a deut-
lich, wo nun eindeutig das Davidshaus pluralisch angesprochen ist. Daraus
ergibt sich aber die Frage, wie das Verhdltnis zwischen der vom erweiter-
ten Adressatenkreis gebildeten Linie (V. 2.13.14a.17) zu der von V. 9b
nach V. 13 verlaufenden zu deuten ist. Ein enger Zusammenhang erscheint
jedenfalls im Bereich der Méglichkeit. Filr den Redeteil von V. 3-9a er-
gibt sich aber aus diesen Uberlegungen, daB Jahwe wchl ausfithrlich davon
redet, daB die Situation keinen Grund zum Verzagen fiir Ahas darstelle,

da dem Plan der Gegner kein Erfolg beschieden sein werde. Ja, die Geg-
ner stehen vielmehr selbst vor dem Untergangm. Angesichts des breit ent-
falteten Planes der Gegner und der Botschaft Jahwes dazu fehlt aber doch
ein Wort, das dariiber hinaus positiv von der Zukunft von Ahas redete.
Noch pragnanter formuliert: Ist V. 4-9a wirklich alles, was Jahwe trotz
seiner ausdriicklichen Parteinahme fiir Ahas in dieser Notsituation zu sa-
gen hat?

Bevor weitergegangen wird zum ndchsten Abschnitt, seien noch kurz
einige kleine Becbachtungen angefiigt, die gerade mit Hilfe des Textblat-
tes gut zu sehen sind. Dazu gehort einmal, daB die Aussageelemente inner-—
halb von V. 3-9 durchgehend in Paaren auftreten. So ist z.B. der Ort der
Begegnung zweifach angegeben, die Mahnungen zu Ruhe und Furchtlosigkeit
sind in Paare gegliedert, u.z. in ein positives und ein negatives, ebenso
ist die Beschreibung der Gegner doppelt, u.z. sowchl in V. 4apb, als auch
in V. 5. Dasselbe Phédnomen zeigt sich im Plan der Gegner (V. 6) und
schlieBlich in pragnantester Form im Gotteswort von V. 7-%9a. Vielleicht
darf man auch noch hinzufiigen, daB es angesichts dieser Struktur auch
nicht zufdllig sein diirfte, daB Jesaja nicht allein, sondern zusammen mit
seinem Sohn Schear-Jaschub auftritt. Durch diese paarweisen Formulierungen
entsteht gewiB an manchen Stellen der Eindruck einer lberladenheit des
Textes, aber cb dieser Eindruck auch schon Eingriffe in den Text recht-
fertigt, erscheint angesichts des durchgehaltenen Schemas mehr als frag-
lich!’.

Unter literarischen Gesichtspunkten kdnnte man schlieBlich auch die
viel behandelte Frage nach dem konkreten Ort der Begegnung zwischen Prophet
16  Dieser Aussageakzent ergibt sich gerade dann, wenn man V. 8a.9a als

Subjektsatz liest.

174 Vgl. die {iberlegungen von J. SCHREINER, Zur Textgestalt von Jes
6 und 7,1-17, BZ 22 (1978), 92-97.



und Kénig betrachten. Es ist immerhin denkbar, daB die bildhafte Be-
schreibung der Gegner als "Holzscheite" und "rauchende St ", ge—
sprochen an einem Ort mit reichlichem Wasser, eine synbolische Botschaft
in sich trégt, insofern der Ort dann zeichenhaft die GewiBheit unter-
streicht, daB mit dem baldigen 'Erl&schen' der Gefahr zu rechnen ist.
Trifft diese Becbachtung zu, so ist es von sekundirer Bedeutung, cb man
auch die konkrete Stelle rekonstruieren kann. Ebenso sekunddr erscheint
dann die Frage, zu welchem Zweck sich Bhas gerade dort aufgehalten haben
kénnte. So interessant der Zweck auch fiir die Rekonstruktion der Abldufe
sein mag, wdre er fiir die Botschaft wesentlich, so hitte ihn der Erzdh-
ler wohl kaum i{ibergangen.

Vo d0=1F:

Mit V. 10 beginnt ganz deutlich ein neuer Abschnitt, der sich aller-
dings - wie 00171 andeutet - als Fortsetzung des vorherigen versteht.
Flir unsere Zwecke kann es zundchst gleichgliltig sein, cb man sich die
Fortsetzung innerhalb ein und desselben Auftritts vorstellen, oder nicht
besser doch eine gewisse Zeit dazwischen ansetzen sollm. Die Einlei-
tung in V. 10, die eine direkte Anrede Jahwes an Ahas nahelegt, findet
allerdings im nachfolgenden Stiick keine entsprechende Entfaltung, da
plétzlich von Jahwe in 3.P. geredet wird; der Dialogpartner von Ahas
kann samit nur der Prophet sein. Die Versuchung ist freilich groB, den
abrupten Wechsel durch Textdnderungen zu gl&tten, aber da eine solche
Vorgangsweise sich auf keinerlei Texttradition stiitzen kann, muB wohl
nach anderen Lsungen des Problems gesucht werdenw. Die Dialogszene
selbst weist eine sehr klare Struktur auf2’. Nach V. 11 erhilt Ahas
(wohl von Jesaja) ein nahezu unbegrenztes Zeichenangebot. Seine polare
Struktur in der Entfaltung scheint alle M&glichkeiten zwischen "cben"
und "unten" anzubieten. Nicht minder prédgnant ist jedoch auch die Ableh-
18  Fiir die letztere Mdglichkeit spricht sich SCHARBERT, a.a.0., 50,

sehr vorsichtig aus, wihrend WILDBERGER, Jesaja I, 268, fiir eine
einzige Begegnung einzutreten scheint. Zu beachten ist freilich,
daf seine Sicht durch die Konjektur in V. 10 wesentlich erleichtert
ist.

19  GURG, BN 22 (1983), 110, denkt an einen "redaktionellen Eingriff()",
BARTELMUS, ZAW 96 (1984), 58, nennt den Wechsel "gattungstypisch",
da Jesaja mit seinem Orakel den Kénig "zum Fithrer im Jahwe-Krieg'" be-
rufen méchte. Da Ahas aber nicht versteht, kommt es beim Zeichenan-

gebot zu dieser 'verfahrenen Situation'.
20 Vgl. dazu GBRG, BN 22 (1983), 112.
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mung, die Ahas in V. 12 dem Angebot gegeniiberstellt. Daraufhin antwortet
Jesaja mit einer scharfen Verurteilung dieser Haltung (V. 13), die aber
nicht - wie zu erwarten widre - Ahas allein gilt, sondern dem ganzen "Haus
David". In Frageform mit gesteigerter Folge wird die Ablehnung, flir die
Ahas allein verantwortlich ist, gar als ein 'Ermiiden' Gottes hingestellt
und in Konsequenz daraus in V. 14a zu einem Drohwort angesetzt, das nun
ein von Jahwe selbst gesetztes Zeichen ansagen will. Diese Wendung der
Dinge im Verlauf des Dialoges ist aber insofern {iberraschend, weil man

21

nach der Ablehnung nicht wiederum ein "Zeichen” erwartet, das - vorweg-
nehmend gesagt - noch dazu nicht ohne weriteres negativ gesehen werden
kann. Die Erwartung ginge nach der Ablehnung vielmehr dahin, daB eine
Strafverfligung folgt. Daher sagt GORG mit Recht: "Dieser erwarteten
Konsequenz trdgt aber erst V. 17 Rechnung, da hier einer Zukunft das
Wort geredet wird, die dem Nein des Kénigs das Nein Gottes gegeniiber-—
setzt. n22 Daher stellt sich die Frage, warum das Zeichen dennoch dazwi-
schengeschoben ist, wenn es dem vorangehenden Dialog gar nicht entspricht.
Anders gesagt: Wieso beharrt der Text so sehr darauf, daB auf jeden Fall
dieses "Zeichen" gegeben werden muB? War es etwa vorher schon da, sodaB
es nicht mehr verdréngt, sondern nur mehr entsprechend umrahmt werden
konnte, oder ist mit GURG damit zu rechnen, daB das Zeichen spédter einge—
schoben WL]Ide?23

V. 14b-16 referiert das "Zeichen" selbst, das eben darin besteht,
daB eine 'junge Frau' ein Kind zur Welt bringen wird, das den Namen

Immanuel tragen soll. Bevor dieses Kind zu einer bestimmten Form von
Wahlfreiheit erwachsen ist24, wird das Land der beiden Konige, vor denen
Bhas sich so fiirchtet (- und das sind wohl die Gegner in diesem Krieg -),
vollig verlassen sein. D.h. also, daB sich das Zeichen nach dem vorlie—

genden 'J.‘e)d:bestam.‘l25 deutlich auf die gegebene Kriegssituation bezieht

21 Auf die betonte Verwendung der Gottesnamen mit entsprechenden Suffix-—
formen wird immer wieder hingewiesen. Vgl. dazu auch GORG, a.a.0.,
112. In diesem Zusammenhang sei nur angedeutet, daB auch die Einlei-
tungssitze innerhalb unserer Einheit (V. 3.7.10.14. 17 ) mit den
Gottesnamen zu spielen scheinen.

27 0 o

23 A.a.0., 112,

24  Eine Ubersicht iiber die Moglichkeiten, wie man diese Wahlfreiheit
verstehen kdnnte, bietet THOMPSON, ET 95 (1983/84), 68.

25 V. 16b wird hdufig im Anschluf an G. FOHRER, Das Buch Jesaja, 1.Band
(Jes 1-23), ZBK, Ziirich-Stuttgart 21967, als "sprachlich und sach-



und offenkundig eine unbedingte VerheiBung lber den Ausgang enthilt.
Dazu kammt, daB es Ahas allein anspricht und den Tenor fortsetzt, der in
der Szene von V. 3-9a angeschlagen ist. Verstidrkt wird dieser Zusammen-
hang schlieBlich noch durch die Stichwbrter Y7 (V. 6), 0710 (V. 4)
und q9n . Angesichts dieser Sachlage stellt sich die Frage, cb das "Zei-
chen" etwa allein auf dem Hintergrund der dort gegebenen Zusagen zu deu-
ten ist. Als "Zeichen" kann es chnehin nur der Verdeutlichung solcher
Zusagen dienen, nicht aber mit der Glaubensforderung von V. 9b verbunden
werden. Dazu kammt schlieBlich, daB eben nach der vorangehenden Ablehnung
alles andere als wiederum ein "Zeichen" zu erwarten wdre. DaB das "Zei-
chen" zum Angebot in mehrfachem Spanmungsverhdltnis steht, wird ohnehin
immer wieder bemerkt. Zu nemnen ist eben die singularische Anrede wenig-
stens in V. 16b (- auf nm¥71 wird noch zuriickzukammen sein -), die den
Plural von V. 13.14a nicht fortsetzt. Der Name des Kindes 1&B8t sich eben-
falls schwer mit dem vorangehenden Spiel mit den Gottesnamen vereinbaren
und auBerdem ist das "Zeichen" weder 'aus der HGhe' noch 'aus der Unter-
welt', also in irgendeiner Weise auBergewthnlich, sondern ein Ereignis
des Alltags. SchlieBlich sei auch nochmals auf die Spanmung zwischen der
Einleitung (V. 14a) und dem "Zeichen" selbst verwiesenZ?. Es bleibt noch
V. 17. Nach dem, was cben zur Ubersetzung und der daraus sich ergebenden
Botschaft zu sagen war, ist klar, daB dieser Vers trotz seiner Intention,
die Deutung des "Zeichens" fortzusetzen, nicht genuin mit V. 16 zusammen-—
hiingen kann. V. 17 blickt im Gegensatz zu V. 16, der noch ganz im Ge-
schehen des syrisch-efraimitischen Krieges verhaftet ist, voraus auf die
'kommenden Tage', die - denen von V. 16 zwar vergleichbar - jedoch von
einem neuen Krieg geprédgt sein werden. Entsprechend dieser Perspektive
ist auch der Adressatenkreis ausgedehnter. Insofern aber steht er in
engerem Zusammenhang mit V. 13.14a. Dieser Zusammenhang wird noch dadurch
verstirkt, daB V. 17 jene Konsequenzen darstellt, die nach der Ablehnung
lich unmoglich" qualifiziert und ausgeschieden (vgl. KILIAN, Jesaja
1-39, 15). Ein solches Urteil unterstellt aber, daB der Text durch
die Hinde von Glossatoren gegangen ist, die weder ihrer Mutterspra-
che michtig, noch auch in den '"Sachen'" bewandert waren. Ob ein sol-
ches Urteil aber aus der Distanz von mehr als zwei Jahrtausenden
sinnvoll ist, bleibe dahingestellt!
26 Eine ziemlich radikale L®sung vertritt STRAUSS, a.a.0., 49, indem
er V. 15.16 und V. 17 als 'fortschreibende Interpretation' versteht.

Fiir den verbleibenden Text "sind auch die Alternativen etwa von Heil
oder Unheil ... zunichst einmal gegenstandslos'.
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des Zeichens zu erwarten sind, in V. 14b-16 aber nicht folgen. Daher
ist der SchluB zu ziehen, daB V. 17 sprachlich und sachlich zur Szene
vam Zeichenangebot, nicht aber zum "Zeichen" selbst gehort.

4) Uberlegungen zur Genese von Jes 7,1-17

Die vorangegangenen Uberlegungen zu Struktur und Gedankengang des
Textes diirften deutlich gezeigt haben, daB die Erzdhlung wohl nicht aus
einem GuB ist. Vor allem war zu bemerken, daB auf der einen Seite an
mehreren Stellen ganz betont der Kreis der Angesprochenen iber Bhas hinaus
erweitert wurde, obwohl im Geschehensablauf selbst kein direkter AnlaB da-
zu zu erkennen war (V. 9b.13.14a). Auf der anderen Seite war festzustellen,
daB gerade am Anfang und am Ende der Einheit ein anderer zeitlicher Stand-
punkt eingenammen war als der in der Erzidhlung sonst vorherrschende. Ist
dieser dadurch gekennzeichnet, daB das Geschehen um den syrisch—efraimi-
tischen Angriff vom Standpunkt der Gegenwart aus gesehen wird, so gehdrt
demgegentiber in V. 1b (8b) und V. 17 der Angriff bereits der Vergangenheit
an. Ja, nach V. 17 steht bereits eine andere, der frilheren vergleichbare
Bedrchung im Vordergrund. Fragt man aber, ausgehend von V. 17, welche Ur-
sache diese neuerliche Bedrchung habe, so wird man - wie cben gezeigt -
zuriickverwiesen auf die Szene von V. 11-14a. D.h. die Ablehnung des vor-
erst so groBartigen Zeichenangebotes bewirkt das Umschlagen der Haltung
Jahwe527 gegeniber dem Kénig, seinem Haus und seinem Volk, sodaB sie jetzt
alle zusammen mit entsprechenden Konsequenzen zu rechnen haben. Fragt man
aber noch weiter, woher die Ablehmung ein solches Gewicht erhidlt, dann
wird man' im Text zurlickgefiihrt auf die Forderung von V. 9b, denn erst
wenn sie vorausgesetzt ist, erhdlt die Ablehnung den Charakter einer
Demonstration des Unglaubens und zieht daher notwendig jene Bedrohung
des 'Bleibens'28 nach sich, wie sie V. 17 vor Augen stellt. Da zudem die
Forderung von V. 9b nicht bloB Ahas gilt, ist es folgerichtig, daB dieser
groBere Adressatenkreis auch durch den beispielhaften Unglauben seines
Reprdsentanten in die Folgen hineingezogen wird.

27  Auf literarischer Ebene erscheint der Umschwung im Verh#ltnis zwi-
schen Gott und Koénig gerade in V. 11-13 sehr schén durch die nuan-
cierte Verwendung der Gottesbezeichnungen ausgedriickt.

28 DaB der syrisch-efraimitische Krieg gerade fiir Ahas auch schon eine

ausgesprochene Bedrohung des 'Bleibens' war, zeigt allein V. 6 deut-
lich genug.



Diese Uberlegungen zeigen somit, daB der 'zeitverschobene' V. 17 un-
trennbar mit den pluralischen Stiicken zusammengehtrt und daB diese, fiir
sich betrachtet, auch einen folgerichtigen Ablauf ergeben, da ein Stiick
auf dem anderen aufbaut.

Wendet man den Blick den singularischen, dem Geschehen zeitgleich sein
wollenden Stilicken zu, so macht man nicht nur die Feststellung, daB sich
in ihnen keine irgendwie geartete Forderung findet, sondern auch, daB
Jahwe hier bedingungslos und durchgehend auf der Seite des Kénigs zu
stehen scheint und ihm die Rettung aus der bestehenden Gefahr zusagt.
Damit ergibt sich gegeniiber den pluralischen Stiicken ein wesentlicher
Unterschied im Verhdltnis zwischen Jahwe und Konig, der eine ganz andere
Ausrichtung verrdt.

Daher kann aus diesen Erwdgungen jetzt der SchluB gezogen werden,
daB die verschieden ausgerichteten Stiicke innerhalb der Einheit auch
verschiedene Stufen im Wachstum darstellen. Nimmt man hinzu, daB V. 17
mit dem spdteren zeitlichen Standpunkt nicht von den Pluralstiicken zu
tremnen ist, so bedeutet das, daB diese in der Genese auch die spdtere
Stufe ausmachen missen. In groben Umrissen ergibt das, daB V. 3-9a (- na-
tlirlich mit Ausnahme von V. 8a =) und V. 14b-16 die frilhere, in die "Ge-
genwart" des syrisch-efraimitischen Krieges gehtrenden Stilicke sind, wih-
rend V. 9b.11-14a und V. 17, sowie auch V. 1b der spdteren Schicht zuzu-

ordnen s:‘.nd29 -

Mit diesem Ergebnis sind zwar noch l&ngst nicht alle Fragen der Lite-
rarkritik abgedeckt, da noch zu bedenken wdre, ob nicht die frithere Stufe
wenigstens im Zuge der Verbindung mit der spédteren Verdnderungen erfahren
hat, aber es ist weder im Bereich der Miglichkeiten noch auch Absicht die-

29 V. 8b mit seiner punktuellen Zeitangabe ist ein eigenes Problem.
Rechnet man ihn genuin der spdteren Schicht zu, u.z. so, daR man in
der Angabe ein 'vaticinium ex eventu' sieht, dann wiirde das zur Folge
haben, daB die zweite Schicht erst zu diesem Zeitpunkt entstanden
wdre. Die andere und wohl vorzuziehende Moglichkeit ist die, daB man
V. 8b mit jenen Ergédnzungen zusammenbringt, die = wie die Nennung
Agyptens etwa in V. 18 (vgl. dazu WILDBERGER, Jesaja I, 303f) -
noch spidter in den Text gekommen sind und den Verlauf der weiteren
Geschichte nachtragen. Denkbar ist auch, daB zu diesen Konkretisie-
rungen J1pN 70 n¥ aus V. 17 gehdrt. Die zweite Mglichkeit zur
Deutung von V. 8b hidtte fiir sich, daB unsere zweite Schicht nicht
in eine Zeit verlegt werden miiBte, da der gefidhrlichste Augenblick
der assyrischen Bedrohung schon voriiber war.
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ser Studie, allen diesen Einzelheiten nachzugehen. Nicht verzichten kann
sie jedoch darauf, den am Anfang in V. 1b festgestellten Anknlipfungs-
punkt in seiner Umgebung (V. 1-2) zu diskutieren, zumal in V. 2 auch der
erweiterte Adressatenkreis auftritt. Sieht man die beiden Verse ndher
an, so ist als erstes festzuhalten, daB V. 1 insgesamt aufgrund seiner
nahezu wortlichen Ubereinstimmung mit 2 K&n 16,5 verddchtig ist. V. 2
weist zwar den erweiterten Adressatenkreis auf, gibt sich aber vom zeit-
lichen Standpunkt her als realistische Darstellung der Reaktion in Jeru-
salem und am Konigshof angesichts der Nachricht vam Anrlicken der Gegner.
Scheint somit die Ldsung darin zu liegen, V. 1 ganz der spdteren Schicht
zuzuschreiben, so sperrt sich dagegen doch der Umstand, daB die Einfiih-
rung des hauptsdchlichen Adressaten Ahas nicht gut erst mit V. 3 erfol-
gen kann, und daB V. 2 allein keinen entsprechenden Erzdhleinsatz auf-
weist., Daher scheint es geraten, nur den mit 2 K&n 16 iibereinstimmenden
Teil der Bearbeitung zuzuweisen, wobei aber durchaus die Frage offen
bleiben kann, cb 2 Kén 16,5 nach Jes 7,1 gestaltet wurde, oder umgekehrt.
Bei V. 2 erweckt die Beschreibung der Angstreaktion zwar den Eindruck,
die Stimmmng zu Anfang des Krieges gut eingefangen zu haben, aber der
Vergleich, daB die 'Herzen zittern wie die Bdume des Waldes im Wind',
kénnte durchaus auch abschétzig gemeint sein. In diesem Fall wdre in die-
ser Beurteilung der Reaktion schon der Keim fiir das spitere 'Versagen'
des Konigs gelegt. Nimmt man 8,6 hinzu, so gewinnt diese Mdglichkeit noch
an Gewicht, aber fiir eine klare Entscheidung scheint es doch nicht zu
reichen. Kann V. 2 also in seinem Bestand unangetastet bleiben, so be-
deutet das, daB die pluralische Schicht hier ihren Ankniipfungspunkt fiir
die Ausweitung vorgefunden hat, d.h. die hier von 717n7?2 und Q¥
ausgehenden Linien sind sekunddr. Damit wdre auch schon das Notigste

zu V. 1-2 gesagt.

5) Folgerungen

Auch wenn im vorhergehenden Abschnitt eine weitere Diskussion des Be-

standes der Grundstufe unseres Textes ausgeklammert wu:cde30. so ktmnen

30 Bei einer kritischen Durchleuchtung von V. 3-9a wiirde sich kaum mehr
ergeben, als daf in einigen F#llen mit der Mbglichkeit der Auffiil-
lung des Textes gerechnet werden kdnnte (vgl. SCHREINER, BZ 22 (1978),
95ff). Das wiirde dann heiBen, daf die oben gezeigte, paarweise Glie-—
derung der Aussagen Produkt dieser Auffiillungen wire, durch die aber



doch vom vorgelegten Modell der Genese her wesentliche Folgerungen fiir
das Versténdnis gezogen werden, die in erster Linie - wie leicht zu se-
hen ist - das vieldiskutierte "Zeichen" betreffen. Aus dem Ergebnis der
cbigen tberlegungen folgt, daB das "Zeichen" im Rahmen des urspriinglichen
Bestandes im AnschluB an V. 9a zu sehen ist, bzw. die unmittelbare Fort-
getzung van V. 10 darstellt. Das bedeutet, daB mit dem "Zeichen" 4has
direkt angesprochen ist, daher kann die 1N7Y nur eine Frau von Ahas
sein, das Kind, das geboren wird, nur sein Sohn, dem er, Ahas, den Namen
Immanuel gibt. Die umstrittene Verbform nx1p1 ist also aufgrund von
V. 10, bzw. wegen des allgemeinen Duktus des Grundbestandes, der sich
eben durchgehend als direkte Anrede an Ahas ausweist, nur als 2.P.Sg.m.
zu deuten, wie es Ubrigens auch IXX tut. Die vorgeschlagene Erkl&rung
der Genese unseres Textes ergibt also auch beziiglich der "wohl umstrit-—
tenste (n) Bibe:l.stellose“3‘I eine sehr klare Antwort, die im Rahmen der Grund-
schicht nicht nur eine eindeutige Entgegnung Jahwes auf den Plan der Geg-—
ner in V. 6 darstellt, sondern auch V. 7-9a, also das Wort Jahwes iiber
die Gegner, entsprechend beleuchtet. In diesem Zusammenhang stellt nim—
lich die Ankiindigung der Geburt eines Schnes die Zusicherung Jahwes dar,
daB Ahas und seinem Haus Zukunft beschieden sein werde. Die cben aufge-
worfene Frage, ob V. 7-9a wirklich alles ist, was Jahwe in dieser Situa-
tion zu sagen hat, muB alsoc mit einem klaren Nein beantwortet werden,
weil V. 14b-16 dazugehtrt. Dem widerspricht nicht, daB V. 10 eine eigene
Einleitung voranstellt, weil damit nur das Wort flir Ahas besonders abge-
hoben wird; die Formulierung mit fD17?1 unterstreicht dazu den Charakter
keine wesentlich neuen Informationen hinzukommen. Angesichts dieser
Tatsache scheint daher ein solcher Arbeitsgang ziemlich unndtig zu
sein, weil er damit zur Frage der Genese der Einheit nichts wesent—
lich Neues beitrdgt. Nicht viel anders ist die Sachlage in V. 14b-16.
Auch wenn "(...) der sekundidre Charakter von V. 15 keiner weiteren
Begriindung (bedarf)" (GORG, BN 22 [1983], 110), daher also mit einer
Bearbeitung dieses Stiickes gerechnet werden miifte, dndert sich damit
fiir das "Zeichen" selbst kaum etwas. Viel wesentlicher wire m.E. die
Frage, wie das Verhdltnis des "Zeichens" von Kap. 7 zu dem vom Jesa-
jasohn in Kap. 8, sowohl auf historischer als auch auf literarischer
Ebene, zu bestimmen ist. SchlieBflich enth#lt ja auch die Deutung in
8,4 eine Botschaft {iber den Ausgang des Krieges, eine ebenso positive
librigens, und auBerdem scheint es vor allem auf dieser Ebene ertrag-
reich, die jeweils angegebenen Zeitpunkte (- 'Vater', 'Mutter' sagen,
bzw. 'Bbses verwerfen und Gutes erwdhlen' -) weiter zu diskutieren.
Dazu wire schlieBlich die grundsidtzliche Frage zu bedenken, warum es
tiberhaupt zu zwei Kindern kommt.

31 So die bekannte Charakterisierung der Stelle durch M. BUBER, Der
Glaube der Propheten, Ziirich 1950, 201.
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der Fortsetzung. Aufgrund dieser Ergebnisse stellt sich natiirlich die
Frage, ob man bei V. 14b-16 iberhaupt noch von einem "Zeichen" reden
soll und nicht viel eher von einem Geburtsorakel, was tbrigens auch die
Form nahe_leg't32. Die Deutung als "Zeichen" wird ndmlich erst von der
spéteren Schicht hereingebracht, wdhrend die Grundschicht sie eher aus-
schlieBt, weil es primédr um die Zusage des Bestehens geht, sodaB also
die Bezeichnung "Geburtsorakel" den Sachverhalt besser trifft. So gese-
henr f4llt wiederum ein Licht auf V. 8a.9a, weil sich das Verstdndnis als
Subjektsatz umso mehr nahelegt. Wehrend nédmlich der Bestand der Haupter
von Damaskus und Samaria verneint wird, erhdlt Ahas die Zusage der Ge-

burt eines mdnnlichen Sprosses, der - auch wenn es nicht Hiskija sein

sollte - zumindest potentiell Thronfolger sein ka.rm33.

Zur Abrundung der hier nur knapp formulierten Folgerung ist noch iibrig,
die Arbeitsweise der durch die zweite Schicht erfolgten Redaktion zu
skizzieren, denn dabei dlirfte sich nochmals zeigen, daB das vorgeschla-
gene Modell sich auch in dieser Frage bewdhrt.

Wesentliches Merkmal der zweiten Schicht ist - wie cben gezeigt - der
zeitlich spédtere, nach den Ereignissen des syrisch-efraimitischen Krie-
ges liegende Standpl:tﬂct34. Dieser bedeutet, daB den Bea::beitern35 nicht

32 Vgl. dazu W. BERG, Die Identitdt der "jungen Frau" in Jes 7,14.16,
BN 13 (1980), 7-13. Unsere Deutung kommt dem insofern entgegen, als
nun auch der Akt der Namensgebung dieser Form besser entspricht.
Wenn BERG, a.a.0., 9, zu den Parallelen zur Namensgebung, Gen 16,11;
17,19 bemerkt, daB "(...) es immer die Mutter (ist), von der ausge-
sagt wird, daB sie dem Sohn den genannten Namen geben wird", so
stimmt das bei Gen 17,19 sicher nicht. Es ist vielmehr immer so,
daB der jeweils Angesprochene die Namensgebung vollzieht, in un-
serem Fall hier eben Ahas.

33 Die historische Frage, ob Hiskija dieser angekiindigte Immanuel ge-—
wesen sein kann oder nicht, muB uns hier nicht beschdftigen, weil
sich daraus nicht viel fiir die Genese des Textes ergibt. Wohl aber
kann man feststellen, daB — historisch gesehen - nie ein Immanuel
den Thron bestieg. Vielleicht hat gerade auch dieser Umstand dazu
beigetragen, daf diese Figur fiir eine Weiterinterpretation offen
blieb und in weiterer Folge messianischen Charakter annehmen konnte.
Unsere Interpretation von Jes 7 unterstreicht diese Méglichkeit in-—
sofern, als kein Zweifel an der kéniglichen Abstammung des Immanuel
sein kann.

34 Wie weit der Standpunkt von den Ereignissen des syrisch-efraimiti-
schen Krieges entfernt ist, l#Rt sich schwer sagen. V. 17 gibt aber
zu erkennen, daB auf jeden Fall die Auseinandersetzung mit Assur
wenigstens in greifbarer Nihe sein muB. Von daher ergibt sich zu-
mindest ein ungefdhrer 'terminus a quo'.

35 Wer diese Bearbeiter sind, kann verstdndlicherweise auf der Basis

dieses Textes allein nicht erwogen werden.
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nur die Kenntnis des ABusgangs zuzugestehen ist, sondern viel mehr noch
die Kenntnis der von Ahas betriebenen Politik zur eigenen Rettung. Da
diese nicht der prophetischen Botschaft der Grundschicht entsprach und
offenbar Folgen mit sich gebracht hat, die den Bearbeitern deutlich vor
Augen stehen (V. 17!), legt sich nahe, die Absicht der Bearbeitung darin
zu sehen, die Ursache theologisch im urspriinglichen Bericht zu verankern.
Die Bearbeiter gingen dabei so vor, daB sie nach dem Wort iiber die Geg-
ner mit V. 9b die Forderung des 'Glaubens' einfiligten und daran die Be-
dingung des 'Bleibens' kniipften! Die konkrete Stelle der Einfiligung ist
dabei die denkbar giinstigste, denn mit dem Wort iber die Gegner lag so-
weit schon eine Ankiindigung vor, an der sich der 'Glaube' des Ahas be-
wahren hdtte konnen, sich aber - wie die Bearbeiter wissen! - nicht be-
wdhrt hat. Um das in theologischer Weise darzustellen, fligen sie die
Szene van Zeichenangebot ein, in der sich also erweisen soll, was Ahas
von der Ankiindigung hdlt. Dabei muSte die Szene so gestaltet werden, daB
darin sowochl das hohe MaB des Unglaubens auf der Seite des Ahas, wie auch
das - historisch gesehen - entsprechende Ma8 der Folge, das den Bearbeitemn
bereits vor Augen steht, zum Ausdruck kam. Um beides zu erreichen, wurde
das Zeichen so iberdimensional stilisiert36. Mun folgt auf diese Szene
bekanntlich tlberraschenderweise nicht gleich das Urteil, sondern - als
"Zeichen" eingefiihrt - das urspriingliche "Geburtsorakel" mit einer Deu-
tung, die neuerlich den Untergang der jetzigen Gegner bestitigt (V. 16),
und erst dann die eigentliche Folge der Ablehnung. Dieser zundchst unver-
stidndlich erscheinende 'Bruch' erklédrt sich wohl dadurch, daB in den Au-
gen der Bearbeiter dieses Orakel gerade in und mit der auch fiir sie schon
erfiillten Botschaft vom Untergang (und der Exilierung) der Feinde als
frilher schon von Jahwe selbst gesetztes "Zeichen" dafiir gelten kann, daB
37, b.h., das Ge-
burtsorakel wurde in entscheidender Weise umgepragt und in ganz neuer
Funktion verwendet, u.z. so, daB offenbar keine Verdnderung notwendig war.

auch die Folgen der Ablehnung ganz gewiB kommen werden

36 Vielleicht darf man hinzufiigen: 'damit Ahas sicher daran scheitert’'.

37 Das Moment der Erfiillung, mit dem die Bearbeiter operieren, ist um-—
gekehrt wohl auch als der Punkt zu sehen, der ihrer Weiterinterpre-—
tation Legitimitidt und Autorit#dt verleiht, D.h. das "Zeichen'legi-
timiert nicht nur den Inhalt der Weiterinterpretation, sondern auch
den Akt. Das ist m.E. ein sehr wichtiger Punkt, denn die literar-
kritische Arbeit sollte nicht bloB Wachstumsstufen unterscheiden, son-
dern (- dann und wann wenigstens -) auch zeigen, worin sich der An-
spruch der Bearbeitung, legtime Fortschreibung zu sein, griinden konn-
te. Vgl. oben Anm. 25.
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Wenn dem aber so ist, so bedeutet das wiederum, daB die gewiB 'kammenden
Tage' von V. 17 in engem Bezug zu den 'friheren' des syrisch-efraimiti-
schen Krieges zu sehen sind. Daher ist es kaum zuviel gesagt, wemn sich
damit neuerlich bestdtigt, daB nTIn? 7yn 0?19X 11D 01?N7 nur das Ende
der 'friheren Bedrohung' meinen kamn, weil nur dadurch die Rede von einer
neuerlichen freigesetzt wird.

Damit schlieBt sich fiir diese Studie der Kreis, weil sie an den Punkt
zuriickkornt, der einen neuen Einstieg in die Problematik der Genese des
Textes ermbglichte und eigentlich zu einer iberraschend einfachen Erkli-
rung fiihrte. DaB diese entscheidend von der gewiB mihevollen Erstellung
des Textblattes angeregt wurde und schlieBlich aus dem wiederholten
tberdenken der Linien® erwuchs, braucht nicht verschwiegen zu werden.

38 Wenn die Linien mahmen, die groBeren Zusammenhinge nicht aus den
Augen zu verlieren, so unterstreichen sie nur, was der verehrte
Jubilar in vielfacher Weise in seinen Schiilern grundgelegt hat.
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Prof. Dr. Arnold Gamper
aum 60. Geburtstag

Im Horizont der Gottesfurcht
*
Stellungnahmen zu Welt und Leben in der alttestamentlichen Weisheit )

Johannes Marbdek - Graz

Es ist begreiflich, daB ein Buch wie das Alte Testament mit der groBen
Spannweite seiner Geschichte und seiner Botschaft in den vielfdltigen Um-
briichen der Zeit gerne als Zeuge angerufen wird, als pdptus, der dabei
auch zum Mirtyrer werden kann. Dies gilt nicht blog fiir die Diskussion
um Gewalt und Frieden, sondern auch filir ein anderes schon lange be-
wegendes Thema unserer Tage, filir die Stellung des Menschen zur Welt.

Muf die Begeisterung fiir eine durch Gen 1 menschlichem Zugriff und Fort-
schritt freigegebene Welt als "secular city"1 folgten scharfe Angriffe

auf denselben Text als Grund der gnadenlosen Ausbeutung der Schopfung

durch den vom Christentum geprégten Menschenz. In der folgenden Auseinander-
setzung ist geradezu in einer Flut von Beitrdgen versucht worden, neue,
positive Impulse zur Bewdltigung der Uberlebenskrise, zum biblischen

*) Der Beitrag stellt die iiberarbeitete Fassung eines Gastvortrages an
der Katholisch-theologischen Fakultdt der Universitdt Wien im
Rahmen des Colloquium Biblicum Vindobonense am 19.10.1984 dar. Er
sei Univ.-Prof.P.Dr.Arnold Gamper in Hochachtung und Verbundenheit
gewidmet. 2

1 COX,H., Stadt ohne Gott? Stuttgart-Berlin 1967.

2 Publikumswirksam wurde vor allem AMERY,C., Das Ende der Vorsehung.
Die gnadenlosen Folgen des Christentums, Reinbek bei Hamburg 1972;
vgl. etwa S.17f zu Gen 9,12-15. Eine Darstellung der Diskussion bietet
jetzt AUER,A., Umweltethik. Ein theologischer Beitrag zur Skologischen
Diskussion, Disseldorf 1984.
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Weltverstédndnis und zum Umgang mit ihr aus Texten des Alten Testaments zu

gewinnen3 %

Im folgenden soll etwas abseits von unmittelbaren Tagesfragen versucht
werden, der Stellungnahme zur Welt in der alttestamentlichen Weisheits-—
literatur ein wenig nachzuspliren.

Vorbemerkungen

Erdrterungen zum offenbar allezeit spannungsreichen Thema Welt und
Ieben im Alten Testament stehen freilich vorerst vor der Tatsache,
daB das hebrdische Lexikon einen umfassenden Begriff We l t als
kosmologischen oder theologischen Terminus nicht kennt. Exilisch-nach-
exilische Texte sprechen z.B. von JHWH als "Schopfer des A 1 1 s"
(Jer 10,16; 51,19; vgl. auch Jes 44,24; 45,7; Ps 103,19), der nach
Ps 8,7 dem Menschen "alles" zu FiiBen gelegt hat. Kohelet stellt in
den beiden Rahmenversen 1,2 und 12,8 "alles" (hakkol) unter das Verdikt
des groBen "nichtig". - Auch Werk JHWHs fiir die gesamte
Schépfung, ihre Fille wie fiir einzelne Teile wdre hier zu nennen
(vgl. Ps 8,4.7; 103,22; 104,24.31); ma'aSaeh kann auch Tun und Werk
des Menschen bzw. seiner Hinde in der Welt bezeicl’men“. ndouos als Aus-
druck filir das Gesamt der Welt bzw. Schipfung begegnet erst in der griechi-
schen Literatur des Judentums wie der Sapientia Salamonis oder im
zweiten Makkabderbuch 7,9.23 im Hinweis der makkabdischen Mutter auf den
Schopfer der Kosn'oss. Die hebrdische Bibel vermag sich dem Ganzen der

3 Aus der Fiille der Literatur sei nur auf einige neuere zusammen-—
fassende Darstellungen mit weiterfiihrender Literatur verwiesen: STECK,
0.H., Welt und Umwelt, Bibl. Konfrontation, Stuttgart 1978; PREUSS,
H.D., Biblisch-theologische Erwdgungen eines Alttestamentlers zum
Problemkreis Okologie, ThZ 39 (1983) 68 - 101; ZENGER,E., Gottes Bogen
in den Wolken. Untersuchungen zu Komposition und Theclogie der Priester-
schriftlichen Urgeschichte, SBS 112, Stuttgart 1983 sowie einige Bei-
trige in der von GEYER,H.-G., u.a. herausgegebenen Festschrift fir
H.J.Kraus: "Wenn nicht jetzt, wann dann?" Neukirchen 1983: KOCH,Kl.,
Gestaltet die Erde, doch heget das Leben. Einige Klarstellungen zum
dominium terrae in Genesis 1, ebd. 23-26 sowie OTTO,E., Schépfung
als Kategorie der Vermittlung von Gott und Welt in Biblischer Theologie,
ebd.53-68.

4 Vgl. SAUER,G., THAT I, 830 zu kol/hakkol sowie VOLLMER,J., THAT II,
368 zu ma'asaeh.

5 ndopog als Ubersetzung fiir das Himmelsheer: vgl. Gen 2,1; Dtn 4,19;
Jes 13,10; 24,21,



Welt sonst nur hymnisch aufzdhlend wie z.B. in den Psalmen 104; 148;
150,6, in den Gottesreden des Ijobbuches, in der polaren Ausdrucksweise
des Merismus "Himmel und Erde" (Gen 1,1; 2,4) oder schlicht im Reden von
einzelnen Bereichen des Lebens und der Welt anzunghern.

Diese Rede geschieht demnach auch ineiner Vielfalt wvon
tberlieferungen mit:ihrerEigenartundZielsetzungs: in
den fundamentalen Schopfungsaussagen im Zusammenhang des jahwistischen und
priesterschriftlichen Geschichtswerkes im Pentateuch; in der Thematik des
Landes im deuteroncmistischen Geschichtswerk’, in der prophetischen Botschaft
von den Konsequenzen der Wirklichkeit JHWHs fiir das rechte Verstdndnis der
Wirklichkeit der Welt, filr Verantwortung und Hoffnung®, im Lobpreis der
Schopfung in den Psalmen’ und in den Weisheitsschriften.

Wenn bei der Vielschichtigkeit der Stellungnahmen und Modelle mit Vor-
sicht zusammenfassend so etwas wieein Propr ium zun Thema
Welt und Leben im Alten Testament fom-
liert werden darf, sind es folgende Einsichten bzw. Erfahrungen: die
Schopfung und ihre Lebensbereiche begegnen dort dem Menschen nicht als
neutrale Objekte, Gegen-stdnde wissenschaftlichen Erkennens und technisch-
zweckhaften Verfiiga1510; vielmehr ist der Mensch nach Gen 1 und 2 zugleich
mit allem Lebendigen unmittelbar auf den Schipfer als tragenden Grund an—
gewiesen und bezogen, der allem Leben und Lebensrecht gewf:il'n:t11 , ohne darin
aufzugehen. (Auch die "Weltbilder" im Alten Orient und im Alten Testament
weisen stets liber die empirische Wirklichkeit eines geschlossenen Systems
hinaus in die Sphéren abgrindiger Bedrohung bzw. gottlichen Lebens)12. Nur

6 Eine kurze Gesamtschau bietet ZIMMERLI,W.,Die Weltlichkeit des Alten
Testaments, Gottingen 1971; vgl. auch WOLFF,H.W., Anthropologie des Alten
Testaments, Minchen 1973,

PREUSS, Biblisch-theologische Erwagungen, 89 A.31.

8 S. vor allem WOLFF,H.W., Jahwe und die Gotter in der alttestamentlichen
Prophetie. Ein Beitrag zur Frage nach der Wirklichkeit Gottes und der
Wirklichkeit der Welt, in: WOLFF,H.W., Gesammelte Studien zum Alten
Testament, ThB 22, Miinchen 21973, 418-441,

9 Vgl. die grundsidtzlichen Uberlegungen bei STECK,0.H., Der Wein unter
den Schépfungsgaben. Uberlegungen zu Psalm 104, TrThz 87 (1978) 173-191
sowie OTTO,E., Schopfung als Kategorie der Vermittlung, 53-68.

10 STECK, Welt und Umwelt, 103f; PREUSS, Biblisch-theologische Erwigungen
78, 85, 92.

11 STECK, Welt und Umwelt, 81f, 112, 114,

12 KEEL,0., Die Welt der altorientalischen Bildsymbolik und das Alte
Testament. Am Beispiel der Psalmen, Neukirchen 1972, 13-47 und
GESE,H., Die Frage des Weltbildes, in: GESE, Zur biblischen Theologie-
Alttestamentliche Vortrige, BETh 78, Minchen 1977, 202-222.

~
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im Wissen um seine "MitgeschSpflichkeit", um das ihm selber gewdhrte Leben,
kann der Mensch seine Verantwortung vor Gott fiir die Schopfung wahrnehmen.
Damit sind der Mensch, die Bereiche der Welt und Jahwe zu einer sehr kom-
plexen Wirklichkeit verschrénkt und nicht voneinander zu 18sen oder vollig
unabhidngig voneinander zu betrachten.

Wenn auch die Weisheit von den Ubrigen alttestamentlichen Traditionen
nicht vollig isoliert werden sollte13 , stellt sie durch die weithin fast
vllig fehlende Bezugnahme auf die geschichtlichen und kultischen Tradi-
tionen Altisraels doch eine sehr eigenstédndige Denkbewegung dar, deren
Einordnung und Wertung im Gesamt einer alttestamentlichen Theologie bis
zur Stunde diskutiert ist'?. Solche Weisheit als "Wirklich -
ket gerkundung ;s die si'ch auf ™ Natbur“und
Menschenleben erstreckt", die dort Ordnung entdeckt,
"die sie zu Regeln verdichtet oder im Kosmos als Mirabilia bestaunt", wie
W.Zimmerli forrruliert15, scheint gerade von ihrer Zielsetzung her fiir ein
Urteil {iber Welt und Ieben im Alten Testament aufschlufreich. Die grofe Ver-—
schiedenartigkeit der Schriften bezeugt einen langen und vielgestaltigen Umgang
mit den Bereichen des Menschen und der Natur, in dem Erfahrungen und
Urteile gereift sind.

Im folgenden soll versucht werden, einigen Linien der
(Denk-) Bewegung dieser Wirklichkelilts-
erkundung zu folgen und einige ihrer charakteristischen
Ergebnisse dabei zu skizzieren, wie sie in Form und Inhalt des
Spruchbuches, bei Ijob, Kohelet, Jesus Sirach und der Weisheit Salamos zur
Sprache kammen.- Wenn Carlos Mesters als Bibelwissenschafter fiir etwa 700
Bibelgruppen in einer brasilianischen Didzese einen Bibelkurs entworfen
hat, in dem er unter dem Titel "Weisheit des Volkes" beéir Texten der alt-

13 Vgl, die abwdgende Haltung bei PLOGER in seiner Einleitung zum Buch der
Spriche, BKAT XVII, Neukirchen 19B4, XXIf u. XXX-XXXVII sowie ZIMMERLI,W.,
Biblische Theologie I, TRE 6, 450.

14 vgl. die sehr kritischen Stellungnahmen bei PREUSS,H.D., Erwdgungen zum
theologischen Ort der alttestamentlichen Weisheitsliteratur, EvTh 30
(1970) 393-417; ders., Alttestamentliche Weisheit in christlicher Theo-
logie? in: BREKELMANS,O., (Ed.), Questions disputées d'Ancien Testament,
BEThL 33, Gembloux-Leuven 1974, 165-181. Einen gedrdngten Uberblick zu
dieser Diskussion s. bei REVENTLOW,H.G., Hauptprobleme der alttestament-
lichen Theologie, EA4F 173, Darmstadt 1982, 183-201.

15 ZIMMERLI, TRE 6, 450; wgl. auch VON RAD,G., Weisheit in Israel, Neukirchen
1970, 49.153-165 und 390-405.



testamentlichen Spruchweisheit ansetzt15, mag dies ein kleiner Hinweis

sein, Urteil und Praxis der Weisen Israels auch filir uns nicht leichtfertig
zu iibergehen.

ik W dariked diesh k edokigieirk vinidinagy— “Hie bamie=

Go tEels fanric ht ~ftnadiemn Prowverbilen;

Eine sachgerechte Anndherung an die Vielfalt der in den einzelnen Sammlungen
enthaltenen Unterweisung, die - bei aller Schwierigkeit einer Datierung -
zweifellos zumindest einen Teil der Konigszeit und die nachexilische
Periode umfast
Weg der Zuwendung zur Wirklichkeitserkenntnis in den Einzelspriichen geschehen,
die den Hauptteil des Spruchbuches ausmachen und durch die Lehrreden K.1-9
und wohl auch durch Spr 31,10-31 Rahmung und Schliissel filir das Versténdnis
gefunden haben.

, kann nur auf dem von G.von Rad meisterhaft vorgezeichneten

Ein erstes beachtenswertes Phdnomen , das bei einem
Blick auf die Vielfalt der Einzelthemen und Aussagen in den verschiedenen
Sammlungen zutage tritt, ist dilegroBge O f fenheit, das
Interesse, wennman will eine gewisse leidenschaft fir die
grevslam-tiesiWiirk 1l iech kedt: dies s lvebens; und zwar
gerade im Konkreten, vam Kleinsten bis zum GrSBSten. Hierin unterscheidet
sich das Spruchbuch bei allem Erbe internationaler Weisheit von der stark
an Stand und Klasse des Schreibers bzw. das Milieu des hSfischen Beamten
gebundenen Weisheit Agyptensm. In Israel ist Raum und Interesse fiir Arbeit
in der Landwirtschaft und Sorge um das Vieh wie filir Handel und Blirgschaft,
fiir den kleinen Raum des Hauses, der Familie wie fiir Verantwortung in der
Offentlichkeit, in der Rechtsprechung in Staat und Volk bis hinauf zum
Konig; fiir Essen und Trinken wie fiir die tiefsten AuBerungen des Menschen
in seinem Wort, seiner Trauer und seiner Freude, fiir die Beziehungen in
ihrer Spannweite von Freundschaft und Ehe, Liebe und HaB bis hin zu den

16 MESTERS,C., Vom Leben zur Bibel - von der Bibel zum Leben. Ein Bibelkurs
aus Brasilien fiir uns, Bd 1, Mainz-Minchen 1983, 29-71.

17 Zu den Datierungsfragen s. zuletzt PLOGER, BKAT XVII, S. XIII-XVI.

18 PLOGER, ebd. XXV.
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staunenswerten Ritseln der Welt und dem Geheimnis Gottes in den Spriichen
Agurs K.30.

Diese Offémeit fiir die Gesamtheit des Lebens und der Welt, wie sie
der einzelne erfdhrt, bedeutet eine "Schule des Sehens", ein iliberaus
sorgfdltiges Ernstnehmen der Wirklichkeit,
das m.E. immer noch am besten als Suche nach und Horen auf Ordnungen der
Schopfung zu verstehen sein diirftew. Selbst Spriiche voll S chédr fe
und Treffsicherheit £flirSchwichen und Fehler des
Menschen zeigen in Bild und Wort eine im letzten doch humorvoll-hilfreiche
Hinwendung zur ganzen Wirklichkeit des Lebens, auch in seiner Gebrechlich-
keit, etwa die Schilderung des Faulen: "Die Tiir dreht sich in ihrer Angel,
und der Faule in seinem Bett. Greift der Faule mit der Hand in die Schiissel,
ist er zu trdg, sie zum Mund zurlickzufiihren." (26,14f; vgl. auch 6,6-11;
24,30-34; 26,13 u.a.). Bhnlich direkt aufdeckend und doch ldchelnd das Ach
und Weh des Trunkenboldes Spr 23,29-35; die Erfahrung dessen, der Streit
schiirt: "Einen vorbeilaufenden Hund packt bei den Ohren, wer sich in einen
Streit mischt, der ihn nichts angeht" (25,27) oder der Seufzer: "Ein
stdndig tropfendes Dach in der Regenzeit und eine zdnkische Frau gleichen
einander" (27,15f; vgl. 21,9 u.a.). Insbesonders Unbelehrbarkeit und
Unausrottbarkeit der Torheit regt zu kraftvollen Formulierungen an: "Zer-
stampfst du den Toren auch im MSrser, seine Torheit weicht nicht von ihm"
(27,22; vgl. den 'Traktat' 26,1-12).

Vor allem aber wird dieses aufmerksam - behutsame
Ernstnehmen des Leben-s  Schritt flir Schritt, das
nicht in groBen Thecrien dariiber hinwegspekuliert und - diskutiert, — neben
der Bewegung des Parallelismus — in Spriichen anschaulich, die entscheidende
innere Wirklichkeit des Lebens zur Sprache bringen: "Der Bedriickte hat nur

19 Trotz der Einwdnde von PREUSS, Biblisch-theologische Erwdgungen, 82f
scheint es berechtigt, einen Zusammenhang zwischen Spruchweisheit und
der Uberzeugung von einer Schdpfungsordung anzunehmen. Besonders nach-
driicklich hat dies H.H.SCHMID vertreten: Wesen und Geschichte der
Weisheit, BZAW 101, 1966; Gerechtigkeit als Weltordnung, BHTh 40,
Tibingen 1968 mit der vielleicht liberbetonten Parallelisierung der
dgyptischen Maat mit der israelitischen §edaqa. Zur Beziehung zwischen
Weisheit und Schépfungsordnung vgl. auch positiv ZIMMERLI, TRE 6,448,
451; NEL, J.PH., The Structure of Wisdom Admonitions in Proverbs, BZAW
158, 1982, 103f; PLOGER, BKAT XVII, S. XXIV.



schlimme Tage, das frBhliche Herz ein stdndiges Fest" (15,15) oder da8
z.B. ein Gericht Gemiise mit Liebe besser ist als ein gemidsteter Ochs und
HaB dabei (15,17), ein trockenes Stiick Brot besser als ein Haus voll
Braten und Streit (17,1)20; daB ein frthliches Herz auch dem Leib wohltut
und ein bedriicktes Gemit die Glieder verdorren 148t (17,22: vgl. 15,13).
"Eisen wird an Eisen geschliffen, so schleift einer den Charakter des
anderen" (27,17) weiB um die prégende Kraft ernstzunehmender, auch harter
Begegnung; 27,9 um den Wert einer Freundschaft: "0l und Riucherwerk er-
freuen das Herz, die SiiBigkeit eines Freundes stédrkt die Seele". 19,11
offenbart, wo wahre Weisheit und Gr&Be liegen: "Einsicht macht einen
Menschen langmiitig; sein Ruhm ist es, iiber Frevel hinwegzugehen". - Als
tberaus kostbare, folgenschwere Wirklichkeit des Lebens, als Spiegel des
Menschen und Verdichtung von Ordnungen der Welt begegnet das Wort, dem
alle Sorgfalt gilt, auch im Héren und Schweigen®': "Ein goldener Apfel auf
silberner Schale - ein Wort gewortet zur rechten Zeit" (25,11). Spr 24,26;
25,25 sprechen von der wohltuenden Wirklichkeit des rechten Wortes zur
rechten Zeit, das wohltut wie ein KuB und erfrischt wie kilhles Wasser;
25,15 von seiner sanften, unwiderstehlichen Kraft: "Mit Geduld wird ein
Vorgesetzter umgestimmt; eine sanfte Zunge zerbricht Knochen".

Aus dieser langen Erkundung der Welt, der die Bedeutsamkeit gerade
der kleinen, alltdglichen Bereiche aufgegangen ist, erwdchst auch vor-
sichtiges Abwidgen, Zuriickhaltung im Urteil und Verhalten im Wissen um die
Ambivalenz der Situationen und Dinge. So kamn bei aller Warmung vor dem
Rauschtrank Spr 31,4 V.6 das schtne menschliche Wort formulieren: Gebt
Rauschtrank dem, der dahinsiecht und Wein dem verbitterten Herzen; und
Spr 26,4 empfiehlt, einem Toren je nach Situation zu antworten oder auch
nicht. "Besser ein Armer, der in Unbescholtenheit einhergeht, als einer
auf verkehrten Wegen, und er ist ein Reicher" (28,6) relativiert Armut
und Reichtum vom inneren Wert des Menschen, 22,2 und 29,13 vom Schdpfer

20 Vgl. z.B. den schénen Aufsatz von SMEND,R., Essen und Trinken - ein
Stick Weltlichkeit des Alten Testaments, in: DONNER,H...(Hg.), Bei-
trdge zur alttestamentlichen Theologie. FS flir W. Zimmerli, GOttingen
1977, 446-459.

21 BUHLMANN,W., Vom rechten Reden und Schweigen. Studien zu Proverbien
10-31, obo 12, Freiburg-Géttingen 1976, hat dies eingehend gezeigt;
vgl. auch McKANE,W., Functions of Language and Objectives'of Discourse
according to Proverbs 10-31, in: GILBERT,M., La Sagesse de 1'Ancien
Testament, BETHL 51, Gembloux-Leuven 1979, 166-185.
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her, der beider, auch des Reichen Herr ist: "Der Arme und sein Unterdriicker
begegnen sich; doch beiden gab der Herr das Augenlicht". Im Wissen um die
Gefahren sowohl der Armut als auch des Reichtums formuliert Spr 30,8f beschei-
den die schlichte Bitte um das Brot, das dem Menschen nStig ist.

1.2. Gelingen des Lebens

Das so realistische mit verhaltener Leidenschaft fiir alle Bereiche der
Wirklichkeit formulierte Ja der Weisen Israels und das Aufgebot aller
Sorgsamkeit in ihrer Erkundung kennt nur ein Ziel, L eben und dessen
Gelingen 22, wie es sowohl die Lehrreden als auch die Sentenzen-—

sanmlungen und die Mahrnworte des Spruchbuches bezeugen.

Am deutlichsten wird dies in der Struktur der Lehrreden inner-
halb von Spr 1—923, die alle mit der motivierenden VerheiBung des Lebens
bzw. der eindringlichen Warnung vor dem Tod, vor der Zerstdrung des Lebens
schlieBen und so zur Entscheidung fiir das weise, lebenftrdernde Verhalten
aufrufen: "Wer mich findet, findet das Leben und erlangt das Gefallen des
Herrn. Doch wer mich verfehlt, der schadet sich selbst; alle, die mich
hassen, lieben den Tod" (Spr 8,35f; vgl. 1,31-33; 2,20f; 4,18f; 5,4££.15-19;
9,6.18). Aluchdie Spruchsammlungen vonK.10 an sprechen
neben ganz konkret formulierten Erfahrungen mit der Bewdltigung der Wirk-
lichkeit ausdriicklich von vielfdltigen Wegen zum Leben: durch Gerechtigkeit
(vgl. z.B. 10,28; 11,4b.6; 12,28a; 21,21), durch Verstand und Gottesfurcht
(19,8.23), aber auch vam todbringenden Tun der tbeltdter (10,29), vam
Nachjagen nach dem Bdsen (11,19), von der Unterdriickung der Geringen (22,22f)
und der Unbelehrbarkeit (29,1). Immer wieder begegnet die lebenférdernde
bzw. tddliche Macht der Zunge, des menschlichen Wortes: "Der Mund des Gerech-
ten ist ein Lebensquell, im Mund der Frevler versteckt sich Gewalttat"
(10,11) ; "Tod und Leben steht in der Macht der Zunge; wer sie liebevoll

22 CRENSHAW,J.L., Old Testament Wisdom. An Introduction, Atlanta 1981,
62ff, 79f; STECK, Welt und Umwelt, 125f; PLOGER, BKAT XVII, 34;
MURPHY ,R.E., The Theological Contributions of Israels Wisdom Literatur,
in: Listening 19 (1984) 30-40.

23 Vvgl. LANG,B., Die weisheitliche Lehrrede. Eine Untersuchung von
Spriiche 1-7, SBS 54, Stuttgart 1972; ders., Frau Weisheit. Deutung
einer biblischen Gestalt, Disseldorf 1975.



gebraucht, genieBft ihre Frucht" (18,21). Auch die Spriiche mit tob
(10°tob) und die Vergleiche tob min - besser als (vgl. 17,26;
185575 2042324523425 20 28,20 88 1A 6B B30 2 3 ) e vrollen
die Entscheidung fiir das Leben erleichtern.

Wo Leben liber den bloBen Begriff und die Bilder vam Lebensbaum (Spr.3,18;
11,10; 13,12; 15,4) und vam Lebensquell (Spr 10,11; 13,14; 14,27; 16,22)
hinaus inhaltlich niher gefiillt wird, sind es sehr el ementare
Aspekte 25 wie die Freude der gliicklichen gquten Ehe (5,15-19 bzw.
die Kontrastbilder 2,16-19; 5,4ff; 6,32-35; 7,22f.26f.), Reichtum (10,22;
22,4), langes Leben (3,12; 9,11; 10,27), bleibender Name (10,7), Ehre (21,21;
22,4) und die Erfiilllung der Hoffnungen: "Die Hoffnung der Gerechten blitht
auf, die Erwartung der Frevler wird zunichte" (10,28; vgl. 10,3.24; 23,18;
24,74). So ist Leben die Fiille gerundeten, reifen Lebens mit seiner Voll-
endung in Wohlhabenheit und E:hz:e26
im Hier und Jetzt, um Konsequenzen des gewdhlten Weges, getroffender Ent-
scheidungen, deren Bedeutung, Ausgang und Ende {’ai}arit) sich hier enthiillt.

.D.h. esgsht m dieses Leben

Es scheint schwerlich berechtigt und begriindet, im Gefolge der Schule
von Dahoodzy7 diese "Diesseitigkeit" des Versténdnisses der Spriiche von
Leben bzw. Hoffnung und Ende an einigen Stellen aufgebrochen zu sehen im
Sinn einer expliziten Hoffnung auf Vergeltung/Leben {iber den Tod hinaus wie
etwa 12,28; 14,32; 15,24; 23,18 (=24,14). In 23,18 und 24,14 geht es um die
Verheifung des guten Endes bzw. der Hoffrnung flir den Gottesfiirchtigen und

Weisenzs, auch in 14,32, wenn dort statt der Zuflucht des Gerechten bei

seinem Tod (bmwtw) mit ILXX von dessen Redlichkeit (btmtw) die Rede istzg.

24 MURPHY,R.E., Wisdom Literature: Job, Proverbs, Ruth, Canticles,
Ecclesiastes, Esther, FOTL vol 13, Grand Rapids 1981, 66f.

25 CRENSHAW,J.L., Old Testament Wisdom, 62f; TWAT II, 887 s.v. hjh: "erfolg-
reiches und glickliches Leben" (Ringgren); STECK, Welt und Uﬁwelt, 1265FF .

26 McKANE, Proverbs. A new approach, London 1970, 388;

27 DAHOOD,M., Proverbs and Northwestsemitic Philology, Rome, 193 zu den ge-
nannten Stellen; VAN DER WEIDEN, Le Livre des Proverbes. Notes philo-
logiques, Bib et Or 23, Rom 1970.- Die sachlichste Diskussion zu Text und
Aussagen dieser Stellen bietet Mc KANE, Proverbs, 387f.479f.; auch PLOGER
zieht in seinem neuen Kommentar eine eschatologische Deutung nicht in
Betracht: BKAT XVII, 168.179. Abgesehen von der Diskussion um den zeit-
lichen Ansatz eines positiv gefiillten Jenseitsglaubens im AT fehlt fir
die genannten Spriiche jede Sicherheit Uber ihren urspriinglichen Kontext.

28 CRENSHAW, 014 Testament Wisdom, 79f.

29 VAN DER WEIDEN, VT 20 (1970) 339-350 vertritt hingegen ein eschatolo-
gisches Verstdndnis.
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15,24 kénnte MT'. u.U. als Reinterpretation verstanden werden, die einen ur-
spriinglich kurzen Text (LXX!) in Richtung von Lohn (Leben) bzw. Strafe nach
dem Tod durch "nach cben" (Im®lh) und "nach unten" (Imth) erginzt hitte:

"Einen ILebenspfad zur HO he gibt es fiir den Klugen, damit er der

Totenwelt drunten entgeht"BO.

1.3. Orientierung an Jahwe

Entscheidendste und schwierigste Frage der Weisen immitten der ver-
wirrend vielfdltigen Erfahrungen und Bereiche von Leben und Welt war die-
jenige nach MaBstdben, Kriterien zur Orientierung und Unterscheidung
zwischen dem Weg zum Leben (Spr 10,17; vgl. 15,20) und den Wegen des Todes
(14,12; 16,25), zwischen bleibenden, aufbauenden Werten und Haltungen und
unbestindigen, zerstrerischen. Hier kammt inmitten aller allt&glichen
Erfahrungen unzweifelhaft die religitse Dimension der Proverbien bzw. der
Weisheit Israels iiberhaupt in Sicht, wie sie in den Jahwespriichen und in den
Bussagen iiber die Jahwefurcht ausdriicklich zur Sprache kommt.

Gegen ein zu einliniges Entwicklungsschema von einer dlteren, rein pro—

fanen Wedsheit hif #u einer religifs-jahwistisch gepriften Gestalt®!  sind

ernste Vorbehalte anzmrelde1132. Weitaus schwieriger zu entscheiden ist, ob
das altorientalische religitse Erbe der Spruchweisheit durch den Jahwenamen

dem Denken Israels nur duBerlich angeglichen wurde, wie PreuR annimmt,

30 So VAN DER WEIDEN, Le Livre des Proverbes, 117f und Mc KANE, Proverbs,
479f mit BARUCQ, Le Livre des Proverbes, Paris 1964, 111; PLOGER,
BKAT XVII, 179 und 184 dagegen versteht lm®lh im Sinn von 'vorwirts,
in das Leben hinein'.

31 Vgl. die von Mc KANE, Proverbs, 11 angenommenen Stufen; in noch
differenzierterer Form vgl. WHYBRAY,N., Yahwe-sayings and their
‘Contexts in Proverbs 10,1-22,16, in: GILBERT,M., La Sagesse de l'Ancien
Testament, 153-165,

32 Mit PREUSS,H.D., Das Gottesbild der dlteren Weisheit Israels, in:
Studies in the Religion of Ancient Israel, SVT 23, 1973, 117-145;
RINGGREN,H., Spriche, ATD 16, G&ttingen 1981, 12; VON RAD, Weisheit
in Israel, 95 A. 12; PLOGER, BKAT XVII, S. XXIVf.XXXV; NEL, The
Structure and Ethos of the Wisdom Admonitions, 97£.101.



oder ob es eine tiefergreifende Unprégung erfahren hat>>. Persénlich
scheint mir freilich mit Zimmerli34 wahrscheinlich, daB der Name Jahwes
nicht einfach nichts ist, und auch in den Spriichen die Wirklichkeit des
Gottes Israels von Anfang an und immer nachhaltiger zur Sprache bringt.

35

’
vor allem Spr 15,33;16,1-7.33; 21,1-3.30f. sowie in den Spriichen Agurs
mitten unter der behutsamen Erkundung der Wirklichkeit und ihrer Ordnung
erkennbar, daB dieses Ieben und sein Gelingen offen, d.h. letztlich von
menschlichen tiberlegungen und menschlichem Zugriff nicht v8llig machbar
ist, wie etwa Spr 21,30f: "Keine Weisheit gibt es, keine Einsicht,

keinen Rat gegeniiber Jahwe. Das RoB wird gerlistet fiir den Tag der Schlacht,
doch der Sieg steht beim Herrn". Nicht irgendeine Gottheit, sondern der
Gott Israels ist iiber alles menschliche Planen und Tun hinaus letzte
bestimmende Wirklichkeit>® (vgl. anch Spr16,9.33; 19,14).

So wird bereits in den sogenannten J ahwesprichen

Zu dieser Offenheit fiir Jahwes Namen und Wirklichkeit kommt die
ausdriickliche und bedeutsame Rede von der Jahwefurcht
(Gottes furcht) iliber das ganze Buch hin, wenn auch in
recht verschiedener Verteilung. Sie steht als mehrfach variierter herme-
neutischer Schliissel zum Buch am Beginn Spr 1,7: "Die Furcht Jahwes ist
Anfang (redit)der Erkenntnis" und am Abschluf des ersten Teiles 9,10
(vgl. auch 1,29ff; 2,5; 3,7; 8,13 sowie 15,33). Als kostbarste Eigen—
schaft der tiichtigen Frau am SchluB des Buches 31,30 ungreift sie dessen

33 PREUSS, Gottesbild, 117-145 hat zweifellos richtig gesehen, daB
GESE,H., Lehre und Wirklichkeit der alten Weisheit. Studien zu den
Spriichen Salomos und zu dem Buch Hiob, Tubingen 1958, 45-50 und
VON RAD, Weisheit in Israel, 131-143, bei ihrer Betonung des Proprium
Israels in den Jahwesprichen das altorientalische Material vernach-
lassigt haben.

34 ZIMMERLI,W., Biblische Theologie, TRE 6, 450; wgl. auch PLOGER, BKAT
XVII, S. XXIVE.XXXV.14., - Mc KANE und WHYBRAY betonen mit ihrer
Sicht der Entwicklung sicher zurecht eine immer explizitere 'Jahwi-
sierung'.

35 S. den Uberblick bei WHYBRAY, Yahwe-sayings, 157f.

36 ZIMMERLI, TRE 6, 450 mit Hinweis auf Spr 22,19.23; 23,11 gegen
PREUSS, SVT 23, 1973, 131f.142f.
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BAussagen als Ursprung und Vollendung aller Weisheit>’, wie es auch 28,5b
formuliert: "Die Jahwe suchen, verstehen alles".- Diese immer wieder
neu umschriebene Jahwefurcht ermiglicht jene so schwierige, lebensnot—
wendige letzte Orientierung in den Abl&ufen des Lebens und der Welt als
Wits s-end ums Giost tssunid " Bindung .an Gott38.
Als Wissen um den Schopfer wehrt Jahwefurcht
jeder Verabsolutierung des Menschen und der Welt, da Jahwe auch der
Schopfer des unterdriickten Geringen ist (14,31; 17,5; vgl. auch 29,13),
des Armen wie des Reichen; der als Schopfer von Auge und Ohr (20,2)

bis ins Innerste um den Menschen weiB (vgl. 15,3.11; 16,2; 17,3; 20,27;
21,2; 24,12), der priift und vergilt (vgl. z.B. 20,22; 22,12.14; 24,12;
25,22...) . Furcht vor Gott weif um die Wirklichkeit von Siinde (8,13; 20,9;
28,13f; vgl. auch den Gegensatz 10,27), um Haltungen, die ein Greuel vor
dem Herrn sind (6,16-18; 15,8f; 17,15; 20,10; 24,17), sich aber konkret
vor allem gegen den N&dchsten richten wie Liige, Gewalt gegen den Un-
schuldigen, ungerechtes Urteil, falsches MaBundGewicht. Als B indung
an Jahwe bedeutet sie Vertraven (16,20; 29,25) und 148t den
geraden Weg gehen (14,2 sowie die Synonyma 3,7; 8,13; 10,27). Kurz: sie
ermbglicht erst umfassende Erkenntnis und Beurteilung der Welt als um-
fassender Horizont und Rahmen von Weisheit und Erkermtnisag. Solches
Wissen um die Fragen nach Gott ermglicht neben der rechten Einsicht in
alle Bereiche des ILebens das tiefste Anliegen, dessen Gelingen: "Gottes-
furcht filhrt zum Ieben..." (19,23) als Gesundheit, Linge der Tage,
Zuversicht, Pestigkeit (3,7f; 10,27; 14,26; 16,3; 18,9; 22,4), Im Bild
der tiichtigen Frau am Schluf des Buches wird solch gelungenes ILeben aus
der Gottesfurcht in einer Fiille von Bereichen entfaltet.

Bei allem Wissen des gottesflirchtigen Weisen um ein dem Menschen ent-
zogenes letztes Gelingen sowie um das Geheimnis Gottes in den Spriichen

37 Zur Bedeutung dieser Rahmung durch die Redaktion des Spruchbuches
vgl. CHILDS,B.S., Introduction to the 0ld Testament as Scripture,
London 1979, 551-559; PLOGER, BKAT XVII, 14; FUHS,H.F., TWAT III,
890.

38 VON RAD, Weisheit in Israel, 92; FUHS, TWAT III, 890; STAHLI, THAT I,
775ff; vgl. auch NEL, The Structure and Ethos of the Wisdom Admoni-
tions, 97-101.

39 VON RAD, Weisheit in Israel, 25-101: Erkenntnis und Gottesfurcht.



Agurs ist die Grundeinstellung der Spriiche eine realistische, un-
gebrochene Bejahung der vielfdltigen Bereiche des ILebens: im sorgfdltigen
Abwadgen und Abtasten von Einzelerfahrungen und (zusammenfassend?) im
groBen Gedicht Spr 8,22-31 iiber Jahwes, des Schipfers, liebend-heitere
Zuwendung zum Kosmos und zum Menschen in Gestalt der Weisheit40.- Das
Hoheldied komnte man als hoche, poetische Bestdtigung filir dieses
ungebrochene Ja zur Schopfungswirklichkeit im Bereich von Eros und Liebe

'\mrst:el'lan‘;'I .

DaB in diesem keineswegs naiven, aber positiven Realismus einer
Hoffnung auf Gelingen des Lebens flir den Weisen und Gottesfiirchtigen
zugleich schwere Probleme verborgen lagen, wird in den Biichern Ijob und
Kohelet offenkundig.

2. I jioeob mund Koheiliet: =Wesd tc osnid-o Tae'bien
zwischen Verborgenheilit und Gite
Gottes.

Neue Erfahrungen in den Umbriichen der exilisch-nachexilischen Epoche
mit ihren Konsequenzen vor allem fiir das Einzelschicksal stellen das in
der &dlteren Spruchweisheit aufsGanze positive Gleichgewicht zwischen dem
Handeln des Menschen und dem Gelingen seines Lebens und der Beurteilung
der Welt in Frage. Diese "Gegenerfahrungen" kammen in der Weisheit am
stdrksten zur Sprache42, in den je sehr verschiedenen REuBerungen und

40 ALETTI,J.N., Proverbes 8,22-31. Etude de structure, Bb 57 (1976)

25-57 bringt dies gut zum Ausdruck; vgl. auch KEEL,0., Die Weisheit
spielt vor Gott. Ein ikonographischer Beitrag zur Deutung des mesahaqat
in Spriiche 8,30f, Freiburg-Goéttingen 1974,

41 Vgl. ZIMMERLI, Die Weltlichkeit des Alten Testaments, 38-40; WOLFF,
Anthropologie des Alten Testaments, 252. Neben den Hoheliedkommentaren
vgl. die neuesten Studien: LANDY,F., Paradoxes of Paradise. Identity
and Difference in the Song of Songs, Sheffield 1983; MULLER,H.P., Ver-
gleich und Metapher im Hohenlied, obo 56, Freiburg-Gottingen 1984;
KEEL,0., Deine Blicke sind Tauben. Zur Metaphorik des Hohenliedes, SBS
114, Stuttgart 1984.

42 STECK, Welt und Umwelt, 164f.
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Fragen Ijobs und Kchelets. Flir unsere Themenstellung kSnnen nur einige
Aspekte dieser gewiB schwierigen aber liberaus faszinierenden Zeugnisse
angedeutet werden.

2.1. Ijob - das Leben des Leidenden vor Gott

Auch das Buch Ijcb, vielleicht aus der unverschuldeten Krise der
frommen Oberschicht in nachexilischer Zeit entstanden®, steht vSllig in
der Diesseitigkedilt der Weisheit: seine Problematik
resultiert gerade daraus, daB dieses Leben Ijobs in seiner Ganzheit, mit
Besitz, Gesundheit, Ansehen, Freunden, Angeh®rigen, Alter, zu miBlingen,
zu scheitern droht. So wird m.E. hinter den Fragen nach einer gerechten,
einsichtigen Ordnung bzw. Ijobs Klagen ein leidenschaftliches Ringen um
eine Wirklichkeit sichtbar, die auch im Angesicht der Bedrohung Orientierung,
Vertrauen und Gelingen zu gewdhren vermag.

Dies scheint mir im Buch Ijobder Rekurs auf die
Schdépfung als Zeichen einer letzten Vier-
tiravwie nfew dagkiedt G ok £elis selber44. Bereits in
den Dialogen klingt z.B. 14,15 die verhaltene Hoffmung an, Gott werde
sich eines Tages nach seinem Geschopf sehnen: "Du riefest und ich gébe
Antwort, du sehntest dich nach deiner Hiénde Werk"; insbesondere aber im
vertrauensvollen Bekenntnis Ijobs in seiner grOften duBeren Verlassenheit
in 19,25ff: "Doch ich, ich weiB mein Loser lebt..." Ijob vertraut auf die
geradezu familifr-rechtliche Verpflichtung des Schipfers als go’el gegen—
tber seinem Geschopf. In grdfter Ausfilhrlichkeit und Bedeutsamkeit
jedoch begegnet das Thema der Schipfung in den vieldiskutierten Gottes-
reden des Buches K.38-41. Bei aller berechtigtenKritik an einem tradi-
tionellen Vergeltungsdenken, in dem auch Ijob steckt, und an einer Sicht,

die die Schépfung nur van Menschen her beurteiltqs, wird in den Gottesreden

43 Neben den Kommentaren s. zuletzt den anregenden Aufsatz von ALBERTZ,R.,
Der sozialgeschichtliche Hintergrund des Hiobbuches und der "Baby-
lonischen Theodizee", in: JEREMIAS,J. und PERLITT,L. (Hg.), Die
Botschaft und die Boten. FS fir H.W.WOLFF, Neukirchen 1981, 349-372.

44 Gegen eine m.E. zu einseitig nur kritisch verstandene Funktion der
Schopfungsaussagen des Ijobbuches bei PREUSS, Biblisch-theologische
Erwdgungen, 83-85.

45 So mit Recht PREUSS, ebd. B4f.



gerade der Blick auf das Ganze des Kosmos, wie die Arbeiten von 0.Keel

und V.Kubina gezeigt haben’°, zur Offenbarung der Macht und Souversnitit
Jahwes, des Gottes Israels, d.h. seiner letzten, groBen Vertrauenswiirdig—
keit und Verl&dBlichkeit gegeniiber allen Erfahrungen seiner scheinbar
chaotischen, den Michten des Bdsen iiberlieferten Welt (vgl. Ijob 3,3ff.;
9,24): so K.38 in den Aussagen iiber die Griindung der Schpfung, ihre Erhaltung
und Bewahrung vor dem Chaos”, in der Darstellung Jalwes als Herr der

Tiere K.39 und in der Botschaft vam Niederringen der Frevler durch Jahwe

in den Bildern von Nilpferd und Krokodil (Behemot und Leviathan) in
K.40,6-41,26.

Uber diese in der Weisheitsliteratur einzigartige Entfaltung der gesamten
auBermenschlichen Sch&pfungswirklichkeit als das von Ijcb leidenschaftlich
geforderte "Schauen Gottes" (vgl. vor allem 19,26f.) hinaus wird m.E. in
der "Losung" des Buches im Bekenntnis Ijobs: "Van Horensagen nur hatte ich
von dir vernammen, jetzt aber hat mein Auge dich geschaut" (42,5), auch
ein neuer, weiterweisender Aspekt von "ILeben" sichtbar: gegliicktes,
gelungenes. ;. erfillltes ' Leben. sinaller er-
fahrenen und liber alle erfahrene Not hinaus wird inder Er fahrung
des, Schauwens, letztiexr Gemeinsehaft mit
Jahwe rtr'jglich48 (vgl. die Weiterfilhrung Ps 73,16£.23ff.). Leben ist,
noch stdrker als im weisheitlichen Reden von der Gottesfurcht, letztlich
auf die dem Ringenden zuteil gewordene Dimension des Sehens und der An-
betung Gottes offen. Gottes Antwort und Ijobs Bekenntnis haben freilich
nur ein Tor gedffnet, das weitere Horizonte auftut.

46 KEEL,0., Jahwes Entgegnung an Ijob. Eine Deutung der Gottesreden von
Ijob 38-41 vor dem Hintergrund der zeitgendssischen Bildkunst,
FRLANT 121, Go6ttingen 1978; KUBINA,V., Die Gottesreden im Buche Hiob,
FThSt 115, Freiburg i.Br., 1979. ALONSO-SCHOKEL,L. - SICRE DIAZ,J.L.,
Job, Madrid 1983, greifen in ihrem Kommentar den Ldsungsvorschlag
von KEEL auf; vgl. auch die kurze Weiterfilhrung durch ALONSO-SCHOKEL
im Ijobheft von Concilium 19 (1983) H,11,703-708: Die Antwort Gottes.

47 vgl. auch MULLER,H.P., Jenseits_der 'Entmythologisierung', Orientierungen
am Alten Testament, Neukirchen “1979, 108-113.

48 FOHRER,G., Das Buch Hiob, KAT XVI, Gilitersloh 1963, 534ff; ders.,
Dialog und Kommunikation im Buche Hiob, in: GILBERT,M., La Sagesse
de l'Ancien Testament, 219-230, bes. 229f,.
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2.2. Kohelet - die Welt als Nichtigkeit, Unverfiigbarkeit
und Geschenk Gottes.

Trotz aller Dramatik der ARuBerungen Ijobs bleibt die nach auBen zu-
riickhaltende und distanzierte Stellungnahme Kohelets, des Predigers, zu
Welt und Leben innerhalb der Weisheit des Alten Testaments weitaus am
spannungsreichsten. Wie kaum ein anderes Buch der alttestamentlichen
Bibel hat dieser seltsame und wohl auch einsame Weise aus dem 3. Jh. v.

Chr. darum die vielf&dltigsten und widersprechendsten Urteile im Laufe

der Geschichte herausgefordert49.

Gegentiber Ijobs leidenschaftlich-konkreten Fragen aus seinem unschuldig
gefdhrdeten Leben heraus, ist Kohelets polemisches Gespridch mit der Durch-
schnittsweisheit der Tradition™® zwar im Ton zuriickhaltender, der
Sache nach jedoch radikaler und umfassender. Diese wohl eigenwilligsten

Aussagen des AT (der Bibel iiberhaupt?) zu Welt und Leben k&nnen nur an-

gedeutet wezden51.

Auch Kohelet bekennt als Weiser in 3,11 grundlegend, daB Gott
alles schdn, gutoder in Vollkommenheit gemach t
habe (vgl. auch 7,29 vam Menschen). Er weiB positiv um die dem Menschen
ins Herz gelegte Ewigkeit (Im), d.h. das Fragen iiber den Augenblick
hi.naussz, als mithsame und unaufgebbare Aufgabe des Weisen (vgl. 1,13;

49 FEinen gedrdngten kritischen Uberblick bietet ZIMMERLI,W., "Unver-
dnderbare Welt" oder "Gott ist Gott"? Ein Pladoyer fiir die Unauf-
gebbarkeit des Predigerbuches in der Bibel, in: GEYER,H.-J...(Hg.),
"Wenn nicht jetzt, wann dann?", 103-114.

50 ZIMMERLI,W., Das Buch des Predigers Salomo, ATD 16, Gottingen, 3.
neubearb. Aufl. 1981, 128.- Als umfassenden Hintergrund flir die
Kritik an der Tradition verweist LOHFINK,N., Kohelet, NEB, Wirzburg
1980, Bf.14f. sowie im Kommentar zu 6,11-9,6 auf die Erfahrung der
Hilflosigkeit des einzelnen in einer nicht mehr Uberschaubaren
Wirklichkeit im Gefolge der gesellschaftlichen Verdnderungen der
hellenistischen Epoche.

51 An benltzten Kommentaren neben LOHFINK und ZIMMERLI seien besonders
genannt: GINSBURG,C.D., The Song of Songs and Coheleth, New-York
1970 (1857); HERTZBERG,H.W., Der Prediger, KAT XVII/4-5, Gitersloh
1963; vgl. auch die Gesamtdarstellungen bei VON RAD, Weisheit in
Israel, 292-305; CRENSHAW, Old Testament Wisdom, 126-148.

52 Auch die Struktur von Koh 3,10/11 scheint m.E. dieses Verstdndnis
nahezulegen, wie es bereits bei Ibn Esra zu finden ist: s. GINSBURG,
Coheleth, 308-311; ZIMMERLI, ATD 163, 167f, ders., "Unveranderbare
Welt", 10Bf.



7,23f.); dennoch ist ihm jedes RiU hmen von Weisheit

als Erkundung der Welt zum Gelingen des Lebens auf den Lippen erstor -
b e n, da der Mensch das Werk, das Gott gemacht hat, von Anfang bis zum
Ende nicht herausfindet (3,11). Der Einblick in das Ganze des Werkes

Gottes unter der Sonne ist ihm verwehrt (8,16f; vgl. 7,23f. von der Ver-
gangenheit) .

Der Tod macht die Hoffnungslosigkeit des Fragens und Greifens
nach dem Ganzen am radikalsten spiirbar: die Erwartung von Nachruhm fiir
Weise und Toren (2,14ff.), das Tun aller Menschen (8,16-9,6), die von
diesem Ende her den Tieren kaum etwas voraus zu haben scheinen (3,19-21).
So schreibt Kohelet bei seinem Gang durch die Welt seiner Erfahrung
38mal monoton und unbarmherzig liber Freude und GenuB (2,1-2), Reichtum
und Luxus (2,3-11; vgl. 4,8; 5,9-16), iiber das Lebenswerk des Weisen
(2,19-23.26) , iiber Konkurrenzkampf (4,4), Karriere (4,16) und Bildung
(7,6), liber den Zusammenhang von Tun und Ergehen (8,10.14) das groBe
haebael - Windhauch, nichtigo® und "Haschen nach Wind".

In den Rahmenversen 1,2 und 12,8 wird steigernd "alles" (hakkol) in diese
polemische Infragestellung weisheitlicher Werte hineingezogen - der

Schopfer ausgenammen.

Richtet schon dieses harte "nichtig" vor einer Heroisierung von
ILeistung und Besitz den "gottlichen Vorbehalt" auf54, so auch die
Er fahrung der Unverfiligbarkeit gerade der
entscheidendsten Dimensionen, ihres ungeschiitzten Ausgeliefertseins an
Zeit und Zufall (2,14f; 3,19; 9,2f.), von Geburt und Tod bis zu Liebe
und HaB (3,1-11; vgl. auch 9,1). Vielleicht besteht die wichtigste Aus-
sage Kohelets zu Welt und Ieben darin, daB der Mensch nichts selbst-
herrlich beanspruchen, nehmen, besitzen kann, daB alles, wie er immer
wieder sagt, ganz und gar G a b e , von Gott zugemessener, gewdhrter
anteil ist®’: als Begrenzung (vgl. 5,17; 8,5; 9,9; 12,7 von der Lebens-
zeit) aber auch als positive Gewdhrung von G 1l iic k , tber das der
Mensch sich unter der Sonne freuen darf und soll: Freude (2,26a), Essen

53 Zu den Nichtigkeitsaussagen s. neben den Kommentaren TWAT II, 340-342
(Seybold) und THAT I, 467-469 (Albertz).

54 vgl. ZIMMERLI, ATD 16, 135f.

55 ZIMMERLI, ATD 16, 136f; ders., "Unverdnderbare Welt", 107f, mit dem
Hinweis auf die Bedeutung von natan bei Kohelet (23mal).
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und Trinken (3,13), GenuB des Reichtums (5,18£f.). Gerade die Erfahrungen
der Grenze vor dem Geheimnis Gottes sind es eigenartigerweise, die,
insbesondere in der Rahmung des SchluBteiles, gegen Resignation, Riickzug
und Quietismus, nachdriicklich insIeben hineinweisen: in der unerwarteten,
doppelten positiven Aufforderung zur Freude: zu Fest und tatkriftigem
Handeln in 9,7-10 und zur Freude in der Jugend im groBartigen SchluBgedicht
11,7££°°. Letzte Anweisung fiir das Verhalten des Menschen vor Gott, das
nicht mit Sicherheit zu errechnen ist, ist darum weder Weisheit noch
Torheit, weder die ILeistung menschlicher Gerechtigkeit noch Ungerechtigkeit,
sondern die zweifellos im Grundbestand des Buches verankerte Go t tes -
furcht als "scheue Anerkennung der Gottverfiigtheit aller Dinge",

"das Hinnehmen des Unberechenbaren ganz so wie das Hinnehmen gewdhrter
Freude" (7,14; vgl. 3,14; 5,6b; ?,16-18...)57. Vielleicht ist gerade

diese radikale Betonung "Gott ist Gott!" Kohelets "gegen alle Verwechslung
des Geschenkten mit dem beanspruchbaren Eigentum, der Gnade mit einem
Anrecht, der Lebensgabe mit einem Lebensbesitz"58 ein unersetzlicher Bei-
trag flir das Ernstnehmen von Welt und Leben in Ehrfurcht, Gelassenheit

und Freiheith. Gerade der von der Redaktion des Buches im Epilog 12,9-14
nochmals verstérkte und im Sinn der Torafr&mmigkeit erweiterte Horizont

der Go’c.‘c,esfl.:.rch‘.:60 aber auch die bohrenden Fragen nach einer positiven

Einsicht in das Ganze bilden die Briicke zur Weisheit des Jesus Sirach.

56 Vgl. LOHFINK, Kohelet, 66-69; ZIMMERLI, ATD 16, 135.

57 So sehr schén ZIMMERLI, "Unverdnderbare Welt", 113; vgl. LOHFINK,
Kohelet, 16f.

58 ZIMMERLI, ATD 16, 137.

59 FRYE, N., The Great Code. The Bible and Literature, New-York-London,
1981, 123f spricht treffend von 'detachment without withdrawal'.

60 Zum Schlu8 von Kohelet vgl. neben den Kommentaren zuletzt SHEPPARD,
G.T., Wisdom as a Hermeneutical Construct. A Study in the Sapientia-
lizing of the 0ld Testament, BZAW 151, 1980, 120-129. WILSON,G.H.,
"The Words of the Wise" The Intent and Significance of Qohelet
12,9-14, JBL 103 (1984) 175-192, bringt in beachtenswerter Weise die
Redaktion Kohelets mit der des Spruchbuches in Verbindung.- FOX,M.V.,
Frame Narrative and Composition of Qchelet, HUCA 48 (1977) 83-106
betrachtet mit dem Hinweis auf Parallelen in &gyptischen Weisheits-
lehren die Spannung zwischen Rahmen und Korpus des Buches als bewuBte
Konzeption eines (!) Autors,
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Der breitangelegte Versuch einer Synthese (nicht bloB) weisheitlicher
Tradition durch den Jerusalemer Schriftgelehrten Jesus Ben Sj_ra(51
am Beginn des 2. Jh. v. Chr. mutet in manchem wie eine Antwort auf

Kohelet ansz.

So ist Ben Siras Spruchweisheit wieder getragen vam grunds&dtzlichen
Vertrauen in das Gelingen dieses Lebens durch Weisheit und Gottesfurcht,
von Offenheit fiir die positive Einbewdltigung auch neuer Bereiche des
Lebens und der Erfahrung seiner Zeit: ein besonders interessantes Zeugnis -
weit Uber das Ja zur neuen Sitte der Symposien und des Reisens (vgl. 32,1-13;
34,9-13)%3 hinaus - ist Ben Siras Votum fiir den bis dahin im AT
suspekten Arzt, filir den Fortschritt der zeitgentssischen Medizin in
38,1-15°, den er vam Schépfungsplan Gottes her begriindet und in der
Tradition zu integrieren sucht. Sein offenes Auge fiir die Wirklichkeit
zeigen seine Ratschldge zur Vorsicht im Umgang mit Machthabern seiner
Tage (vgl. K.8,10-19; 12,8-13,13)%°, sein Reden von Gewerbe, Handel,
Biirgschaft (38,24-34; 26,28-27,1), von Erziehungsproblemen, der Wichtigkeit
von Freundschaft und Zuhause (vgl. 6,5-17; 19,13-17; 22,19-26; 27,16-21;
37,1-6; 30,1-13; 42,9-14; 29,21-28; 36,30-31).

61 Zu einer Gesamtschau Ben Siras vgl. MARBOCK,J., Der schriftgelehrte
Weise. Ein Beitrag zu Gestalt und Werk Ben Siras, in: GILBERT, M.,
La Sagesse de l'Ancien Testament, 293-316; VON RAD, Weisheit in
Israel, 309-336; CRENSHAW, 0ld Testament Wisdom, 148-173. - Einen
Uberblick zu neueren Arbeiten gibt BEENTJES,P.C., Recent publications
on the Wisdom of Jesus Ben Sira (Ecclesiasticus), Bijdragen 43 (1982)
188-198.

62 So spricht LOHFINK, Kohelet, 12f., von einem Schulbuch als Gegenstilick
zu Kohelet.

63 MARBOCK, Weisheit im Wandel. Untersuchungen zur Weisheitstheologie
bei Jesus Sirach, BBB 37, Bonn 1971, 160-164.

64 vVgl. zuletzt LUHRMANN,D., Aber auch dem Arzt gib Raum (Sir 38,1-15),
WubD 15 (1979) 55-78.

65 SANDERS,J., Ben Sira and Demotic Wisdom, SBLMS 28, Chico 1983 verweist
im Zusammenhang auf Einfllisse der demotischen Weisheit.
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Diese vielfédltige Bejahung der Schopfungswirklichkeit, die noch
ausdrticklicher im Horizont der Cottesfurcht steht als je zuvor®®, er-
hdlt im Wirken der Weisheit des Gottes Israels in seiner Schépfung nach

K.24 ihr umfassendes theologisches E\J:)danlerlt67.

Hinter Ben Siras positiver, iberaus konkreter aber auch grundsdtzlicher
Anndherung an das Ganze der Welt und des Lebens stehen zugleich sein
Wissen um Ijobs und Kohelets Fragen, und der Versuch einer Auseinander-
setzung iInden sogen. Per ikopen UUber die Theo-
dizee (Sir 15,11-18,14; 33(36),7-15; 39,16-35; 40,1-17; 41,1-13;
42,15-43,33)68. Danach gilt nicht bloB8: "Alle Werke Gottes sind gut;
sie gentigen zur rechten Zeit fiir jeden Bedarf" (39,16.21.33f.). Gegen
die Unbegreiflichkeit des Ganzen bei Kohelet und Ijob 28, {iber die Offen-
barung der souverdnen Macht Gottes in Ijob 38-41 hinaus geht Ben Sira
von einer polaren Struktur der Schdpfung sowie von der Anthropologie her
vorsichtig das Phdnamen der Disharmonien in der Welt an.

In diesen Texten begegnet auch der entscheidendste neue und perstn-—
liche Beitrag des Weisen zur Bewertung der Welt: die letzte Funktion
der Schopfung ist nicht dinglich - zweckhaft, sondern O f f en -
Farphg -dern Herrlidohkelt Gottes, Wees
vor allem der Hymus Sir 42,15-43,33%° darstellt (42,16f; 43,10f; ebenso
17,9£; 33,15f.33ff.), in Ubereinstimmng mit der Tradition von Ps 19A
und 104"

66 HASPECKER,J., Gottesfurcht bei Jesus Sirach. Ihre religidse Struktur
und ihre literarische und doktrindre Bedeutung, AnB 30, Rom 1967.

67 Zu Sir 24 s. MARBOCK, Gottes Weisheit unter uns. Sir 24 als Beitrag
zur Biblischen Theologie, in: Verbum caro factum est. FS £. Alois
Stdger, hg. vom Professorenkollegium der Phil.-Theol. Hochschule.
St. PSlten 1984, 55-65.

68 PRATO,G.L., Il problema della teodicea in Ben Sira. Composizione dei
contrari e richiamo alle origini AnB 65, Rom 1975 bietet eine gegen-
lber CRENSHAW, The Problem of Theodicy in Sirach, JBL 94 (1975)
47-64 lberaus differenzierte Analyse dieser Texte, von der CRENSHAW
in seiner Darstellung Sirachs in 0ld Testament Wisdom nicht Notiz
genommen hat.

69 PRATO, Il problema della teodicea, 116-208.

70 2Zu Ps 19 vgl. FISCHER,I., Psalm 19 - Urspriingliche Einheit oder
Komposition? BN 21 (1983) 16-25 sowie DOHMEN,Chr., Ps 19 und sein
altorientalischer Hintergrund, Bb 64 (1983) 501-517; zu Ps 104
s. den schon A.9 genannten Aufsatz von STECK.



Bufgabe des Weisen ist es, diese Botschaft aufzunehmen und weiterzugeben
im*~ ‘Lve'b tdie s=fiSch o p fiexis (sir 15,9£; 39,32-35; 42,15;
43,27-33) 1. So besteht der Umgang des Gottesfilrchtigen mit der Schipfung
nach Sirach nicht bloB in der ehrfiirchtig - scheuen Anerkennung als
unverfiigbare Gabe, sondern in der Annahme der Ordnung des Schipfers
(17,6.9f; 39,32f; 42,15; 43,32f.) und in der Riickgabe ihres Glanzes an
den Schipfer im Lobpreis. Lob der Schipfung und ihres Herrn durch den
Weisen wird zur hdchsten und schfnsten Form des Umgangs mit ihr; vollendet
sich doch auf diese Weise das Geschehen der Schépfung in der dankbaren
Riickkehr wvon Welt und Mensch zu ihrem Ursprung. In den Berakot des
framen Juden lebt diese Haltung in ungemein konkreter Weise weiter.

4. dlige brem, bers sdiemsDiaidsahitniaalns o = sadue

Hio.rdizioinit, sdiesraiWerdis - hoeidut o i858 a1 iom 0 Sue

Als Grenzgdnger zwischen Altem und Neuem Testament ertffnet der
gebildete Verfasser der Weisheit Salcnns72 aus der Heraus-
forderung durch Sprache, Denken und Gefahren der hellenistischen Um-
welt in seinem Protreptikos zum Erwerb der weisheit73 nochmals eine neue

Dimension der Schau des Iebens.

71 WVgl., MARBOCK, Sir 15,9f. - Ansdtze zu einer Theologie des Gottes-
lobes bei Jesus Sirach, in: SEYBOLD,I., (Hg.), Megor Hajjim. FS £f.
Georg Molin, Graz, 1983, 267-276. 1

72 Neuere Kommentare zur Weisheit Salomos sind WINSTON,D., The Wisdom
of Solomon, AB 43, New York 1975; REESE,J.M., The Book of Wisdom.
Song of Songs, Wilmington 1983; LARCHER,C., Le Livre de la Sagesse
de Salomon I, EtB NS 1, Paris 1983 mit umfangreicher Bibliographie
von M.Gilbert, S. 11-48; vgl. auch die Ubersetzung mit knappen An-
merkungen von GEORGI,D., in JSHRZ III/4, Giitersloh 1980. - An wich-
tigen Monographien vgl. LARCHER,C., Etudes sur le Livre de la Sagesse,
EtB Paris 1969; REESE,J.M., Hellenistic Influence on the Book of
Wisdom and its Consequences, AnB 41, Rom 1970; GILBERT,M., La
critique des dieux dans le Livre de la Sagesse, AnB 53, Rom 1973;
OFFERHAUS,U., Komposition und Intention der Sapientia Salomonis,
Diss. Bonn 1981.

73 Zur Diskussion des genus litterarium vgl. OFFERHAUS, Komposition,
250-259 (Rez.: JBL 102/1983, 484: D,Winston; CBQ 46/1984: J.M.Reese) ;
WINSTON, The Wisdom of Solomon, 18ff; REESE, The Book of Wisdom, 13f;
LARCHER, Le Livre de la Sagesse, 109-118.
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Der Schopfer, der keine Freude am Untergang der Lebenden hat, sondern
alles zum Dasein geschaffen hat (Weish 1,13f.), zielt als "Freund des
Iebens" (11,26; vgl. 11,24f.) mit diesem umfassenden Ja 2z um
Leben aller Geschdpfe iber innerweltliches
Gelingen, Ruhm und Fortdauer des Guten, das der Mensch getan hat (vgl.

Sir 40,1=17), im traditionellen Verstidndnis der Weisheit hj.naus74.

In einer bis dahin im Alten Testament unerhtrten Nachdricklichkeit
und Neuheit der Sprache verheift die Sapientia Salamonis unsterb -
liches, unzergtorbares Leben als
gottfgeschenkten "Loohn f U Gerechtige
ke d (1,157 2,228, 371; 5,15 6, 18E0) . Bl e i bhendie
Gemeingchatt mit @ott ibher den 'Tiad
hinaus fir die Getreuen und Erwdhlten (3,9; 5,5.16) '°. Dies
bedeutet - von einer anderen Perspektive des Todes her als bei Kohelet -
ebenfalls eine Relativierung innerweltlicher
Werte bzw. Unwerte wie Kinderlosigkeit und Kinder-
reichtum (3,13-4,6), langes Leben des Frevlers und kurzes Leben des
Gerechten (4,7-16) sowie dessen Bedrdngnis (3,1-6; 5,1-5). Zugleich
erwdchst von diesem neuen, eschatologischen Horizont her - wie umgekehrt
bei Kohelet aus der Erfahrung der unabdnderlich verfligten Grenze - eine
weitreichende " 1 e tiz te Verantwoertang flidr die
Entscheidungen dieses Lebens, die keines-
wegs hinter der traditionellen Spruchweisheit zurlicksteht. Denn das Wort
van Ger icht , das im Zusammenhang von Weish 2,21-5,23 (vgl.
bereits 1,16) immer wieder begegnet, bedeutet ein end-giiltiges Ernst-
genammenwerden und unabwdlzbare per sdnliche Verant-

wor tung vor dem Herrn des Lebens.

74 Zum Thema Kosmos sowie zur Anthropologie in der Weisheit Salomos vgl.
die Aufsdtze von GILBERT,M., Il cosmo secondc il Libro della Sapienza,
in: DE GENNARO,G.; (ed.), Il cosmo nella Bibbia, Naples 1982, 189-199;
ders., L'antropologia del Libro della Sapienza, In: DE GENNARO, (ed.),
L'antropologia biblica, Naples 1981, 245-275.

75 Zur Diskussion um die Eschatologie des Weisheitsbuches vgl. neben den
Kommentaren zuletzt REESE, Hellenistic Influence, 62-71 und 109-114
sowie die Auseinandersetzung mit der apokalyptischen Interpretation
bei OFFERHAUS, Komposition, 208-219, die bei grundsdtzlicher Berechti-
gung doch in manchem einseitig scheint.



5. "Versuch edner Zusammenfassuang:
Gl tre s T U rehEtTalag Ve rwed ss “auf
Geber und Gabe von Welt und Leben.

Die Rede von Welt und Leben in der Weisheit als Teil der alttestament-—
lichen Tradition hinterldBt gewiB auch die deutliche Erfahrung ihrer
Grenzen, vor allem in den offenen F r agen nach dem
Sinn der Gebrochenheit der kreatiirlichen Welt, des nicht gelingenden,
scheiternden Lebens. Diese lassen Ausschau halten nach einer Heilung
dieser Fragen und Risse von den Wurzeln her - in Ansdtzen prophetischer
und apokalyptischer Traditionen des Alten T‘estairents76 aber auch
dariiber hinaus77. Gegeniiber einer Geringschdtzung des weisheitlichen
Denkens oder der von PreuB ausgesprochenen Warnung vor der Verkiindigung
solcher Te:cte78 sind jedoch neben der Bedeutung der in Ijob und
Kohelet uniiberhtrbar ernst gestellten Fragen abschliefend folgende

gerade von der Weisheit wahrgencmmenen Anliegen hemrzuheben79:

- Die sorgsam-intensive Suche nach Gelingen des
Lebens in allen seinen Bereichen, die nicht an der konkreten
Wirklichkeit vorbeidenkt und vorbeisieht:

- das Verstdndnis der S chdpfung als Ort, Geschehen und Aus-
druck der Zuwendung und Lebensgewdhrung
Gottes (vgl. Spr 8,22-31; Ps 104; z.T. auch Ijob 38-41);

- vor allem aber die in immer groBerer Breite und Tiefe durch alle Text-
schichten zu verfolgende Botschaft von der Gottes furcht.

76 Flir den Bereich menschlichen Leidens wdre vor allem an die Aussagen liber
den Gottesknecht Jes 52,13-53,12 zu denken; flir die Vollendung der
Schopfung in ihrer Gebrochenheit an Aussagen der Prophetie und Apokalyp-
tik: dazu im Horizont unserer Thematik knapp STECK, Welt und Umwelt,
161-164.168-170.

77 Letztes Aufbrechen und Weiterfihren der Versuche und Antworten alt-
testamentlicher Weisheit geschieht in der 'Torheit des Kreuzes' (vgl,

1 Kor 1,18): KAISER,0., GottesgewiBheit und WeltbewuBtsein in der
frihhellenistischen jtidischen Weisheit, in: RENDTORFF,Tr. (Hg.),
Glaube und Toleranz, Gutersloh 1982, 88(76-88); PREUSS, Biblisch-
theologische Erwdgungen, 100f; OTTO,E., Schopfung als Kategorie der
Vermittlung von Gott und Welt in Biblischer Theologie, 53-68.

78 §S. die schon A. 14 genannten Aufsitze von PREUSS.

79 LEVEQUE,J., Le contrepoint th&ologique apporté par la réflexion
sapientielle, in: BREKELMANS,C., Questions disputées d'Ancien
Testament, 183-202.
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Gottesfurcht als aller Weisheit Anfang liefert keine unfehlbaren,
simplen Regeln flir die Beurteilung der Welt und filir das Leben in ihr;
wohl aber ruft sie unentwegt zur lebendigen, jeneuen Orientie -
rung am. Herrn mund Schdpfer selber,

Damit filihrt sie zu einer der not-wendigsten neuzuentdeckenden Tugenden
fiir eine menschenwiirdige Zukunft: zur E hr fur cht vor der
Welt, ihren Bereichen und dem Leben als unverfiigbarem Geschenk, zum
Verzicht auf maBlose, selbstsiichtig — gierige Herrschaft des Menschen
tiber diese Gabe, zur Dankbarkeit, die aus dem Wissen
um das eigene geschenkte Ieben auch das des Hilflosen und Armen achtet,
der denselben Schdpfer hat .(Spr 22,2; 29,13), vor allem aber zZu L o b
und Staunen als schdnster AuBerung des Gottesfiirchtigen.

Martin Heidegger hat als MaB fiir den Aufenthalt des Menschen auf
der Erde ein Einfach-Vierfdltiges genannt: die Erde zu retten, den
Himmel zu empfangen, die GSttlichen zu erwarten, die Sterblichen zu
geleitenao. Die schlichte weisheitliche Einladung "Kommt, ihr Sthne
und hért auf mich! Die Furcht des Herrn will ich euch lehren!" (Ps 34,12)
bietet filir diese Zukunft rechten Gestaltens und Bewohnens unserer Welt
zwar keine groBe Vision, wohl aber das hilfreiche, immer notwendigere
rechte MaB.

80 HEIDEGGER,M., Vortrdge und Aufsdtze, Pfullingen 1954, S.145-162,
ebd. 159, zit. bei LEHMANN,K., Kreatilirlichkeit des Menschen als
Verantwortung fiir die Erde, Communio 7 (1978) 38-54, §.53.



BN 26 (1985)

Prof. Dr. Arnold Gamper
zum 60. Geburtstag

Zur Ubersetzung und Auslegung von Psalm 19
Josef M. Oesch — Innsbruck
Die Diskussion um das Verstdndnis von Ps 19 ist in den letzten Jahren
ziemlich intensiv gefiihrt wc'r(ik-:,n.1 Die vorliegende Studie will im AnschluB

daran einige Becbachtungen zur tbersetzung einbringen und darauf auf-
bauend einige neue Gesichtspunkte in der Textinterpretation vorlegen.

I. Zur Ubersetzung

1. V.2b: "Werk" oder "Tun"?

DOHMEN (508) macht darauf aufmerksam, daB vam weisheitlichen Hintergrund
des Psalms her das 1777 nwyn eher als 'Walten' bzw. als 'Plan Gottes in
der Welt' zu verstehen sei. Dieser Vorschlag sei hier nachdriicklich unter-
stlitzt, auch wenn vam unterschiedlichen Versténdnis von V.4 her sich dann
andere Konsequenzen filir die Auslegung ergeben uerden.z Doch vorerst zur
Stelle: Durch die chiastische Struktur von V.2 ist der enge gedankliche
Zusammenhang (Parallelismus) zwischen den Aussagen in V.2a und 2b gentigend

gesichert. Wenn also V.2a davon spricht, daB der Himmel worthaft g&ttliche

i 1983: DOHMEN, I.FISCHER, MEINHOLD; 1982: GESE, B.FISCHER (Auszug aus
der Habilitationsschrift 1946); 1980: STECK. Die vollstandigen
Literaturangaben finden sich am SchluB des Artikels. - Auf die
Psalmen-Kommentare wird im Folgenden nur mit dem Autorennamen und
dem Jahr der zitierten Auflage hingewiesen. Zu den vollen Literatur-
angaben cf. H.-J.KRAUS, Psalmen I.

2 Ccf. DOHMEN 508f.
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Herrlichkeit vermittelt, ist diese Aussagerichtung auch in V.2b beizu-
behalten. Das heiBt aber, daB auch in diesem Halbvers gesagt sein will,
daB das Firmament durch sein Wort etwas von Gott verkiinden will. Von
daher kammt fiir 1777 AUYD nur die tbersetzung "Tun seiner Hande"bzw. - in
weniger hebraisierender Form - "sein machtvolles Walten" in Frage. Durch
die Wiedergabe "Werk seiner Hénde" wird schon zu Beginn die Aussage-
richtung verwirrt, da dann das Fimmament — selbst ein Teil dieses

Werks - sich selber verkiinden wiirde.

Diese Prdzisierung ist u.a. deshalb von Bedeutung, weil zur Zeit der
Abfassung des Psalms (bzw. der Zusammenfiigung seiner beiden Teile) das
"Tun Jahwes" bzw. "Gottes" nicht nur sein Schdpfungshandeln, sondern auch
sein ganzes nachfolgendes "Wirken" umfaBt,3 und spdtestens seit Jesaja
auch als theologischer Begriff problematisiert wird. Kohelet, der zeit-
lich und vam Milieu her Ps 19 nahe steht, hdlt sogar Gottes nwyn fiir etwas,
"was die Grenze menschlichen Fragens und Forschens iibersteigt" (Koh 3,11;
8,17; 11,5).% Vor diesem Hintergrund erhdlt die Aussage von V.2b gerade-
zu den Charakter einer Antwort auf eine offene Frage jener Zeit.5
Allerdings heiBt hier die Antwort — anders als bei Kohelet - daB dieses
Walten Gottes grundsdtzlich erkennbar sei, da die Botschaft des Himmels
auf der ganzen Erde 'horbar', 'vernehmbar' sei. Dies sei in der folgenden
Erdrterung des Verstédndnisses von V.4 gezeiqt.6

< Cf . THNTTT- 367

4 THAT II 369. - Auf den weisheitlichen Charakter von Ps 19 hat als
erster A.ROBERT hingewiesen. Die These ist lbernommen und weiter
ausgebaut worden u.a. von DEISSLER, v.d.PLOEG, STECK, GESE, I.FISCHER
und DOHMEN.,

5. Zu beachten ist auch, daB der Begriff des 7113 Gottes in dieser Spat-
zeit nicht nur "die das Universum durchdringende und in seiner Ordnung
und Kosmoshaftigkeit manifest werdende Schopferherrlichkeit" (GESE 3)
umfaBt, sondern nach Jes 40-66, Ez und P langst aus dem kanaandischen
Vorstellungsrahmen gesprengt worden ist und ebenso das in der Geschichte
und an deren Ende sich offenbarende gerechte Eingreifen Gottes auf der
Erde bezeichnen will (THAT I 806-812).

6 Sonst wdre ja auch die Verkiindigung der 'Herrlichkeit Gottes' umsonst,
obwohl im priesterlichen Milieu der nachexilischen Zeit, d.h. - wie
noch zu zeigen sein wird - im Milieu unseres Psalms, die Aussage von
der Anwesenheit der "Herrlichkeit Jahwes auf der ganzen Erde" (Num 14,21)
ein wichtiges Theologoumenon war.



2. V.4: Horbar oder unhtrbar?

"Vielgequdlt" nannte GUNKEL 1926 (76) die Frage, wie V.4 zu iibersetzen
sei. DELITZSCH hatte 1894 sechs verschiedene tibersetzungsmbglichkeiten
aufgezdhlt; wie wenig die Frage gekldrt ist, zeigt sich schon daran, daB
KRAUS ihnen noch eine siebte hinzufiig't.?

Die 'negativen' Wiedergaben des Verses kammen zustande, wenn man die
Mussage von V. 4b als parataktisch neben die beiden Aussagen von V.4a
gestellt be1-_1:ax:h1:et.8 Die 'positiven' Wiedergaben ergeben sich aus einer
hypotaktischen Verhdltnisbestimming von V.4b zu V.4a, bei der die Relativ—
partikel - wie hdufig in poetischen Texten - weggelassen ist. tiber die
bekannten Argumente hinaus, die fiir die 'positive' Ubersetzung bzw. gegen
die 'negative' spn:echen,g seien hier einige neue aus der Textformulierung,
dem Kontext und der Textgeschichte angefiihrt, die fiir die erste {iber-
setzungsart des Verses sprechen.

d "Ohne Worte und chne Rede - mit nicht vernehmbarer Stimme."™ (297).
Aber wo ist hier das Suffix geblieben?

8 Mit 'positiv' seien hier jene Wiedergaben bezeichnet, die darauf
hinauslaufen, daB "R und 0?9327 hérbar sind, als 'negativ', daB sie

Exegese von LUDOVICUS DE DIEU 1693 eingefiihrt, der sehr vorsichtig
zu V.4f schrieb: "Verti potest, ni fallor, sine sermone, et sine
verbis, non audita voce eorum, in universam terram exivit sonus
eorum." CRITICA SACRA 1693, 130. - Diese 'negative' Ubersetzung von
V.4 nach den bzw. vor den positiven AuBerungen in V.3 und V.5 iber
denselben Gegenstand fihrte sehr konsequent zur Streichung des
Verses als unpassende Glosse bei OLSHAUSEN 1853, 112f, DUHM 1899,
60; 21922, 81, BRIGGS 1906, 165 u.a. Jene, die sich dazu nicht ent-
schlieBen kdnnen, scheinen dem Vers ratlos gegeniiber zu stehen;
so z.B., STECK, der zwar mit Akribie die Entsprechungen von V.2 - 5a
zu V.5b-7 herausgearbeitet hat,bei V.4 aber nicht angeben kann, ob er
V.6 - 7a oder V.7b zugeordnet werden soll (323). Die scharfsinnigste
Erkldrung von V.4 im 'negativen' Verstdndnis bietet I .FISCHER, die mit
der sekunddren Einfiigung des Verses - zusammen mit V.7b - anlédBlich
der Zusammenstellung des &lteren ersten Teils des Psalms mit dem
jlingeren zweiten Teil rechnet (1983, 19.21ff). Aber zuviel scheint
mir gegen ein 'negatives' Verstédndnis des Verses zu sprechen.

9 Die ausfilhrlichste Diskussion findet sich in DELITZSCH 1894, 191f.
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a) ':l‘e:m:synta:ac:‘Io Bestiinde V.4 aus drei parataktischnebeneinander-

stehenden Sitzen, wiirden sie hier - nach GeskK §154a bzw. §153 vdllig
singuldr - in der Weise verbunden sein, daB zwischen den beiden ersten
Russagen die Konjunktion 1 stiinde, zwischen der zweiten und dritten
aber nicht.)! Trotz dieser ungewohnten Konstruktion findet sich dazu
auch keine Variante -1 vor 73 in der Textgeschichte, obwohl die meisten
Textvarianten in diesem Psalm durch Hinzufiligen bzw. Weglassen der
Kopula zustande kammen (V.2.3.5.12.13.14.15). Parallelen zu einem rela-
tivischen AnschluB von V.4b zu V.4a finden sich in Ex 12,30 (so schon
DE WETTE, 41836, 203; mit Relativpartikel), 1K&n 8,46 (= 2 Chr 6,36;
mit Relativpartikel), wo gleichfalls durch den verneinten Relativsatz
der negativ formulierte Hauptsatz eine positive Aussage bekcnmt.12 Man
kann somit sagen, daB die 'negative' Ubersetzung eine syntaktisch un-
gebriuchliche Formulierung voraussetzt, die 'positive' aber Ausdrucks—
weisen entspricht, wie sie in prosaischen Texten mit Relativpartikel
gut belegt sind.

b) Textsemantik: Wenn V.4b relativisch an V4a angeschlossen ist, heiBt
dies, daB das Suffix von 919 sich auf WK und 05371 bezieht. Dies setzt
den Gebrauch einer Fligung MK 217 bzw. 0?1727 Y1 voraus. Letzteres ist
nun ausreichend belegt, und zwar ausschlieBlich in Zusammenhdngen, in
denen die Horbarkeit von Worten problematisch ist, ndmlich in der
Kammnikation zwischen Mensch und Gott: so wird in Dtn 2,34 und 5,28
davon gesprochen, daB Gott "den Laut der Worte" der Israeliten horte,
und in 1 Sam 15,1; Dan 10,6.9 davon, daB Saul bzw. Daniel den 'Laut'
der géttlichen Worte hiren bzw. hiren sollen.

10 Die Begriffe 'Textsyntax' bezw. '-semantik' und '-pragmatik' lehnen
sich an den von H.SCHWEIZER, Metaphorische Grammatik 1981 vorge-
schlagenen Gebrauch der Termini an.

11 Beim einzigen Beispiel, das GesK fiir einen solchen unregelmdBigen
Einsatz des Waw-cop. bringt (Ps 45,9), handelt es sich um die Auf-
zdhlung von drei Nomina, nicht um drei Satze.

12 Unklar ist Jes 44,8, da der Text ev. korrumpiert ist: cf. ELLIGER
(BKAT XI,1) z.St.; der MT gibt eher einen Sinn, wenn die 52 -Aussage
parataktisch neben der vorangehenden 17K -Aussage steht; dhnlich
1 Kén 10,21; in Reihen aufeinanderfolgender 17K -Russagen werden durch-
wegs (cf. Hos 3,4; 4,1; Pr 21,30; Koh 8,8; 1 Sam 26,12; 1 Kon 18,26.29)
die einzelnen Glieder mit T verbunden; schlieBt an eine 1°N -Formulierung
eine positive Aussage an, kann sie mit oder ohne Kopula folgen
(mit: Num 21,5; ohne: Jes 59,4); in Jes 57,1 diirfte appositionelle
Verbindung vorliegen; in Jes 5,27 findet sich in einer "X -Reihe
asyndetisch eine Zweiergruppe von RS ~Aussagen eingeschoben.



Wie das verneinte Nifalpartizip von ynw zu lbersetzen ist, kann chne
Beriicksichtigung des Kontextes nicht entschieden werden. Nach GeskK
§116e ist sowohl eine dem lateinischen Perfekt als auch dem lateinischen
Gerundiv bzw. der Adjektivendung '-bilis' entsprechende Wiedergabe
mglich, 3

c) Textpragmatik: Im folgenden sollen Argumente angefiihrt werden,
die unter Berlicksichtigung des Kontextes fiir eine 'positive' Wiedergabe
von V.4 sprechen.

1) Die 'nmegative' Ubersetzung von V.4 ist von IUDOVICUS DE DIEU zu-
sammen mit einem konzessiven AnschluB von V.4 an V.5a eingefiihrt
e DaB nichts flir einen solchen AnschluB an V.5 spricht, ist
schon von DELITZSCH 1873 und NOWACK 1888 eingewendet worden, und er
kammt in den heutigen Ubersetzungen auch nicht mehr zum Ausdruck. Trotz-
dem halten sie aber an der 'negativen' Wiedergabe fest.

2) Die Beurteilung des 'negativen' Verst&indnisses von V.4 sowohl durch
namhafte Beflirworter wie Gegner zeugt davon, daf dieses Textverstindnis
die Aussage von V.4 praktisch belanglos macht.15 Der jlingste Versuch

worden.

von DOHMEN, dem Vers doch noch eine Aussage abzuringen, indem er zwischen

"Rede-Wortern" und "Rede-Wissen" unterscheidet, kann der Qualifikation

"unpoetisch” auch nicht entgehen.'® Denn der Psalmist hitte dann in

13 Mit dem Subjekt ?1p kommt die Nifal-Partizipform von Yn¥ noch in
Jer 3,21; 31,15 vor; von daher legt sich fir Ps 19 eher eine all-
gemein formulierte Ubersetzung nahe: "ist nicht zu héren, man hért
nicht" (cf. auch ¥Koh 9,16.17; Jer 51,46).

14 Ahnlich HUPFELD 1855: Rede und Wort sind unhdrbar, werden aber doch
iiberall verstanden (V.5): "ein halb ausgedricktes Oxymeron" (409) u.a.

15 DE WETTE 1811: "stért die kithne Fiktion"; OLSHAUSEN 1853: "st&rend",
also "méglicherweise prosaische Randbemerkungen HUPFELD 1855:
"héchst unpoetische, platte Bemerkung"; DUHM 1899: '"Bemerkung eines
Gelehrten ... flir nicht allzu scharfsinnige Leser"; BRIGGS 1906:
Glosse.

16 DOHMEN versteht V.2-4 so, daB in V.2 eine Kunde gemeint ist, "die
zwar vorhanden ist, nicht aber durch Worter und hérbare Stimmen
vernommen werden kann, folglich dem Menschen nicht unmittelbar
zugdnglich ist" (506) .
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V.2f - hartnidckig! - eine Metapher fiir seine Bussage gewdhlt, deren
halben Inhalt er im folgenden Vers wieder zuriickgenammen héitte.17

3) Nach diesen Einwdnden gegen die 'negative' Ubersetzung soll auch
gezeigt werden, wie die 'positive' Ubersetzung sich organisch in den
Zusammenhang einfiligt. Da neue Aussagen i.a. getdtigt werden, um neue
Sachverhalte einzufiihren, wird einmal nach diesen neuen GrSBen in V.4 zu
suchen sein. Da MR in V.3 ausdriicklich und 07927 damit wenigstens impli-
zit eingefiihrt wurden als vorhandene Sachverhalte, kann das Neue in V.4a1
und V.4a2 nur in der Negation dieser Sachverhalte bestehen, d.h. in der
Information, daB diese Sachverhalte nicht zutreffen.'® Dieser kontra-
diktorische Widerspruch zum Vorangegangenen wird die Aufmerksamkeit des
Informationsempféngers gespannt auf die AuflSsung der Spannung richten.
In V.4b wird vorerst ein neuer Sachverhalt eingefiihrt (der der Horbarkeit
des Klanges der Rede/Worte bzw. der Stimme des Himmels), dessen Zutreffen
aber sogleich wieder ausgeschlossen wird. Eine AuflSsung der durch V.4a
erzeugten Spannung erfolgt nun fiir den Informationsempfénger nur dann,
wenn er das Suffix von %1p auf die vorangegangenen Begriffe TmK und 07927
bezieht; dann erkennt er schlagartig, daB ein Nichtzutreffen in V.4 nur
insofern ausgesagt wird, als im beschriebenen Vermittlungsvorgang des
wird.

4) Auch der weitere Zusammenhang von V.2 - 5a scheint mir nur fiir die
'positive' Ubersetzung zu sprechen. Die Unschirfe, die durch die Ein-
filhrung des Pradikats 'sprechen' aus dem menschlichen Bereich auf ein
nichtmenschliches Subjekt in V.2f geschaffen wird, besteht vor allem

17 Die Metapher "erzdhlen" mit ihren nachfolgenden Parallelausdriicken
beinhaltet einen Vermittlungsvorgang durch Worte. Streicht man nun
die Worthaftigkeit des Vorgangs, muB ein neues Medium in den Ver-
mittlungsvorgang eingefiihrt werden, die Vermittlung also nochmals
vermittelt werden. Abgesehen davon, daB es keinerlei Andeutung gibt
im ganzen Psalm, woran da gedacht sein kénnte, und abgesehen auch
davon, dafidamit dem Psalmisten ein MiBgriff in der Wahl seiner Metapher
unterschoben wird: 1lost man mit so einer Operation nicht gerade jenes
Band aus dem Psalm heraus, das ihn am stérksten zusammenhdlt? Vom
Wortgeschehen (Tora) ist dann ja vor allem wieder in V.8 - 11 und
in V.15 die Rede.

18 cf. dazu SCHWEIZER 1981, 313.



darin, daB ein solches Reden in der Alltagserfahrung nicht gehdrt werden
kann. Dagegen betont der Psalmist, daB diese Rede allezeit (V.2) und
Uberall auf der Erde ergeht (V.5a). In diesem Zusammenhang muB geradezu
eine Aussage ilber die prinzipielle Horbarkeit bzw. Verstehbarkeit er-
wartet weerdean.19

5) SchlieBlich sei noch ein Argument aus der Text- bzw. Auslegungs-—
geschichte des Textes angefiihrt. Da si@mtliche alten Ubersetzungen
(besonders LXX, Targ, Syr) mit verschiedenen Bedeutungsnuancen die
'positive' Wiedergabe bezeugen, impliziert - unausgesprochen - die
'negative' Ubersetzung die These, das urspriingliche 'negative' Verst&nd-
nis sei jedenfalls noch in vorchristlicher Zeit verloren gegangen bzw.
insGegenteil verkehrt worden, und zwar so universal, daB von Agypten bis
Mesopotamien alle Ubersetzungen nur noch das 'neue', falsche Versténdnis
wiedergaben. Selbst wer den alten Ubersetzungen wenig Autoritdt in der
Wiedergabe des urspriinglichen Textes zuerkemnt, sollte doch die wissen-
schaftstheoretische Unwahrscheinlichkeit dieser These bedenken, die
bisher durch keine Argumente bekrdftigt wurde.

Als Fazit der langen Diskussion zu V.4 wirde ich sinngemdB eine Uber-
setzung vorschlagen, die etwa folgendermaBen lautet: "Nicht ist es Rede,
nicht sind es Worte, deren Klang nicht zu vernehmen sind.“20

3. V.5: Geschehenes und Geschehendes:

Den Kammentaren und Ubersetzungen nach zu urteilen, ist es heute

sententia cammnis, daB in V. 5a1 und a, die in V.2 - 4 in Nominals&dtzen

19 Natirlich wird durch die Behauptung der Hérbarkeit die Unschirfe
der Metapher nicht aus der Welt ger&umt. Sie ist vielmehr durch
eine neue Unschédrfe tiberdeckt, da ynw ja lber das physische HOren
hinaus auch "verstehen" bedeuten kann, dessen Subjekt nicht das
Ohr, sondern das Herz ist (1 K&n 3,9; cf. H.W.WOLFF, Anthropolocgie
41984, 77££.).

20 Man kann sich natirlich fragen, wozu denn iiberhaupt V.4 formuliert
wurde bzw. im ganzen des Psalms notwendig sei, wenn er nichts
anderes bekridftigt, als was in den Metaphern vom "erzdhlen, kiinden"
etc. des Himmels ohnehin schon ausgesagt bzw. mitgesagt ist. Aber
offenbar liegt seine Funktion gerade in diesem Bekrédftigen eingr
von anderen Kreisen (cf. oben zu V.2) bezweifelten Lehraussage.
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bzw. in der Praformativkonjugation (PK) formulierten Verbalsdtzen be—
gonnene Schilderung weitergefiihrt wird. Dabei geht man allerdings

dariiber hinweg, daB in X¥? erstmals im Text die Afformativkonjugation (AK)
eines klar fientischen Verbs gewdhlt :i.st.21 Wenn man nun als Subjekt

von V. 5«3.1 210 konjiziert,22 kann an einer présentischen Wiedergabe der
Verbform nur unter Annahme einer durativen Funktion der AK fest-
gehalten werden, da &¥? ja kein Zustandsverb ist. Nachdem in V.3 zu
diesem Zweck zweimal die PK eingesetzt wurde und ein solcher Gebrauch
dieses Tempus bel diesem Verb nicht belegt ist,z3 miB8 man aber annehmen,
daB primdr auf einen in der Vergangenheit geschehenen Akt zuriickge-
blickt wird. Dies wird ja allgemein und selbstversténdlich auch fiir

den zweiten Gebrauch dieses Tempus in V.5 angenammen, nédmlich bei ow.

Da 717 dann als Subjekt nicht mehr in Frage kommt, empfiehlt es sich

auch von daher, beim MT zu bleiben und ein Verstdndnis wvon V. 5a1
suchen, in dem 1p Subjekt ist, von dem mit dem fientischen Verb r¥? eine
Aussage gemacht wird, die auf ein einmaliges Geschehen in der Vergangen-
heit zuriickblickt, dessen Folgen fiir die Gegenwart allenfalls mit-

zZu

gemeint sein kdnnen. Einem solchen Verstdndnis scheinen mir keine ernst-
haften Schwierigkeiten im Weg zu stehen. Denn die Fiigung 17 R¥? ist nach
usweis von Jer 31,39 wohl ein architektonischer Begriff’: bzw. gehdrt
nach 1Kén 7,23; 2 Chr 4,2; Ez 47,3; Jes 44,13 und in lbertragenem

Sinn Jes 28,17 jedenfalls der hebrdischen "Metrologie" an und wird

in vielseitigem planerischem und handwerklichem Zusammenhang gebraucht.
D.h., daB mit \;‘.5a.I auf die Konstruktion des HimmelgewSlbes (Y797 V.2b)
liber dem gesamten Erdkreis zuriickgewiesen werden soll und die Uber-
setzung etwa lauten miiBte: "Uber die ganze Erde ist ausgegangen ihre
(der Himmel) MeBschnur". Ein solches Verstdndnis fiigt sich auch sehr gut

21 DONNER, ZAW 1967, 327, Anm. 30 schldgt statt dessen die Lesung R¥? vor.

22 vVon der hebrdischen Textliberlieferung gibt es dazu keinen AnlaB; nach
BAETHGENs Hinweis, daf das 'g¢®0yyos ' der LXX nicht fiir eine Wieder-
gabe von 211 belegt ist und ?1P sonst mit 'gwvi' ibersetzt wird,
sollte diese Textform nicht mehr als Argument filir eine solche Konjektur
benutzt werden.

23 Auch Ijob 38,29 bietet flir eine durative Wiedergabe keine Parallele,
da dort der Bkt des Entstehens des Eises avisiert ist, wie auch aus
dem parallelen T2? hervorgeht.

24 Darauf hatte besonders HUPFELD 1855, I 410 hingewiesen.



inden Zusammenhang ein, da allgemein angenammen wird, daB es in V.5a

darum geht, die rdumliche Universalitdt der himmlischen Botschaft aus-
zusagen. Diese Aussage findet sich ausdriicklich in V. 5a2 : V.SaL1 hitte
daneben argumentative Funktion.

4. V.5b: Gottes Weisung an die Sonne:

In Komentaren und Ubersetzungen herrsdit weitestgehende Ubereinstimmung
dariiber, daB in V.5b auf das Schdpfungshandeln Gottes zurilickgeblickt
wj_rd.25 Untersucht man nun den Gebrauch der Fiigung nyw- direktes Objekt -
% = 2 (bzw. ow), wird man die Berechtigung eines solchen Verstindnisses

in Frage stellen miissen. Denn D@w hat in dieser Wendung die Bedeutung
"bestimmen, festsetzen, anweisen", wie 1K&n 20,34; 2K&6n 10,24; 1 Sam 8,11
(gemeinsames Obj. mit dem Vordersatz),2® wo 079 mit menschlichem Subjekt
gebraucht wird, aber auch Ex 15,25; 21,13; 1K&n 8,21 zeigen, wo Gott
Subjekt der Aussage ist.27 V.5b wdre demnach etwa folgendermafen zu
tibersetzen: "Dort (an den Enden der Erde) hat er der Sonne ein Zelt an-—

gewiesen". 28
25" So z.B.: "Dort hat er ein Zelt geschaffen der Sonne" (Jerusalemer-
Bibel) .

26 Unklar Gen 45,7; cf. Komm.

27 Zu vergleichen ist auch die Wendung ph by in Spr 8,29 bzw.phb D,
in Ijob 28,3, worin der ordnende, gesetzgeberische Aspekt, der in
dieser géttlichen Aktivitdt gesehen wird, stark zur Geltung kommt.

28 Schon GesB 784f fiihrte Ps 19,5 unter dem Bedeutungsfeld "festsetzen,
bestimmen, anweisen, verleihen, geben", Der neue Ubersetzungsvor-
schlag verschiebt die Aussage von V.5b um eine Nuance, da in der
Vorstellung einer Schépfung durch das Wort dieser ordnende und
gesetzschaffende Aspekt untrennbar mit dem Schépfungshandeln ver-
bunden ist. Fiir den Aufbau von Ps 19 ist es aber wichtig, diesen
Aspekt zu betonen, da dadurch der Ubergang zu V.8 - 15 leichter
verstdndlich ist.

i)



II. Zur Gesamtinterpretation

1. Einheit und Entstehungszeit

Die Theorie, daB Ps 19 aus zwei verschiedenen Liedern bestehe, scheint
auf ROSENMULLER 1798 zuriickzugehen (Scholia, Bd.IV, 1, 330). Allerdings
zog er diese Idee in einer spateren Auflage wieder zuriick: "sed missam
iam facdimus istam coniecturam, ut minime necessariam" (1831, 132);

er begrindete dies damit, daB nichts bei den hebrdischen und ara-
bischen Dichtern hdufiger sei, als von einem Argument zu anderen zu
springen, und es auch nicht leicht zu erkldren sei, was jemanden
bewog, diese beiden Teile zusammenzufigen. - DE WETTE 1811 hatte
unterdessen ROSENMULLERs These zwar aufgenommen, aber insofern ab-—
gewandelt, als er von zwei Stlicken sprach, aus denen der Psalm zu-
sammengefiigt sei, wobei er V.8-15 um des "fiir die wenigen Bitten zu
feierlichen Schlusses willen" (226) als ein Fragment eines gréBeren,
Ps 119 3hnlichen Gebetes auffaBte (so noch in der 4. Aufl. 1836).
Eifrige Vertreter der 'Zwei-Psalmen-Theorie' waren dann mit geringen
Unterschieden vor allem die groBfien Literarkritiker OLSHAUSEN 1853,
HUPFELD 1855 (auch noch in der Bearbeitung durch NOWAK 31888), DUHM
1899, BAETHGEN 1904, BRIGGS 1906. GUNKEL 1926 ibernahm von ihnen

ohne eigene Argumentation diese Theorie, weist jedoch die Annahme von
OLSHAUSEN und BAETHGEN zurilick, es handle sich in V.2-7 um ein Fragment,
da z,B, auch andere Psalmen ohne eigentlichen SchluB ausklingen (Ps 129;
S.76). Die Theorie von zwei Psalmen stiitztsich also nur am Rande auf
gattungsgeschichtliche Argumente und wird von solchen Gesichtspunkten
her sogar eher aus den Angeln gehoben, wie man aus GUNKELs Argumen-
tation zur Einheit von V.8-15 ersehen kann: er verteidigt namlich die
Zusammengehorigkeit dieser Verse mit dem Hinweis, daB das Neben-
einander von Hymnus (V.8-11) und Klagelied (V.12-14) auch sonst vor-
komme (78). - Unter den neueren Autoren lehnen die meisten die
'Zwei-Psalmen-Theorie' ab (aber JACQUET 1975, 457ff). Sachlich scheint
mir schon ROSENMULLER entscheidende Argumente geliefert zu haben.
Mehr Beachtung verdient in diesem Zusammenhang aber auch die Text-
tberlieferung, da nirgends in der Tradierung des hebrdischen Textes
oder des Textes einer der alten Versionen Ps 19 als zwei Psalmen be-
zeugt ist. Von daher kommt nur eine Kompositionshypothese in Frage.
Wissenschaftstheoretisch spricht KISSANEs (1953, 83) Argument fiir die
literarische Einheit: wenn ein Kompilator die so verschiedenen Gedichte
zusammenfiigen konnte, konnte es auch der Verfasser tun. Haufig werden
aber 'Kompositionstheorien' vertreten, wonach der Psalm aus einer
nachexilischen Erweiterung eines &lteren Fragments entstanden sei.

So jlingst mit einer neuen Theorie I.FISCHER: 1983, 16-25; &hnlich
BEAUCAMP 1976, ANDERSON 1977, WESTERMANN 1984; unentschieden CRAIGIE
1983. CASTELLINO 1965 spricht zwar auch davon, daB der Psalm zusammen-
gefiligt sei, aber nicht nur aus zwei Teilen, sondern aus vier "nuclei"
(451: v.2-5b,5¢-7,8-11,12-16) . Diese seien in lockerer Form ohne
logischen Zusammenhang zusammengestellt worden; eine Entstehung des
Psalms in einem Wurf sei hier eher unwahrscheinlich. Trotzdem wird
gerade diese These in jlngster Zeit mit bedenkenswerten Argumenten
von GESE und DOHMEN vertreten.



Aufgrund der vorliegenden Argumente und des Studiums der Struktur des
Psalms29 halte ich die Theorie von der Vorlage eines &dlteren Natur—
(in V.2 = 7) oder wenigstens Somnenhymnus (in V.5b - 7) flir unwahr-
scheinlich und fiir die Auslegung des Psalms unnétig. Letzteresaus
folgenden Griinden:

1) Der Textbestand, der in Ps 19 aus so einem Sornenhymnus stammen
kénnte, ist viel zu schmal. Da V.7a - wie die Analysen von I.FISCHER
und DOHMEN gezeigt haben - eng mit V.5a zusammenhdngt, kann er nicht
zum Umfang eines solchen Hymnus gerechnet werden. Auch V.7b kammt dafiir
nicht in Frage, da damit fast ein Gemeinplatz formiliert wird.>C
{ilbrig bleiben schlieBlich nur noch die beiden Vergleiche in V.6 und
das 5nr ow wnwb; aber dafiir konnte bisher noch niemand eine altorienta-
lische oder &gyptische Parallele anfiihren - hdtte das Motif je zu einem
Hymnus gehdrt, k&nnte man doch mit grdBerer Verbreitung rechnen - und
mir scheint es auch wahrscheinlicher, daB diese RAussage ad hoc formuliert
als von irgendwo libernammen wurde. Denn nach dem krdftigen Einsatz wnw?
wirkt das banale ?hRk ov (nicht 1o¥n oder gar h?a o.d.) fast polemisch
abwertend, und so eine Polemik kénnte doch nur den spezifisch israeli-
tischen Kampf gegen den Sonnenkult im Hintergrund haben. Zu den Bildern
in V.6 gibt es wohl altorientalische Parallelen (cf. dazu SARNA 171f und
KEEL 18f), doch erfordert die Einfiihrung von zwei Vergleichen bei einem
gebildeten Sprecher noch nicht die Vorlage eines ihm vorgegebenen Textes.

2) Es konnten bisher keine Anhaltspunkte fiir die Existenz eines
solchen Sonnenhymnus aus dem kanaandischen Raum gefunden werden.

3) Die fragliche Hypothese hat die Auslegung von Ps 19 nicht ent-

scheiderd weiterbringen kdnnen.

Auch die Annahme eines vorgelegenen Naturhymnus hat der Kritik nicht
standzuhalten \4re.=.1:mx:ch1:;3‘I es scheint vielmehr, daB dem Verfasser des

Psalms bei der Formulierung von V.2 =7 Gen 1-3 Pate gestanden hat.32

29 @f. I4FISCHER 1835

30 I.FISCHER, 1982, 22,

31 cf. dazu DONNER, ZAW 79 (1967) 327-31.

32 Cf. dazu D.J.A.CLINES, VT 24 (1974) 8-14; CRAIGIE 1983, bes. 182f.
Dem kénnte noch die Anspielung auf Gen 4,7 in V.14b hinzugeflgt werden.
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Als vorgegebenes Uberlieferungsstiick wiirde ich am ehesten noch V.8-10a
sehen kdnnen, da diese Verse in der Aufzihlung der Eigenschaften und
Wirkungen von vier Begriffen aus dem Bereich von Gottes gesetzgeberischem
Handeln (V.8-9) sehr regelmidBfig aufgebaut sind und V.10a mit seiner
leichten formalen und inhaltlichen Variation so etwas wie eine Abschluf-
formulierung dazu sein k&mnte, und es andererseits darin keine sprach-
lichen Beziige zum vorangehenden und nachfolgenden Text gibt.33 Es widre
vorstellbar, daB der ganze Psalm aus der Reflexion des Beters auf diese
Kernaussagen in ihrer Bedeutung sowchl fiir das Weltganze als auch fiir ihn
selber entstanden ist. Die Aramdismen im ersten Teil und das Icb der

Tora im zweiten Teil sprechen filir eine nachexilische Entstehungszeit des
Psalters, ebenso der Umstand, daB die Tora durch die Verbindung mit
Schipfungsaussagen in einen universalen Rahmen gestellt }Lst.34 Ich sehe
keine Einwénde gegen die These DOHMENs, Ps 19 in die "Reihe der groBSen
Lehrgedichte (Ijob 28; Spr 8; Sir 24)" zu stellen (514), wenn dabei nur
an die Aussageinhalte, nicht aber an die sprachliche Form gedacht wird.

2. Aufbau und Stil:

a) Ps 19 weist weder einen gattungstypischen noch einen sichtlich
systematischen Aufbau a.uf.35 Auch die traditionelle Zuweisung von V.2-7
zur Hymnen-Gattung ist in letzter Zeit fraglich gevmﬂem,BG und die V.8-15

erfuhren ohnedies nie eine einheitliche Gattungsbestimmung.

33 Eine Ausnahme bildet nur das nn’8in 14b, das wohl bewuBt an das D?hh

in V.8a anschlieBt. - V.10bf weicht von diesem Schema in der Formu-—
lierung recht deutlich ab und diirfte erst beim Einbau dieses kleinen
Uberlieferungskorpus formuliert worden sein. Zu beachten ist auch,
daB die Reihenfolge der sechs Begriffe in V.8-10b in Ps 119,1-8 sehr
dhnlich ist; nach den D?71P% folgen in Ps 119 die N1pn, die hier
fehlen; andererseits ist dort nicht von der M1N? NRY? die Rede,
Cf. BONKAMP 1941, 119, - In Ps 89,31-33 finden sich vier der sechs
Gesetzestermini, allerdings in anderer Reihenfolge. Dazu ist auch die
Basis T?9 vertreten, allerdings in strafender Bedeutung.

34 cCf. dazu DOHMEN, 516f.

35 Cf. CASTELLINOs_ Urteil (450) "compositione sui generis.™

36 Cf. EISSFELDT, 31964, 602 und die Kritik von I.FISCHER 1983, 17
u. Anm.7 und DOHMEN 516.



Die bisherigen Versuche, die sprachliche Gestalt des Psalms als
ganze zu charakterisieren und ihr eventuell einen Sitz im Ieben - d.h.
eine typische Lebenssituation - zuzuweisen, kdmnen - soweit sie {iber-
haupt unterncmmen wurden - nicht restlos liberzeugen. DEISSLER spricht
von einem Hymnus und zugleich Weisheitslied mit Belehrung als Ziel
(1966, I 78); ihm &hnlich h&lt DOHMEN den Psalm fiir ein "kunstvoll
komponiertes weisheitliches Lehrgedicht" (516). GESE bezeichnet ihn als
eine "Meditation" (7), ein "weisheitliches Nachsinnen iber ... die
seinsumfassende Entsprechung von Schépfungs- und Offenbarungs-Logos" (8),
wéhrend CRAIGIE 1983 V.2-15 als "wisdam hymn" klassifiziert, wobei er
zugesteht, daB auch Elemente des Gebets darin enthalten sind (180) .

Aber nimmt man direkte Belehrung (DEISSLER 1966, DOHMEN) als Ziel des
Psalms an, trdgt man seinem Gebetscharakter mit der direkten Anrede an
Gott nicht genug Rechnu.ng.BT Begniigt man sich andererseits mit der
allgemeinen Etikettierung "weisheitlich" o.4., kann man damit noch
keinen Ort angeben, der zu solcher weisheitlichen Rede bzw. Meditation
AnlaB gegeben hitte.

Es soll hier der Versuch unternammen werden, in dieser Frage nach
der typischen Lebenssituation, in der der Psalm gesprochen wurde,
etwas weiterzukammen.

In V.15 faBt der Psalmist seine Ausfiihrungen unter den Bezeichnungen "Wor-
te meines Mundes" und "Gedanken meines Herzens" zusammen und gibt die
Intention an, zu dem er sie formuliert hat: er richtet sie an Jahwe,
seinen Felsen und Erldser, und bittet darum, daf sie "zum Wohlgefallen™

37 Erst aus dem Faktum der Verschriftlichung und der Uberlieferung des
Psalms ergibt sich, daB sein Inhalt als exemplarisch hingestellt
werden sollte und damit zum Lehr- und Lerninhalt werden konnte.
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sein mbgen und vor ihn "kommen, gelangen" nﬁgen.38 Auffdllig ist dabei

die Haufung von Begriffen, die in der Rultsprache beheimatet 5j_nd.39
Darin zeigt sich, daf der Beter wie ein Opfernder vor der Gottheit

(JHWH) steht, aber statt einer materiellen Opfergabe sich und seine
Worte als geistige Opfergabe darbringen will.’® Damit ist einerseits
ein Hinweis iliber die Intention, in der der Beter seine Worte formuliert
hat, und andererseits eine erste (Selbst-) Charakterisierung des Psalms
als "Worte meines Mundes" und "Sinnen meines Herzens" gewonnen. Widhrend
die Intention noch nichts liber die Gattung eines Textes a.ussagt,‘l‘I

kdnnen vor allem aus der Bezeichnung "Sinnen meines Herzens" doch schon
einige Anhaltspunkte gewonnen werden. Das 11?AN schlieft hier an die
Bedeutung 'sinnen', 'denken', 'meditieren' von NAn an, das in diesem
Sinn besonders hdufig im Psalter gebraucht w:‘.rd,42 so daB es den
"meditativen" (GESE) bzw. "weisheitlichen" Charakter des Psalms bestitigt.
Es ist aber zu beachten, daB dieses "Meditieren" auch die Bitte und damit
die direkte Anrede an Gott, d.h. eigentliches Gebet miteinschliest.®3

38 Die Wendung ?35% 1’0 wird personal zur Beschreibung der Stellung oder
des Verhdltnisses der Unterordnung unter einen HShergestellten oder
eine Autoritdt gebraucht (2 Kén 5,2; 1 Sam 29,8; vor Jahwe: 2 Sam 7,29);
vom Gebet ©.4. als Subjekt wird es beispielsweise auch gebraucht in
Ps 119,169.170; 17392 N?N hat hier ebenso fientische Bedeutung wie
N1AN bzw. 39?0 in den erwdhnten Psalmenstellen und diirfte deshalb
hier gewdhlt worden sein, weil es sich auch als Pradikat wvor J¥7%
eignet.—- Aber auch fiir die Bedeutung "dasein, vorhanden sein" gibe es
Belege (Jer 39,16).

39 Cf. z.B. Lev 1,3, wo neben den term.techn. 11¥1% (dazu ELLIGER 1966,
100) und MIN? 738% (cf. dazu auch Lev 16,30; Dtn 24,4; Ex 28,38) auch
die Basis ONN vorkommt, die in Ps 19,14 zur Beschreibung des Beters
gebraucht wird.

40 Cf. dazu auch Ps 141,2. Zum Gebet als Alternative zum Opfer cf.

Ps 69,31f; 141,2 (Anspielung auf das Opfer am Sinai Num 28,4ff);
vom reuigen Sinn als Opfer ist in Ps 51,19 (18ff) die Rede.

41 Dazu: H.W.HOFFMANN, Form - Funktion - Intention: ZAW 82 (1970)
341-346.

42 CE. ThWAT IT 343ff; Jos.1,8; Ps 1,2; 77,12f; 143,5 u.4.

43 Ein solcher Wechsel vom "Er-Stil" zum "Du-Stil" ist auch im Hymnus,
Klage- und Danklied zu finden, es berechtigt hier alsc nicht zu
literarkritischen Operationen. Cf. CRUSEMANN 1969, 225 und
WESTERMANN, 1984, 80: "Das Nachdenken iber Gott kann unmittelbar in
die Anrede, das Gebet, ilibergehen."



Solches Nachsinnen hat in den Psalmen seinen Ort vor allem im Ver-—
trauensmotiv des Klagelieds bzw. in den daraus erwachsenen Vertrauens—
liedern, = im "Du-Stil" findet es sich aber auch in dem dem Hymnus ver-
wandten Ps 8 (cf. auch Ps 31,20). Syntaktisch-stilistisch entspricht dieser
Haltung im Ps 19 das Vorherrschen der Naminalsdtze (V.2.4.5a2.6a.7-9.
10a.10b1.11-12), denen funktional die Verbalsdtze in V.3.6b.10b2 (BK eines
Zustandsverbs) . 13a nahestehen, da die PK in ihnen immer durative Be-
deutung hat. Unterbrochen werden diese Zustandssdtze nur von zwei in
EK formulierten Aussagen von fientischen Verben, in denen inhaltlich
auf das den gegenwdrtigen Zustand begriindende Schipfungsgeschehen
zuriickverwiesen wird. Auf diese allgemein formulierten Aussagen folgen
zwel Imperative und ein Prohibitiv (V.13b.14a1.14a2) , die weiterge—
flihrt werden von zwel Sdtzen, in denen die Zustandsverben in gleicher
Funktion (wohl durativer) eimmal in PK, dann in AK (Perf.consec.) vor-
kammen. Der Psalm schlieBt nach einem Tussiv wieder eines Zustands—
verbes mit einem Vokativ, der durch zwei Appositionen erweitert ist.

Da der ganze Psalm eher von einer vertrauensvollen Stimmung getragen wird
als von Freude und Lob, und da den Imperativen bzw. dem Prohibitiv
inhaltlich Bitten entsprechen, die aus dem BewuBtsein der Anfechtung
formuliert sind, wird man als Herkunftsgattung fiir Ps 19 kaum den

Hymnus annehmen konnen:; Ssondern eher das Vertrauenslied. Und wenn
WESTERMANN Ps 8 "eine Weiterbildung des Gotteslobes zu einem staunenden
Nachdenken iiber das Geschopf Mensch" (184) bezeichnet, der "nicht den
Aufbau einer Psalmengattung, sondern einen gedanklichen Aufbau hat",

44 Cf. WEISER, Einleitung 1966, wonach das Vertrauensmotiv "Bekenntnis
dessen, was Gott fiir den Beter in Wirklichkeit bedeutet", ist (41).
Zum Nachdenken in der Klage cf. Ps 77,6-11, im Bekenntnis der Zu-
versicht Ps 63,6f; 77,12-16; Ps 131, Diese Herleitung vom Klage-
bzw. Vertrauenslied findet eine Bestdtigung in Einzelheiten: 71y
zur Selbstbezeichnung des Beters findet sich vor allem im Klagelied
(WESTERMANN, THAT II 192.); die Bitte um Siindenvergebung hat ihren
Ort besonders in den aus dem Klagelied hervorgegangenen BuBpsalmen
und die beiden abschlieBenden Anrufungen ?71¥ und ?%R1Asind aus der
VertrauensgewiBheit gebildete Begriffe (WEISER, Einleitung 41). R
findet sich sonst im Psalter nur noch in Ps 78,35, auch dort in
Parallele zu?’7¥ und auch dort im Zusammenhang mit der gdttlichen
Siindenvergebung (V.38) ;.

45 cf. CRAIGIE 1983, 180.
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dann kann Ps 19 als dhnliche Weiterbildung des Vertrauensliedes zu einer
umfassenden Standortbestimmung eines Beters in der von Gott regierten
Welt aufgefaBt werde11.46

b) Stil: Auf den gedanklich-assoziativen Stil des Psalms ist bereits
von anderen hingewiesen worden.47 Ein Charakteristikum des Psalms
besteht auch in der Art und Weise, wie Riickbeziige durch Suffixe und ein-

mal (V.11a) durch -n hergestellt werden.48 Das Gemeinte gibt sich am

Ulbergang von V.10 zu V.11 und aus dem Gebrauch der Suffixe in V.12a.b sehr

deutlich zu erkennen. Sowenig sich die Pr&dikate in V.11 nur auf die in
V.10b genannten N17? 0awn beziehen, auf die syntaktisch durch das -n
vorerst einmal zurlickverwiesen wird, sowenig schlieBen die Suffixe in
V. 12a,.b nur an dieses zuletzt genannte Subjekt an; beidesmal soll
offensichtlich auf alle in V.8-10 genannten Subjekte zurlickverwiesen
werden, also so etwas wie ein "summativer oder impliziter Riickverweis"
hergestellt werden. Ahnlich werden auch die Suffixe in V.5a zu erkliren
sein, die sowohl auf die Subjekte von V.3 (wenn man 017 bzw. nY?5 als
Tag- bzw. Nachthimmel versteht) als auch von V.2 anschlieBen kinnen.
Implizite Riickverweisung wird auch in V.5b praktiziert, da das Subjekt
von 0¥ bisher noch nie als solches genannt wurde, und ebenso in 7172y
(V.12a.14a) und 17192 (V.15a), da bisher noch keine Anrede erfolgteund
der Angeredete erst in V.15b genannt wj_rd.49

46 Es gibt in Ps 19 zahlreiche Beziige zu den Kénigspsalmen, die im
einzelnen noch zu untersuchen wéren: cf. Ps 93,1.5; 94,12.22;
95,1038y 96,346.7.80137:97,2.6.8.11::98,2,;9; 99,;4.7.

47 CASTELLINO 1965, 451; DOHMEN 506.

48 DELITZSCH 1894 hilt dieses - hier fiir einen Artikel und nennt ihn
"summativ"; so auch ALONSO SCHOKEL 1983 und offensichtlich auch
KRAUS (298): "sie, die ...". - "Summativ" ist dabei allerdings eher
eine inhaltliche als eine syntaktische Funktionsbestimmung. Im
Blick auf die aramdische Ubersetzung und den auch sonst besonders
im spdteren Hebrédisch vorkommenden Gebrauch des Artikels als
Relativpartikel (JOUON §45c—e) wiirde ich syntaktisch -0 eher als
Relativpartikel bestimmen.

49 Auch in Jes 8,23a-9,6 wird JHWH, auf den vorher schon pronominal
verwiesen wurde, erst am Ende in V.6 genannt.



Es sei noch auf eine weitere stilistische Gemeinsamkeit in V.2 = 7
und V.8 - 15 hingewiesen. In V.6 und V.11 wird nimlich beidesmal ein damals
gebrauchlicher Topos dazu verwendet, die relativ theoretisch-abstrakten
Aussagen anschaulich-sinnlich zu erlédutern. Denn sowchl der Vergleich
eines geistig/moralischen Wertes mit der Kostbarkeit des Goldes (Ps 119,127;:
Spr 2,4; 3,14; 8,19; 16,16 u.a.) bzw. mit der SiiBigkeit von Honig
(Ps 119,103; Sir 24,20; 23,27), als auch der Sonne mit einem Briutigam
bzw. Helden sind geldufige Topoi besonders der weisheitlichen Rede
bzw. der altorientalischen Mythologie.So

Somit kann auch von stilistischen Eigentiimlichkeiten her die Einheit
des Psalms untermauert werden,

3. Gesamtaussage und theologischer Ort:

a) In Ps 19 will ein Beter seine Worte bzw. das Sinnen seines Herzens und
damit sich selbst JHWH als wohlgefdlliges Opfer darbringen (V.15). Er weiB

um die Notwendigkeit, dabei wie ein Opfertier "untadelig", "makellos" zu

sein (V.14b). Doch handelt es sich nicht um eine physische Integritit,

sondern um eine moralische, die sich an der Befolgung der Weisungen JHWHS
mift. Denn diese Weisungen sind selbst "untadelig" (V.8a) und vermdgen,

Leben in Flille zu verschaffen (V.8-9). Allerdings weiB der Beter, daB er -
auch wenn er sich von ihnen leiten 148t (V.12a) - sich nie von unbewuBten

und ungewollten Verfehlungen gegen sie freihalten kann und er von sich aus
auch nicht der "groBen Slinde" (V.14a; gemeint ist wohl der Abfall von der Tora)
widerstehen kann. 21 Deshalb erbittet er gleichzeitig von JHWH auch Los—
sprechung und Schutz.

Fiir diesen Beter sind die Weisungen JHWHs aber nicht nur eine Gabe
Jahwes (an Israel) und damit ein Erbe seiner Viter; diese Weisungen be-
zeugt auch anschaulich das himmliche Schépfungswerk der ganzen Erde im
Ablauf von Tag und Nacht und im t#glichen Sonnenlauf iiber der ganzen Erde,
wie es angeordnet wurde im gbttlichen Schipfungswort (V.2-7). Damit ver-

50 Cf. SARNA 171f; KEEL 18f.
51 cf. dazu CRAIGIE 1983, 183,

87



kiindet das tiber die ganze Erde gebaute Firmament iiberall die Herrlichkeit
des machtvollen Waltens Gottes. Sich in dessen Dienst zu stellen, ver-
spricht dem Beter als dem "Knecht" dieses Gottes "groBen Lohn" (V.12b)
einzubringen.

b) Bei dem Beter handelt es sich allem Anschein nach um einen Mann,
der mitten in der theckratisch konzipierten nachexilischen Gemeinde steht.
Der Heilsmittler schlechthin zwischen Gott und ihm ist die Tora; davon,
daB er sie hdlt, erwartet er "grofen Lohn" (V.12b) .52 Es ist kein Schimmer
eines Zweifels an der individuellen Vergeltungslehre zu erkennen (Ijob,,
Kohelet) , im Gegenteil: der Beter steht eher aufSeitenvon Ijobs Freunden
und ist sich bewuBt, daB der Mensch vor Gottes Gerechtigkeit hicht be-
stehen kann (Ijob 4,17f; 15,14f; 25,4ff). Wenn er darum vertrauensvoll an
Gottes Vergebungsbereitschaft appelliert, komnt darin wieder ein Theo—
logoumenon der nachexilischen Gemeinde zum Vorschein, nimlich das vem
"Gott des Verzeihens, gnddig und barmherzig, langmiitig und reich an Glite"
(Neh 9,17; cf. Ps 86,5; Dan 9,9 u.a.}.53

Ebensowenig wie an der Vergeltung zweifelt der Beter auch an der
Erkennbarkeit von Gottes Herrlichkeit und seinem machtvollen Handeln in
seiner Schipfung (V.4), ja er distanziert sich eventuell sogar bewuBt von
der dlesbezilglichen skeptischen Position Kohelets,

52 Die sehr starke Individualisierung der Gottesbeziehung und ihre voll-
stdndige Ausrichtung auf die Tora erinnert an das Programm von Jer
31,31f£, Auch Jer 32,39 steht mit der Gabe der Gottesfurcht im Hinter-
grund von V.10a, und die in V.9b.10a aufgezihlten Eigenschaften der
Gebote bzw. der Gottesfurcht lassen an Ez 36,22ff denken, wo der
Bkzent mehr auf der "Reinheit" im neuen Bundesverhdltnis liegt.

53 Wie der Jubilar aber nachgewiesen hat, ist dieses Theologoumenon
durchaus nicht erst in dieser Zeit entwickelt worden, sondern ist
schon in der viel &lteren, auch in der altorientalischen Literatur
verbreiteten Vorstellung von Gott als "Richter" vorhanden, der auch
dann um Rechtsbeistand angerufen wird, wenn der Beter sich seiner
Schuld durchaus bewuBt ist. Cf. A.GAMPER, Gott als Richter in
Mesopotamien und im Alten Testament, Innsbruck 1966, bes. 93-96
nLc2aif, ;

54 cCf. DOHMEN, der von der "absolute(n) Skepsis" spricht, "die er
(der Beter) der Vernehmbarkeit und Erkennbarkeit der vorhandenen
Selbstoffenbarung der Schdpfung (...) entgegenbringt" (514).



Eine eigenstidndige theologische Leistung wird in Ps 19 eventuell damit
vollbracht, daB hier zum ersten Mal das erschaffende und ordnende Wort
Gottes unmittelbar neben das weisende Wort fiir den Israeliten gestellt
wird. DaB der Psalm damit auf einer Linie liegt, in der spidter die
Identifizierung der Tora mit der Weisheit wvollzogen wurde, muB hier
nicht mehr weiter ausgeftihrt werden.>>
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