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O Gott, ein Tau vom Himmel gieB/ im Tau herab, o
Heiland flieB/ Ihr Wolken brecht und regnet aus/
den Kdénig fiber Jakobs Haus.

0 Exd brich auf, brich auf, o Erd/ daB Berg und

Tal griin alles werd/ O Erd, herfiir dies Blimlein

bring/ aus der Erd, o Heiland, spring.

Die zweite und dritte Strophe dieses Adventsliedes, das auch in der Oster-
nacht gesungen werden kann (EKG 5), klingen niedlich, aber sie sind es nicht.
Es ist Bbsicht dieses Vortrages*, zu zeigen, daB und wie die kanaandischen
Gbtter Baal, Anat und Mot, der "Herr", die "Antwort" und der "Tod", in die-
ses Kirchenlied eingegangen sind. Anschliefend soll angedeutet werden, wel-
ches theologische Potential der historische Sachverhalt enthdlt, daB die
Nachgeschichte der Religion Kanaans und die Vorgeschichte des christlichen
Glaubens nahtlos ineinander iibergehen.

Das erste, was beim lesen der beiden Strophen auffdllt und vor Verniedli-
chung schiitzt: wovon gehandelt wird, ist keine deutsche Weihnacht, nicht der
graue Nieselregen Mitteleuropas und nicht der sanfte Frithling dieser nérdli-
chen Linder. Es ist die Gewaltsamkeit der ersten winterlichen Gewitter im
Mittelmeerraum, die innerhalb von Minuten die ausgeddrrten Flanken der Ber-—
ge in Sturzbiche verwandeln und die Téler in reiBende Fliisse (cf. Ri 5,4f;
Ps 97,5; Diwan Hudail 165,9/III 61££f,7 = BN 23, 27f). Es kann um den 25. De-

Gehalten vor dem Fachbereich 3: Sozialwissenschaften der Universitdt Ol-
denburg, 12.6.1987. Fiir Hinweise auf Literatur, die mir in Irbid unzu-
ginglich war, und Kopien danke ich U, HUBNER und R. HUBNER-HINDERLING.-
Den Vortrag mit Anmerkungen zu ornamentieren, habe ich nach langem Uber-
legen unterlassen. Die wichtigste Literatur ist im Anhang aufgefihrt.
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zember geschehen, daB aus dem staubgelben Boden der letzten Monate die er-
sten Halme und Stengel hervorbrechen und in wenigen Tagen das Land, dessen
Trockenheit zu schmecken war, dessen gleifendes Gelbgrau das Auge zu ver—

letzen anfing, in einen Garten verwandeln - in Paldstina, nicht am Nieder-
rhein. Man k&nnte meinen, der Dichter wére dort gewesen.

Das war er freilich nicht. Friedrich von Spee, dem diese Strophen zuge-
schrieben werden - was sich bestreiten 148t, es gibt kein Manuskript, und
sein Name taucht im Erstdruck nicht auf; aber ist's nicht wahr, so ist es
gqut erfunden: denn die Dichtung stimmt in ihrer Qualitdt zu seinem Werk, und
in ihrem Tenor zu seinem ILeben — Friedrich von Spee ist am Niederrhein, in
Diisseldorf geboren, war in Paderbarn, Koln und Trier Professor fiir Philoso—
phie und Moraltheologie, und ist in Trier 1635 gestarben. DaB der Jesuit und
Theologieprofessor relativ jung starb, war auBer den Zeitlduften (wir sind
im DreiBigjdhrigen Krieg) den Belastungen zuzuschreiben, die sein theologi-
sches Hauptwerk zur Folge hatte. Zwar hatte er nicht den Hexenglauben ange—
griffen, den er mit seinen Zeitgenossen thearetisch teilte, wchl aber die
Praxis der Hexenprozesse: ebenso aufgrund seiner rationalen Einsicht in die
Unsinnigkeit von Prozessen, in denen der Ankliger von varneherein Recht hat
und Recht bekommen wird, als aufgrund seiner perstnlichen Betroffenheit als
Beichtvater angeklagter und verurteilter Frauen. Man kann biographische De-
tails fiir unerheblich halten, wenn es um die Interpretation eines Werkes
geht. Es scheint nur, als zeichne sich im Werk wie im Leben dieses Mannes
eine ungewthnliche Sensitivitit und Sensualitét ab, die ihn Aspekte der Wirk-
lichkeit wahrnehmen lieB, die der Mehrheit seiner Zeitgenossen — und nicht
nur seiner Zeitgenossen - verborgen blieben, wenn sie nicht gar die Augen
vor ihnen verschlossen.

Denn was er als lyrische Wahrheit ilber den Winter und Frithling in Paldsti-
na beschreibt, hat er nicht erlebt, sondern seinerseits durch Texte gesehen.
7u Strophe zwei verweist das EKG (in der Ausgabe filr die Nordelbische Evange-
lisch-Tutherische Kirche) auf Jes 45,8 und zu Strophe drei auf Jes 53,2.

Jes 45,8 ist ein isoliertes Einsprengsel im deuterojesajanischen Corpus,
das sich einem Kénigsorakel fiir den Perser Kyros anschliest. Es heift dort:

Traufelt, Himmel wvon oben

und die Gewdlke sollen Gerechtigkeit regnen
Brich auf, Erde,

und bringe Geradlinigkeit hervor.
Und Rechtlichkeit soll spriefen zugleich.

Ich, Jahwe, werde es machen.
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Jes 53,2 gehdrt zum Anfang eines Textes, der in der exegetischen Tradi-
tion als viertes "Lied vam Gottesknecht" gefiihrt wird:

Ex wuchs wie ein SpréBling vor uns (txt.em.) auf,
wie ein WurzelsproB aus trockener Erde.

Da war keine Gestalt an ihm und keine Schénheit,
daB wir ihn angesehen hatten,

noch Aussehen,
daB wir ihn schén gefunden hitten.

Es ist nicht nétig, an dieser Stelle die Probleme des deuterojesajanischen
Corpus, der Kapitel 40 bis 55 im jetzt vorliegenden Jesajabuch, und in die-
sem Corpus wiederum das Problem der scgenannten "Lieder vam Gottesknecht"
za behandeln. Die Diskussion dariiber ist offen und wird es bleiben. So viel
zeichnet sich ab, daB hier ein sukzessive gewachsenes Corpus von Texten vor—
liegt, die sich dem ersten Jesajabuch ein- und angelagert haben, welch letzte-
res in irgendeiner, wenn auch vielleicht sehr indirekten Weise auf den Prophe-
ten dieses Namens zuriickgeht, der am Ende des 8. Jh. v. Chr. in Jerusalem ge-
wirkt hat. Als die Zeit der deutero-, trito- und et-cetera-jesajanischen Re-
daktionen ist das 6. bis 3. Jh. v. Chr. anzusetzen. Es ist die Zeit, in der
sich das Judentum auf den Trimmern seiner vorexilischen Geschichte als ethni-
sche und Religionsgemeinschaft konstituierte und aus dem vorexilischen lite—
rarischen Erbe, zu dem etwa das erste Jesajabuch gehdrt haben mag, seine Bi-
bel kampilierte. Mit anderen Worten: der deuterojesajanische Kamplex ist ein
wesentliches Mament auf dem Weg, der von der Vielfalt je singulirer Werke
der althebrdischen Literatur zur Einheit des Kanons gefilhrt hat. Friedrich
von Spee hatte den Kanon vor sich, nicht die einzelnen Werke und Redaktions-
stufen, die von der alttestamentlichen Wissenschaft rekonstruiert worden sind
und werden. Es ist ihm daher kein Vorwurf daraus zu machen, daB er Jes 53,2
ganz gegen dessen Intention filir seine Dichtung verwendet hat. Der Dichter
des hebrdischen Liedes benutzt das Bild vam Wurzelsprof aus trockener Erde
als Paradigma fiir die Unscheinbarkeit und Unansehnlichkeit dessen, den er
als "Gottesknecht" im Sinne hatte. Wahrend fiir die Wissenschaft die Identitit
seines "Gottesknechtes" disputabel ist und bleiben wird, war er fiir die Kir-
che seit Anbeginn der endzeitliche Erldser, der ihr in Christus erschienen
ist. Darum kann Friedrich von Spee mit Hilfe von Jes 53,2, dem Bild van Mes-—
sias als WurzelsproB, den Text Jes 45,8 messianisch interpretieren, in dem
an sich zwar vorn Wolken, Regen, aufbrechender Erde, hervorspriefenden Pflan-
zen und endzeitlichem Heil - der "Richtigkeit" aller Dinge ~ die Rede ist,
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aber nicht vam Messias. Die messianische Deutung von Jes 45,8 hat er aller—
dings schon in seiner Bibel vorgefunden, die nicht die hebridische Bibel war.
BeeinfluBt von Jes 11,1 (et egredietur virga de radice Iesse et flos de ra-
dice eius ascendet) und Jes 53,2 spricht die Vulgata, die Bibel des Abend-
landes, in Jes 45,8 nicht von Gerechtigkeit, sondern vam Gerechten (iustum),
den die Himmel herabtauen, nicht von Heil, sondern vam Heiland (salvatorem),
den die Erde wachsen lassen soll.

Diese Differenzen sind kein Zufall. Der alttestamentliche Dichter kann das
Bild vam irdischen Heil - und flir eine Agrargesellschaft in einem regenbewids-—
serten Bergland am 8stlichen Rande des Mittelmeeres kann es keine grdgere
irdische Wohltat geben als reichlichen Winterregen, so reichlich, wie er nmur
selten eintritt - kann das irdische Heil als Bild fiir die abstrakten Quali-
tdten eines sozialen Heils verwenden, von dem sich nicht einmal sagen 1#8t,
acb es fiir den Dichter noch eine politische Erwartung fiir die nahe Zukunft
seiner sich rekonstruierenden Religionsgemeinschaft war, oder schon das eine,
endzeitliche Heil. Die Varstellung eines von den Wolken herabgeregneten und
gezeugten, von der Erde gewachsenen und geborenen Erl8sers hitte er weit von
sich gewiesen. Das war Tammz, das war Adonis, das war Heidentum, das prakti-
zierten die Frauen von Jerusalem, indem sie Tod und Wiedergeburt des Gottes
aus der Erde in einer Art von Blumentdpfen symbolisierten (Jes 17,10-11), um
den van Regen noch nicht wiedergezeugten, wiederbelebten in den Tempeltoren
klagten (Ez 8,14) und der Himmelskdnigin, seiner Erl®serin, Kuchen buken
(Jer 7,17-18; 44,15-19). Dafiir wurden sie von den Propheten verurteilt, Pro-
pheten, wie es die Verfasser der deuterojesajanischen Texte selber waren,
oder als deren intellektuelle Erben sie sich verstanden.

Die vehemente Ablehnung Kanaans und seiner Religion in den Prophetenbii-
chern des Alten Testaments ist primér zeitgeschichtlich bedingt. Die Zeit
der deutero- und weiterer -jesajanischer Redaktionen, im wesentlichen das 5.
Jh. v. Chr., war eine Zeit, in der die sich konstituierende Jerusalemer Kult-
gemeinde in besonderem MaBe der wirtschaftlichen, aber auch ideclogischen
Expansion der phdnizischen Kiistenstiidte ausgesetzt war. Grof-Stidte, Metro—
polen, gab es in der antiken Mittelmeerwelt nur an der Kiiste oder in ihrer
urmittelbaren Néhe. Die Diskrepanz zwischen der stédtischen Okonamie und der
sippenbduerlichen Welt in den urmittelbar angrenzenden Bergldndern finanzier-
te die urbane Zivilisation. Seit dem Anfang des 1. Jts. v. Chr. daninierten
die phtnizischen Kiistenstiidte ihr agrarisches Hinterland einschlieBlich Trans-
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jordaniens. Unter assyrischer, babylonischer und persischer Herrschaft konn-
ten sie ihren materiellen Vorsprung vor und kulturellen Einfluf auf Paldsti-
na ausbauen und wurden dabei von der jeweiligen imperialen Vormacht im Nahen
Osten unterstiitzt, die ein begreifliches Interesse daran hatte, daB die Profi-
te ihrer Vasallenstaaten, die sie abschtpfen wollten, in regionalen Zentren
zusammenkamen und nicht auf den Dirfern zusammengeklaubt werden muSten. Die
wirtschaftliche Daminanz Phtniziens iiber Palistina erreichte unter persi-
scher Herrschaft, im spdten 6. und 5. Jh. v. Chr., ihren Hohepunkt. Die Per-
ser brauchten die Phonizier, um iiber eine Flotte zu verfiigen, die mit denen
der aufstrebenden Griechen konkurrieren konnte (cf. KAI 14,18-19; Kyros To
29; Aischyl. Pers. 52-55). Phonizier kontrollierten den Minzumlauf und Han-
del Paldstinas, ihre Handelskolonien und Faktoreien waren allgegenwdrtigq,
auch in Jerusalem (Neh 13,16; "Kanaander'nahm die Bedeutung "(phSnizischer)
Hindler" an: Jes 23,8; Sach 14,21; Prov 31,24; Hi 40,30).

Damit erreichte der Kampf Jahwes gegen Baal, des israelitischen Volks-
und Staatsgottes gegen den kanaandischen Regen— und Fruchtbarkeitsgott, im
6. und 5. Jh. v. Chr. seine Klimax. Dieser Kampf hatte drei Phasen. Er be-
gann im 9. Jh. v. Chr. als Kampf des Skonamisch riicksténdigen Sippenbauertims
gegen den beginnenden Rentenkapitalismus der Stddte - ein ProzeB, den man
als Kanaanisierung (oder Phonizisierung) der israelitischen Oberschicht be-
schreiben kann; er setzte sich fort im 7. Jh. v. Chr. als Kampf der autckra-
tischen Staatsreligion gegen die Volksreligion, die einem anarchischeren,
frohlicheren und sinnlicheren Jahwismus huldigte, als es einer an ihrer ei-
genen Effiziens interessierten Zentralregierung in Jerusalem recht sein konn-
te. Denn Jahwe und Baal waren in ihren Anfingen der gleiche Gott, und Gatten
der gleichen Gottinnen; sie trennten sich in dem MaBe, wie die wirtschaftli-
chen und politischen Interessen ihrer Verehrer auseinandergingen. Beide Fron-
ten laufen in nachexilischer Zeit zusammen, der Zeit, aus der die Mehrheit
der in den Prophetenblichern des Alten Testaments enthaltenen GStzenpolemiken
stammt. Die in ihrer politischen und wirtschaftlichen Existenz lange gefdhr-
dete Jerusalemer Kultgemeinde verteidigte ihren Anspruch auf Existenz, aber
auch auf die wirtschaftliche, politische und ideologische Kontrolle ihres
juddischen Umlandes, mit der Polemik gegen die tlberreste der alten israeli-
tischen Volksreligion, deren partiell vorjahwistisches Gedanken—- und Bilder-
gut neue Nahrung fand an der Religion der phonizischen Handelskolonisten,
attraktiv fir die Massen und vielleicht nicht mur fiir sie als die Religion
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der wirtschaftlich Erfolgreichen. In den phonizischen Kiistenstddten hat Ka-
naan den Ubergang von der Bronze- zur Eisenzeit bruchlos ilberlebt. Der Kon-
takt mit ihnen, in der ersten Hdlfte des 1. Jts. v. Chr. auf eine kleine
Elite beschrdnkt, fand nun, mit der zunehmenden Literarisierung, auf breite-
rer Front statt.

Wie Kanaan von Gott, von den GSttern reden konnte, auch im 5. Jh. v. Chr.,
kann wegen der kulturellen Kontimuitdt in Phonizien zwischen der Bronze- und
Eisenzeit, den liberwiegend aus dem 13. Jh. v. Chr. stammenden ugaritischen
Texten entnommen werden. Die phdnizische Literatur ist bis auf spdrliche
Reste verloren. :

Zwar gibt es keinen direkten Beleg aus Ugarit fiir die Vorstellung vam
regengezeugten, erdgeborenen Gottesschn (es gibt freilich einen indirekten
Beleg fiir diese Vorstellung aus der antiken Mittelmeerwelt, auf den noch
einzugehen sein wird). Es gibt aber Passagen, die diese Vorstellung impli-
zieren.

Entferne den Krieg von Erden
gib Liebe in den Boden

gieB Frieden ins Herz der Erxde,
regne Liebe ins Innere der Felder.

Eile zu mir auf deinen FiBen,
lauf zu mir mit deinen Beinen.

Denn ich habe ein Wort, und will es dir sagen,
einen Spruch, und will ihn dir rezitieren:

das Wort des Baumes und den Zauberspruch des Steins,
das Gefliister des Himmels mit der Erde,
des Ozeans mit den Sternen.

Ich verstehe den Blitz, den der Himmel nicht weiB,
das Wort, das Menschen nicht kennen,
Erdengewimmel nicht versteht.

Komm, und ich will es dir offenbaren...

(KTU 1.3 III, 14-26) - mit diesen Worten wirbt Baal, "der Herr", der Re-
gen- und Gewittergott, um Anat, "die Antwort", seine Schwester und Geliebte.
Dabei fH#llt auf, wie am Anfang der Werbung die Geschlechterrcllen vertauscht
sind: es ist die GSttin, die es regnen lassen soll. Es kann an diesem Text
deutlich werden, wie unrecht man der kanaandischen Religion tut, sie als
Naturreligion abzubuchen. Diese GStter sind ungemein perscnal. Sie sind kei-
ne Urgewalten, sondern das Geheimnis der Natur, in deren Ieben und Schinheit
sie offenbar werden. Thre Liebe, die ganz elementar ist, nicht der platoni-
sche Eros und noch weniger die christliche caritas und dilectio, beansprucht
die Welt und hilt sie dadurch am Ieben. In der kanaandischen Religion ist
die Natur nicht Gott, sie ist aber auch nicht factim eines unendlich abstrak-
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ten Gottes, oder instrumentum eines Gottes oder des hamo faber. Sie behalt
ihr Eigenleben und ihre eigene Wiirde.
Anat kamt dem Werben Baals nach. Nachdem er sie bewirtet hat

schépft sie Wasser und wéscht sich,

mit dem Tau des Himmels, dem 01 der Erde,
Tau, den die Wolken ausgieBen,

Regen, den die Sterne spenden.
Sie parfimiert sich...

(KTU 1.3 IV 42-45). Der Rest ist auf dieser Tafel abgebrochen, aber in
anderem Kontext erhalten (KTU 1.101,15-18) und aufgrund der Vorbereitungen
unschwer zu erraten. Bevor Baal von Mot, dem "Tod", verschlungen wird und in
Begleitung all seiner Wolken, des Regens und des Taus in die Unterwelt ein-
geht, zeugt er mit Anat einen Schn. Anat tStet den Tod und s&dt ihn aus, dann
belebt sie Baal wieder, der nun seinerseits den Tod tStet, so da8 das Leben
auf Erden weitergehen kann. Diese Texte wiirden unter dem Gesichtspunkt reiner
Logik wahrscheinlich auch dann nicht mehr Sinn machen, wenn sie nicht so frag-
mentarisch erhalten widren und in -einer etwas weniger esoterischen Sprache
geschrieben. Denn hier ki#mpft die Sprache des Dichters mit dem Unsagbaren.

Die Nihe der Bildersprache des Adventsliedes EKG 5 zur Bildlichkeit des
kanaandischen Mythos ist offenkundig: Gott, die Gotter agieren in Wolken und
Regen, dem Wachsen der Pflanzen, Zeugung und Geburt. Der Mythos ist dem Dich-
ter durch das Alte Testament vermittelt worden, in dessen Jahwe Baal im dop-
pelten, im hegelschen Sinne aufgehoben ist: verneint und darin gerade bewahrt.
Gleichgiiltig, ob man mit der Mehrheit der Alttestamentler annimmt, daB Jahwe
die Attribute Baals ilbernammen hat, als er ihn verdrédngte, oder ob man mit
dem Vortragenden ibereinstimmt, daf Jahwe und Baal zwei Erscheinungen des
gleichen Gottes, des syrischen Hadad, des "Donnerers", waren: dies war das
Ergebnis. Der niederrheinische Dichter des 17. Jhs. n. Chr. stand auBerhalb
der sozialen Spannungen Jerusalems im 5. Jh. v. Chr.; als Katholikem war ilm
Berithrungsangst mit dem Mythischen fremd, er konnte mit Justin Martyr sagen:
"Was immer eine Religion vor uns an gutem und wahrem enthalten hat, das ist
seit jeher unser, der Christen, geistiges Eigentum" (Apol. IT 13). Seine
grégere Offenheit fiir sinnliche Bildlichkeit kdnnte freilich noch einen wei-
teren, einen perstnlichen Grund haben. Aus dem fast ausschlieplich von Min—-
nern verfaften Alten Testament gewinnt man den Eindruck, daB die Mehrheit
seiner Verfasser Frauen besaf, um sich fortzupflanzen, die Frauen aber nicht
liebte. Friedrich von Spee hat als Priester keine Frau besessen, aber er hat



sie unbestreitbar geliebt.

Friedrich von Spee hat die ugaritischen Texte nicht gekannt. Als Dichter
hat er aber die Bilder hinter den Texten gesehen, die ihm vorlagen, und hat
ihnen seine Worte gegeben. Damit hat er im Grunde nichts getan, was nicht
auch schon innerhalb des Alten Testaments getan werden konnte — an einem
seiner Rinder, freilich. Der urbane, gebildete und - wie Kohelet - wahrschein—
lich skeptische Dichter des Hohenliedes, ein Angehdriger der reichen, aber
politisch machtlosen Jerusalemer Aristokratie im 3. Jh. v. Chr., konnte fiir
die Sprache der Liebe auf die Sprache des Mythos unbefangener zuriickgreifen,
als es die Deuterojesajaner zwel bis drei Jahrhunderte vor ihm noch vermoch-
ten. Die Gotter waren fiir ihn keine Realitdt mehr; umso genauer konnte er hin-
héren und die Aspekte menschlicher Realitdt erfassen, die der Mythos be-
schreibt.

Horch, mein Geliebter -
siehe, da kommt er
iber die Berge springend

hiipfend iber die Hiigel

(H1d 2,8). So kammen nicht Menschen zu ihren Geliebten, so kam Baal zu
Anat. Die Sprache vollzieht nach, was in der Liebe geschieht: die "theamor-
phe Steigerung des Menschen" (H.-P. MULLER). Weil der Mensch als das ratio—
nale Tier aus dem Zusammenhang des Natiirlichen unwiederbringlich ausgetreten
ist, darum kann er bewuBt und fiir die kurze Zeit der Ekstase wieder in sie
eintreten und sich im Spiel eines Fruchtbarkeitszaubers dem Zauber der Pflan—
zen ilberlassen:

Auf, meine Freundin, meine Schénste, und komm:
der Winter ist vergangen, der Regen abgezogen.
Die Blumen sind erschienen auf der Erde,
die Zeit zu singen ist da.
Der Feigenbaum farbt seine Frucht,
die Reben, in Blite, geben ihren Dunft:
auf, meine Freundin, meine Schénste, und komm.

(H1d 2,10-13). Das ist eine Aufforderung, menschlich nachzuvollziehen,
was die Gotter taten, indem sie es Frilhling werden liefen. Die Benutzung ma-—
gischer Varstellungen und mythischer Sprache ermdglicht es den Liebenden im
Hohenlied, sich selbst in einer Bewuftheit und einer Freiheit auszusprechen,
die den jungen Frauen und Minnern in den Drfern Paléstinas unerreichbar
blieb, die seit jeher von ihren Familien verheiratet wurden — und werden. Im
Hohenlied, "der lyrischen Reproduktion des Mythischen" (H.-P. MULIER), einem
seiner Enden, hat das Alte Testament zur Sprache Kanaans, zur Sprache der
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Liebe zuriickgefunden, die in Gen 3, einem seiner Anfdnge, die Sprache der
Schlange war.

Mit der Wiederaufnahme var-alttestamentlicher mythischer Motive im christ—
lichen Kirchenlied hat sich die Sprache der Iyrik, die zugleich die Sprache
des Mythos ist, als stirker erwiesen als ihre Danestikation durch die Ideolo-
gie, die Bilder leben wie die Gotter und lassen ihre Interpretationen hinter
sich. In einem Mament des Kampfes Jahwes gegen Baal war es dem Propheten Ho—
sea unertriglich, daf Liebe, Fest und Freude fiir die Mehrheit seiner Compat-
rioten Gottesdienst sein konnten - des einen oder anderen Gottes cder auch
beider. Aber in seiner Sprache redet er so erotisch von Jahwe wie niemand
zuvor. Es gibt mehr als einen Grund, Hosea als Menschen unsympathisch und
als Theologen und Politiker zumindest bedenklich zu finden; seine Dichtung
spricht uns aber auch dann an, wenn uns ihre Intention befremdet.

Rein deskriptiv betrachtet, haben die Gottesbilder Hoseas und der "Deute-
rojesajaner”, Friedrich von Spees und die im 20. Jahrhundert nach Christi
Geburt mbglichen und géngigen nichts miteinander zu tun - sie stehen in je-
weils vbllig verschiedenen gesellschaftlichen Kontexten und konzeptionellen
Rahmen. Zber die Bilder bleiben und {iberleben ihre jeweiligen Bedeutungen —
weil und insofern sie jene letzten Geheimnisse ansprechen, die uns wirklich
angehen, jetzt und allezeit: Liebe und Tod.

Wenn festzustellen war, daB Friedrich von Spee die ugaritischen oder ande-
re kanaaniische Texte nicht gekannt hat, weil sie noch nicht entdeckt waren,
sondern aus der alttestamentlichen Rezeption kanaandischer Bildersprache
intuitiv zu den Bildern der Sprache Kanaans zurlickfand, so ist dem freilich
hinzuzufiigen, daf ihm der tlbersetzer der lateinischen Bibel, Hieronymus, da-
bei vorangegangen war; und, daf beide den ugaritischen Texten &hnliche tber-
lieferungen gut gekannt haben. Kanaan war nichts anderes als der dstliche
Rand der antiken Mittelmeerwelt. In ihrer Isbensweise, ihrer sozialen Organi-
sation, und in ihren Mythen verbindet Altsyrien und das klassische Griechen-
land mehr als sie tremnt. Baal, der Heil regnet und die Erde, die Fruchtbar-
keit gebiert - das ist auch Zeus, die griechische Entsprechung Baals, der als
goldener Regen in Danag eingeht (Ovid Met. IV 698; V 12; VI 111).

Also Heidentum im Kirchenlied, gar im Alten Testament selbst — was sollen
wir nun sagen? Da sei Gott vor - oder doch nicht? Zwar hat es in der Geschich-
te des Christentums immer wieder Zeloten gegeben (und es wird sie wohl auch
weiterhin geben) , die die christliche Zivilisation von "unbiblischen Aus-
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wiichsen" reinigen wollten; aber sie stehen auf verlorenem Posten. Denn die
Kirche hat das Erbe Jerusalems, Athens und Rans angetreten und wird es zu
bewahren wissen. GewiB stimmt es,

daB die Christen sich zwar lange bewufit von der sie umgebenden Welt
und besonders von der Politik ferngehalten haben; aber sie konnten
sich natiirlich nicht vollstandig von ihrer Umwelt abschlieBen, und
diese Umwelt war griindlich hellenisiert und von Vorstellungen durch-
drungen, welche in der griechischen Polis ausgebildet worden waren.
So haben sie ganz selbstverstdndlich fiir die innere Organisation
ihrer Gemeinden Wérter und Formen ibernommen, welche aus der grie-
chischen Demokratie stammten. Man hat diesen Wortern wvielfach einen
etwas andren Sinn untergelegt ..., aber ganz beseitigen konnte man
den alten Sinn nicht; mit den Wortern hat man auch einen Teil der
alten Institutionen lbernommen. So sind in die Organisation der
Kirche Elemente eingegangen, welche demokratisch waren und immer
ein heilsames Gegengewicht blieben gegen die hierarchischen Struk-
turen, welche die spdtantike und mittelalterliche Kirche sich ge-
geben hat.

(R. MERKEIRACH). Es war die antike Mittelmeerwelt, die das Konzept des
schénen und freien Menschen entdeckt hat, der als in Freiheit liebender sein
Leben und das Leben seiner Gesellschaft selbst bestimmt. Dieses Konzept ist
fiir den Kulturkamplex, dem wir selber angehdren und der mit einem abgegriffe-
nen Wort "Abendland" genannt wird, grundlegend geworden. Vielleicht miB man
diesen Kulturkamplex eine Zeitlang von auBen gesehen haben, aus einer Gesell-
schaft heraus, in der ein BewuBtsein von Menschenrecht und Menschenwiirde bis
heute fehlen (wie modern sich der Orient nach auBen auch gibt), um zu verste—
hen, was intellektuelle und politische Freiheit bedeuten. Das Alte Testament
wendet sich in seiner Endgestalt von der mediterranen Kultur ab, die seine
und unsere Anfénge trdgt. Wir kdnnen es nicht anders als gegen den Strich
lesen; mit seinem intoleranten Monotheismus, der zutiefst von der imperiali-
stischen Bedrchung geprdgt ist, auf die er wohl die intellektuelle Antwort
darstellt, demonstriert es, wie man - um der res publica willen, in der Frei-
heit primdr die Freiheit der Andersdenkenden, Andersglaubenden und Andersle-
benden ist - nicht von Gott, den GSttern denken kann. Christus, unser Gott,
steht Jahwe, Baal und allen anderen Gottern gleichermafen fern, weil er allen
Menschen gleichermafen nahe steht.

Im Glauben an den Gott, der nicht Einer ist, chne Drei zu sein, und dessen
Karmplexitédt jeden flachen Monotheismus transzendiert, hat die Kirche das Alte
Testament von Anfang an gegen seinen Strich gelesen, als Heilige Schrift re-
zipiert, und uns ilberliefert. Im Zuge ihrer abendléndischen Rezeotionsgeschich-
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te hat die hebriische Bibel Auslegungen und Anwendungen erfahren, die iiber
ihre Anfinge zuriick— und iiber ihr Ende hinausgehen - wie am Beispiel eines
Adventsliedes zu zeigen war. Nicht nur in seiner Vorgeschichte, sondern auch
in seiner Rezeptionsgeschichte verbindet uns das Alte Testament mit dem Al-
ten Orient und dem antiken Mittelmeerraum, der in uns allen nachlebt, aber
mit dem Verfall klassischer Bildung in Gefahr ist, ins UnbewuBte/UngewuBte
abgedringt zu werden. Indem uns das Alte Testament mit der mythischen Spra-
che Kanaans konfrontiert, gibt es uns Worte und Bilder fiir jenen zentralsten
Teil des Lebens, vor dem die Korrektheit der Dogmatiker, Theisten wie Athei-
sten gleichermaBen, verstummt. Die Sprache der gemuinen Religion hat sich in
der Wirkungsgeschichte des Alten Testaments mehr als eimmal gegen die Ideolo—
gen durchgesetzt, die sich im Rahmen wechselnder Systeme ihrer bedienten. Was
bleibt, haben noch immer die Dichter gestiftet — das 148t hoffen, daB die
Heilige Schrift des Alten Bundes und in ihr und mit ihr Kanaan in unserer Kul-
tur nicht nur eine Geschichte haben, sondern auch eine Zukunft.
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