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What Happened at Megiddo?

i Josiah’s Death as Described in the Book of Kings

Michael Avioz

At the close of the account of the reign of King Josiah of Judah in 2Kgs
23,29-30, we read:

“In his days Pharaoh-Necho king of Egypt went up against the king of Assy-
ria to the river Euphrates; and king Josiah went against him; and he slew him
at Megiddo, when he had seen him.

And his servants carried him in a chariot dead from Megiddo, and brought
him to Jerusalem, and buried him in his own sepulchre.”

Many researchers and commentators have pointed out that from this short
account, it is difficult to know what circumstances underlay the conflict bet-
ween King Josiah of Judah and Pharaoh-Necho king of Egypt in 609 BCE. In
contrast, from the parallel account in 1Chr 35,20, it is clear that a battle took
place between the two kings:

“After all this, when Josiah had prepared the temple, Necho king of Egypt
went up to fight against Carchemish by the Euphrates; and Josiah went out
against him.”

Later on in chapter 35 of 2 Chronicles, the Hebrew root on? [“fight’”’] occurs
three times: once in verse 21, and twice in verse 22.

Scholars who have studied this story discussed various questions that arise
therefrom: Did a battle between Josiah and the king of Egypt take place also
according to the account in Kings? Is the Chronicles version based on the Kings
version, or is it taken from another source'? To these must be added the prob-
lem of the fact that the story of Josiah’s conflict with Necho is not documented
in non-Biblical sources.

This article will deal solely with the first question. Our objective is to show
that based on the account in Kings as well as Chronicles, Josiah died in battle.
To that end, we propose a new analysis of the Kings account of Josiah’s death,
without discussing that in Chronicles®.

! For a discussion of these questions, see the literature referred to Na’aman, Lists of

Cities. This article was reprinted in English: Na’aman, Josiah. To this must be added
Talshir, Deaths; Cline, Battles, 98-100; Delamarter, Death; Mitchell, Death.

One claim heard against researchers seeking to reconstruct the history of the First
Temple period based on a combination of Kings and Chronicles is that they harmon-
ize them and they are not alert to differences between the books. See for example



6 Michel Avioz — BN NF 142 (2009)

The view according to which no battle between
Josiah and Pharaoh-Necho took place

Many scholars believe that no hint exists in Kings of an account of a battle
between Josiah and Pharach-Necho®. So if not, then what did take place
between the two kings? Some researchers believe that Pharoah-Necho’s pur-
pose in coming to Judah was to demand Josiah’s (vassal’s) oath of loyalty.
When Josiah did not take this oath as was accepted in those times, he was
accused of disloyalty, and thus put to death*.

There are other proposals, all of which reject the possibility that a battle took
place in Kings. Those who hold to these proposals argue that in Josiah’s day,
Judah was already under Egyptian rule, and there was no feud between Israel
and Egypt at this time’.

The view according to which a battle between
Josiah and Pharaoh-Necho did take place

Another group of researchers believes that a battle did take place between
Josiah and Necho at Megiddo. This group looks at the military logic of Josiah’s
actions. Malamat® and others’ argued for a military logic behind Josiah’s ac-
tions:

1. Egypt’s previous defeats by Babylonia would have caused Josiah to view
Necho’s going to battle against Assyria as an opportune moment to defeat
Egypt.

2. Movement in Wadi Ara would have been difficult for someone unfamiliar
with the region’s terrain, and Josiah would have exploited this to his advan-
tage.

3. It was likely that Josiah feared that an Egyptian-Assyrian pact would lead
back to a situation wherein Judah would be enslaved, and he hoped that his

Galil, Rereading. Because of this, we chose to ignore his testimony of Chronicles in
order to refrain from expressing a similar claim against him.

2 Na’aman, Josiah, 65; Nelson, Kings, 353; Halpern, Manasseh, 503.

4 Welch, Death, 255; Cogan / Tadmor, Kings, 301; Na’aman, Josiah; Talshir, Deaths;
Halpern, Manasseh; Sweeney, King, 46. Jones, Kings, 629, writes refuting this hypo-
thesis, “There is no reason for supposing that Josiah had been summoned to meet
Necho”,

> See Nelson, Realpolitik; Niehr, Reform, 42-47.

®  Malamet, Josiah’s Bid, 277.

7 See Laato, Josiah, 79; Cline, Battles; Milgrom, Josiah; Weinfeld, Joshua, 148, n. 67
and 164; Seitz, Theology, 79-80; Galil, Chronology, 157.
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expression of loyalty to Babylonia would bring about Judah’s indepen-
dence®,

4. The assumption that underlay the treaty between Josiah and Babylonia was
not necessarily illogical. Such a treaty was signed between Hezekiah and
Babylonia, as we read in 2Kgs 20°.

On the one hand, it appears that those taking the former (no battle) approach
have not managed to prove beyond the shadow of a doubt that there is no
account of a battle in 2 Kings. On the other hand, the latter (a battle did take
place) approach is hardly based on the text, but rather on external findings.
Therefore, we propose herein a close reading of the writings. In 2Kgs 23.29, we
read:

“In his days Pharaoh-Necho king of Egypt went up against'* the king of
Assyria to the river Euphrates; and king Josiah went against him; and he slew
him at Megiddo, when he had seen him.”

While some researchers believe that 2 Kings contains no hint that a battle
was waged between Josiah and Pharaoh-Necho, they ignore the fact that the
phrase NXP% 7777 (“went toward”) as used in Scripture usually indicates the
beginning of a battle!!. For example, we read in Gen 32,7 what the messengers
tell Jacob about Esau, who is about to attack him: *“...he cometh to meet thee,
and four hundred men with him.”'?> In 1Sam 17,48, we read about Goliath
“...And it came to pass, when the Philistine arose, and came and drew nigh to

8 Cross / Freedman, Josiah’s; Bright, History, 324-325; Oded, Judah, 468.
On this treaty, see Vargon, Hezekiah’s, and the bibliography there. Compare Red-
ford, Egypt, 448.
The beginning of the verse is difficult. The phrase “went up [against]” usually indi-
cates battle, yet it is illogical for the pharach to be preparing for battle against the
king of Assyria, as they are signatories to a pact. One possibility is to assume that the
author of Kings erred in his account. Yet there exists another possibility, which is to
assume that means 7R, as expressed in many places in the Scriptures. See Hobbs,
Kings, 340. Spieckermann relates briefly to the switching of al and ‘al in the Secrip-
tures. See Spieckermann, Juda, 143 n. 250; the phenomenon is in fact quite common.
See 1Kgs 13.4; 17.21-22; 18,46; 20,43; 2Kgs 7,7; 8,3; 16,9; 22.8; and 2Kgs 22,20, in
contrast to 2Kgs 22,16; Jer 18,11. This switch is particularly preponderant in Samuel.
Cogan and Tadmor claim that NXP7 777 does not necessarily indicate military
activity. Yet not only do they not specify what the occurrences were wherein this
phrase does have military meaning; they do not even explain what the grammatical
or compositional logic would be in 2Kgs 23 for understanding the phrase NP7 7717
in a military context. See Cogan / Tadmor, Kings, 301.
12 On Gen 32,7, see Hamilton, Book, 322. Hamilton refers also to 2Kgs 23,29 in this
context.
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meet David, that David hastened, and ran toward the army to meet the
Philistine.” Likewise, we read in 1Sam 23,28 that Samuel ... went against the
Philistines”. In Ahab’s war in Aram, described in 1Kgs 20,27, we read that the
children of Tsrael “...went against [the Arameans]; and ... encamped before
them...”

In addition, there are many military connotations'* to the Hebrew word npb
as can be seen in Num 20,20; 21,23; Jos 8,14; 16,20; Jud 7,24; 20,31; 1Sam 4,1-
2;17,2;28am 2,9-10, 17; 18,6; and 2Kgs 9,21; 14,8, 16.

In order to support the view that we are actually reading an account of the
swearing of an oath of loyalty by Josiah to Pharaoh-Necho, Talshir points out a
parallel account in 2Kgs 16, according to which Ahaz was compelled to swear
loyalty to the king of Assyria. Yet by the same token, it could be argued that the
parallel from the wars of Amazia and Joash reveals the opposite:'*

2Kgs 23,29 Other occurrences in the Book of Kings

Josiah went to meet him; and Pharaoch “Come, let us look one another in the
Necho slew him at Megiddo, when he  face (2Kgs 14:8).
saw him
And it came to pass, when the captains
of the chariots saw... (1Kgs 22,32-33)

At this point, it is appropriate to bring in the account of the king’s burial. As
we know, accounts of the burials of the kings of Judah are repeated throughout
Kings, and are laden with meaning regarding the admiration for the kings of
Judah on the part of the author'® It is difficult to imagine that the author of
Kings would relate to Josiah’s having been put to death (as opposed to having
died in battle) as one in whose wake the king’s servants would feel compelled to
bury him in grandeur in the City of David'¢, as we read in 2Kgs 23,30: “[and his
servants] brought him to Jerusalem, and buried him in his own sepulchre”.

Moreover, Josiah’s honorable burial is reminiscent of Saul’s burial after
being killed by the Philistines in 1 Samuel 31, in contrast to what befell Ahab in
1Kgs 22,37-38:

Compare Montgomery, Commentary, 538.

Zmirin, Josiah, 102. On the historical background of this battle, see Na’aman, Back-
ground.

Regarding the last, see Na’aman, Death Formulae.

On this point, compare Frost, Death, 376. On the version in 2Chr 35,24, according to
which Josiah was buried in his family sepulchre, see Bloch-Smith, Burial Practices,
118; Japhet, Chronicles, 1044. For parallels in the ancient Near East according to

which a king who died in battle was entitled to an honorable burial, see Hamilton,
Body, 145-182.
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... And they washed the chariot by the pool of Samaria; and the dogs licked
up his blood; the harlots also washed themselves there...”

Or King Ahaziah of Judah as described in 2Kgs 9,27-28!":

“...[and they smote him] at the ascent of Gur, which is by Ible’am. And he
fled to Megiddo, and died there ... And his servants carried him in a chariot
to Jerusalem, and buried him in his sepulchre with his fathers in the city of
David.”

The indirect evidence for the evidence of a battle
between Josiah and the king of Egypt

Indirectly, it can be said that Kings tells of a battle between Josiah and the
king of Egypt. If indeed what is narrated is an account of a battle between Judah
and Egypt, then this should provide a theological explanation for the death of
Josiah, who was a righteous king. Yet based on the text, Josiah died in sin,
which was his failure to consult with the prophets before going into battle.

According to the practice described in Scripture and in the ancient Near East
in general, kings would consult with the gods before going out to do battle. The
fact that Josiah neither inquired of God nor consulted with a prophet before the
battle with Pharach-Necho constituted a violation of a well-known custom'®,

Conclusion

From reading the text, an unequivocal conclusion cannot be drawn that a
battle between Josiah and Pharaoh-Necho occurred. Yet that such a battle took
place is not impossible, as emerges from the re-reading of the account that we
propose. Before discussing the extra-Biblical contexts of any Biblical account,
we must begin with a precise analysis of the story, examine its Biblical
parallels, and only afterwards study the extra-Biblical parallels.

In this article, we have set aside for the moment the account in Chronicles,
with the objective of focusing solely on what is written in Kings. The fact that
the account in Kings is not logical in a military sense does not rule out the
possibility that at least based on the Biblical account, a battle did take place at
Megiddo.

Summary

Scholars who have studied the story of Josiah’s death in 2Kgs 23:29-30 discussed
various questions that arise therefrom: Did a battle between Josiah and the king of Egypt

17 A particularly interesting parallel to Ahaziah, the account of whose death is also

connected to Megiddo, can be found in 2Kgs 9,27.

1% Seean expansion on this discussion in Avioz, Josiah’s.
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take place also according to the account in Kings? Is the Chronicles Version based on the
Kings version, or is it taken from another source? This article deals solely with the first
question. Our objective is to show that based on the account in Kings as well as
Chronicles, Josiah died in battle. To that end, we propose a new analysis of the Kings
account of Josiah’s death, without discussing that in Chronicles.

Zusammenfassung

Wissenschafiler, welche die Geschichte des Todes Josias in 2Kén 23,29-30 analysiert
haben, stellen auf Grunde dieser Diskussion folgende Fragen: Hat der Kampf zwischen
Josia und dem Konig von Agypten auch nach dem Bericht im Buch der Konige
stattgefunden? Ist die Version in den Chronikbiichern auf Basis der Version im Buch der
Konige geschildert oder schépft sie aus einer anderen Quelle? Der vorliegende Artikel
analysiert nur die erste Frage. Unser Ziel ist es zu begriinden, dass sowohl nach der Be-
schreibung im Buch der Kénige als auch im Buch der Chronik Josia im Kampf gefallen
ist. Dafiir bieten wir eine neue Analyse der Beschreibung Josias im Buch der Konige,
ohne die Beschreibung in der Chronik zu beriicksichtigen.
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Bilden Jes 6,1-11 und 1K6n 22,19-22 eine Gattung?

| Ein umfassender exegetischer Vergleich, | 1
| .

Teil JF 7. /

Joachim Eck

6. Einzelvergleich von Jes 6 und 1Kén 22,19-22

6.1 Jes 6,1b-c und 1Kon 22,19b. Jes 6,1b-c und 1Kén 22,19b weisen
weitgehende sprachliche Parallelen auf. Beide Stellen beginnen mit einer Form
der Wurzel X7 (sehen) und schildern das Gesehene aus Sicht eines Zeugen. An
das Verb m81 schlieBt sich jeweils ein direktes Objekt (-r%) an, das mit Pk
bzw. dem Tetragramm 71 Jahwe selbst als den Geschauten angibt. Beide
Visionen zeigen Jahwe als Thronenden (035p 2¢P in 1Kon 22,19 bzw.
Xo="5y 29 in Jes 6,1), wobei Jes 6,1c den Thron durch die Partizipien o3
(hoch) und 83 (emporragend) noch niher beschreibt.

Die letztgenannten Attribute fithren eine in 1Ké6n 22,19-22 nicht vorkom-
mende rdumliche Perspektive ein: Der Seher blickt von unten auf den hoch
emporragenden Thron Jahwes, dessen herabwallendes Gewand mit seinen
Sdumen den Tempel fiillt.! Im Gang der Erzihlung erhebt sich sein Blick
zunéchst aus der vom Tod (V.la) gezeichneten Sphiire nach oben auf die in
unerreichbarer Hohe thronende gottliche Gestalt, um dann an deren Gewand
entlang wieder bis zu den im Tempel befindlichen Séumen (V.1d) nach unten
zu wandem. Danach blickt der Seher nach oben auf die ,.von oben
hinzutretenden* Seraphim (V.2a), deren Lobruf nach unten dringt und dort ein
Beben auslost (V.3-4). Der Wehe-Ruf des Sehers (V.5) steigt im Gegenzug
nach oben und veranlasst die Abwirtsbewegung eines der Seraphim (V.6a). Mit
der Entsiindigung (V.6-7) scheint die rdumliche Distanz zwischen dem Seher
und der hoch oben befindlichen Sphire Jahwes iiberwunden, da der Seher nun
die Stimme des Herrn hért und mit ihm einen Dialog fithren kann (V.8-11).
1K6n 22,19-22 enthalt weder eine rdumliche Perspektive noch spielt die Frage
einer raumlichen Distanz zwischen Micha ben Jimla, dem Himmelsheer und
Jahwe eine Rolle. Die Bedeutung der durch 821 £7 ausgedriickten rdumlichen
Hohe des Gottesthrons wird durch einen Blick auf weitere Belegstellen deutlich.
Die Kombination 831 27 findet sich im AT nur noch an drei weiteren Stellen,
némlich in Jes 57,15; 52,13, wo sie der Hervorhebung der GroBe Jahwes bzw.
seines geheimnisvollen Knechtes dient, und mehrfach in Jes 2,10.12-17, wo die

' Vgl. dazu Hartenstein, Unzugénglichkeit, 42-48.55-56.63-65.
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beiden Partizipien verwendet werden, um alles Hohe und Erhabene (Jes 2,12)
im Bereich von Natur (Berge, Hiigel; Zedern, Eichen: Jes 2,13-14) und Mensch
(vgl. Jes 2,12 iVm 2,15-17) zu beschreiben, das der Herr an seinem Tag als
niedrig erweisen wird.? Fiir Jes 6,1c folgt daraus, dass die Wendung R 7
hier den Gottesthron als Ort iiberlegener Herrschaftsausiibung iiber den darunter
liegenden Bereich von Natur und Mensch charakterisiert. Dariiber hinaus
verweisen die mit X1 D7 einhergehenden altorientalischen Assoziationen von
hohen Bergen als Gétterwohnsitzen® im Zusammenhang von Jes 6,1c auf die
Vorstellung vom Zionsberg als Wohnort Jahwes und Zentrum seiner Herr-
schaft.* Der Gedanke der Erhabenheit und Majestit Jahwes wird in V.1d durch
die Erwihnung der Gewandsdume (15m) weiter entfaltet. Denn das Gewand
des Thronenden ist ausweislich V.5d (Kénig Jahwe der Heere — miNas mim ?I??_gn)
ein Konigsgewand. Jahwes Grofle zeigt sich darin, dass schon seine
Gewandséume ausreichen, um den Tempel zu fiillen.’ Der Tempel ist zwar der
Ort, wo Jahwe anwesend ist (vgl. Ex 25,8.22), doch reicht er nicht aus, um auch
nur einen Bruchteil seiner Grofie aufzunehmen. Somit fungiert das Gotteshaus
in V.1d als winzige irdische Basis des Gottesthrons, die aber doch vom
irdischen Bereich aus einen Zugang zu dem in kosmischer Héhe thronenden
Gottkonig schafft.t

In 1K6n 22,19-22 ragt dagegen Jahwes Thron nicht in kosmische Regionen
empor, sondern steht am nicht niher charakterisierten Ort des Himmels (vgl.
1Kén 22,19¢), der keine explizite Verbindung zum Tempel aufweist.” Die
Micha-Vision enthilt keine Aussagen iiber die Hohe des Throns oder das
Gewand des Gottkonigs. Vielmehr wirkt Jahwe in 1K6n 22,19 eher schlicht und
bescheiden im Vergleich zu den beiden irdischen Kénigen von Israel und Juda,
die ihre koniglichen Gewénder angelegt haben, um auf ihren Thronen sitzend
die Weissagungen der Hofpropheten entgegenzunehmen (1Kén 22.10). Auf
diese Weise entspricht Jahwe dem Kénigsideal von Dtn 17,17: Er hauft nicht zu
viel Silber und Gold an.

2 Vgl. dazu ausflihrlich Hartenstein, Unzugéinglichkeit, 42-44.

Vgl. Hartenstein, Unzugénglichkeit, 44.

Vgl. Hartenstein, Unzuginglichkeit, 44-55, zur Bedeutung von 217 in Jer 17,12; Ps
93; 46; 48; Jes 14,12f., und Hartenstein, Unzugiinglichkeit, 45-51, zum Zusammen-
hang zwischen Gottesbergvorstellung, Tempelgebiude und Thron, sowie Harten-
stein, Unzugénglichkeit, 52-54, zu den Motiven von Bergwohnsitz und Gétterpalast
in Ugarit und Phénizien.

> Vgl. dazu Beuken, Jesaja, 169.

Vgl. Hartenstein, Unzugéinglichkeit, 57-58.

Zum Verhéltnis zwischen 5;‘?,1 und Himmel vgl. Hartenstein, Unzugiinglichkeit, 57-
62.
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6.2 Jes 6,2 und 1Kon 22,19c. Jes 6,2 beschreibt als Seraphim (2'27) be-
zeichnete Wesen, die sich in der Nihe des Throns aufhalten. Parallel dazu
erzihlt 1Kon 22,19¢, dass das ganze Himmelsheer (@mwn N;;“‘?;) um Jahwes
Thron versammelt ist. Bei Jes 6,2 ist zu fragen, was fiir Wesen man sich unter
Seraphim vorzustellen hat, und ob diese Gruppe mit dem Himmelsheer von
1K6n 22,19¢ vergleichbar ist. Die bisherige exegetische Forschung hat hierzu
herausgearbeitet, dass die Verwendung des Substantivs 5% mit der Bedeutung
»Schlange™ in Num 21,6-9; Dtn 8,15; Jes 14,29; 30,6° und das im Qal mit
»(ver)brennen* zu tibersetzende Verb 772 es nahelegen, sich die Seraphim als
gefliigelte Wesen mit Schlangenkorper und gefihrlicher feuriger Ausstrahlung
zu vorzustellen.'” Fiir diese Deutung sprechen auch in Palistina gefundene
Stempelsiegel aus dem 9./8. Jh. v.Chr., die vierfliigelige Uriien-Schlangen ab-
bilden."" Diese urspriinglich in der dgyptischen Religion beheimateten Wesen
waren damals in Juda offenbar allgemein bekannt und wurden als personliche
Schutzméchte verehrt. Biblisch wird diese Annahme durch die Zerstorung des
Seraphbildes unter Hiskija (2Kon 18,14) gestiitzt, die durch eine verbreitete
Uréenverehrung motiviert gewesen sein diirfte.'” Allerdings tragen die Sera-
phim auch gewisse menschenihnliche Ziige, da sie Gesicht und FiiBe verdecken
(V.2¢-d), eine menschliche Stimme (Verse 3b und 7b) und eine Hand haben
(V.6b)." Da sie in ihrem Ruf (V.3b) Gott als nivas = (Jahwe der Heere)
preisen, liegt die Annahme nahe, dass sie als Untertanen Jahwes in Heere
eingegliedert sind.'* Somit ist Jahwe in Jes 6 ebenso wie in 1Kén 22,19b-22
von einer Gruppe wehrfihiger, zum Dienst verpflichteter Wesen umgeben.

Das Verhalten der Diener Jahwes wird in beiden Texten (1K&n 22,19¢ bzw.
Jes 6,2a) mit einer Partizipialform des Verbs Ty (Qal: stehen) beschrieben, das

B Vgl. Keel, Jahwe-Visionen, 71-74; Hartenstein, Unzuginglichkeit, 192-195.

¢ Vgl. Gesenius, Handwdrterbuch, Stichwort 77

19" Vgl. Beuken, Jesaja, 169-171; Hartenstein, Unzuginglichkeit, 184-195; Keel, Jahwe-
Visionen, 74-79.

1 Vpl. Beuken, Jesaja, 170; Keel, Jahwe-Visionen, 74-115.

12 Vagl. Keel, Jahwe-Visionen, 108-110.

13 Zu dieser Frage siche Keel, Jahwe-Visionen, 74-79; ferner Beuken, Jesaja, 171.

" Zur traditionsgeschichtlichen Verortung des Namens N2 1 (Jahwe der Heere)
im kanaandischen bzw. dgyptischen Bereich vgl. Irsigler, Gott 135-136. Ohne den
traditionsgeschichtlichen Hintergrund zu bestreiten, weist Irsigler, Gott, 137, zu Recht
darauf hin, dass eine synchrone und kontextsemantisch orientierte Interpretation von
niN3® M berticksichtigen muss, dass NIX2Y sonst stets als Konkretum im Sinn von
Scharen, Heere* gebraucht wird. PIR3AS M kénne nicht nur als Namensapposition,
sondern auch — und wohl urspriinglicher — als Constructus-Verbindung aufgefasst
werden,
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die aufrechte, dienstbereite Haltung eines zum Befehlsempfang bereiten Unter-
tanen ausdriickt."”. Da Jes 6,2¢ erwihnt, dass die Ty 2270 sich mit Hilfe
ihrer Fliigel in der Luft halten ist von einem schwebenden Stehen der Seraphim
in der Luft auszugehen.'® Dabei bezeichnet ¥ Summ (oben vor ihm) einen
Standort oberhalb Jahwes. In 1Kdén 22,19¢ schwebt das Himmelsheer nicht,
sondern steht an einem festen Ort ,.iiber* Jahwe (1‘75:;), d.h. das stehende Heer
ragt tiber den thronenden Herrscher hinaus. Dieser nimmt hier wie dort eine
sitzende, mit dem Verb 2t bezeichnete Haltung ein. Da die Verben 1y und
2" in Partizipialform stehen, ist das Stehen bzw. Sitzen ein andauerndes und
gleichzeitiges Geschehen.!” In Jes 6 erscheinen die Seraphim aus der Perspek-
tive des von unten nach oben blickenden Sehers als furchteinfléBende Zeichen
der Macht Jahwes. Oberhalb des Throns befindlich, sind sie jeder irdischen
Macht unterhalb des Throns véllig entzogen und allein Jahwe ergeben. Diese
durch die Perspektive implizierten Aspekte fehlen in 1Kén 22,19b-22.

Trotz der szenischen und sprachlichen Ahnlichkeiten sind die anwesenden
Untertanen unterschiedlich charakterisiert. Das Himmelsheer in 1Kén 22,19b-
22 ist eine anonyme Vielzahl, aus der nur eine einzige, namenlose Gestalt
heraustritt, ndmlich ,.der Geist* (M), der lediglich als Funktiontréiger von
Interesse ist. Die jesajanischen Seraphim haben dagegen einen eigenen Namen,
mit dem sich die erwdhnten Vorstellungen verbinden.'® Ausgehend von diesen
Assoziationen, dank derer der Leser / Hérer die Seraphim einordnen kann,
beschreibt der Seher in Jes 6,2 ihr Aussehen und Verhalten recht genau. In den
nachfolgenden Versen werden sie durch ihren Ruf (V.3), dessen Auswirkungen
auf den Tempel (V.4) und das Entsiindigungsritual (V.6-7) weiter charak-
terisiert, so dass sie als Wesen mit besonderer Eigenart und Aufgabe erscheinen.
Einer der Seraphim tritt in V.6-7 in direkten Kontakt mit dem Menschen. In
1K6n 22,19b-22 kann der Prophet Micha dagegen das Himmelsheer nur héren
und schen, es kommt aber zu keinem direkten Kontakt. Uber Aussehen und
Eigenart des Himmelsheers erfihrt man nichts, tiber sein Verhalten und seine
Aufgabe nur wenig. Die Angaben beschriinken sich auf die Bezeichnung der
Anwesenden als Heer (1Ko6n 22,19¢), ihr Stehen beim Thron (1Kén 22,19b)
und ihre Beratung tiber Jahwes Vorhaben gegen Ahab (1Kén 22,20b). Der in
1Ké6n 22,21 aufiretende Geist zeigt sich auf Grund seines Vorschlags (1Kén
22,22a) als findig und wandelbar, bleibt aber insgesamt ein abstrakter Funk-
tionstréiger.

Vgl. Hartenstein, Unzuginglichkeit, 184.

16 Vpl. Hartenstein, Unzuggnglichkeit, 184.

17" Vgl. Hartenstein, Unzuginglichkeit, 32-34.40.
18 Vgl. Keel, Jahwe-Visionen, 110.
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6.3 Jes 6,3-7 und 1Kon 22,20b. Angesichts der unterschiedlichen Charak-
terisierung von Seraphim und Himmelsheer iiberrascht es nicht, dass es in Jes
6,3-7, wo die Seraphim eine maBgebliche Rolle spielen, nur wenige Entspre-
chungen zu 1Kén 22,19b-22 gibt. Dennoch fillt gleich zu Beginn von Jes 6,3a
eine Gemeinsamkeit mit 1Kén 22,20b ins Auge. In beiden Versen kommt
zweimal das Pronomen 177 im Sinne von ,,der eine ... der andere® in Verbindung
mit dem Verb 728 vor. Beide Male wird ein Gewirr von Stimmen beschrieben,
das sich unter den um Jahwes Thron versammelten Wesen erhebt. Der Zweck
dieses Vorgangs ist jedoch unterschiedlich. Die formale Gestaltung von Jes 6,3a
bzw. 1K6n 22,20b gibt hier einen ersten Hinweis. Betrachtet man Jes 6,3a
TNy o M R9PY, so fillt der symmetrische Aufbau dieses Versteils auf, wobei
das Wort 5&5 als Achse fungiert. Bedenkt man, dass sich ‘7_&5 (Praposition ,,zu*)
wegen der zur Zeit Jesajas iiblichen unvokalisierten Schreibweise (58) optisch
nicht von 5% (Gott) unterschied, so wird deutlich, dass das Schrifibild und die
Satzstruktur die hier beschriebene Szene abbilden. In der Mitte steht Gott, rechts
und links je einer der Seraphim, abgebildet durch 7. Thr Lobgesang dringt auf
beiden Seiten in den Kosmos hinaus, was durch die Verben NP und M dar-
gestellt wird. Das Stimmengewirr in 1Kon 2220b (72 a8 M 7152 7 )
ist anderer Art. Es wird im Unterschied zum Ruf der Seraphlm der keinen
konkreten Ausloser hat, durch Jahwes Frage veranlasst, wer Ahab betdren kann,
so dass er nach Ramot-Gilead hinaufzieht und dort fillt (1Kon 22,20a).
Darauthin hebt eine lebhafte Diskussion unter den Mitgliedern des Himmels-
heeres an. Fiir die von H. Wildberger vorgetragene Annahme, das Himmelsheer
habe, wie die Seraphim in Jes 6, auch Jahwes Lob zu verkiinden,'? enthilt der
Text keinen Anhaltspunkt. Auch in 1Kén 22,20a ist die sprachliche Gestaltung
bemerkenswert. Der Versteil 7122 17 8% markiert durch das Imperfekt conse-
cutivam das Einsetzen der Diskussion als zeitlich und logisch unmittelbare
Folge® von Jahwes Frage, die zweite Hilfte des Satzes (7=2 mr M) sig-
nalisiert durch das Partizip W& das lingere Anhalten der Debatte.

Der obige Vergleich von Jes 6,3a und 1Ko6n 22,20b macht einen weiteren
Unterschied zwischen den Seraphim und dem Himmelsheer deutlich. Wihrend
das Himmelsheer eindeutig eine beratende Funktion wahrnimmt und deshalb
mit Recht als Thronrat Jahwes oder himmlische Ratsversammlung®! bezeichnet
wird, gibt es in Jes 6 keinen Hinweis darauf, dass die Seraphim die Aufgabe der
Beratung haben. Zwar richtet sich Jahwes Frage ,,Wer wird gehen fiir uns?* (Jes

1 Vgl. Wildberger, Jesaja, 236.
20 Vgl. Neef, Arbeitsbuch, 93.
2L Vgl Zimmerli, Ezechiel, 19; Wildberger, Jesaja, 236.
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6,8b) allgemein an die Anwesenden,”? doch die Seraphim zeigen keine Reak-
tion auf diese Frage. Das Gesprich in V.8-11, das auf Grund der Fragen Jahwes
(V.8b) und des Sehers (V.11a) Ansiitze einer Beratung enthilt, findet allein
zwischen Jahwe und dem Scher ohne aktive Teilnahme der Seraphim statt. So
ist es nicht zutreffend, wenn H. Wildberger meint, dass der Seher ,.gleich den
himmlischen Wesen in den Kronrat Jahwes hincingenommen‘?? sei, da ein be-
ratender Kronrat hier gar nicht vorhanden ist. An Stelle der in 1Kon 22.20b
beschriebenen Diskussion des Himmelsheeres erschallt in Jes 6,3b der Lobruf
der Seraphim. Kurz darauf vollzieht einer von diesen in Jes 6,6-7 am Seher, der
in Reaktion auf die Verkiindigung von Jahwes Heiligkeit die Unreinheit seiner
Lippen bekennt (V.5), einen Akt der Entsiindigung, der besonders aufgrund der
Einbeziehung des offenbar im oder oberhalb des Tempels (5;‘U) befindlichen
Altars als ein kultischer Ritus erscheint.”* Dies zeigt, dass die Seraphim nicht als
Berater, sondern als Kultdiener titig sind, indem sie einerseits Jahwes Heiligkeit
verkiinden und andererseits durch reinigendes Feuer”® Unreinheit und Siinden-
schuld tilgen. Die kultische Aufgabe der Seraphim hat keine Parallele in 1Kén
22,19-22, wo weder Unreinheit und Siindenschuld noch kultische Riten eine
Rolle spielen.

Das in Jes 6,3-7 geschilderte Verhalten der Seraphim erlaubt Riickschliisse
auf ihre Position in Jahwes Herrschaftsordnung. Indem sie in Jes 6,3 Jahwe als
den Dreimalheiligen lobpreisend verkiinden, offenbaren sie sein Wesen und
ordnen sich seiner Konigsherrschaft unter, die die Fiille der ganzen Erde um-
fasst (11922 y2wm52 X5m). Der Begriff der Heiligkeit, im Hebréiischen ausge-
drtickt durch die Wurzel @7p,* bezeichnet das transzendente und unnahbare
Wesen Jahwes, das iiber allem Geschépflichen steht. Die nach auBen tretende
Seite der Heiligkeit wird in Jes 6,3¢ mit dem Wort ,,Herrlichkeit (7122) um-
schrieben. 7122 kann sowohl das machtvolle, von oben her die Erde erfiillende
Wirken einer Gottheit (kanaandische Tradition, vgl. Ps 29,4-9) als auch — von
unten nach oben gedacht — die Ehre bezeichnen, die Jahwe durch konkretes Tun
(z.B. Halten der Gebote, vgl. Jos 7,19) oder Lobpreis dargebracht wird (israeli-
tische Tradition, vgl. Ps 29,1-2).?” Beide Traditionen sind im Kontext von Jes
6,3 relevant. Indem die Seraphim ihr Gesicht vor dem Glanz des Herrn
verbergen und ihn gleichzeitig lobpreisen, tun sie genau das, was sie in Bezug

= Vgl. Zimmerli, Ezechiel, 20.

23 Wildberger, Jesaja, 236.

24 Vgl. Kaiser, Buch, 130-131. Bei Procksch, Jesaia, 56, hat der Seraph eine ,,priester-
liche Funktion®,

> Zur reinigenden Kraft des Feuers vgl. Num 31,22f; Sach 13,9; Mal 3,3.

26 Vgl. dazu Miiller, & g5, 589-609.

*" Zu den Deutungsmoglichkeiten von 7123 siche Westermann, 723 kbd. 794-812.
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auf die ,.Fiille der ganzen Erde* verkiinden. Wie die Herrlichkeit des Herrn die
Erde erfiillt, so wirkt sie auch auf die Seraphim machtvoll ein, und ebenso wie
die ,,Fiille der ganzen Erde* (852 N5m), insbesondere die gesamte Vielfalt
der auf der Erde wohnenden belebten Schépfung,®® die Herrlichkeit des Herrn
darstellt, indem sie ihm dient und Lobpreis darbringt, so tun dies auch die Sera-
phim. Sie erscheinen als Wesen mit hohem Rang, die sich der lebenspendenden
und ordnungsstiftenden Herrschaft Jahwes verdanken und diese durch Dienst
und Lobpreis anerkennen und festigen.

Was die Stellung des Menschen in dieser Ordnung betrifft, so gibt es in Jes
6 mit dem Seher und dem Volk zwei verschiedene Grofien. Dem Seher wird mit
der unmittelbaren Schau Jahwes ein besonderes Privileg zuteil. In Bezug auf die
Seraphim ist bemerkenswert, dass diese dem Seher als einem von Jahwe
begnadeten Menschen durch Vollzug eines Entsiindigungsrituals dienen. Da-
raus folgt, dass ein von Jahwe auserwihlter Mensch, der sich auf seine Gnade
einlidsst und ihn als Kénig anerkennt (vgl. Jes 6,5), ihm ahnlich nahe steht wie
dic Seraphim. Als negative GegengroBe steht dem Seher das Volk gegeniiber
(vgl. Jes 6,5.9-11). Bedenkt man, dass Israel in der Theophanie am Exodus (Ex
19-20) schon frither als der Seher eine mit dessen Gottesvision vergleichbare
gnadenhafte Zuwendung Jahwes erfahren hat (man beachte dabei die mittels
‘91;3, 102 und U9 bzw. 77 hergestellten Stichwortbeziehungen zwischen Jes 6,4
und Ex 19,16-19; 20,18), dann wird deutlich, dass die Auserwihlung, die in Jes
6 dem Scher als Einzelperson zuteil wird, bereits frither an das ganze Volk
erging. Wie in Jes 6,8-9a der Seher als Gesandter in Jahwes Dienst und damit in
ein besonderes Vertrauensverhiltnis eintritt, so sollte nach Ex 19,5-6 das Volk
Israel der besondere Schatz (71'930) Jahwes sein und ihm als Reich von Priestern
und heiliges Volk (@12 *in oan2 n;‘;?;.‘;) gehoren, indem es seinen Bund hilt
und gleich dem Seher (Jes 6,8: bﬁp‘ng_; unwiRy) auf die Stimme des Herm
hért (Ex 19,5: 9p2 wneh pwox mnwy). Wie der Seher eine Stellung unter
Jahwes Dienern erhilt, die aus der Gottes Herrlichkeit darstellenden Fiille der
ganzen Erde (Jes 6,3: 17122 *,*315}3'5; R"m) herausragt, so sollte nach Ex 19,5-6
das ganze Volk Israel von seinem die ganze Erde umfassenden Besitz (Ex 19,5:
YT *53) durch eine einzigartige Gottesbeziehung unterschieden sein.?

2 Vgl. Hartenstein, Unzuginglichkeit, 83-86.

** Die synchron festgestellten Beziehungen zwischen Jes 6 und Ex 19,5-6.16-19; 20,18
fiihren zur Frage einer diachronen Bestimmung des Abhingigkeitsverhiltnisses. Dies
miisste in emer eigenen Untersuchung geschehen. Hier wire zuerst zu kliren, in
welcher Richtung eine Abhangigkeit logisch moglich ist. Sachlich setzen die Rede
von der Unreinheit der Lippen des Volkes (Jes 6,5¢p), die Entsendung eines Ver-
stockungspropheten und die verneinten Wurzeln 72 und b7 in V.9-10 eine gestorte
Bundesbeziehung des Volkes zu Jahwe voraus. Daher sind die zitierten Passagen aus
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Diese besondere Sendung des Volkes ist laut Jes 6,5.7 in Folge von Stinden-
schuld und Unreinheit fehlgegangen. Da die Siinde Jahwes Willen entgegen-
steht, impliziert sie die Leugnung seines Konigtums und macht das Volk un-
fiihig, ihm zu dienen und ihn zu preisen — daher spricht V.5 von unreinen
Lippen. Das Volk fillt so aus Jahwes Herrschaftsbereich heraus, der von den
Seraphim bis zur Fiille der ganzen Erde alles Lebendige umfasst, und gleitet ab
in die Sphére des Todes, in der auch der Seher als Angehoriger seines Volkes zu
Beginn der Vision seinen Standort hat (vgl. dazu das Stichwort 0 in V.1, den
Gegensatz zwischen der von Jahwes Herrlichkeit erfiillten Erde in V.3 und dem
unheilvoll von Rauch erfiillten Tempelhaus in V.4 sowie die Todesangst des
Sehers in V.5%°). Indem der Seher seine Unreinheit bekennt und Jahwes Kénig-
tum durch den Majestitstite] N1R2%¥ M q?rgu anerkennt (V.5), verldsst er den
siindhaften Weg des von Jahwe verdchtlich mn opn (V.9-10) genannten Vol-
kes und erlangt durch das Entsiindigungsritual die Reinigung von seiner Schuld
(V.6-7). Damit kann in Bezug auf das Verhiltnis zwischen Gott, Seraphim und
Menschen festgehalten werden, dass die Seraphim in einem ungebrochenen,
ranghohen Dienstverhiltnis mit Jahwe stehen um thn zu preisen und dem von

Ex 19-20 wahrschemlich dlter als Jes 6. Eine durchaus mogliche Variante wire aller-
dings, dass der Autor von Jes 6 zwar eine éltere Bundestradition kannte, die Exodus-
Passagen dagegen Formulierungen aus Jes 6 iibernehmen, um hervorzuheben, dass
die in Jes 6 beschlossene Verstofung des Volkes, die sich in der Katastrophe des
Exils realisierte, auf einem Bruch des Bundes mit Jahwe beruhte. Um eine Entschei-
dung zwischen beiden Hypothesen zu treffen, wire die strittige Frage zu kléren,
welcher Redaktionsschicht die Passagen aus Ex 19-20 zugehoren. Zur Diskussion der
insbesondere auf Wellhausen, Béntsch und Gressmann zuriickgehenden élteren
Forschung siehe Childs, Exodus, 344-351. Scharbert, Exodus, 7, geht davon aus, dass
der Bundesschluss am Sinai, mit Ausnahme des Dekalogs, aus vom Jehovisten
zusammengearbeiteten Texten von J und E bestehe. Ex 19,3-8 stamme vom Elo-
histen, Ex 19,6a aber aus exilisch / nachexilischer Zeit, Ex 20,18-21 bilde die sinn-
volle Fortsetzung von Ex 19,16. (Scharbert, Exodus, 80-82). Die Entstehung von J
setzt Scharbert, Genesis, 10-11, bald nach Salomos Tod (932 v.Chr.) an, die von E
ca. 200 Jahre spéter (vor 722 v.Chr.). Dieser frithen Datierung von Ex 19,3-8 stehen
andere Ansitze wie der von Ska, Parénéses, 307-313, gegeniiber, der Ex 19,3-8 als
nachexilische Neuinterpretation des Sinai-Bundes unter Zusammenfiihrung deutero-
nomischen und priesterlichen Gedankengutes ansieht. Diese Skizze soll geniigen, um
die Bedeutung hervorzuheben, die das Verhiltnis zwischen Jes 6 und Ex 19-20 fiir
die Datierung von Jes 6, aber auch von Ex 19,3-8.16-19; 20,18 hat.

*m) wird hier im Sinn von ,.ich bin zu Grunde gegangen® verstanden. Ubersetzt
man mit ,.ich muss schweigen® (so z.B. Wildberger, Jesaja, 232-233; Kaiser, Jesaja,
120), so ergibt sich bei der hier vertretenen Deutung kein sachlicher Unterschied.
Wer Jahwe nicht preisen bzw. dienen kann, verweigert die Anerkennung seiner
ordnungs- und lebenspendenden Herrschaft und verfillt der Sphére des Todes.

30
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Jahwe begnadeten Menschen, der sich seiner Herrschaft unterstellt, mittels
kultischer Entstindigung zu dienen. Der Mensch, der sich von Jahwe abwendet,
steht weit unterhalb des Gottesthrons in der Sphére des Todes und damit auch in
absoluter Distanz zu den Seraphim.

Der Lobpreis und seine Wirkung auf ,.das Haus™ (V.3b-4), der Wehruf
(V.5), das Entstindigungsritual (V.6-7) und die jeweils enthaltenen Aussagen
tiber Jahwes Wesen und Herrschaft, die kosmische Ordnung und die Siinde
haben keine Parallele in 1Kon 22,19-22. Mit der sprachlichen Ahnlichkeit
zwischen Jes 6,3a und 1K6n 22,20b geht keine inhaltliche Entsprechung einher.

6.4 Jes 6,8a-b und IKon 22,20a (Frage Jahwes nach einem Boten). In
1K6n 22,19b-22 erzihlt Micha ben Jimla nach der Beschreibung der Szene,
dass Jahwe die Frage stellt, ,wer Ahab beschwatzen wird, so dass er nach
Ramot-Gilead hinaufzieht und dort fallt" (V.20a): 527 5p 28XPR 70DT
7p5; mi2 In Jes 6 ertont Jahwes Stimme erst nach dem Entsiindigungsritual.
Auch hier hat er eine Frage (V.8b): 25775 w1 nbur *nnx Beide Fragen be-
ginnen mit ¥ und richten sich allgemein an die Anwesenden. Jahwe sucht
jeweils eine Person, die fiir ihn einen Auftrag ausfiihrt. Seine Fragen weisen
aber einen wesentlichen Unterschied auf. 1Kén 22.20a enthilt gleich eine
prizise Definition des Auftrags. Auftragsinhalt ist Ahab zu ,beschwatzen’
(7m27), damit er im Kampf um Ramot-Gilead zu Tode kommt. Im Gegensatz
dazu enthilt Jahwes Frage in Jes 6,8b iiberhaupt keinen Hinweis, um welche
Art von Auftrag es sich handeln konnte. Offen bleibt auch, ob es sich um eine
einmalige oder regelmifige, eine kurzfristige oder lebenslangliche Entsendung
handelt. Es geht allein darum, wen Jahwe senden wird (n‘;np‘g;), und wer fiir ihn
und seinen Anhang gehen wird (115775, Der erste Teil der Frage (MouUR 2rx)
zielt darauf ab, dass zuerst Jahwe an ("1®) seinem potentiellen Gesandten han-
delt, indem er ihn sendet, im zweiten Teil (257> 1) geht es darum, wer bereit
ist, dies an sich geschehen zu lassen und zu gehen. Gesucht wird jemand, der
sich wie ein Diener seinem Konig bedingungslos zur Verfligung stellt, ohne
Inhalt und Dauer seiner Aufgabe(n) zu kennen. Durch Jahwes Sendungsakt soll
der gesuchte Bote in ein besonderes Dienstverhiltnis treten, in dessen Rahmen
er jeden Auftrag auszufithren bereit ist. In 1Kon 22,19¢ werden dagegen Sen-
dung und Dienstbereitschaft in den Grenzen, die Jahwes Frage (V.20a) klar
beschreibt, als selbstverstéindlich vorausgesetzt.

Fragt man nach dem Grund fiir diesen Unterschied, so fillt auf, dass in
1K6n 22,19b-22 die um den Thron versammelten Adressaten der Frage als
Mitglieder des himmlischen Heeres allesamt bereits in einem Dienstverhiltnis
stehen, das sie zur Ausfiihrung der Befehle Jahwes verpflichtet. Allein fiir
Micha gilt dies nicht, der als unbeteiligter Zuschauer nicht in das Gesprich
einbezogen ist. Dieser Umstand zeigt, dass Micha von vornherein nicht als
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mdglicher Aufiragsempfinger in Betracht kommt. Zwei weitere Gesichtspunkte
bestétigen diese Beobachtung. Der erste besteht darin, dass 1Kon 22 keine
besondere Vorbereitung Michas auf einen aktiven Dienst in Jahwes unmittel-
barer Niihe erwiihnt. In Jes 6 ist dagegen eine solche Vorbereitung im Unrein-
heitsbekenntnis des Sehers (V.5) und der Entsiindigung (Verse 6-7) deutlich
erkennbar.®! Der zweite Gesichtspunkt ergibt sich, wenn man vergleicht, wie
Micha bzw. der jesajanische Seher in ihren Visionsberichten Jahwes Frage ein-
leiten (1Ko6n 22,20ac bzw. Jes 6,8a). Indem Micha die schlichte Formulierung
M ARt (1Kon 22,20a0) verwendet, nimmt er den Blickwinkel eines neu-
tralen, unbeteiligten Beobachters ein. Wenn der Seher in Jes 6,8a dagegen er-
zdhlt, dass er selbst die Stimme des Herrn sprechen horte (3778 'ﬁp'nlj; bifalish 3|
a12R), dann betont er seine subjektive Betroffenheit auf dreifache Weise. Zum
einen riickt er durch das Verb ununi sich selbst als den Horenden, der sich
angesprochen wusste, ins Zentrum der Aufmerksamkeit.*> Zum zweiten wird
durch die Erwdhnung der Stimme des Herrn ("7 51@) eine Stichwortbezie-
hung zu Jes 6,4a hergestellt, wo die Stimme des Rufenden (X77p1 57Pn) die
Pfostenvorspriinge der Schwellen erbeben liefl. Dies impliziert, dass die Stimme
des Herrn den Seher innerlich dhnlich erschiitterte wie diejeinige der Seraphim
das Haus in Jes 6,4b. Drittens wird das Sprechen Jahwes durch das Partizip 918
als langer andauernder Vorgang charakterisiert, was ein langes Nachhallen
seiner Worte im Inneren des Horers andeutet. Somit ist zu resiimieren, dass der
Seher sich in Jes 6,8 als unmittelbarer Adressat der Frage fiihlt, wihrend Micha
ben Jimla in 1Ko6n 22,20a als moglicher Beauftragter gar nicht in den Blick
kommt, sondern nur die Mitglieder des anwesenden Himmelsheeres, unter
denen im Rahmen einer lebhaften Diskussion (1K6n 22,20b) derjenige ermittelt
wird, der den Plan am besten ausflihren kann.

Umgekehrt deutet in Jes 6.8 einiges darauf hin, dass Jahwe die Seraphim
gerade nicht als mogliche Gesandte im Auge hat. Bereits die oben analysierte
Formulierung seiner Frage (V.8b) zeigt, dass er eine Person sucht, die unab-
héngig von einem konkreten Auftrag grundsitzlich bereit ist, sich entsenden zu
lassen. Die gesuchte Person kann also noch nicht auf Grund ihrer Zugehorigkeit
zu Jahwes Dienerschaft verpflichtet sein, fiir den Herrn jeden Auftrag zu
erfiillen. Wiirde Jahwe daran denken, einen seiner Diener zu entsenden, so wire
seine Frage in Jes 6,8b tiberfliissig, und er konnte wie in 1Kon 22,20a gleich
den konkreten Aufirag nennen. Da der Seher als einziger der Anwesenden nicht

31 Kaiser, Buch, 125, bemerkt, dass .Jes 6 mit seinem Reinigungsakt initiatorischen

Charakter besitzt"“,

In diesem Sinne analysiert Sweeney, Isaiah, 133, V.8a: ,, The verb wa esma’, and I
heard®, governs the syntax of the report of YHWH’s question, which is introduced by
the participle ‘amér, ,saying®.

32
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zum Hofstaat gehort, kommt von Anfang an nur er als Bote in Betracht.** Dies
wird durch eine weitere Beobachtung bestitigt. Indem Jahwe in Jes 6,8bp davon
spricht, dass der Gesuchte , fiir uns* (11%) gehen soll, deutet er an, dass dieje-
nigen nicht in Frage kommen, die zu seinem Gefolge gehéren, insbesondere
nicht die Seraphim. Zwar konnte 1315 evtl. auch ein deliberativer Plural wie in
Gen 1,26; 3,22; 11,7 sein** Anders als diese Stellen bietet Jes 6,8b aber keinen
Grund fiir diese Annahme, weil Jahwe hier nicht von sich allein im Plural
spricht, sondern die Seraphim in seine Rede einbezieht.*> Indem der Seher sich
senden lésst, leistet er den anderen Anwesenden einen Dienst, da weder Jahwe
noch ein Seraph, sondern nur ein Mensch einen prophetischen Verkiindi-
gungsauftrag (Jes 6,9-11) ausfiihren kann. Die Tatsache, dass in dem Satz "%
u575 11 mouR (,Wen werde ich senden? Und wer wird gehen fiir uns?*) das
erste Verb im Singular steht, erklért sich dadurch, dass nur Jahwe die Sendungs-
vollmacht hat, der Dienst des Gesandten aber auch seinem Gefolge zu Gute
kommt.*® Hinsichtlich der Gattungsfrage hat der Vergleich von 1Kén 22,20a
und Jes 6,8a-b deutlich gemacht, dass in Jes 6 die Sendung des Sehers — anders
als bei der Micha-Vision — offenbar seine Aufnahme in Jahwes Gefolge bedeu-
tet und damit eine Lebensberufung darstellt.

6.5 Jes 6,8¢c-9aa und 1Kon 22,21af-22 (Sendung des Sehers bzw. Geistes).
Auf Jahwes Frage (Jes 6,8b) meldet sich der Seher freiwillig zum Dienst:
uroy nn (Jes 6,8¢). Parallel dazu will auch in 1K6n 22,21af ein als ,,der
Geist bezeichnetes Wesen die Aufgabe der Betdrung Ahabs freiwillig
ibernehmen: 1728 "% Wie oben (6.4) festgestellt, ldsst sich in Jes 6,8c der
Seher im Vertrauen auf Jahwe auf ein unbekanntes Unternehmen ein. In 1K6n
22.21ap kennt der Geist dagegen den bereits beschriebenen und diskutierten
(vgl. V.20b) Betorungsauftrag. Er meldet sich, weil er die notwendigen
Fahigkeiten besitzt, um Ahab zu betoren. Dass es Jahwe in 1Kén 22,20a vor
allem darum geht, eine Person zu finden, die zur Auftragserfiillung fihig ist,
zeigt auch seine Reaktion auf die Meldung des Geistes. Er stellt die priifende

3 Vgl Rendtorff, Jesaja, 80, der feststellt, dass in Jes 6,8 die Frage ,Wen soll ich
senden?* nach dem Kontext auf den Propheten zielt, und Wildberger, Jesaja, 253.

3 SozB. Beuken, Jesaja, 175 (Anm. 42); Kaiser, Buch, 132 (Anm. 70).

2 Vel. dazu Zimmerli, Ezechiel, 20: ,,In dem ,Wer will uns gehen® ist das Sich-Beraten
Jahwes mit einer Mehrheit von Ratgebern noch horbar.” und Wildberger, Jesaja, 253:
Jahwe spricht nie von sich im pluralis majestaticus und 1:? ist als Relikt der
Vorstellung, dass Jahwe von einem Hofstaat dienender Geister umgeben ist und mit
diesen zu Rate geht, aufzufassen.” Wildberger ist insofern zu kritisieren, als in Jes 6
tatsdchlich mit den Seraphim eine Art Hofstaat anwesend ist, so dass ’IJ‘? kein blofes
Relikt einer solchen Vorstellung ist.

36 Abweichend von Westermann, Genesis, 200.
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Frage m22 (.auf welche Weise?). Der Vorschlag des Geistes, zu einem
Liigengeist im Mund der Propheten Ahabs zu werden (1Kon 22,22a), tiberzeugt
Jahwe (V.22b): ,.Du wirst betdren und du vermagst es auch® (523 mnom).
Entscheidend ist die Eignung des Bewerbers zur Verwirklichung des Plans. Die
vor der Meldung des Geistes stattfindende Diskussion (1Kén 22,20b) zeigt, dass
der geeignete Bote innerhalb des Himmelsheeres unter vielen moglichen
Kandidaten ausgewihlt wird. Aus dieser Vielzahl tritt der Geist vor und stellt
sich dienstfertig vor Jahwe hin (V.21aq: m3m *;p'p TRUN MR REM), um die
Aufmerksamkeit auf sich zu lenken und gehort zu werden.

In Jes 6,8 meldet sich dagegen der Seher unvermittelt ohne Diskussion zu
Wort. V.8¢ beginnt mit einem schlichten ,jund ich sagte* (1k1). Er braucht
nicht vor Jahwe hinzutreten, um die Aufmerksamkeit auf sich zu lenken. Der
Blick Jahwes ruht offenbar bereits auf ihm. Deutlich wird dies auch durch die
bei der Meldung des Sehers benutzte Wendung 37 (,,hier bin ich*), da diese
sonst meist Antwort auf einen namentlichen Anruf ist (vgl. Gen 22,1b; Ex 3,4b;
1Sam 3,4.5.6.8). Sobald sich der bereits auserwiéhlte Scher in Jes 6,9aa meldet,
erwidert Jahwe dies sofort mit dem Sendungsbefehl ,,Geh!* (7[_5). Anders in
1K6n 22,22b: Der Befehl ,,Geh hin und mach es so!** (jo-mw1 83) ergeht erst
nach priifender Riickfrage und zufriedenstellender Antwort (1Kén 22,21b-22a).

Die obigen Beobachtungen zeigen, dass Jes 6,8c-9aa und 1Kén 22,21aB-22
zwar vom gemeinsamen Motiv der freiwilligen Meldung des Beaufiragten
ausgehen, dieses aber mit unterschiedlicher Zielrichtung in die Erzihlung ein-
fiigen. Beim Seher in Jes 6,8c-9ax geht es um die Begriindung eines Dienst-
verhiltnisses, das Voraussetzung fiir die Erteilung des nachfolgenden Auftrags
ist. Der Text erzihlt vom Beginn eines neuen, ins Ungewisse flihrenden Weges
mit Jahwe. Dies verbindet Jes 6 mit den Berufungserzihlungen, die davon
berichten, wie Gott einen Menschen dazu veranlasst, in seinem Namen zu wir-
ken und ihm auf besondere Weise zu dienen. Die Nihe zu den Berufungser-
ziihlungen spiegelt sich auch in der Wortwahl von Jes 6,8b-9a0 wieder, wo der
Sendungsakt Jahwes mit M5 und der an den Seher gerichtete Sendungsbefehl
mit 1> ausgedriickt werden. Dieselben Verben finden sich in den Sendungs—
formeln z.B. der Berufungen Moses (Ex 3,10: Mg >y qrnsumy mo% — ,.geh
und ich sende dich zum Pharao'“) Gideons (Ri 6,14: m 7122 ']'7 ,»geh mit
dieser deiner Kraft!* .. 'rm‘:w NS 1 — ,.habe ich dich etwa nicht gesandt?*) und
Jeremias (Jer 1,7: 350 qnun wn-5s-5p — iiberall, wohin ich dich sende
sollst du gehen®). In 1Kén 22, 19b- 22 fehlt dagegen eine aus m>% und n
bestehende Sendungsformel. Allerdings ist Jes 6 kein klassischer Berufungsbe-
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richt. Jahwes Ruf ergeht nicht explizit an den Berufenen,’” sondern der Seher
selbst richtet seine Bereitschaftserkldrung an Jahwe. Ebenso fehlt das sonst
tibliche Motiv des Zégerns und Zweifelns®® angesichts der Schwierigkeit des
Auftrags, oder es ist zumindest weitgehend reduziert, falls man es in der Nach-
frage des Sehers ,,Wie lange, Herr?“ (Jes 6,11a) erkennen will.*® Diese Ein-
wiinde sprechen aber letztlich nicht dagegen, Jes 6 als Bericht des Sehers iiber
den Anfang seines Wirkens als Gesandter Jahwes zu sehen*’ Jahwes Anruf in
Jes 6,8b wendet sich zwar nicht explizit, wohl aber implizit allein an den Seher,
und Jahwes vorausgehende Initiative zeigt sich in seinem Erscheinen, der
Offenbarung seiner Heiligkeit und der gewihrten Entsiindigung. Die Berufung
des Sehers wird in einer ganz eigenen Formensprache erzihlt, die primér dem
Bereich der Beauftragungsvisionen entstammt, aber auch Elemente der
klassischen Berufungserzahlung aufgreift. Dieser Sachverhalt wird durch den
von H. Wildberger stammenden Begriff der Inauguralvision treffend erfasst.*!

6.6 Verstockungsaufirag und Betdrungsaufirag (Jes 6,9-11 und 1Kén 22,20)-
22). Nach ihrer freiwilligen Meldung erhalten der Seher bzw. Geist einen
todbringenden Auftrag (Jes 6,8¢.9-11 bzw. 1K6n 22, 21a.22b). Nach 1Kén
22,20a soll Ahab sterben: Tw53 mina S5m Sym Laut Jes 6,11b soll der
Verstockungsauftrag bis zur Entvolkerung und Verddung des Landes dauern:
'[?J?JVJ 'IRPDH MIATIRT 07N TR 0029 2 ]"N?J b)) 'INW mh 'HDR. =0 Jedoch
unterschelclen smh dIe Auﬁ:rage 1nsof‘em als es in lKon 22 19b-22 um den Tod
des Konigs, also einer einzelnen, wenn auch fiir das Volk bedeutsamen Person
geht, wihrend sich in Jes 6 der todbringende Auftrag gegen das ganze Volk und
sein Land richtet. Was hat die Autoren von 1Kén 22 veranlasst, sich mit dem
Schicksal eines Einzelnen zu befassen? Als Konig, der lange Jahre das Nord-
reich regierte, prigte Ahab Israels Geschichte mit, deren Ende die Katastrophe
des babylonischen Exils ist (587 v.Chr.). Durch Beurteilung des Wirkens der
einzelnen Kénige versuchen die Kénigsbiicher, riickblickend unter Anwendung
theologischer Mafstéibe Licht in das Dunkel der geschichtlichen Wirrnisse zu
bringen. Aus diesem Blickwinkel bezieht 1Kén 22 Stellung zu Ahabs Leben
und Wirken sowie zu seiner Position gegeniiber Jahwe. Um ein Urteil iiber
seine Verantwortung fiir Israels Geschichtsverlauf fillen zu konnen, bedarf es
objektiver Zeugen. Micha ben Jimlas Zeugenaussage {iber Jahwes Verhiltnis zu

3T Wie etwa in Jer 1,4f: Ex 3.4: Ri 6,12; vgl. dazu Wildberger, Jesaja, 239, mit Hinweis
auf M. Kaplan.

38 Vgl zB. Jer 1,6; Ex 3,11: Ri 6,15.

39 So Habel, Form, 312.

40 Vagl. Kaiser, Buch, 122-123.

4 vl Wildberger, Jesaja, 239.
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Ahab ist glaubwiirdig, da er einerseits vom Hof des Konigs unabhiingig ist (vgl.
1K6n 22,71), andererseits als Prophet Jahwe aus nichster Nihe kennt. Obwohl
Vertrauter Jahwes, der das Geschehen in seinem Thronrat geschaut hat (vgl. Jer
23,18), ist er dennoch unabhingig, weil er in die Beratung nicht einbezogen
war. Seine Glaubwiirdigkeit wird noch dadurch erhéht, dass der Kénig von
Israel ihn nach der Verkiindigung seiner Vision ins Gefingnis werfen ldsst
(1Kon 22,261). Da tiber das weitere Geschick Michas nichts erzahlt wird, ist
diese Notiz nicht an seiner Person, sondem an der Hervorhebung seiner
Zuverldssigkeit interessiert. Formal wird Michas Objektivitét betont, indem in
1K6n 22,19b-22 auler im Einleitungssatz keine Verbform der 1. Pers. Sg. er-
scheint. Inhaltlich besagt Michas Zeugnis, dass der durch den Betérungsauftrag
veranlasste Krieg um Ramot-Gilead Jahwe nur dazu dient Ahab personlich zu
besiegen. In der Tat bleibt dessen Betérung ohne Folgen fiir das Volk, weil der
Konig von Aram befiehlt, niemanden auBer den Kénig von Israel anzugreifen
(1Kén 22,31). Die Schlacht wird sofort nach dessen Tod abgebrochen, jeder
wird nach Hause geschickt (1K6n 22, 35-36), wobei es offenbar keinen Sieger
oder Verlierer gibt. Der Betorungsbeschluss richtet sich allein gegen Ahab und
bringt sein Gottesverhiltnis auf den Punkt: Jahwe will Ahabs Tod. Der Gegen-
satz zwischen beiden ist so scharf, dass die Nennung von Ahabs Namen (1K6n
22,20aP) als Grund ausreicht, um den todlichen Plan und seine Ausfiihrung
mittels Verwandlung des Geistes in einen Liigengeist zu rechtfertigen. Dies
zeigt, in welchem Licht die zuvor in 1K6n 16,27-22,18 berichteten Taten Ahabs
zu sehen sind. Ein Konig, der stirbt, weil er Jahwes Todfeind ist, muss Unheil in
Israels Geschichte bringen. Implizit enthlt Jahwes tiberlegener Sieg iiber Ahab
die Mahnung an zeitgendssische Méchtige, ihre Macht nie gegen Gott auszu-
spielen.

Demgegeniiber zielt der Verstockungsaufirag (Jes 6,9b-10) nicht gegen
einen Einzelnen, sondern gegen das ganze Volk. Der Seher ist kein unabhin-
giger Zeuge, sondern gibt Zeugnis als einer, dessen Leben durch das erzéhlte
Geschehen gewandelt wurde. Weil er im Mittelpunkt des Interesses steht, ist Jes
6,1-11 in allen Abschnitten in Ich-Form gehalten.** Seine Lebenswende besteht
darin, dass er der drohenden Katastrophe entgeht, indem er sich von dem in der
Sphiire des Todes lebenden Volk 16st und in Jahwes Dienst eintritt. Diese Los-
l6sung des Sehers beginnt mit dem durch die Vision ausgelosten Wehe-Ruf, der
durch das doppelte Unreinheitsbekenntnis und die implizite Anerkennung von
Jahwes Kénigtum (Jes 6,5) die Riickkehr unter Jahwes lebensforderliche Herr-
schaft erméglicht. Mit der Entsiindigung (Jes 6,6-7) und dem Eintritt in Jahwes

42V 1b: ich sah V.5: Lich sagte: Weh mir, denn ich bin zugrunde gegangen, denn
[...] ich und [...] wohne ich, denn [...] meine Augen.; V.6a: ,zu mir; V.7a: ,auf
meinen Mund*; V.8a: ,ich horte'; V.8c¢: ,jich sagte: sieh mich, sende mich; V.11a:
ich sagte; V. Tb-¢ .9-10 wenden sich explizit an den Seher.
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Dienst (Jes 6,8-9a) wird diese Umkehr besiegelt, durch die sich der Seher vom
Weg seines Volkes trennt. Die Entsiindigung stellt dabei eine das Leben erhal-
tende rituelle Vorwegnahme des todlichen Reiniggungsgerichts dar, das der
Verstockungsauftrag tiber das Volk bringt. Der vom Seher beschrittene Heils-
weg ist kein auBerordentliches Privileg, sondern die individuelle Umsetzung
eines Heilswegs, den Jahwe seinem Gegner, dem Volk, bereits frither in der
Exodus-Theophanie erfolglos angeboten hatte. Die in Jes 6 vollzogene Wand-
lung der Gottesbeziehung des Sehers hat keine Parallele in 1K6n 22. Michas
Gottesverhiltis bleibt unverindert. Auch eine dem Heilsweg des Sehers ver-
gleichbare Rettungserfahrung fehlt dort.

Der Inhalt der beiden Aufirige wird einerseits mit Betorung (1Kon 22,20ap:
»Wer wird Ahab betdren?* 28R M2 *2) und andererseits mit Verstock-
ung (vgl. Jes 6,10aa: ,,Mach fett das Herz dieses Volkes da“ o opmab paun)
umschrieben. Auch hier gibt es gewisse Gemeinsamkeiten bei noch weiterge-
henden Unterschieden. Gemeinsam ist beiden Aufirigen, dass der Betorte bzw.
das verstockte Volk eine bevorstehende todliche Gefahr nicht wahrnehmen und
dadurch blind in sein Verderben laufen soll. Bei der Verstockung geschicht
dies, indem der Seher das drohende Unheil dem Volk zwar verkiindet (vgl. Jes
6,9), es aber gerade dadurch unfihig macht, die Botschaft zu verstehen und die
erforderliche Umkehr zu vollziehen (vgl. Jes 6,10b). Die Betérung bewirkt, dass
Ahab durch den in seinen 400 Hofpropheten wirkenden Liigengeist (vgl. 1Kon
22,22a) ein giinstiges, aber unwahres Orakel erhilt, das ihn in die Schlacht um
Ramot-Gilead ziehen ldsst, wobei er fillt (vgl. 1Kon 22,20a). Die Gegen-
tiberstellung der geplanten Vorgehensweisen ohne Riicksicht auf den Kontext
von 1K6n 22,19b-22 ergibt einen klaren Unterschied: Die Verstockung in Jes 6
wird durch wahre Unheilsprophetie, die Bet6rung in 1Kon 22,19b-22 dagegen
durch unwahre Heilsprophetie bewirkt. Das Volk wird untergehen, weil es nicht
glaubt, Ahab, weil er den Hofpropheten glaubt.

Dieser Unterschied relativiert sich, sobald man den Kontext von Micha ben
Jimlas Jahwe-Vision mitberiicksichtigt. Denn mit Micha tritt in 1K6n 22,13 ein
einzelner Prophet auf, der den K6nig von Israel durch die Verkiindigung zweier
Visionen (1Kon 22,17 und 22,19-22)* vergebens vor dem drohenden Unheil
warnt. Indem er in 1K6n 22,19-22 ausdriicklich auf Jahwes Plan, den Kénig zu
betdren, hinweist, setzt er nicht nur dem giinstigen Orakel der Hofpropheten ein
ungiinstiges entgegen. Dafiir hitte seine erste Vision 1K6n 22,17 bereits ausge-
reicht. Er verdeutlicht ferner, wie Jahwe selbst ein falsches Orakel der Hofpro-
pheten herbeifithren kann, um den Tod des Konigs zu erreichen. Dadurch warnt
er nicht nur vor blindem Vertrauen in das zahlenméBige Ubergewicht der 400

# Zur literarkritischen Beurteilung beider Visionen siche Wiirthwein, Komposition,
249-250, und Seebal}, Micha, 113-116.
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Hofpropheten, sondern auch vor einem magischen Verstindnis von Prophetie,
das glaubt, der prophetische Verkiindigungsakt kénne die gewiinschte Wirkung
herbeizwingen, ohne nach Jahwes Willen zu fragen. Michas Warnung erscheint
als angebracht, weil der Konig von Israel, hitte er allein den Willen Jahwes zu
erkunden im Sinn, nicht 400, sondern nur einen Propheten wie Micha beschif-
tigen miisste, der zu allererst nach dem gottlichen Willen fragt (vgl. Jer 23,37)
und an seiner Ratsversammlung teilgenommen hat (vgl. Jer 23,18). Eine Zahl
von 400 Hofpropheten macht nur Sinn, wenn man an eine magische Kraft des
Prophetenwortes glaubt, die sich durch die Zahl derer erhoht, die es mit
beschwarender Zauberkraft aussprechen. Auch die Tatsache, dass Zidkija, der
Sohn Kenaanas, sich eiserne Horer anfertigt (1Kon 22,11), um seine prophe-
tischen Worte kraftvoller vortragen zu kénnen, deutet auf einen magischen
Beschworungsakt hin. Indem der Konig von Israel Prophetie als Magie versteht
und sich eine grofle Schar von Hofpropheten halt, versucht er sich von Jahwe
unabhéngig zu machen. Micha weist Ahab auf die Sinnlosigkeit solchen Tuns
hin, indem er in 1K&n 22,20-22 die Beschworungskraft der Hofpropheten als
bloflen Liigengeist entlarvt, der Jahwe ganz und gar untertan ist und seinen Plan
vollstreckt. Da der Konig diese eindringliche Warnung nicht héren will, erweist
er sich nicht nur als betort infolge des Orakels seiner Hofpropheten, sondern
auch als im Herzen verstockt: Er hort die Wahrheit, nimmt sie aber nicht wahr
(vgl. Jes 6,9ba). Hieraus ergibt sich eine Parallele zu Jes 6,9-10. Anders als bei
Jes 6 ist allerdings diese Verstockung nicht explizit Teil von Jahwes Plan (vgl.
1K6n 22,20a.22a). Es erscheint als fraglich, ob Micha tiberhaupt im Auftrag
Jahwes handelt, weil er zwar Wahres prophezeit und folglich nach Dtn 18,18.22
im Namen Jahwes spricht, nichtsdestoweniger aber durch seine Prophezeiung
die Erfiillung von Jahwes Plan gefidhrdet. Somit steht dem gottlichen Verstock-
ungsauftrag des jesajanischen Sehers die Verstockung Ahabs ohne spezifischen
Auftrag gegeniiber. In 1Ko6n 22 ergibt sich so hinsichtlich der Verstockung
Ahabs ein ambivalentes Bild. Jahwe betort Ahab zwar, lisst aber immerhin zu,
dass Micha in seinem Namen (vgl. 1Kén 22,19a) dem Konig diese Betorung
offenlegt. Ahab verschliefit sich dieser Warnung, weil er selbst sein Herz durch
sein Unabhéingigkeitsbestreben verstockt hat. Jahwes Handeln erweist sich als
ausgewogen — er lasst Ahab eine faire Chance, sein Beschluss bleibt jedoch
unabinderlich.

Der Verstockungsauftrag (Jes 6,9-10) zeigt keine solche Ausgewogenheit.
Wihrend bei Ahab eine Rettung durch Erkennen der Wahrheit méglich wiire,
ist dies in Jes 6,9-10 ausgeschlossen, weil Jahwe eine Umkehr seines Volkes
endgiiltig verhindert, indem er es durch Ankiindigung des real drohenden Un-
heils unfihig zur Annahme dieser Wahrheit macht. Hilt man sich die Hérte
dieses Beschlusses vor Augen, so stellt sich die Frage, warum Jahwe an seinem
Volk so unerbittlich, an einem Konig, der in der Beurteilung des dtr. Redaktors
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von 1Ko6n 16,30-34 dullerst negativ abschneidet, aber so ausgewogen handelt.
Hier ist zu bedenken, dass gerade wegen der Ausgewogenheit von Jahwes Han-
deln an Ahab dessen Verstockung ganz auf ihn selbst zurtickfillt und Ausdruck
seiner endgiilticen Trennung von Jahwe ist. Indem in Jes 6 Jahwe selbst die
Verstockung Israels bewirkt, ist nun er fiir das siindige Tun des Volkes
verantwortlich. Zwar fiihrt er so sein Volk zu einem tddlichen Gericht, aber er
nimmt gleichzeitig die Schuld von ihm weg. Darin liegt ein Keim von
Hoffnung, der unausloschlich ist, selbst wenn niemand die Katastrophe {iber-
lebt. Die Hoffhungsperspektive ist nicht konkret, aber die Entlastung des Volkes
von Schuld schafft die Voraussetzungen fiir einen Neubeginn. Daher liegt es
durchaus auf der Linie des radikalen Verstockungsauftrags von Jes 6,9-11,
wenn spitere Redaktoren mit Jes 6,13b ein verhaltenes Zeichen der Hoffnung
hinzugefiigt haben.** So erscheinen auch die vielfiltigen Bezugnahmen** von
Jes 40,1-11 zu Jes 6 als Teil einer inneren Logik, die vom Verstockungsaufirag
zur Heilshoffnung Deuterojesajas fiihrt. Eine Hoffnungsperspektive, die durch
die totale Katastrophe hindurchfiihrt, kennt 1K&n 22 nicht.

Ein weiterer Unterschied zwischen Verstockungs- und Betdrungsaufirag ist
bedeutsam. Jahwe benennt in 1K6n 22,20a mit der Schlacht um Ramot-Gilead
ein konkretes geschichtliches Ereignis, das Ahabs Tod verursachen soll. Jes 6,9-
11 spricht dagegen nur davon, dass die aufgetragene Verkiindigung zum auf-
merksamen Hinhoren und -sehen auffordern, gleichzeitig aber die Erfolglosig-
keit dieses Bemiihens ankiindigen soll (Jes 6,9b), wodurch Augen, Ohren und
Herz verstockt, Umkehr und Heilung aber verhindert werden sollen (Jes 6,10).
Durch welches Geschichtsereignis es zur Verwiistung von Stadt und Land (Jes
6,11) kommt, bleibt offen. Anders als in 1K6n 22,19b-22 braucht Jahwe in Jes
6,9-11 nichts zu tun, um die Katastrophe herbeizufithren, sein Handeln be-
schréinkt sich darauf, mit Hilfe seines Gesandten das Volk in seiner gegen-
wirtigen gottabgewandten Herzenshaltung zu verstocken. Wer in einer solchen
Haltung verharrt, der entzieht sich aus Sicht der in Jes 6,1-7 entfalteten Theolo-
gie dem leben- und ordnungstiftenden Wirken der gottlichen Konigsherrschaft
und fillt in die von chaotischen Méchten beherrschte Sphére des Todes. Wah-
rend 1Ko6n 22,19b-22 Jahwes aktiv ausgeiibte Herrschaft {iber die Geschichte
betont, hebt Jes 6 die von seinem heiligen Wesen, seiner Gegenwart ausgehende
lebensfordernde Macht hervor. Der Vergleich des jesajanischen Verstockungs-
auftrags mit der Betorung und Verstockung Ahabs in 1Ko6n 22 hat die unter-
schiedlichen Intentionen der Texte deutlich gemacht. Berithrungspunkte bestehen
lediglich im Ziel der Herbeifithrung von Tod und Vernichtung und im Ver-
stockungsmotiv, das jedoch auf unterschiedliche Weise entfaltet wird.

Vgl dazu Wildberger, Jesaja, 258.
4 Vgl Zapff, Jesaja, 229-231; Zapf¥, Jes 40, 358-365; Rendtorff, Jesaja, 79-81.
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7. Abschlieffende Wiirdigung des Vergleichs

Jes 6 und 1Kd6n 22,19b-22 verwenden zur Schilderung von Vision und
Auftragsvergabe gemeinsame, sprachlich dhnlich gefasste Bilder, die jedoch
sehr unterschiedlich verarbeitet sind. In Jes 6 enthilt die Vision des in der Hohe
thronenden Gottkdnigs und der dienenden Seraphim Aussagen iiber dessen
heiliges Wesen und seine leben- und ordnungstiftende Herrschaft iiber die Erde.
Das doppelte Unreinheitsbekenntnis charakterisiert Seher und Volk als ihrem
Herm entfremdete Untertanen, die ihren Standort in der Jahwe entgegengesetz-
ten Sphire des Todes haben. Durch die implizite Anerkennung Jahwes als
Konig kann dem Seher Entsiindigung gewihrt werden, so dass er in Jahwes
Herrschaftsbereich zurtickkehrt und dessen Stimme hért. Jahwes allgemeine,
aber den Seher treffende Frage nach einem Gesandten, die freiwillige Meldung
und der Sendungsbefehl erzéhlen den Eintritt des Sehers in Jahwes besonderen
Dienst, der den Charakter einer Lebensberufung hat. Der Verstockungsauftrag
setzt den vom Seher im Vertrauen auf Jahwe gewshlten Weg des Lebens in
Kontrast zum Weg des Volkes, das trotz besonderer Auserwihlung Jahwe nicht
als Konig anerkennt. Jahwe offenbart sein Konigtum, indem er das Volk in
seiner Ablehnung endgiiltig verstockt, so dass es aus der von Jahwe beherrsch-
ten Sphire herausfillt und ohne weiteres Zutun von chaotischen Todesméchten
verzehrt wird. Wihrend Jes 6 eine Berufungserzihlung ist, die vielschichtige
Fragen nach dem Verhiltnis von Gott, Kosmos, Ich und dem Schicksal des
Volkes stellt, ist 1K6n 22,19b-22 eine Beauftragungsvision mit dramatischer
Zuspitzung auf eine geschichtliche Fragestellung: Wie ist Ahabs Konigtum in
den Augen Jahwes zu bewerten? Micha ben Jimla tritt als objektiver Zeuge auf,
der auf Grund seines Einblicks in Jahwes Ratsversammlung aufzeigt, dass Ahab
dessen Todfeind ist. Er stellt die Uneinholbarkeit und Effektivitit von Jahwes
Geschichtsherrschaft dar, der sich auch seine Gegner nicht entzichen konnen.
Ahabs Bestrebungen, unabhingig von Jahwe mit Hilfe magisch agierender
Hofpropheten seine Machterweiterungsgeliiste durchzusetzen, erscheinen als
eitle Nichtigkeiten, die mit todlicher Wucht auf ihn selbst zuriickfallen.

Insgesamt ist deutlich geworden, dass die inhaltlichen Gemeinsamkeiten
von Jes 6 und 1Kon 22,19b-22 nicht ausreichen, um von einem gemeinsamen
Schatz an Gedanken und Stimmungen zu sprechen. Die beiden Texte diver-
gieren in Gedankenwelt und Grundanliegen, auch wenn sie tradierte Erzihlmo-
tive enthalten, die gattungsunabhiingig in freier Weise mit je unterschiedlichen
Intentionen verarbeitet werden kénnen.*® Dieser inhaltliche Befund entspricht
der Tendenz, die sich bereits beim Vergleich der Form beider Texte abzeich-

4 Vgl. dazu Hartensteins Vergleich von Jes 6 und 1K6n 22,19-22 mit der assyrischen
Kumma-Vision in: Hartenstein, Unzuginglichkeit, 207-215.
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nete. Daher ist es aus formalen wie inhaltlichen Griinden nicht geboten, Jes 6
und 1Kén 22,19b-22 einer gemeinsamen Gattung zuzuordnen.*’

Summary

In spite of similarities on the surface, Is 6 and 1Kings 22,19-22 are not of the same
genre as they substantially differ in form, structure and thoughts. 1Kings 22,19-22 is a
commission account with an independent prophet’s objective testimony about the
antagonism between JHWH and Ahab. The vocation account of Is 6 is a personal testi-
mony about JHWH’s kingship, his people’s fatal failure to acknowledge it and the pro-
phet’s salvation effected as he becomes JHWH’s envoy to provoke fatal hardening,

Zusammenfassung

Trotz Ahnlichkeiten bilden Jes 6 und 1Kén 22,19-22 keine Gattung, da sie in Form,
Struktur und Gedankenwelt deutlich divergieren. 1K6n 22,19-22 ist eine Beauftragungs-
vision und objektives Zeugnis eines unbeteiligten Propheten iiber die Feindschaft zwi-
schen Jahwe und Ahab. Die Berufungsvision Jes 6 ist ein personliches Zeugnis iiber
Jahwes Konigtum, die todliche Weigerung des Volkes, dieses anzuerkennen, und den
Weg des Sehers, der mit dem Eintritt in Jahwes Dienst gerettet ist, obwohl er tédliche
Verstockung provoziert.
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Eine vormasoretische Textaneignung
in der Hoseaschrift?

Wolfgang Schiitte

Die Hoseaschrift ist charakterisiert durch Anreden anonymer Adressaten
und durch uneigentliche Anreden benannter Gréfen (sogenannte Apostro-
phéen). Die anonymen Adressaten lassen sich aus dem Kontext der Aussagen
als homogene Gruppe identifizieren.!

Die hebriische Textiiberlieferung zeigt gegeniiber der griechischen Tra-
dition einige liberschiefende Verwendungen direkter Anreden. Aber auch die
griechische Tradition kennt eine vergleichbare Abweichung. Hier méchte ich
eine Erklarung fiir diese Divergenzen versuchen. Zu betrachten sind Hos
2,8.18.20; 9,10; 10,9.

Die ersten beiden Stellen stehen im Kontext von Hos 1-2. Dort wird in
kunstvoll sich verknappender Rede die Geburt der Kinder Hoseas erzihlt®. Hos
2,1-3 zieht die urspriinglich israelorientierte, aber bereits durch Hos 1,5.6bp.7
verdnderte Aussagelinie deutlich in einen projuddischen Kontext’, Unter der
Fihrung der Judder sollen die Isracliten (aus dem Norden) (in Jerusalem?)
Anerkennung finden. Die Hos 2,4-25 beschriebene Frau ist als allegorische Dar-
stellung Israels* verstindlich (vgl. die ,,Jungfrau Israel”, Am 5,2). Die Eroff-
nung ,streitet mit eurer Mutter” (Hos 2,4), will schon nach rabbinischer Tra-
dition® das Verhiltnis zwischen der vorigen und der folgenden jiingeren Gene-
ration thematisieren. Es geht um das kritische Ansehen der eigenen, nationalen
(Nordreichs-) Geschichte, um das Lernen aus dem Versagen und dem Erkennen
von Zukunft®, Das Possessivpronomen ,,eure” (Mutter) in Hos 2,4 ist nur von
Hos 1,9-2.3 her verstindlich und verkniipft Hos 1,2-2,3 mit 2,4-25. Die ,,euch®-
Anrede ist danach aufgegeben. Alsbald ist trotz ,,ich“-Rede (Gottes) Hos 2,5-17
von der Frau als ,,sie* gesprochen, von . ihren Kindern** und ,,deren* Mutter. So
tiberrascht Hos 2.8 der hebriische Text (MT):

Vgl. Schiitte, Gerechtigkeit.

Vegl. Jeremias, Prophet, 29.

Vgl. dazu Schiitte, Gerechtigkeit, 141-144.

Noch ist mir keine Untersuchung bekannt, wie der Ubergang des Namens des Nord-
reiches nach 722 v.Chr. auf das Gemeinwesen im Siiden vorzustellen ist. Oder ver-
stand sich Juda immer schon als , Israel*“?

2 Vgl. Wiinsche, Prophet, 46-47.

Dieser Gedanke macht Hos 1-2 auch fiir den Umgang mit der neueren deutschen
Geschichte bedeutungsvoll.

T
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Darum siehe verziune ich deinen [fem. sing.] Weg durch die Dornen; und
ich werde mauern ihre Mauer und ihre Pfade trifft sie nicht mehr.

LXX liest”
Darum siehe, ich verzdune ihren Weg ...

Der hebriische Wechsel in die direkte Anrede der Frau findet textlich
Anhalt erst in Hos 2,18-22. Hos 2,4-15 beschreibt Gottes Strafgericht iiber
die fremdgegangene Frau. Hos 2,16-25 beschreibt die Wende. Gott wendet
sich der Frau in der Wiiste erneut zu. Mit gleicher Einleitungsphrase wie die
Texterweiterung Hos 1,5 spricht Hos 2,18.21f direkt zur Frau (MT):

(18) Und es wird sein an diesem Tag, Spruch JHWHs, rufst du [fem. sing.]:
,»mein Mann; und nicht rufst du [fem. sing.] zu mir ldnger: ,,mein Herr* ...
(21) Und ich werde dich [fem. sing.] mir verloben fiir ewig; ich werde dich
[fem. sing.] mir verloben in Gerechtigkeit und Recht und Erbarmen.

(22) Und ich werde dich [fem. sing.] mir verloben in Treue; und du [fem.
sing.] wirst JHWH erkennen.

In dieser Zukunftsverheifung fiir Israel kommt es zu einer direkten Anrede,
die sich in ihrer Fortsetzung jeweils auf eine Gruppe (,.sie” masc. pl.) weitet.
Hos 2,20.23f (MT):

(20) Und ich werde fiir sie [masc. plur.] einen Bund schlieBen an diesem Tag
mit den Tieren des Feldes und mit den Vogeln des Himmels und den
Kriechtieren der Erde; und Bogen und Schwert und Kriegsgerit zerbreche
ich aus dem Land weg und ich werde sie [masc. plur.] ruhen lassen in
Sicherheit.

(23) Und es wird sein an diesem Tag, da antworte ich, Spruch JHWHs, ich
antworte den Himmeln; [masc. plur.], und sie antworten (PK) der Erde.

(24) Und die Erde antwortet dem Korn und dem Most und dem Ol; und sie
[masc. plur.], sie antworten Jesreel.

Sucht man eine Naherbestimmung dieser ,,sie*-Grifle, so kann man die in
Hos 2,1 mit ,,sie” bezeichneten Sohne Israels darin erkennen. Hos 2,20 16st ein,
was fiir Israel und Juda in der Texterweiterung Hos 1,6f angekiindigt wurde
(MT):

(6) Wenn ich ihnen vollig vergebe, erbarme ich mich des Hauses Juda, und
ich werde sie retten durch JHWH, ihren Gott; und nicht werde ich sie retten
durch Bogen und durch Schwert und durch Schlacht, durch Pferde und durch
Reiter.

Eine direkte Anrede der Frau hat hier in Verheiungen fiir Israel ihren Platz.
LXX zeigt allerdings Hos 2,18.20.22 einen bemerkenswert abweichenden Text.

7 Zur Klarheit behalte ich die hebriische Verszihlung nach MT (BHS) bei, wenn LXX
abweichend zihlt.
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(18) Und es wird sein an jenem Tag, spricht der Herr, man wird mich rufen
,-mein Mann* und wird mich nicht mehr rufen ., Baalim®,

(20)... und Bogen und Schwert und Kriegsgeriit zerbreche ich aus dem Land
weg und ich werde dich [fem. sing.] wohnen lassen in Hoffnung,

(22) Und ich werde dich [fem. sing.] mir verloben in Treue und Erkenntnis
des Herrn.

Der Wechsel von der 2. Pers. fem. sing. zur 3. Pers. masc. sing. in Hos 2,18
(LXX) kann darin theologisch begriindet sein, dass man eine Gottesanrufung in
Israel mit ,,mein Mann* in spéter Zeit fiir ebenso unstatthaft hielt wie mit ,,mein
Baal®. Hingegen schlieit Hos 2,20 (LXX) mit einer direkten Anrede und
biindelt die vorausgegangenen Aussagen an eine Gruppe (,.sie* masc. pl.) in
einer direkten Zusage an ,dich®, die Frau (Israel). Damit wird einer Identifi-
zierung von Gruppe und Frau im Zusammenhang von Heilsaussagen weiterer
Vorschub geleistet. In Hos 2,22 (LXX) hat der Wandel des zweiten hebrdischen
Verbes (,,und du wirst erkennen* 2. Pers. fem. sing.) zu einem Nomen in Hos
2,22 (LXX) keine groBe Auswirkung auf die Satzaussage.

Vergleicht man diese Bewegung des hebriischen Textes mit seiner Ent-
wicklung in der LXX, so liegt es nahe, den scheinbar unmotivierten Einbruch
der direkten Anrede der Frau in Hos 2,8 (MT) als textgewordenen Ausdruck
einer sich verstirkenden Gesamtinterpretation von Hos 2,4-25 zu verstehen. In
der Anrede der Frau mit ,,du“ soll sich der Horer des Textes angesprochen
fithlen. Er soll sich in die Geschichtsreflexion und GottesverheiBung hinein-
nehmen lassen®. Dieser Gedanke ist zwar bereits urspriinglich im Text ange-
legt, wird aber durch die direkte Anrede innerhalb der strafenden Rede Gottes
zusétzlich verstirkt.

Diese aufgezeigte Linie 146t sich in den {ibrigen Beispielen wiederfinden. Es
heifit Hos 9,10 (MT):

Wie Trauben in der Wiiste habe ich Israel gefunden, wie ein Frithfeige an
einem Feigenbaum, an ihrem Anfang (= als die erste), habe ich eure Viter
gesehen; sie — sie sind nach Baal Peor gekommen und sie weihten sich der
Schande, und sie wurden Scheusale wie ihre Liebschaft.

Statt des direkten Horerbezuges formuliert Hos 9,10 (LXX):
... habe ich ihre Viter gesehen ...

Wie andernorts dargelegt’, fligt sich eine Bezugnahme auf die anonyme
Adressatengruppe durch ,,eure Viter” nur schwer in den Kontext vergleichbarer
Stellen (Hos 4,13f; 5,13; 9,5; 10,12-15), die einen deutlich werbenden Ton

¥  Durch diese Deutung der Funktion der allegorischen “Frau Israel” werden meine

Darlegungen in Schiitte, Gerechtigkeit, 148-149 weitergefiihrt.
°  Vegl. Schiitte, Gerechtigkeit, 86-87.
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anschlagen. Auch 4Bt sich sprachlich 1 / ,sie” bedenken. Nach R. Meyer!?
steht es als Demonstrativpronomen fiir das Fernerliegende (,jene*) und fiigt
sich damit gut in den Sprachgebrauch fiir die kritisierte Oberschicht in Israel
ein, wihrend fiir die Adressaten eher ein Gebrauch des Demonstrativpronomens
fiir das Naheliegende N (,diese™) zu erwarten wire. Auch hier zeigt die
besondere Texttradition des MT, dass ein direkter Horerbezug in einer
horerkritischen Textaussage der Hoseaschrift geschaffen ist.
Es heifit Hos 10,9 (MT):

Seit den Tagen Gibeas hast du gesiindigt, Israel; dort haben sie gestanden, es
erreicht sie in Gibea keine Schlacht wider die Sthne Alwas.

Statt einer direkten Anrede Israels formuliert LXX:
... hat Israel gestindigt ...

Die textliche Veranderung in der hebriischen Vorlage zur LXX braucht nur
gering sein. An Stelle von MT NNt gentigt ein 82r1. Auch der Verweis der
BHS auf eine seltene Nomenbildung mx#n in Handschriften schafft eine
Verbindung zum griechischen Text. Inhaltlich gibt Hos 10,9 einige Fragen
auf'!. Die Frage, ob MT oder LXX den ,,besseren” Text bewahrt, kann derzeit
nicht sicher entschieden werden. Zumindest in Hos 9,1 ist eine Anrede
(Apostrophé) Israels sicher belegt. Auch ist es ein Kennzeichen aller Apostro-
phéen, unvermittelt und oft einmalig im Text der Hoseaschrift aufzutauchen.
Bemerkenswert jedoch bleibt die Tatsache des Unterschiedes in beiden
Traditionsstringen. Wie in den vorangegangenen Beispielen zeigt sich eine
direkte Anrede in einem hérerkritischen Kontext. Auch ist ein Kennzeichen fiir
die Apostrophéen der hebriischen Hoseaschrift. Doch passen Eigenart wnd
spezielles Vorkommen zu Hos 2,8.18; 9,10 (MT).

Die Entstehung der griechischen Hoseaschrift (LXX) ist moglicherweise in
der ersten Hilfte des 2. Jh. v.Chr. und vor die Makkabierkriege anzusetzen'?.
Die direkten Anreden des Hérers, die nur Hos 2,8.18; 9,10; 10,9"* (MT) bewah-
ren, konnen als verstarkte Horaufrufe in bedridngender Zeit verstanden werden.
Sie verstirken die Erinnerung an Schuld und Versagen. Damit konnen sie als
Ausdruck einer verstirkten Textaneignung durch jiidische Rezipienten in Juda /

10 Meyer, Grammatik, § 31,1a.b.

1" Dazu Schiitte, Hos 10.,9.

12 Vgl. Harl / Dorival / Munnich, Bible, 93.97.111.

Beschreibt die Apostrophé ,Jsrael” in der Hoseaschrift urspriinglich wahrscheinlich
eine vermdgende und / oder leistungsstarke Fithrungsgruppe im Reich (Schiitte, Ge-
rechtigkeit, 54-60), so ist bei einer spiiter eingearbeiteten Anrede Israels davon aus-
zugehen, dass unter ,Israel” im Sinne der nachexilischen Literatur (Esr, Neh, 1/2
Chr) die Gesamtheit der Juden verstanden wurde.
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Palédstina verstanden werden. Hingegen zeigt die einzige nur der LXX eigene
direkte Anrede des Horers in Hos 2,20 eine Hoffhungsaussage (fiir die
Diaspora?), und so eine andere Motivation fiir eine verstirkende und verstirkte
Aneignung des tradierten Hoseatextes.

Summary

In all addresses of Hosea there are only four (Hos 2,8.18; 9,10; 10,9) of MT not
testified by LXX, but one (Hos 2,20) of LXX not testified by MT. Because of their
special intentions these differences of tradition can be understood as an adaption of the
written text of Hosea to the historical situation of jewish people in Palestine (MT) and
abroad (LXX) in the last centuries BCE.

Zusammenfassung

Hos 2,8.18; 9,10; 10,9 zeigt MT abweichend von LXX eine direkte Anrede mit
hérerkritischem Inhalt. Hos 2,20 zeigt LXX abweichend von MT eine direkte Anrede mit
hoffnungweisendem Inhalt. Diese Unterschiede sollen als Ausdruck friihjiidischer
Aneignung des {iberlieferten Textes in Israel bzw. der Diaspora verstanden werden.
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,,Bin neues Lied

Beat _Weber

Sieben Mal erscheint im hebriischen Alten Testament der Ausdruck "W
WA ,.ein neues Lied™ — stets indeterminiert —, ndmlich einmal im Propheten-
buch Jesaja (Jes 42,10) und sechs Mal im Psalter (Ps 33,3; 40,4; 96,1; 98,1;
144.9; 149,1). Die Frage, was der Ausdruck bedeute, insbesondere, worin das
Neue am ,,neuen Lied” bestehe, ist nach wie vor ungeklért.? Denkbar ist cine
Neuheit der Form, der (liturgischen) Situation, der Auffiihrungsweise oder des
Inhalts (als Ausdruck einer neuen Heilserfahrung) des damit bezeichneten
poetischen Stiicks. Die grofite Akzeptanz hat die Ansicht gefunden, die Wen-
dung auf den Inhalt zu beziehen und als ,,eschatologisches (Lob-)Lied* oder
Ahnliches zu verstehen.?

Der hier eingebrachte Vorschlag richtet sich nicht darauf, weitere Uberle-
gungen zur ,,Neuheit* des Lieds beizusteuern. Vielmehr stellt er zur Diskussion,
ob nicht , riickwirtige” Uberlegungen weiterfithren konnten. Im Blick auf die
Semantik ist ndmlich eine implizite Vergleichs- bzw. Referenzgrofe im Spiel:
..Neues® (u7r1) steht einer Grofle bzw. einem Geschehen zeitlich und / oder
qualitativ gegeniiber, das man mit den Begriffen ,alt / Altes* ("), ,.frither /
Fritheres* (M) oder Ahnliches einkreisen kann (vgl. Lev 26,10; Jes 42,9;
43,18-19; Cant 7,14; Sir 9,10). So macht z.B. die Rede vom ,,Neuen Testament*
(vel. den Ausdruck memm m™2 in Jer 31,31) nur Sinn im Riickbezug auf das
»Alte Testament™. Die jeweils mit ,,alt™ und ,,neu” versehenen Entitiiten bzw.
Sachverhalte stehen nicht (zwingend) in einem AusschlieBlichkeitsverhiltnis.
Vielmehr sind sie durch Analogien relationiert und damit in gewisser Weise
miteinander verbunden. Das berithmte Diktum Kohelets: ,,Es gibt gar nichts
Neues unter der Sonne!* (Koh 1,9) legt Zeugnis davon ab, und auch dessen
Kontext (Koh 1,9-11) erldutert, dass Neues mit bereits Geschehenem korreliert

Die kleine Studie steht in Zusammenhang in Zusammenhang mit der T#tigkeit des
Verfassers als ,,Research Associate” des Department of Ancient Languages der
University of Pretoria, Pretoria, South Africa. Den Kollegen Pfr. Dr. Edgar Kellen-
berger, Pfr. Dr. Daniel Schibler und Rev. Dr. Thomas Renz danke ich fiir Korrektur-
lesungen und fremdsprachige Zusammenfassungen.

In einer eigens dieser Frage gewidmeten Studie hat Tomes, Lord, kiirzlich eine Reihe
von Verstehensmoglichkeiten diskutiert. Sein Schluss, dass eine ,,variety of reasons®
die Verfasser darin bestirkte, ein neues Lied zu komponieren, hilft allerdings nicht
wirklich weiter.

3 Vel etwa Witte, Lied, 535-536.
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und dergestalt Altes im Zeitenlauf in gewisser Weise (modifiziert) wiederkehrt.*
Allerdings macht Jes 43,18-19 deutlich, dass durch JHWHs (ungewdhnliches)
Handeln Kontinuititen zwischen ,frilher — spiter bzw. ,alt — neu® auch
aufgesprengt werden (sollen). Der Textbereich Jes 40ff., zu dem ein Beleg vom
Singen eines neuen Lieds gehort, zeichnet sich dadurch aus, dass sowohl
Kontinuitit / Analogie als auch Diskontinuitéit / Kontrast zwischen Fritherem
und Neuem angesprochen wird.’ Diese angesichts eines komplexen Sachver-
halts knappen Bemerkungen erweisen die Berechtigung, aufgrund der Redewei-
se vom Singen eines neuen Lieds nach einem friiheren Lied (samt den darin
ausgedriickten Inhalten) und der Art des Riickbezugs zu fragen. Dass eine
derartige Referenzgrofie tatsdchlich im Spiel ist, soll in diesem kurzen Beitrag
gezeigt werden.

Die These® lautet: Die je ,, neuen Lieder * orientieren sich am ,, Urlied* Isra-
els, am Schilfmeerlied (Ex 15,1-18.21’). Thr liegt als doppelte Voraussetzung
einerseits die Vorzeitigkeit des Schilfmeerlieds® gegeniiber den genannten Tex-
ten, andererseits Bekanntheit und hervorgehobener Status des Schilfmeerlieds
zugrunde. Die folgenden Indizien sprechen meines Erachtens fiir die Ancien-
nitét des Schilfmeerlieds: 1. die poetische Diktion ist als archaisch (nicht archai-
sierend) zu beurteilen;’ 2. das Siegeslied Moses und Israels nimmt einen derart
prominenten Platz in Israels (Poesie-)Geschichte ein und spiegelt sich in einer
Vielzahl von Texten der Bibel,'” dass von einer friihen, jedenfalls vorexilischen
Ansetzung auszugehen ist.'' Von der Vorzeitigkeit von Ex 15 als Quellentext

4 Zur Stelle Schwienhorst-Schénberger, Kohelet, 169-179.

5 Vgl. dazu Berges, Jesaja, 238-241.300-305.

6 Angedeutet, aber nicht ausgefiihrt und begriindet habe ich diese Hypothese bereits in
meiner Arbeit an den Psalmen (vgl. Weber, Werkbuch I, 161; Werkbuch II, 145.154.
381-382).

Unter der Bezeichnung ,,Schilfmeerlied* werden nachfolgend die Langvariante Ex
15,1-18 (Mose) und die Kurzvariante Ex 15,21 (Mirjam) subsumiert.

Die komplexen Datierungsfragen kénnen hier nicht aufgerollt werden. Abgeschen
von der bekannten Schwierigkeit, Psalmen zu datieren, findet sich im Blick auf Ex
15,1-18 in der Forschung ein groBer Datierungsficher zwischen ,,vorkonigszeitlich™
bis ,,(spit)nachexilisch (zum Teil unter Annahme einer gestaffelten Entstehung).
Vgl. Robertson, Evidence; Freedman, Pottery.

Hinweise auf innerbiblische Parallelen zu Ex 15 finden sich u.a. bei Gosse, Texte;
Zimmermann, Tora, 259-262, und hinsichtlich der Asaph-Psalmen bei Weber, Asaph-
Psalter, 125-126.

Dazu Spieckermann, Heilsgegenwart, 113, fiir eine konigszeitliche Ansetzung votie-
rend: ,,Angesichts des literarischen Spektrums, in dem Ex 15 rezipiert worden ist,
mul eine spite Entstehung des Textes als sehr unwahrscheinlich gelten.” Fiir eine
Ansetzung ab dem 5. Jh. v.Chr. spricht sich (unter Einbezug der Arbeiten von F.
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bzw. BezugsgroBe gegeniiber den sieben Belegen vom ,neuen Lied” ausge-
hend, geht es nun darum, in einem kurzen Durchgang den Zusammenhang zwi-
schen dem prototypischen Siegeslied vom Schilfmeer und dem jeweils ,,neuen
Lied* aufzuweisen.

Der offenkundigste Vergleichsparameter besteht darin, dass die Wurzel =™
.singen*’? im Schilfmeerlied sowie in den aufgefithrten sieben Stellen mit
nominalen (MR wn Ex 15,1; wan 77w iibrige Belege) wie auch — mit Aus-
nahme von Ps 40 — mit verbalen Derivaten (im Koh 1 sg mwx Ex 15,1; Ps
144.9, im Impt m pl 70 Ex 15,21 [Mirjamlied]; Jes 42,10; Ps 33,3; 96,1-2;
98,1; 149,1) vorliegt. Ebenso ist an allen Stellen die Adressierung des Lieds an
JHWH genannt (11775 Ex 15,1.21; Jes 42,10; Ps 96,1-2; 98,1: 149,1, in Ps 33,3
15 [ in V.2], in Ps 40,4 wn5x5, in Ps 144,9 15, zuvor Vokativ ov15x). In
samtlichen Belegstellen geht es zudem um gesanglich vorgetragenes (gottes-
dienstliches) Lob, mit dem auf ein Heilswirken JHWHs geantwortet wird.

Angesichts des gegentiber den Psalmenstellen breiter vorliegenden Kontexts
wird in Jes 42 am Deutlichsten ersichtlich, dass das ,.neue Lied* auf das Exo-
dusgeschehen reminisziert und dabei auch Ex 15 rezipiert und transformiert. Im
groBeren Buchkontext greift bereits das ,,Loblied der Erlosten” (Jes 12) auf das
Schilfmeerlied zuriick (vgl. auch Jes 11,15-16). Im textlichen Vorfeld der Rede
von einem ,neuen Lied” (Jes 42,10) schattet sich die Exodusmotivik zudem in
Jes 40,6.10.18.24-25; 41,3.13-14; 42.8 ab. Bernard Gosse bezeichnet Jes 42,10-
13 als ,,un chant de victoire lié a la fin de ’exil**'®. Dass sich dieses ,,neue Lied*,
das Stichwort der ,neuen Dinge (M) aus dem Vorvers aufgreifend (vgl.
auch Jes 43,18-19), am Schilfimeerlied als prototypischer Vorlage orientiert, ist
msbesondere an den Rahmenversen 10 und 13 erkennbar.'* Die Rede von
JHWH als mmmbn w |, Kriegsmann® (Jes 42,13) hat unzweifelhaft ihren Haft-
punkt in Ex 15.3. Zudem ist die an ,Lobpreis* bzw. ,,Ruhmestaten haftende
Hymnik (Ex 15,11; Jes 42,10.12, ferner 42,8) beiden Liedemn gemeinsam.
SchlieBlich wirken auch im Nachfeld dieses jesaianischen Lieds Motive aus
dem Schilfmeerlied nach (vgl. Jes 43,15-17).

Foresti, M.L. Brenner und B. Gosse) dagegen Fischer, Schilfmeerlied, 43, aus (dtr
Theologie, narrativer Kontext &lter).
~ Die Hauptverbreitung liegt im Psalter sowie in Esr-Neh und 1/2Chr Im Pentateuch ist
neben Ex 15 namentlich Dtn 31-32 zu erwihnen.
B Gosse, Texte, 267.
4 Dieser Umstand spricht dafiir, Jes 42,13 nicht — wie Berges, Jesaja, 209.239-240.248-
253, dies tut — von Jes 42,12 zu trennen und zu den nachfolgenden Versen zu ziehen.
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Jes 42,10-13 nahe stehen die beiden, auch untereinander verklammerten
JHWH-K&nigs-Psalmen 96 und 98."° An das Moment des (immerwihrenden)
Kénigtums JHWHs, in welches das Lied vom Gottessieg am Meer hymnisch
ausmiindet (Ex 15.18), kntipfen die JHWH-K6nigs-Aussagen von Ps 96,10 und
98,6 in je unterschiedlicher Weise an. Das ,,Urlied” bildet in gewandelter Zeit
die Basis fiir die beiden ,,neuen Lieder”. In Ps 96 wird es transformiert (,.ent-
militarisiert) in Richtung Mission und Vdlkerhuldigung, in Ps 98 zudem
kosmisch geweitet. Der hymnische Duktus, die Rede von JHWH als ., Wun-
dertiiter (852 oy Ex 15,11; [muy] mxSo1 Ps 96,3; 98,1), der kollektive
Horizont sowie eine Reihe weiterer phraseologischer und motivlicher Beriih-
rungen'® machen eine Anlehnung der beiden Psalmen ans Schilfmeerlied
wahrscheinlich.

Als das in Ps 144,9 angesprochene bzw. versprochene ,,neue Lied* ist zu-
néchst das hymnische Bekenntnis Ps 144,10 einzustufen, im Weiteren der kom-
posite Psalm insgesamt.!” Der einst Israel zur Rettung (M) gewordene und
dafiir im Schilfmeerlied gepriesene JHWH (Ex 15,2) wird im neuen Lied als
Stifter von Rettung (mwn) fiir die Konige besungen. Spricht Ex 15,9 vom
geziickten Schwert (271) des Feindes, so bekennt'® der Psalmist die Befreiung
Davids — ,.,Knecht JHWHs* wie Mose (vgl. Dtn 34,5 und ofter) — vom basen
Schwert (Ps 144,10). Der davidische Konig, seine Kampfesfihigkeit, seine
Zuflucht und Gnade bei JHWH (vgl. Ex 15,13-14 mit Ps 144,2) wird in
nachexilischer Zeit zum Hoffnungstypus fiir die Angefeindeten.

Ps 149, ein nachexilischer Gemeinde-Hymnus, beginnt wie Ps 96 und 98
mit der Aufforderung zum kollektiven Einstimmen in ,.ein neues Lied”. Es
richtet sich (ebenfalls) aus am ,,alten* Lied, in welchem die das Heil Israels fun-
dierenden Taten JHWHs am Schilfmeer gepriesen werden. Die Freude gilt der
Konigsherrschaft Gottes (Ps 144,2, vgl. Ex 15,18). Das Lob seines Namens (Ex
15,3) geschieht in der Weise der Frauen um Mirjam: mit Reigentanz, im Rhyth-
mus der Handpauke (vgl. Ps 149,3 mit Ex 15.20). Was im Schilfmeerlied aus
Feindesmund ergeht, ndmlich das Wort von einer Beute-gierigen Kehle und

15 Ob man eine Beeinflussung Jes 40ff. => Ps 96/98 (so Hossfeld / Zenger, Psalmen,
668-669.689-690) oder umgekehrt (so Berges, Jesaja, 240-241) anzunehmen hat,
kann fiir unsere Fragestellung auf sich beruhen.

16 Vgl. unter anderem Ex 15,11 mit Ps 96,4 sowie Ex 15,8 mit Ps 96,11; 98,7 (und Jes
42,10).

. Seybgld, Formen, 284, erwigt Ps 145 (im Kontext des Psalters) als das in Ps 144.9

angezeigte ,,neue Lied™ aufzufassen.

Qder erbittet — unter der Annahme, dass Y7 27 zu 8B zu ziehen und mit dem

nachfolgenden Kolon zum Bikolon 10c.11a zu verbinden ist (vgl. Weber, Werk-
buch II, 361).
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einem geziickten, zur Ausrottung Israels bereiten Schwert (Ex 15,9), ist nun in
Mund — transformiert zur Gotteserhebung — und Hand der Begnadeten des
Gottesvolkes gegeben (Ps 149,6). Es dient zu (eschatologischer) Rechtspre-
chung und Gericht an den Nationen. Das alte Siegesgeschehen am Meer wird
auf diese Weise ebenso transformiert wie neu antizipiert.

Im Hymnus Ps 33 erscheint die Wendung ,.ein neues Lied* (V.3) im
Kontext der eroffnenden Aufforderungen zum Lobpreis an die Gemeinde (Ps
33.1-3). Das nachfolgende Hauptstiick bietet das Thema dar, nennt Anlass und
Inhalt des Gotteslobs. Dieses ,,neue Lied* ist charakterisiert durch eine Verbin-
dung von JHWHs Wirken in Schépfung und (Exodus-)Geschichte. Beide Wirk-
weisen werden als weiterhin relevant und anhaltend verstanden.'” Der Psalm
speist sich aus Anspielungen (unter anderem) aus Gen 1 und Ex 15 und weist
eine Nihe zu Jes 40-55 auf. Erstmals taucht in Ps 33,7-8 das Schilfmeerlied als
Hintergrundfolie auf, wenn vom Sammeln der ,,Wasser des Meeres wie (mit)
einem Damm (72)* und den ,,Fluten (ntmn) die Rede ist (vgl. Ex 15,8) und
sich aufgrund von JHWHs Machtwirken Gottesfurcht bei den ,,Bewohnern®
(2"2wr) Kanaans (Ex 15,14-15) bzw. der Erde (Ps 33,8, vgl. 33,14) einstellt. Ist
dort JHWHs Berg, Wohnung und Heiligtum (Ex 15,17) sein ,,Erbteil* (m5m),
so hier das Volk, das er dazu erwiihlt hat (vgl. Ps 33,12). In Ps 33 ist der ,,Ort
seines Wohnens* nicht als auf dem Berg oder im Tempel (Zion), sondern als im
Himmel beschrieben (vgl. Ps 33,13-14.18). Ein letztes Mal leuchtet hinter der
militdrischen Terminologie von Ps 33,16-17 das im Schilfmeer besungene
Heilsgeschehen auf (vgl. 'n Ex 15.4; > Ex 15,6; 0% Ex 15,1.21). Deutlich ist
die Umpridgung vom Rettungshandeln des immerwihrenden Konigs in Ex 15
zur Negierung der Potenz des irdischen Kénigs und seiner Heeresmacht (und
damit implizit der Reetablierung des Gottkénigtums JHWHs [auch] in der
Gegenwart).

Im kompositen bzw. liturgischen™ Ps 40, dessen Schlussstiick V.14-18
weithin mit Ps 70 tibereinstimmt, richtet sich der Aufruf zur Intonation in ,.ein
neues Lied” (Ps 40,4) fiir einmal nicht an die gottesdienstlich versammelte
Gemeinde. Vielmehr bezeugt der Psalmist, ein solches — nimlich ,,ein Loblied
flir unseren Gott™ (o85> 75mn) — von JHWH selbst empfangen zu haben.
Es scheint sich aus einer persénlichen Rettungserfahrung zu speisen (V.2-3) und
diirfte damit (zugleich) den Charakter einer 770 haben. Im Kontext des vor-

Witte, Lied, 534, spricht von einer ,,Verschrinkung der Zeitebenen* bzw. einem ,,in-
klusiven Zeitverstandnis®, ,,das den Leser des Psalms herausfordert, geschichtliche
Erfahrungen Israels mit Gegenwartserfahrungen und Zukunfishoffnungen zu ver-
binden®.

20 Ob dieses Lied (auch) auf der Votiv-Schriftrolle (V.8) enthalten ist, wird nicht deut-
lich; allenfalls kénnte das Reden vom ,,Sehen® (V.4) darauf deuten.
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liegenden Psalms erfolgt die Darbietung in V.6. Allenfalls ist die gesamte
Passage Ps 44,6-11b?! — ein Bekenntnis, das Momente von (kollektivem)
Hymnus (V.6) und (individuellem) Danklied (V.7ff.) aufnimmt — im Blick. Die
Anspielungen auf Ex 15, die insgesamt nicht sehr distinktiv sind, konzentrieren
sich auf V.6. Die Rede von Gottes ,,Wirken* (-moy) von ,, Wunder(taten)™ (%52 /
mx5e3), durch die sich JHWH als unvergleichlich erweist, hat einen Haftpunkt
in der im Schilfmeerlied besungenen Exoduserfahrung (vgl. Ex 15,11 mit Ps
40,6). Allerdings ist nun von einer Vielzahl derartiger Erfahrungen (und
Gottespline) die Rede ist, und der Psalm wechselt anschlieBend (wieder) auf die
personliche Erfahrungsebene.

Nach diesem kurzen Durchgang kann ein Fazit gezogen werden: Das in
seinem Umfang nicht immer genau eingrenzbare WM <M ist durchwegs hym-
nischer Art und gehort einem kollektiven bzw. gottesdienstlichen Setting an. Es
ist realisiert bzw. eingefiigt in Texte, die weithin als , komposit“ zu bezeichnen
sind. Aufgegriffen werden verschiedene Themen und Traditionen, die aus
unterschiedlichen Textquellen schiopfen und diese aktualisieren. Insbesondere
ist eine enge Verschrinkung von Gottes ,,Wirken® (mwy) in Geschichte (,,Wun-
der{taten]*) und Schopfung mit direkten Auswirkungen fiir Gegenwart / Zu-
kunft festzustellen (vgl. Ex 15,11; Jes 42,16; 43,7; Ps 33,6; 40,6.9; 96.5; 98.1;
149,2.7.9). Bei der Reminiszenz auf die Heilsgeschichte ist stets die Exo-
dusrettung (mit) im Blick. Der Riickgriff dieser poetischen Stiicke auf das
seinerseits poetisch verfasste Schilfmeerlied ist zwar nicht tiberall sehr dicht und
direkt bzw. lduft zusatzlich iiber weitere Texte, die dieses bereits aufgenommen
und verarbeitet haben. Dennoch ist Ex 15 als ,,Urlied* und poetisches Erstzeug-
nis der fundierenden Rettungserfahrung und Konstituierung Israels als inhalt-
liche wie literarische Orientierungsgrofie der ,jneuen Lieder* anzunchmen.
Aufgrund des Vortrags im Tempelgottesdienst und Bezugnahmen in einer
Reihe weiterer (nationaler) Psalmen® (sowie der Eintextung in den Pentateuch)
darf es als bekannt gelten.”> Wenn von ,einem neuen Lied* die Rede ist, dann
driickt diese stehende Wendung daher ein Doppeltes aus: einerseits den Riick-
bezug auf das Lied schlechthin, andererseits den Neubezug auf Gegenwart und

! Wihrend der Beginn bei V.6 klar ist, ist das Ende unsicherer. Entgegen meiner

fritheren Auffassung (Weber, Werkbuch I 190.192), das Ende bei V.12 anzunehmen,
tendiere ich mit Fokkelman, Psalms, 52, nun dahin, das Ende mit V.11b anzusetzen
(die Beteuerung von 1 1c wire dann mit dem Bittgebet von V.12 zu verbinden),
22 Vgl ua. Ps 18,16; 29,10; 44,3-5; 68,25-26; 74,2.11-12; 76,7-8; 77,11.14-17.21;
78,12-13.53-55; 81,2-3; 93,1-4; 99,1; 106,9-12; 118,14; 146,10.
Zimmermann, Tora, 260.352, spricht davon, dass Ex 15 durch zahlreiche Parallelen
in ein ,,Assoziationsnetz*“ eingebunden sei und die . Initiation einer kultischen Ge-
sangspraxis” markiere.

23
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Zukunft. Das alte Lied wird (im Verbund mit anderen Uberlieferungen) adap-
tiert sowie transformiert und dient dazu, in neuen Worten und Gesiingen zu
verinderten Zeiten das bleibende Wirken des Deus praesens in Geschichte und
Schopfung®® aus- bzw. anzusagen. In dem Sinn mag man das ,,neue Lied” als
eine Art Uberschrift fiir eine ,.eschatologische Dichtung*® bezeichnen. Wih-
rend das basale Rettungslied am Schilfmeer einzig bleibt, gibt es bezeichnen-
derweise eine Pluralitiit ,,neuer Lieder”. Dabei haben die Nachdichtungen bei
der hebriischen Sprache und dem Kanon hebriischer Schriften nicht halt
gemacht, wie die grizisierten Wendungen {uvoc keivoc (Jdt 16,13; PsSal 3,1),
YaApog kowoe (PsSal 15,3) und @én ke (Apk 5,9; 14,3) zeigen. Ob auch
bei diesen Belegen ein Bewusstsein auf das prototypische Rettungslied Israels
durchscheint, soll an dieser Stelle jedoch nicht mehr bedacht werden.

Résumé
L’expression ¥m =" ,,un chant nouveau parait dans ’AT en Es 42,10; Ps 33,3;
40.4; 96,1; 98,1; 144.9; 149,1. Nous proposons qu’elle ne souligne pas la nouveauté du
chant mais plut6t son aspect réfléchi. Ces ,,chants nouveaux* renvoyent tous a Ex 15,1-
18.21 comme ,chant originel”, par lequel Israél répond & I'ceuvre salvatrice fonda-
mentale. Celui-ci est adapté et transformé au fur et & mesure et chante ainsi la continuité
de I'eeuvre de YHWH en création et histoire.

Summary

The expression WA 7" “a new song” occurs in the OT in Isa 42,10; Ps 33,3; 40,4;
96,1; 98,1; 144.9; 149,1. This contribution focuses not on the newness as such but on the
contrast to an earlier song which the phrase may imply. It is argued that the “new songs”
relate back to Ex 15,1-18.21, Israel’s archetypical response to the primary act of
redemption. This song has been adapted and transformed to celebrate the continuity of
the acts of YHWH in creation and history.

1813 Zusammenfassung
! fDer Ausdruck-zmm-—%- ,.ein neues Lied™ erscheint im AT in Jes 42,10; Ps 33,3;
40,4; 96.1; 98,1; 144.,9; 149,1. Im Beitrag wird das Augenmerk nicht auf die Neuheit,
sondern den darin mit enthaltenen Aspekt der Riickbeziiglichkeit gerichtet. Es wird die
These entfaltet, dass sich die je ,,neuen Lieder* auf Ex 15,1-18.21 als ,,Urlied”, in dem
Israel auf das fundamentale Heilswirken antwortet, beziehen. Dieses wird adaptiert und
transformiert und derart eine Kontinuitit des Wirkens JHWHs in Schopfung und

Geschichte besungen.

* Diese Verbindung ist in nuce bereits in Ex 15 gegeben.
2 Witte, Lied, 536.
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T or "‘IED‘?%A Note on Isaiah 33,12
Csaba Balogh

The prophecy in Isa 33 deals with the destruction of the enemy of Judah
without identifying by name the treacherous tyrant. According to Isa 33,11 the
cruel actions of Judah’s foe will prove to be short lived and ultimately self
destroying. They will conceive hay (), they will bring forth straw (), but
their anger will be like fire which will consume them. This imagery of consum-
ing fire is continued in v.12, closely relating the two verses. At the first sight the
Massoretic Text (MT) and meaning of Isa 33,12 seems to be clear:

T niETn oMY MM The nations will be burnings of lime,!
NP WX DD '8P (Like) thorns cut down, they will be set on fire.

Yet at the same time it is striking that the metaphor of T, “lime”
diverges from the plant-images of both v.11 (2, ) and v.12 (2'$%). Never-
theless, reading "% with the MT is supported by the Peshitta® and the Vulgate.?
Although there is some uncertainty concerning especially the letter in the
middle (with a horizontal stroke above it), it is also most likely 7@ which
appears in 1QIsa® as well. The MT is further confirmed in rabbinic exegesis, as a
midrash to Hos 2,1 makes this clear;

Another exposition of the text, “As the sand of the sea.” Israel is compared

to the sand and the other nations to lime; as it is said: And the peoples shall

be as the burnings of lime [referring to Isa 33,12]. If you do not put sand into
lime it lacks solidity. So without Israel, the other nations could not survive.*

There are some variations in modern translations regarding the sense of the
expression T METWM, but it is common to all of them that they read and render 7,
“lime”, in this verse. See, e.g., KIV, ASV: “as the burnings of lime”; NASB: “(will
be) burned to lime” (cf. also Einheitsiibersetzung and the Revidierte Lutherbibel: “zu
Kalk verbrannt”; the TOB: “brilés a la chaux”); NIV: “(will be) bumed as if to
lime”; NRSV: “(will be) as if burned to lime”; NAB: “as in a limekiln™ (cf. Louis
Segond: “[seront] des fournaises de chaux™).

Ct. mwadyn vk Ils’, “they will be burned like lime”. Syriac kel$a, “lime” translates
2 also in Deut 27,2.4. In Am 2,1 °% is rendered by sayda, “lime”, with a variant
reading sird, “dust”, See Payne Smith, Dictionary, 216.374.376.

The Latin guasi de incendio cinis, “‘like the burning of ashes”, basically corresponds
to the MT, even if it seems to be somewhat paraphrasing. Cf. sicut lapides cineris
adlisos for M¥EM "27)3K2 in Isa 27.9; Szl 1270 in Am 2,1 is translated by
incenderit [...] ad cinerem; in Deut 27,2.4 70 is rendered as calx.

*  Slotki, Midrash, 55.
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However, a different tradition concerning Isa 33,12 is represented by the
Aramaic version of Isaiah. The expression corresponding to T m2-n in the
Targum is 7 7, “burning of fire”.> Although in general, when it comes to
textual reconstructions, the Targum is not the most reliable textual witness to
the original text of Isaiah.® It is here nevertheless remarkable that while all
syntactical elements of the Hebrew text of v.12 reappear in the Aramaic version
in literal translation, T is seemingly a different case, being paralleled by =,
“fire”. The problem was obviously not the unfamiliarity of Targum with the
meaning of .” The construction 77" + < reappears in the Targum to Isa
1,7; 9,18 and 64,10. In all these cases 71 corresponds to &

There are two possibilities to explain the Aramaic version of Isa 33,12.
One could presuppose that the Targum presents an interpretive rendition of the
Hebrew text, probably because it considered the meaning of Isa 33,12 proble-
matic. The other option is that 11 stands here for a different Hebrew word.

To begin with the first, what could have caused the dilemma in Isa 33,127
As it was noted above, the imagery of “lime” used alongside three other
metaphors taken from the plant world (hay, straw and thorn) is striking and
distorts the parallelism of v.12. Those who accept the MT at this point, generally
relate Isa 33,12a to Am 2,1.° In the context of the prophecies concerning the
nations, Am 2,1 proclaims judgment on Moab, "¢ o751 mmsy -y,
“because it burned the bones of the king of Edom to lime”. In accordance with
this text, scholars assume that in Isa 33,12 YHWH announces his intentions to
destroy the enemy by burning the nations to lime.

However, the parallelism between Am 2,1 and Isa 33,12 is not as evident
as it looks to be initially. First, Am 2,1 speaks about burning bones or skeletons
(MmxsY) to lime and not, as Isa 33,12, about burning nations (2MY), i.e. inciner-
ating corpses. The prophecy in Am 2,1 probably alludes to burning the dead, i.e.
the desecration of royal graves, and not the burning of a living king of Edom.
Destroying by fire the skeletons of royal ancestors was a humiliating act against
the enemy, as well as an abominable sin in a world where ancestor worship was
so important.'® Second, there is also a syntactic problem in relating Isa 33,12 to

Cf. also the Aramaic of Jer 34,5; 2Chr 16,14; 21,19.

See for instance the largely divergent rendering of Isa 33,11 in the Aramaic.

0 is rendered in Aramaic as 7" (Am 2,1; cf. Isa 27.9) or 1 (Deut 27,2.4).

In Isa 1,7 9 NP> stands for Hebrew WX M7 (burning of the city), in 9,18 for

UK nSoRM (bumning of the people), in 64,10 for Wk nEmY (burning of the temple).

See also Isa 9,4; 10,32; 37,19; 44,16.19.

° E.g., Duhm, Buch, 243; Fohrer, Buch, 141; Young, Book, 415; Kaiser, Prophet, 274;
Wildberger, Jesaja, 1301-1302; Oswalt, Book, 598; Beuken, Isaiah, 265.

19" This interpretation is followed in Am 2,1 by Andersen / Freedman, Amos, 288, who

0 3 &
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Am 2,1, since the phrase 5 77, “to burn (bones) to lime” is syntagmatical-
ly different from & moan »m, “they will be (like) burnings of lime”.!!

An ancient witness to an alternative reading of the MT — that in my view
also offers the solution to the problem — is the LxX. The Greek translators
contract the two verse lines of Isa 33,12 as follows: kol €oovtal €0
KOTOKEKOUUEVE ¢ dkavBe €V ayp®d EppuLupévn kol ketokekaupévn, “and the
nations will be burned like thorns on the field are cast out and burned”.
Similarly to the Targum, the LXX did not translate 7" as “lime™ here. Wildber-
ger assumed that the Greek had no corresponding word for 7, presuming that
the meaning of this word was unknown to the translators.'> However, " does
not belong to the most exotic expressions of the Hebrew Bible.'> Was it not
rather another word that the LXX translated in v.127

The Greek text has an unparalleled expression in the MT, namely év dyp@,
“in the field”. This is not a freely inserted word on this place, but one that
matches 2, which was, however, read here as *1, “field”."* If that is true, in
Isa 33,12 we have another example of transposing two letters inside one word,'®
perhaps as an accidental error probably influenced by Am 2,1. The construction
dronBoe v dypg corresponds to the contracted reading of D87 12, “fields of
thorns”. However, this vocalisation and verse division would result in a
cumbersome Hebrew text. It is nevertheless possible to vocalise *10 instead of

note that “when ‘bones’ are mentioned alone it is often a reference to a dead body,

especially in the context of burial”. A similar suggestion also appears in Jeremias,

Prophet 16, though this is not the explanation which Jeremias concurs with.

For the practice of burning the bones of the dead, see also 2Kgs 23,16-18. The

exposure or scattering of the bones of the dead also appears as a form of punishment

in Jer 8,1-2, and often in ancient Near Eastern literature. Cf. on this also Stavrako-

poulou, Placing.

ma7en only appears once more in Jer 34,5 in the form of Tmzr mMe-n where

mean alludes to the burning of spices for the dead king Zedekiah, in the manner

spices had been burned for his ancestors. A comparison of this place with 2Chr 16,14

and 21,19 suggests that MR is the same as MEOR. Y MM can then be

compared to 727 N2, “the burning of the heifer”, in Num 19,6 (also naai

nReAA inv.17).

12 Wildberger, Jesaja, 1295.

13 Cf. kovia for 1 in Deut 27,2.4; Am 2,1; see also Isa 27,9 and Job 28.4, where kovia
translates Hebrew 73, “lime(stone)”.

4 For aypoc as the translation of 7%, cf. Deut 32,13; Ps 50,11; 80,14; 104,11; Isa 56,9;
Jer4,17; Lam 4,9; Hos 10,4; 12,12,

15 For other cases of metathesis in the Hebrew Bible, see Delitzsch, Lesefchler, 89-91
(§95a); Wiirthwein, Text, 120; Brotzman, Old Testament, 114.
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*7w. Isa 33,12a would sound then *70 ni27n oMY 1M, “and the nations will
be (like) burnings of field”, i.e. like when the fields are burned down.

It cannot be ruled out that “J@ was also the lexeme translated by the
Targum actually. Aramaic "1 is graphically very close to 7. In Targumic Ara-
maic (as well as Biblical and Mishnaic Hebrew) the verb 7" means “to plough™,
“to clear / break new ground”, and the nominal form, =0, stands for “plough-
ing”; “newly broken ground”, ““cleared land”, or “land to be ploughed™.'® Tt may
be possible that 71 is actually an inner Targumic development from ."7 Ny
"M could be translated as “the burning of the field (to be ploughed)”,'® where 71
— like Greek dypéc — would correspond to Hebrew 1.

The fact that the reconstructed retroversions of two independent textual
traditions reflect the same Hebrew word, "7, suggests that the Greek and
Aramaic translations of Isa 33,12 are not merely exegetical variants to the MT,
but that they go back to an ancient Hebrew text containing the lexeme 7%,

Burning fields or cutting thorns from fields to be ploughed and throwing
them on fire are well-known practices in the agricultural world of Canaan (and
beyond). When preparing a sowing area, or simply to clear fallow lying ficlds,
the thorns and thistles were cut and burned. We have ample evidence, both
ancient and modern, that as an efficient and time effective method of cleansing
the cultivated area, entire fields dried up by the hot summer sun and winds were
set ablaze."

The Isaianic metaphor concerning the destruction of the enemy fits well

Cf. nominal 7 as the translation of Hebrew &7, “land to be ploughed”, in 1Sam
8,12. See further Jastrow, Dictionary II, 909; Sokoloff, Dictionary, 753. See also Jer
4,3; Hos 10,12; Prov 13,23.

The combination 72" + 77 appears often, even in Isaiah (cf. note 8 above), so that
71 TR can be explained as a scribal error, as a case of synchronisation. It is also
possible that 71 was influenced by the second cola of the parallelism in Isa 33,12b, in
which it appears again.

The land from which thorns have been removed (M87PIY TwM) appears with 7 in
m. Sheb. 4,2-3.

In the New Testament Heb 6,8 mentions the burning of fields which do not produce
useful crops, but only thorns and thistles. Similar to this is the burning of the stubble
and dry grass after harvest. In Joel 2,5 the sound of the approaching enemy is
compared to the sound of fire devouring the stubble (2 mooN ui 2m%). Nah 1,10
compares the wrath of YHWH to a fire which devours tangled thorns and dried
stubble (51 ¥ UpD). See also Ex 15,7; 22,5; Isa 5,24; 33,11; 47,14; Ob 18; Mal
3,19. For the removal of thorns from fields, cf. also m. Sheb. 4,2; b. Mo 'ed Qat. 13a;
b. Git. 44b. A detailed discussion of this phenomenon is provided by Dalman, Arbeit
145.326-327.329.
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this practice. Israel’s foe is compared here to hay, straw, thorns and fields
falling prey to fire, representing the judgment of YHWH. It is interesting to note
that a similar comparison appears in Jer 51,25. In this text, Babylon — the enemy
that is also supposed to figure behind the prophecy of Isa 33 — is compared to a
“burned-out mountain” (71270 M), that is to say, a mountain with vegetation
burned off.

To conclude, it is likely that in Isa 33,12 =, “lime”, should be emended
to 7%, “field”. This reading is obviously followed by the LXX and it may have
also been the variant that the Targum adopted originally. Reading 10 elimi-
nates the problems related to the Massoretic 7™, namely the distortion of the
imagery of this context and the parallelism of v.12 mentioning the burning of
wild-growing-plants as a symbol for the annihilation of the enemy. Moreover,
comparing the nations to the burnings of fields ("1 ni2wm) would eliminate
the problems related to the interpretation of ™ nin7wn in this verse as pre-
sented above.

Summary

This article discusses the MT of Isa 33,12 and argues that the verse line “the nations
will be burned to lime (@) is difficult in its context and distorts the parallelism,
describing the fall of the enemy of Judah with the help of plant-imagery. Although Am
2.1 is often mentioned in connection with Isa 33,12, closer analysis shows that there are
differences between the two texts. It is suggested that the LXX should be followed here,
which goes back to a Hebrew text reading 1, “field”, ““(agricultural) land” instead of
T, “lime”. This emendation (metathesis) is most likely also supported by the indepen-
dent tradition of the Targum (7%, “field, land (to be ploughed)” < =13). The metaphor of
burning field not only fits its present context well, but it has biblical parallels and it is
supported by agricultural customs known from the Near East.

Zusammenfassung

In dem vorliegenden Artikel iiber Jes 33,12 weist der Verfasser nach, dass die
Lesart , die Volker werden zu Kalk (") verbrannt, wie V.12a iibersetzt wird, schwierig
in seinen jetzigen Kontext passt (und den Parallelismus zerstort), der den Fall der GroB-
macht mit Bildem aus der Pflanzenwelt beschreibt (V.11-12). Zwar wurde Am 2,1 oft als
Parallele zu Jes 33,12 betrachtet, dies wird jedoch durch die wesentlichen Unterschiede
zwischen den beiden Texten erheblich erschwert. Darum wird hier vorgeschlagen, bei Jes
33,12 der LXX-Lesart zu folgen, in deren Vorlage man statt 7, ,Kalk* 1%, , Feld,
Ackerland” vorfand. Diese Emendation (Metathesis) wurde hichstwahrscheinlich auch
durch eine andere, unabhéingige Tradition des Targums unterstiitzt (3, ,,Feld, Acker-
land* < 7). Die Metapher des verbrannten Ackerlandes hat biblische Beziige und ist aus
der Landwirtschaft des Nahen Orients bekannt.
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Eine problematische Ubersetzung von Ester 8,11
und der Codex Sinaiticus

Thomas R. Elfner
Lr

1. Problemstellung

Obgleich H. Striedl schon vor iiber siebzig Jahren darauf hinwiesen hat,
dass man ,,das Buch Esther zu den Perlen der Weltliteratur gerechnet*! habe,
und O. Kaiser vor mittlerweile vierzig Jahren zu recht feststellt hat, dass dieses
Buch ,zu den literarischen Kostbarkeiten der Bibel* gehért, ,.die sich bei
unvoreingenommener Begegnung auch heute noch dem Leser erschlieBen‘?, so
konnen dennoch diese Aussagen nicht dariiber hinwegtiuschen, dass christliche
Bibelauslegung mit diesem Buch lange Zeit vor allem inhaltliche Schwierigkei-
ten hatte. Dies héingt weniger mit seinem so genannten ,,Gottesschweigen‘®
zusammen, sondern es bezieht sich vielmehr darauf, dass ,,das Buch als nationa-
listisch, chauvinistisch, gewalttitig, ja unmoralisch™ charakterisiert worden ist.
Prominent ist Luthers Diktum: ,,Ich bin dem Buch (2 Makk, ThRE) und Esther
so feind, daf} ich wollte, sie wiren gar nicht vorhanden; denn sie judenzen zu
sehr und haben viel heidnische Unart.”> Fiir W.M.L. de Wette (1780-1849)
athmet sie (die Estererzihlung, ThRE) doch den Geist der Rachsucht und des
Stolzes.“ E. ReuB (1804-1891) urteilt von dem Verfasser des Buches Ester, den
er einen ,,Pamphletisten nennt, dass er ,,seine Feder in Gift und Blut statt in
Dinte*” getunkt habe. Zudem sei dieses Buch ,,der Ausdruck eines gesteigerten
Nationalhasses, dem das Gelingen der Rache in Aussicht gestellt wire.“® Von
daher verwundert es nicht, wenn E. ReuB, der aber die Historizitit der im Buch
Ester berichteten Begebenheiten nicht zu unrecht bezweifelt, nur eines als
wirklich wahr gelten lassen will: ,,das ist der unausldschliche, blutdiirstige Hass,
der den Juden erfiillt gegen die feindselige, gewaltthitige hohnende Heiden-

Striedl, Untersuchung, 107.

Kaiser, Einleitung, 157.

“The absence of the name of God in the text of the book posed an obvious problem
for readers ever since antiquity”, Gordis, Studies, 43.

Zenger, Buch, 311.

Luther, Tischreden, 208.

De Wette, Lehrbuch, 275.

Reuf}, Geschichte, 615.

Reul3, Geschichte, 610.
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welt.*? Und noch 1953 fillt C. Kuhl in Bezug auf das Buch Ester das harsche
Urteil: ,.Es ist das Zeugnis eines engherzigen und fanatischen Nationalismus.
Wir verstehen, dal Luther diese Schrift mit ihren ,heidnischen Unarten’
innerlich ablehnen mufte und ihr so feindlich gesonnen war, dall er am liebsten
gewollt hitte, dal3 sie gar nicht vorhanden wire.” Kuhl versteigt sich zu dem
lakonischen Urteil: ,,Dem Christen hat das Buch Esther religiés nichts zu
sagen.“1?

In den letzten Jahren hat sich auch vor dem Hintergrund der Shoa und der
nunmehr erkannten vormals unheilvoll verengten Rezeption des Buches Ester
die Bewertung der Estergeschichte seitens christlicher Theologie griindlich
gewandelt. Beleg dafiir sind im deutschsprachigen Raum beispielsweise
Verdffentlichungen von R. Kossmann'!, M.-T. Wacker'? und E. Zenger. Im
entsprechenden Artikel seiner ,.Einleitung in das Alte Testament™ konstatiert
Zenger: So ,kann das Christentum aus dem Esterbuch lernen, dass der Gott
Israels auch als der Verborgene seinem Volk die Treue hélt, weil er ein Gott der
Rettung ist. Weil und wenn dies fiir Israel gilt, ist diese Treue-Zusage auch fiir
die Kirche wahr.“!* So wahr dieser Satz aus christlicher Sicht auch sein mag, so
konnte dennoch vielleicht vor allem der letzte Satz, der mit einem Nebensatz
eingeleitet wird, der ein Kausal- und Konditionalsatz zugleich ist, aus einer
judischen Sicht mit einem Fragezeichen versehen werden.

Der Neubewertung des Buches Ester muss aber auch eine philologisch ge-
naue Ubersetzung korrespondieren. Denn die einst so negative Wertung im
christlichen Bereich speiste sich unter anderem auch aus ungeniigenden
Ubersetzungen. Selbst einem heutigen durchschnittlichen Bibelleser, der meist
iiber eine Ubersetzung Zugang zum Buch Ester findet, werden in der Esterno-
velle liberwunden geglaubte antijudaistische / antisemitische Klischees teilweise
begegnen: Toéten Juden Kinder? Steht es tatséchlich so im Urtext? Daher gilt es
auch vor dem Hintergrund einer bereits in Angriff genommenen Revision der
Einheitstibersetzung besonders auf jene Textpassagen zu achten, die als bisher
ungenau bzw. als missverstindlich iibersetzt anzusehen sind.

®  ReuB, Geschichte, 612.

10" Kuhl, Entstehung, 290. Ahnlich 4uert sich noch Ringgren, Buch, 116: , Der religitse
Wert des Buches ist vielleicht gering. ... Die Grundstimmung ist aber nationalistisch
und nicht religiés, obgleich diese beiden Begriffe fiir den Verfasser wohl
unzertrennlich waren®,

Vgl. Kossmann, Esthernovelle.

12 Vgl. Wacker, Ester.

13 Zenger, Buch, 311.
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2. Ester 8,11: Eine missverstindliche Ubersetzung —
nicht nur in der Einheitsiibersetzung

Anlass einer kritischen Uberpriifung auch in Bezug auf die Einheitsiiber-
setzung liefern die giingigen deutschsprachigen Ubersetzungen von Est 8,11. R.
Kessler hat unter Bezugnahme auf den von R. Gordis bereits 1976 erbrachten
Nachweis'* darauf aufmerksam gemacht, dass die in Est 8,11 genannten , Frau-
en und Kinder* in den allermeisten Ubersetzungen als potentielle Opfer durch
jidische Titer erscheinen.'s So heift es in der Einheitsiibersetzung: ,,Mit diesem
Erlal3 gestattete der Konig den Juden in allen Stidten, sich zusammenzutun, um
fur ihr Leben einzutreten, um in jedem Volk und in jeder Provinz alle ihre
Gegner samt ihren Fraven und Kindemn zu erschlagen, zu ermorden und auszu-
rotten und ihren Besitz zu pliindern.“ Unter Bezugnahme auf #hnliche Uber-
setzungen'® stellt Kessler die rhetorische Frage: ,.Die Juden als Kindes- und
Frauenmorder?” Da die bisherigen deutschsprachigen Ubersetzungen von Est
8,11 in der Regel als problematisch eingestuft werden, besteht ein erster uner-
lasslicher Schritt darin, sich des Grundtextes, in diesem Fall des Hebriischen,
von Est 8,11 zu vergewissern.

Unstrittig sagt der hebriische Text, dass im vom Kénig autorisierten Schrei-
ben den Juddern bzw. Juden'” unter anderem erlaubt wird (Jn3) ,,zu erschlagen,

4 Val. Gordis, Studies.

15 Vgl. Kessler, Juden, 339-345.

16 Kessler, Juden, 340, macht auf das Verdienst Luthers aufmerksam, dass er sich in
Bezug auf Est 8,11 ,,in seiner deutschen Ubersetzung in der Ausgabe von 1545
(sic!) eng an den hebriischen Text hilt und sich vom Vulgatatext freimacht und eng
am hebriischen Text bleibt: ,... und zu vertilgen / zu erwiirgen und umb zu bringen
alle macht des Volcks und Landes / die sie engsteten, / sampt den kindern und
weibern. ..*. Kessler verweist zudem darauf, dass spitere Revisionen den Luthertext
wieder ,eindeutig” machen. So heif3t es beispielsweise bei Luther 1984: , Darin gab
der Koénig den Juden, in welchen Stidten sie auch waren, die Erlaubnis sich zu
versammeln und ihr Leben zu verteidigen und alle Macht des Volks und Landes, die
sie angreifen wiirden, zu vertilgen, zu téten und umzubringen samt den Kindern und
Frauen und ihr Hab und Gut zu pliindern.*

17 Wie andere deutsche Ubersetzungen spricht auch die EU in Est durchgingig von ,.die
Juden®. Dies ist zwar nicht falsch, aber auch nicht zwingend. So geben die hebrisch-
aramdischen Worterbucher der biblischen Sprache fiir den Begriff *717° als erste
Bedeutung , Judder” und ,judiisch an. Ohne die Frage an dieser Stelle in der gebo-
tenen Griindlichkeit zu erértern, ab wann man in den Kanongrenzen des Alten
Testaments in Bezug auf die Angehérigen des Volkes Israel von Juden sprechen
kann, assoziiert einerseits der Gebrauch des Ausdrucks ,.die Juden® bei nicht weni-
gen durchschnittlichen Bibellesern eine direkte Verbindungslinie zu Vertretern und
Vertreterinnen des gegenwértigen Judentums. Damit droht die Distanz, die uns vom
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zu ermorden und auszurotten®. Strittig ist, worauf bzw. wogegen sich diese
Erlaubnis bezieht. Hierzu fiihrt R. Kessler folgende Textbeobachtungen'® an
Auf jene Infinitivi constructi folgt die nota accusativi, die das Objekt anzeigt,
worauf sich diese drei Infinitive bezichen: auf ,;jede Streitmacht von Volk und
Provinz®. Mit dem auf diese beiden Objekte folgenden Partizip Plural (2™sm)
wird ,jede Streitmacht von Volk und Provinz* dadurch niherbestimmt, was sie
tut, und zwar ,,angreifen”.'® Auf dieses Partizip folgt nochmals eine suffigierte
nota accusativi, welche anzeigt, wer von einer solchen Streitmacht angegriffen
wird, und zwar ,sic”. Mit ,sie* sind die am Beginn von Est 8,11 genannten
,Juden / Judder” gemeint. Zudem schliefit sich auf ,.sie* asyndetisch die Wen-
dung ,.Kinder und Frauen® (2221 7o) an, so dass diese als ein in Apposition zu
,»sie” stehendes erweitertes Objekt anzusehen sind: ,,51e Kinder und Frauen®.
Diesen Textbeobachtungen entsprechend miisste eine Ubersetzung von Est 8,11
lauten: ,,dass der Kénig den Juden / Juddern gestattete, welche in jeder einzel-
nen Stadt sind, sich zu versammeln und fiir ihr Leben einzustehen, und zwar zu
vernichten, zu téten und umzubringen jede Streitmacht von Volk und Provinz,
die im Begriff ist, sie, Kinder und Frauen, anzugreifen, und ihre Habe zu
pliindern.” R. Kessler selbst iibersetzt: ,,der Konig erlaubte den Juden ... sich zu
versammeln und fiir ihr Leben einzustehen und zu vertilgen und zu téten und
umzubringen jede bewaffhete Macht von Volk und Provinz, die sie angreifen
wiirden samt Kindern und Frauen, und ihre Habe zu erbeuten®.?’ Eine Stiitze fiir
diese Ubersetzung sieht R. Kessler im vorangegangen Erlass gegen die Juden /
Judier in Est 3,13. Dort folgt ebenfalls nach Verwendung der gleichen Infinitive
(,,zu erschlagen, zu ermorden und auszurotten*) auf die nota accusativi und
dem dazugehérigen Objekt ,.alle Juden / Judder* eine Apposition®': ,,vom Jiing-
ling bis zum Greis, Kinder und Frauen“. Anstelle von ,,sie* wie in Est 8,11
werden in Est 3,13 Juden / Judider direkt genannt.

Werden des Buches Esters trennt, vorschnell aufgehoben zu werden. Anderseits kann
aber der Ausdruck ,,die Juden* im Kontext des Buches Ester verdeutlichen, dass, wie
wir heute sagen, ein ideologisch grundierter Antijudaismus das Volk Israel bereits
vor unserer Zeitrechnung in massive Bedriingnis bringen konnte.

18 Vgl. Kessler, Juden, 338-339.

Das Ptz. abs. Pl. hat hier auch in Verbindung mit der nota accusativi verbalen

Charakter, vgl. G.K. § 113a; § 116f.

20" Kessler, Juden, 338. Eine 4hnliche Ubersetzung schligt auch Kossmann, Esther-
novelle, 336, vor: ,,worin der Kénig den Juden gestattete, sich in allen Stédten zu ver-
sammeln und einzustehen fiir ihr Leben und zu téten, zu vernichten und auszurotten
[und] alle Macht eines Volkes und einer Provinz, die sie bedringen [samt] Kindern
und Frauen und ihre Beute zu erbeuten®.

2L Vgl Kessler, Juden, 338.
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3. Griechische Parallelen

In seiner Untersuchung hat R. Kessler zwar bereits auch auf die Septuaginta
und den Codex Sinaiticus hingewiesen®, aber dennoch lohnt sich abermals ein
Blick auf diese griechischen Quellen.

3.1 Septuaginta

Der von A. Rahlfs edierte und somit letztlich hybride Text der Septuaginta,
der im wesentlichen auf den Bibelhandschriften der Codices Alexandrinus,
Sinaiticus und Vaticanus griindet, hat in Est 8,11 einen kiirzeren, aber auch,
wenn man so will, im Unterschied zur hebréischen Fassung, einen begrifflich
abgertisteteren Text. Dieser Vers lautet iibersetzt: ,,wie man ihnen gebot, ihre
Gesetze auszutiben in jeder Stadt, sowohl einander sich beizustehen als auch
mit ihren Gegnern und mit ihren Widersachern so zu verfahren, wie sie
wollten.” Dreierlei fillt dabei im Vergleich mit dem hebriischen Text auf.
Erstens finden sich in der Septuagintafassung keine entsprechenden Aquivalen-
te der Infinitive ,,zu erschlagen, zu ermorden und auszurotten®; zweitens ist in
diesem Vers weder von Kindermn noch von Frauen und drittens ist auch nicht
mehr vom Pliindern die Rede. Dieser Befund lésst die Frage aufkommen, ob
dieses Fehlen beabsichtigt ist? Im textkritischen Apparat wird dann auf den
Codex Sinaiticus verwiesen, der mit Bezug auf den hebriischen Text scheinbar
eine langere Textfassung bringt, in der von Kindern und Frauen die Rede ist,
gegen die sich die Gewalt der Gegner der Juden / Judder richtet. Auch R.
Kessler weist darauf hin: ,,Lediglich ein Korrektor des Codex Sinaiticus und
Origenes mit Asteriskus ergénzen nach dem Hebriischen. . <%}

3.2 Codex Sinaiticus

Nachdem nun Teile des Codex Sinaiticus im Internet zugénglich gemacht
worden sind, lasst sich eine Textstelle wie Est 8,11 sozusagen am Original noch
einmal genauer priifen.® Sieht man sich die entsprechende Textstelle im
Sinaiticus an, so entspricht zwar dort der Befund insofern der von Rahlfs edier-
ten Septuaginta, als jener in der Textkolumne weder die Infinitive, noch die
Wendung ,.Kinder und Frauen®, noch etwas von Beute machen notiert. Sieht
man sich aber nun die Folioseite des Sinaiticus mit Est 8,11 insgesamt an, so
handelt es sich bei der so genannten Ergénzung ,racov Suvamy hoouv kot
XOPAG Tovg BABoVTOG ATOLG VNTILEL KO YOVOLKOG KOL TCL CKOAC CUTMV E1G
mpovounv™ letztlich nicht um eine Korrektur, sondern um eine — mit Bezug auf

22 Vgl. Kessler, Juden, 340.
2 Kessler, Juden, 340.
2 vgl. www.codexsinaiticus.org.
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den hebriischen Text — ergidnzende Glosse. Denn bei einem ,.corrector”, so
das Sigel in der Septuaginta (S°), handelt es sich nach Auskunft der
Rahlfschen Septuaginta um jemanden, ,,welcher einen urspriinglich in der Hs.
vorhandenen und noch erkennbaren Text durch einen anderen Text ersetzt
hat.“?* Somit ist vielmehr jene Erginzung, wie sie auch im kritischen Apparat
Jjener Septuagintaausgabe zu Est 8,11 nachgelesen werden kann, im wahrsten
Sinne des Wortes in Form einer Randnotiz angebracht worden und ist ent-
sprechend zu werten. Sieht man sich die entsprechende Textkolumne im
Sinaiticus ganz genau an, so sind hinter dem Wort BOYAONTAI zwei
Zeichen erkennbar, die auf die am Foliorand vorgenommene Texterginzung
hinweisen. Daher ldsst sich zumindest soviel sagen, dass die Schreiber des
Codex Sinaitikus bei Est 8,11 den Textpassus moacov ktA.nicht in die
Textkolumne selbst aufgenommen haben. Uber die Griinde kann spekuliert
werden. Lag es an der hebrdischen Vorlage? Haben sie den betreffenden
Passus iibersehen? Kannten sie ihn tiberhaupt oder wollten sie den Text in Est
8,11 gar ,.entschirfen*? In diesem Zusammenhang fillt auf, dass der von uns
so genannte textergénzende Glossator nicht auf die drei in der hebriischen
Textfassung stehenden Infinitive in irgend einer Weise hinweist, die an sich
ansonsten im Hebréischen gut bezeugt sind, oder diese vergleichbar wie den
Passus nooorv ktA. am Seitenrand hinzugefiigt hat. Dies konnte durchaus die
Vermutung aufkommen lassen, dass jene Infinitive im Sinaiticus vielleicht
deshalb sowohl in der Textkolumne als auch am Rand ausgespart oder
unterlassen worden sind, weil sie kurz vor Beginn der Bekanntgabe des
Erlasses, der in der Septuaginta und im Codex Sinaiticus auf Est 8,11 folgt,
als den Tenor desselben stérend angesehen worden sind (vgl. Est 8,12h.s).
Einen Widerhall vielleicht finden jene Infinitive insofern in Est 8,12x, als es
dort heifit: ,.Jede Stadt oder Provinz, alle zusammen, die nicht danach handelt,
wird durch Schwert und Feuer mit Zorn aufgezerrt werden.* Im Unterschied
zum hebriischen Text von Est 8,11 ist in Est 8,12x jetzt von keiner
Personengruppe wie Volk mehr direkt die Rede, gegen die sich die
Gegenwehr der Juden / Judder gegebenenfalls richte, sondern allein von un-
personlichen Groflen wie Stadt und Provinz, wenngleich diese auch meta-
phorisch gemeint sind. Zumindest ist ein solcher Text gegeniiber Est 8,11
(BHS) abgeschwichter.

23 Rahlfs, Septuaginta, XVI.
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4. Fazit

Die Untersuchung von R. Kessler, die sich auf die von R. Gordis gestiitzt
hat, belegt, dass die Ubersetzung von Est 8,11 in den meisten deutschsprachigen
Ubersetzungen — so z.B. auch in der Einheitsiibersetzung — nicht korrekt und
zudem sinnverkehrend ist. Eine Stiitze fiir die von Kessler und auch fiir die in
diesem Artikel vorgeschlagene Ubersetzung bildet der Codex Sinaiticus. Ein
Problem besteht jedoch darin, dass von den antiken griechischen Bibeliiber-
setzungen allein der Codex Sinaiticus jene Ubersetzungsvorschlige deckt.
Zudem kommt erschwerend bei diesem so duflerst wichtigen antiken Textzeu-
gen hinzu, dass es sich beim Passus nocoy ktA. in Bezug auf Est 8,11 im stren-
gen Sinne um keine Textkorrektur, sondern um eine erginzende Glosse am
Rand der betreffenden Textkolumne handelt, die vermutlich von spiterer Hand
mit Blick auf eine hebriische Vorlage hinzugefligt worden ist. Aulerdem hat
der Glossatorkreis die Infinitive ,,zu erschlagen, zu ermorden und auszurotten*
in keiner Weise beriicksichtigt oder beriicksichtigen kénnen / wollen. Auch dies
gilt es gleichermaflien zu notieren. Wer also zu recht die Glosse des Codex
Sinaiticus zu Est 8,11 mit Bezug auf den hebriischen Text als frithen Beleg
dafiir anfiihrt, dass ,.Kinder und Frauen® nicht als potentielle Opfer der Juden /
Judier aufgelistet werden, der muss auch die im Sinaiticus bei Est 8,11 in keiner
Weise verzeichneten Infinitive als Leerstelle benennen. Denn es kénnte die
Vermutung aufkommen, dass jene Infinitive ganz bewusst nicht aufgenommen
worden sind, da sie den Tenor des Erlasses von Est 8,12a-x storen konnten.
Dies ist zwar beim Passus wocav k. nicht der Fall, aber vielleicht wollten die
Schreiber der Textkolumnen des Sinaiticus auch den Gegnern der Juden nicht
unterstellen, dass jene ,,Kinder und Frauen® zu téten beabsichtig(t)en — viel-
leicht auch wider besseres Wissen.

Vor dem Hintergrund schliellich, dass im Oktober 2005 die Deutsche
Bischofskonferenz beschlossen hat, die Einheitsiibersetzung einer Revision zu
unterziehen, wird dabei nichts desto Trotz ebenso Est 8,11 einer ,,Revision zu
unterzichen™ sein. Dies gilt letztlich aber auch fiir andere deutschsprachige
Ubersetzungen.*®

% Von den neuesten deutschsprachigen Bibeliibersetzungen ragt in diesem Punkte die
,.Bibel in gerechter Sprache™ positiv hervor. In ihr wird Est 8,11 vor dem Hinter-
grund der hebrdischen Textgrundlage wie folgt iibersetzt: ,.dass der Konig den
Jiidinnen und Juden in jeder einzelnen Stadt die Erlaubnis gab, sich zu versammeln
und fiir ihr Leben einzutreten. Thnen wurde genehmigt, alle Schldgertruppen von
Volk und Provinz auszurotten, zu erschlagen und zu vernichten, die sie, Kinder und
Frauen bedringen wiirden, und ihre Habe zu pliindern.* Hingegen die neue Ziircher
Bibel von 2007 reiht sich beziiglich Est 8,11 in herkémmliche Ubersetzungen ein.
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Summary

The study of R. Kessler had shown, that the translation of Est 8,11 isn’t correct and
moreover nonsensical in most of the German translations e.g. the so-called Einheitsiiber-
setzung. As Kessler suggests, the Codex Sinaiticus should serve as a support for a correct
translation. The problem consists in the fact that of all the other antique Greek trans-
lations only the Codex Sinaiticus confirms Kessler’s suggestion.

To make matters worse, this section macov ktA. of this antique document, which
relate to Est 8,11, isn’t a textual correction but a supplementary marginal note, obviously
added later in regard of a Hebrew presentation. Besides this fact the circle of commen-
tators (glossator) hadn’t or couldn’t take into consideration in any way the infinitive “to
destroy, to slay, and to exterminate”.

Therefore the presumption could arise, that these infinitives were not taken up
deliberately because they could disturb the tenor of the decree, written in Est 8,12a-x,
which isn’t the fact in the passage ntocay kTA.

Zusammenfassung

R. Kessler hat gezeigt, dass die Ubersetzung aus dem Hebriischen von Est 8,11 in
den meisten deutschsprachigen Ubersetzungen problematisch ist. Dies vermag der Codex
Sinaiticus zu stiitzen, der aber diesbeziiglich ein singulirer antiker griechischer biblischer
Textzeuge ist. Naherhin aber handelt es sich beim Passus nacov kth. in Bezug auf Est
8,11 nicht um eine Textkorrektur, sondem um eine Glosse, die vermutlich spiter hinzu-
gefligt worden ist. Zudem fehlen im Sinaiticus die Infinitive ,,zu erschlagen, zu ermorden
und auszurotten®. Es kann vermutet werden, dass diese Infinitive ganz bewusst nicht
berlicksichtigt worden sind, da sie im Kontext des Erlasses von Est 8,12a-x dessen
Tenor stéren konnten, was beim Passus macay k. nicht der Fall ist.
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Zur Edition einer Inschrift des Assyrerkonigs
Tukulti-Ninurta 1.

Manfred Gorg

Vor fast 20 Jahren habe ich eine bis dahin unbekannte komplette Fassung
der sogenannten ,,Grofen Inschrift Tukulti-Ninurtas zum Neuen Palast in
Assur* mit vorldufiger Transkription und Ubersetzung sowie einer knappen
Kommentierung verotfentlicht, zusammen mit zehn groBformatigen Fototafeln
mit dem Ziel, vor allem den Fachassyriologen und Vertretern der Nachbardis-
ziplinen die weitere wissenschaftliche Bearbeitung des Textes zu erméoglichen'.

In der Assyriologie ist diese Edition keineswegs unbeachtet geblicben, eine
eingehende Behandlung und Auswertung des Gesamttextes iiber meine
Beobachtungen hinaus ist jedoch bis in die jiingere Vergangenheit nicht
geschehen. Erst soeben hat der Assyriologe M.P. Streck eine erheblich weiter
greifende Kommentierung vorgelegt®, die hinwieder eine Kurzanzeige in der
Zeitschriftenschau der ZAW durch J. van Oorschot gefunden hat?. Da von Oor-
schot hier von einer , Neuedition nebst kritischer Korrektur der durch M. Gorg
1989 besorgten Edition* spricht, mochte ich mir erlauben, einige Bemerkungen
meinerseits zur Klarstellung nachzutragen.

An keiner Stelle seiner begriilenswerten Ausfithrungen spricht Streck von
einer , Neuedition®, sondern von der ,.Edition Gorg*, der er keine Neuausgabe
der Inschrift entgegengesetzt hat. Stattdessen hat sich Streck mit gutem Grund
nur auf die von mir publizierten Fototafeln der Inschrift einlassen kénnen, ohne
diese in einer eigenstindigen Bestandsaufnahme des Originals niherhin be-
schreiben zu konnen. In einem Internet-Kommentar zu seinen Lehrveran-
staltungen hat er sogar die ausgezeichnete Qualitiit der Aufnahmen hervorge-
hoben. Uberdies hat er keineswegs cine vollstindig neue Transkription des
Textes vorgelegt, sondern lediglich die von mir vorgenommene und vorgeschla-
gene Lesung einzelner keilschriftlicher Zeichen bzw. Zeichengruppen korrigiert
bzw. Alternativlesungen eingebracht, Dazu hat er eine sprachlich iiberarbeitete
Wiedergabe der ganzen Inschrift gegeben, die sich von der von mir vorge-
nommenen primir dadurch unterscheidet, dass sie nicht an der Zeilenbrechung
im Original orientiert ist, wie ich sie praktiziert und bereits im kritischen Blick
auf die genuine Ubertragungsweise von A. Kirk Grayson* postuliert habe’, um

Gorg, Zeitgenosse, 197-225 (mit Tafel 31-40). Vgl. auch Gérg, Besprechung, 275.
Streck, Inschrift, 145-165.

van QOorschot, Anzeige, 442.

Grayson, Rulers, 231-239.271-312 (Microfiches 3/4.4/4).

W N =
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dem Nicht-Assyriologen den Vergleich der Ubersetzung mit dem Grundtext zu
erleichtern. Gegen eine fliissig lesbare Ubertragung der Inschrift im Anschluss
an die zeilenorientierte und damit nach Moglichkeit unmittelbare Darbietung
von Transliteration und Ubersetzung habe ich natiirlich keinerlei Einwendungen
zu erheben.

Was nun die Originalitit der Korrekturen durch Streck betrifft, die Oorschot
..kritische Korrekturen* (sic!) nennt, sei darauf hingewiesen, dass Streck zwar
die nicht auf Einzelheiten eingehende grundsitzliche Stellungnahme von
Rolligé mit dessen Verbesserungsvorschligen zu meiner Edition erwihnt, nicht
aber die Korrekturen und Erwigungen von W. Schramm, die dieser innerhalb
seiner Besprechung des oben genannten Werkes von Grayson im “Archiv fiir
Orientforschung® analog zum Verfahren von W. Réllig ,,versteckt” hat’. Ein
erheblicher Teil der von Streck eingebrachten Verbesserungen ist hier bereits
vorgenommen worden, so dass. sich eine Wiederholung ertibrigt hétte. Die von
Schramm und Streck unabhingig voneinander benannten Korrekturen zu
meiner Prisentation des VIII Kolumnen mit insgesamt 280 (!) Zeilen umfas-
senden Keilschrifttextes seien hier nochmals zusammengestellt:

L6 ki-ni§ statt ki-nis; 1,7 i-di-nu-$i statt i-di-nu-Su; 1,34 Sa-ah-ta-ku-ma statt §a
ah-ra-tus-su; 1,35 kail-la <at> statt kil-la.
11,14 ina sur MAN-ti-ia statt la i-Su-u AS-Sur MAN-ti-ia ; 11,22 ana 1GI statt
ana LIM.
14 ma-li-ki-$ii statt ma-li-ki-su 111,33.36 GU.SUR statt gu-sur. 111,36 $d-<a>-
ra-mu statt §a a-ra-mu.
IV.34 pu-luh-ti-ia statt pa-lih-ti-ia.
V,18 Sa-si-lam(!) statt Sa-si-li; V.28 §i —di statt ID; V.30 ku-cu-ur-ru(!) statt ku-
dy-ur-su
V1,14 d-né-kirs statt ti-né-kir; VI, 28 E EZEN-at statt E; V1,32 s-Sek-lil statt u-
Seq-qir.
VIL7 ds-ri statt as-ri VIL11 e-ha-sa-sa-ma statt e-ha-sa-sa-ni-ma VIIL,29f.
E.GAL S$i-a-ti lem-né-ti il-te-ne'u statt E.GAL-li a-di §i-ni-ti il-te-ne-"i ; VIL,36
te-Se-e statt bu-Se-e;, VII,38 [i-du-u statt [i gab-i.
VIII,12 si-ni-sa-nis statt si-ni-sa-nis.

Schramm und Streck bieten jeweils iiber diese gemeinsamen Verbesse-

rungen, die ich dankbar zur Kenntnis nehme, noch einige weitere Vorschlige
an, kommen aber dabei aber nicht zu einer deckungsgleichen Alternative. Es sei

3 Vgl. Gorg, Besprechung, 274-276.

9 Rollig, Besprechung, 144-145.

7 Vgl. Schramm, Besprechung, 122-123, worauf ich in Gorg, Besprechung, 275, eigens
hingewiesen habe.
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daher vorerst der Fachdiskussion iiberlassen, die notige Klirung der Einzelfille
herbeizufiihren. Von besonderem Wert sind jedoch die Beobachtungen Strecks
(bzw. von Chr. Hess) zu den syntaktisch-semantischen Verhiltnissen, zu den
Assyriasmen, Mittelbabylonismen und Archaismen, die zur Feststellung eines
..Nebeneinander™ der Sprachformen fithren. Zur weiteren Interpretation gehort
Strecks instruktive Behandlung des Bauberichtes und der sachlichen Probleme
desselben wie auch das vergleichende Studium der meines Erachtens auch fiir
die alttestamentliche Exegese bedeutsamen Fluchformulierungen in der In-
schrift und in verwandten Texten.

Abschlielend sei noch die Bemerkung erlaubt, dass bereits meine Edition
nicht ganz ,,ohne Kommentar und Auswertung*® ausgekommen ist, dass iiber
meine einschligigen Angaben’ hinaus ausdriicklich die Absicht erklirt wurde,
weiterhin eigene ,,Detailbeobachtungen und Einzelkommentare® zur ,GroBen
Inschrift’, aber auch ,,Studien zur Literargeschichte der

Konigsinschriften des Assyrerkénigs™ in den ,,Biblischen Notizen* verdf-
fentlichen zu wollen'®, Uber die zwischenzeitlich auch anderenorts erschie-
nenen eigene Beitrdge und Bezugnahmen auf meine Edition hinaus darf ich mir
diese Intention weiterhin vorbehalten.

Summary

The newly presented studies concerning the “Great Inscription of Tukuti-Ninurta I
from his New Palace in Assur” by M.P. Streck (in WdO) do nor offer a new edition of
the whole inscription but give further important philological and semantic explications
together with corrections of readings that are to some extent well known, added to the
first presentation of the extensive inscription (ed. by M. Gorg).

Zusammenfassung

Die jiingst in WdO erschienenen Studien von M.P. Streck zu einer 1989 erstmals
publizierten vollstindigen Fassung der ,,Grofen Inschrift Tukulti-Ninurtas I. vom Neuen
Palast in Assur* (ed. M. Gorg) stellen nicht eine ,Neuedition® (J. van Oorschot) dar, son-
dern eine teilweise mit bekannten Korrekturen einzelner Lesungen verbundene und vor
allem in sprachlicher und inhaltlicher Hinsicht innovative Kommentierung zu Teilen der
umfassenden Inschrift.

8 So Streck, Inschrift, 145.
?  Vgl. Gorg, Zeitgenosse, 197-201.
10 Gorg, Zeitgenosse, 201. Vgl. auch Gorg, Besprechung, 275.
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Zu emer Lesart und dem historischen Hintergrund
des Fragments B der Stele von Tel Dan

Martin Staszak

1. Einleitung

Seit den Funden von insgesamt drei Fragmenten einer araméischen Inschrift
auf dem Tel Dan in den Jahren 1993 und 1994 durch Avraham Biran und
Joseph Naveh' hat es um diese Bruchstiicke eine lebhafte Diskussion gegeben.
Es handelt sich dabei um das zuerst gefundene Stelenfragment A (=A), das auch
das grofite ist, und um die nachfolgend entdeckten Stelenfragmente B, und B,
(=B), deren Zusammengehorigkeit aufler Frage steht. Fast mehr noch als die
Schilderung kriegerischer Ereignisse waren dabei von besonderem Interesse die
offenbare Erwahnung des ,,Hauses David“ (A 9),” die allgemeine Nennung Isra-
els bzw. des Konigs von Israel (A 4. 8. 12) und zwei Namensreste (B 7-8), von
denen das erste auf -RM und das zweite auf -YHW endet. Somit legte sich die
begriindete Vermutung nahe, ein Dokument in Héinden zu halten, das nicht nur
die erste auBlerbiblische Erwihnung Davids und seiner Dynastie darstellt, son-
dem auch sonst neben den betreffenden Erzéhlungen des AT Nachrichten aus
der Zeit der Araméerkriege enthilt.

Da mit einigen Erginzungen alle drei Fragmente ein Ganzes zu bilden
schienen, ergab sich fiir die Entdecker und Erstherausgeber’ sowie fiir die
meisten Forscher ein durchgehender Text, der von verschiedenen kriegerischen
Auseinandersetzungen sprach und zugleich deren religiosen Deutungshorizont
zu bieten schien. Historisch deutete der Text auf den Araméerkonig Hasael als
Autor der Stele und aufgrund der erwihnten Namensfragmente auf Joram von
Israel und Ahasja von Juda als seine Zeitgenossen. Bedenken gegen diese Zu-

! Biran/Naveh, Stele Fragment, Biran / Naveh, Tel Dan.

Von verschiedenen Autoren wurde bestritten, dass die Stele von Tel Dan David und

sein Haus erwihne. Man dachte an einen Ortsnamen oder an ein Epitheton fiir Jahwe

(. der Geliebte™). Eine Zusammenfassung der Diskussion findet sich bei Dietrich,

dawid.

> Die Erstveréffentlichung der beiden B-Fragmente durch Biran / Naveh, Tel Dan, 10-
13 mit Textergdnzungen, die sich aufgrund ihrer Anordnung der Fragmente A und B
nahe legten, war hier offenbar fir die weitere Forschung von entscheidender Be-
deutung.

(S}
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ordnung der Stelenfragmente blieben vereinzelt,’ noch in der neuesten Auflage
von KAI wird die weit verbreitete Zusammenschau vorgenommen.”

Die bisher umfangreichste Untersuchung zur Tel-Dan-Inschrift ist die
Monographie von George Athas, die im Jahr 2003 erschienen ist. Eines ihrer
wichtigsten Resultate ist eine neue Anordnung der Fragmente A einerseits und
B und B; andererseits, die dem materialen Befund gerecht wird.® Es ist danach
nicht mehr moglich, die Fragmente B als Fortsetzung des Textes von A zu ver-
stehen; dies gilt unabhingig vom vertikalen Abstand, wie er nach Athas einmal
zwischen A im oberen Teil und B gegen Ende der Stele bestanden haben soll
(32 cm).

2. Zu den Verbformen in DAN B 3-5

Fiir die Ubersetzung und Interpretation des Stelentextes hat diese neue
Anordnung eine Reihe von Konsequenzen. In diesem Beitrag geht es um die
Zeilen 3-5, die sich tiber die Fragmente B, und B, verteilen, teilweise sogar auf
der Bruchstelle zwischen beiden liegen (Zeile 5). Diese Zeilen wurden bisher
mit Zeilen 3-5 von Fragment A kombiniert, so dass ab B 3 gelesen wurde;

.»Und es drang der Kénig von I[s](4)rael vorweg ein in das Land meines
Vaters. [Aber] Hadad machte m[ich] zum Kénig, (5) ja mich! Und Hadad
zog vor mir her, [und] ich brach auf vo[n] sieben [...]"

Becking, Inscription, 24. Becking argumentierte zutreffend mit dem unterschiedlichen
Zeilenabstand in den Fragmenten A und B, zog daraus jedoch die Schlussfolgerung,
es ligen zwei verschiedene Inschriften vor. Nach der Untersuchung von G. Athas,
die aufzeigen konnte, dass es sich um nur eine Inschrift handelt, revidierte Becking
seine These (Becking, Stele, 19).
> Donner-Réhling, KAI I, 76 (Nr. 310).
® Die Ausfiihrungen zu dieser Anordnung finden sich in Athas, Tel Dan, 189-191.
Hagelia, Tel Dan, 52-53 geht auf Athas’ und Beckings Argumentation nur unzu-
reichend ein und entschlieft sich fiir die herkémmliche Zuordnung der Fragmente A
und B Seite an Seite.
7 Mittmann, Ritsel, 48, Die leicht abweichende Ubersetzung von Kottsieper, Inschrift
178, lautet: ,,Da drang der Konig von I[s]racl in QDM ein, das im Lande meines
Vaters liegt. [Aber] Hadad machte [mich] zum Kénig, ja mich! Und Hadad zog vor
mir her [und] ich brach na[ch] siebe[n Tage]n meines Herrschens auf* Eine
alternative Lesart flir Zeile 5 bietet Margalit, Inscription, 318: “[Consequently] did I
free-myself (lit. “exit’) from the (contractual) oat[h (of fealty)] to (lit. ‘0f*) my over-
lord (lit. ‘king)”. Die Erwihnung vom ,smlky** kommt bei Margalit ebenfalls durch
die vermutete Fortsetzung des Textes durch Zeile 6 von Fragment A zustande.
Interessant ist jedoch seine Deutung der Buchstaben sb ‘als ,,Eid*, wodurch keine
nominale Ergdnzung flir das Numerale ,,sicben notwendig ist. Das problema-
tische “#h am Beginn von A 5 wird von Margalit, Inscription, 319-320 nicht als Em-
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Doch kann nach Athas’ neuer Anordnung der Fragmente keine Verbindung
mehr von B 3 zu A 4 geschlagen werden, so dass trotz fehlenden Worttrenners
,-Konig von Israel” gelesen werden kénnte (m/k ... /). Ferner kann das Fin-
dringen Israels in aramdisches Gebiet (A 4) nicht mehr mit der Ethéhung des
Autors zum Koénig durch den aramiischen Gott Hadad (B 4) in einen Zusam-
menhang gebracht werden. Und endlich erscheint in der bisherigen Lesung und
Ubersetzung das Vorangehen Hadads (A 5) gleichsam als géttliches Vorbild fiir
das Handeln des Autors in Zeile 5 des Fragments B, weshalb man an einen Auf-
bruch Hasaels dachte. Athas kommt wegen der neuen Anordnung der Frag-
mente in seiner Ubersetzung denn auch zu einer anderen Deutung von B 5
(/m] "pg m [n] sb[ ]) und schreibt: “b]raver than seven [kings“.?

Der Text von Fragment B wird ohne den Kontext von Fragment A noch
schwieriger als er ohnehin schon war. Eine Moglichkeit, ihn einer Deutung
zuginglicher zu machen, soll hier durch die alternative Lesung der Verbformen
in den Zeilen 3 und 5 vorgeschlagen werden.

Dass in Zeile 4 eine Form des Kausativstamms steht, ist allgemein aner-
kannt.” Dasselbe kann jedoch auch fiir die Zeilen 3 und 5 angenommen werden.
Zeile 3 liest: wy / milky, was iibersetzt werden kann: “But my king, [Hadad,]
would come*.!” Doch liefe sich dic Form ebenso gut kausativ lesen: ,.er lie
eintreten / kommen®, ,.er brachte*.!! Subjekt konnte ,,mein K6nig* sein, doch
lieBe sich auch an ein ungenanntes, im Fragment nicht erhaltenes Subjekt den-
ken, was bedeuten wiirde, dass m/ky Objekt wire, also: ,,Und er liefl die Konige

phase des vorangehenden und ergiinzten 'yt verstanden, sondern als adverbialer
Ausdruck: opportune, timely.
¥  Athas, Tel Dan, 194. Auf S. 236 leitet er ’pg nicht von npg ab, sondern sieht darin
das Partizip Pa ‘el (das Mem als erster Buchstabe sei weggebrochen) von “pg = to be
brave, determined.
®  hmik = er machte zum Kénig. Vgl. dazu auch Athas, Tel Dan, 234-235. Tropper,
Anmerkungen, 489, méchte zu wyhmik erginzen (so auch Topper, Aramiisches
wygtl, 633 und Hagelia, Tel Dan, 62.76), doch ist das wegen des zu vermutenden
Worttrenners, der vor dem 4 steht, wenig wahrscheinlich (siehe dazu auch Athas, Tel
Dan, 234, der zudem vor dem Worttrenner die Reste eines Gimel, Heh oder Samek
ausgemacht haben will).
10" Athas, Tel Dan, 194. Athas spricht sich 232-233 fiir die Ableitung von ‘// und gegen
die Ableitung von ‘/y aus, das nur phonizisch, punisch und hebriisch belegt sei.
Hoftijzer / Jongeling, Dictionary, 852-853 teilen diese Ansicht, wiihrend Becking,
Insription, 25.28 (mit Verweis auf Donner / Réllig KAI II, 222 B, Zeile 35) das
Lexem )/ ‘Ih in Anschlag bringt und iibersetzt: "My king rose**. Zwar lisst sich die
Frage nicht abschlieflend beantworten, doch gehe ich von dem Lexem ‘// aus, da die
Bedeutung , eintreten, kommen* (bzw. der Kausativ) einen besseren Kontext ergibt und
das Wort fiir ,,aufsteigen™ nach A 2 eher slg zu sein scheint (Athas, Tel Dan, 232).
Belege bei Hoftijzer / Jongeling, Dictionary, 856-357.
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von ... kommen* bzw. ,er brachte die Kénige von ... Da es sich um einen
offensichtlich kriegerischen Kontext handelt und in den Zeilen 7 und 8 die
Namensfragmente zweier Konige vermutet werden kénnen, wiirde sich dieser
Constructus Plural besser in den Kontext fligen als die bisherige Deutung des
Wortes miky auf Hadad. Dies umso mehr, als in Zeile 4 offenbar Hadad selber
den Stelenautor zum Konig macht., Etwas Analoges gilt fiir / "Jsry in B 6 (s. die
folgende Ubersetzung).

In Zeile 5 liegt eher eine Form des Verbs ppg als eine des Verbs ’pg vor.
Die vorliegenden Buchstaben ‘pq haben oft an eine Form der Prafixkonjugation
in der 1. Person Singular des Qal (Grundstamms) denken lassen: ,,[und] ich
ging hinaus“'? bzw. ,,[und] ich brach auf*."> Die Schwierigkeit besteht dann nur
in der weiteren Ubersetzung. Es muss regelmiiBig ein Aufbruch von sieben
Ausgangspunkten angenommen werden.'* Deutet man die Form als Prifix-
konjugation des Kausativstamms, ergibt sich zumindest ein akzeptabler Sinn
des Satzfragments: ,.[und] ich nahm von sieben / siebzig fort*."?

3. Notizen zur Préfixkonjugation des Kausativstamms im Altaraméischen

Die Durchsicht der Verbformen belegt, dass im frithen Araméisch das Mor-
phem /4 in der Prafixkonjugation des Kausativstamms teilweise elidiert wurde,
teils jedoch auch nicht. Erhalten geblieben ist es eindeutig in der Form yhAga“©
von 11g¢ (im Kausativstamm ,,fortnehmen, entfernen®),' im Partizip mhnht von
nht; (als Kausativ ,,niedersetzen, absenken®),'” in der 2. Person withrm (w und
Negation /)von rwm; (nur als Kausativstamm belegt ,,erheben*)'® oder der suf-
figierten Form der 2. Person thsbhm bzw. der 1. Person ’hsb von swb (kausa-
tiv: ,,zuriickkehren lassen, zuriickbringen®).!?

So Tropper, Aramiisches wygtl, 633.

13 So Mittmann, Ritsel, 48, und Kottsieper, Inschrift, 178.

Kottsieper, Inschrift, 178 tibersetzt temporal: ,nach sicben Tagen meines Herr-

schens™.

Belege bei Hoftijzer / Jongeling, Dictionary, 742-743.

16 Donner / Réllig, KAI I, 202 B, Zeile 16.19 (Inschrift aus Afis); dazu Hoftijzer /
Jongeling, Dictionary, 715

'7" Donner / Rollig, KAI I, 309, Zeile 2 (Bilingue aus Tall Fahariye), Hoftijzer / Jonge-
ling, Dictionary, 726 mit der akkadischen Parallele mu-sd-az-nin. Der Ubersetzungs-
vorschlag zu dieser Stelle in Koehler / Baumgartner, HALAT, 1746, lautet anhand
dieser Parallele zutreffend ,,ausschiitten, herabschiitten®.

'8 Donner / Rolling, KA I, 224, Zeile 5 (dritte Stele von Sfire).

19 Donner/ Rolling, KAI I, 224, Zeile 6.20.
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Andere Formen, in denen kein Kausativmorphem / vorkommt, werden als
Grundstamm (Qal), als Doppelungsstamm (Pa‘el) oder als Kausativstamm
(Haph‘el) gedeutet. Beispiele dafiir sind: yzkr (von zkr;) in dem Samal-Text der
Panammuwa-Inschrift (KAI 214, Zeile 16-17), also ,,in Erinnerung bringen‘?
Der rituelle Kontext legt hier ein solches kausatives Verstindnis néher als eine
Qal-Form. In derselben Inschrift (Zeile 28) findet sich die Form ygm, die hier
eindeutig der Kausativstamm von gwm ist, folglich mit ,aufrichten iibersetzt
werden muss.?!

Aullerhalb der Samal-Texte des Altaraméischen findet sich in der zweiten
Stele aus Sfire (KAI 223 B) in Zeile 8 diec Wendung wyb wyzgn. Fiir ge-
wohnlich wird die zweite Form von der Wurzel zgn abgeleitet, so dass iibersetzt
wird: ,,(einer meiner Sohne spricht: ich will mich auf den Thron meines Vaters
setzen) denn er stammelt und ist alt*.*> Doch kann nb¢ (,,sprudeln®) durchaus,
wie in Ps 94,4, als Hilfsverb aufgefasst werden, so dass das Zitat mit ,,setzen*
beendet wiére und ohne Subjektwechsel tibersetzt werden konnte: | (einer meiner
Sohne spricht: ,,ich will mich auf den Thron meines Vaters setzen™), und fligt
mir frech Schaden zu™. wyzgn wire jetzt die suffigierte (1. Person Singular) Pri-
fixkonjugation des Kausativstamms von #nzg; (Grundstamm ,,Schaden erleiden®,
Kausativstamm ,,schiidigen‘).”

Einige Belege der dritten Stele von Sfire (KAI 224) ergiéinzen das bisherige
Bild: in Zeilen 2-3 kommen zwei Formen der 3. Person Singular und eine Form
der 2. Person Singular der Priifixkonjugation des Kausativstamms des Lexems
skr; mit erhalten gebliebenem 4 vor. Zwischen den beiden Vorkommen der 3.
Person steht — ohne /2 — yskr, das im Kontext ebenfalls nur eine Haph ‘el-Form
sein kann (,.er soll ausliefern*). Man wird hier weiterhin mit Segert von einem
phonetischen Prozess sprechen konnen, der zur Elision des / gefiihrt hat, zuerst
in intervokalischer Stellung, die bei der Prifixkonjugation und beim Partizip ge-

" Ubersetzung von Donner / Réllig, KAI 11, 215.

21 Donner/ Rollig, KAILII, 216.222. Die beiden Vorkommen von yrsy in den Zeilen 27-
28 (,,veranlassen, erlauben, Macht haben®) sind zu unsicher in ihrer grammatischen
Zuordnung, als dass sie wirkliche Beweiskraft haben konnten (dazu auch Hoftijzer /
Jongeling, Dictionary, 1086). Doch legt sich ein kausatives Verstidndnis zumindest
nahe, wie denn auch Donner / Rollig, KAI I1, 216, iibersetzt: , Zerstorung veranlas-
sen”. Wegen der unsicheren Worttrennung und Ubersetzung in Zeile 22 der dritten
Sfire-Stele (Donner / Réllig, KAI I, 224) bleibt hier das Verb hlp; unberiicksichtigt
(vgl. dazu Hoftijzer / Jongeling, Dictionary, 376).

22 Donner/ Réllig, KAI I, 259.

2 Hoftijzer / Jongeling, Dictionary, 339.724 (mit Angabe der Quelle fiir diesen Vor-
schlag). Es ist allerdings zuzugeben, dass es in der Bedeutung des Verbs nzg einige
Unsicherheiten gibt (dazu auch Koehler / Baumgartner, HALAT, 1745).
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geben ist.> Wahrscheinlich sollten in der Schrift die Formen durch / verdeut-
licht werden, was in der gesprochenen Sprache nicht notwendig war. Der
Schreiber vergal} in diesem einen Fall das Prinzip und schrieb, was er sprach.
Fiir Zeile 17 kann bei der Form y ‘brnh etwas Ahnliches angenommen werden
(,,er will ihn beseitigen™). Durch die suffigierte Form wird auch ohne /4 klar-
gestellt, dass es sich nicht um den Grundstamm mit der intransitiven Bedeutung
voriibergehen” handeln kann.

So bleibt festzuhalten, dass im Altaraméischen die Grenzen flieBend sind
und sogar innerhalb desselben Dokuments (KAI 224) die Prifixkonjugation des
Kausativstamms mit und ohne / erscheinen kann. Zwar wurde ofters der Ein-
deutigkeit der Formen mit /# der Vorzug gegeben (im offiziellen Araméisch
ohnehin), doch konnte dieses Prinzip auch durchaus verlassen werden, so dass
sich auch schriftlich niederschlug, was offensichtlich als phonetischer Prozess
(partiell) im Gange war, niimlich die Elision des Kausativmorphems /.

4. Ubersetzung von Fragment B der Tel-Dan-Stele

1. Und [ ] schnitt / bestimmte

2. [Bei] seinem Kampfen gegen/in

3. Und er lief} die Konige von [ | kommen

4. Es machte Hadad [mich] zum Konig?®

5. [und] ich nahm von sieben / siebzig fort

6. mein Gefangener / meine Gefangenen / Gefangene von [ |
7. -RM, Sohn des [ |

8. -YHW, Sohn des [ ]

24 Segert, AAG, 120.

%> Die Beobachtungen von Tropper, Kausativstamm, 15-16, iiber den Schwund des
Kausativmorphems 4 in intervokalischer Stellung zeichnen die Sprachtypologie
nach, von der der faktische Sprachgebrauch abweichen kann. Nach Tropper ist die
Bildungsweise ohne 4 als die jiingere anzusehen, die mit /4 als die ltere, die sich im
Aramadischen noch sehr lange gehalten habe. Dem ist durchaus zuzustimmen, doch
scheinen mir fiir den etwas schwankenden Gebrauch des Kausativmorphems gerade
im Altaraméischen neben den typologischen auch die erwihnten praktischen Griinde
von Bedeutung zu sein, die auf eine Vereindeutigung der geschriebenen Sprache
abzielen, die wohl durch den phonetischen Prozess der Elision notwendig wurde.
Becking, Insription, 26 meint, dass in der Wortfolge Amlk hdd “for syntactical rea-
sons* Hadad nicht das Subjekt, sondern das Objekt sein miisse (28: “he made Hadad
king"). Doch lassen sich in dem Samal-Text der ersten Panammuwa-Inschrift von
Zincirli Beispiele fiir eine variable Wortfolge finden. Donner / Réllig, KAI I, 214,
Zeile 2: wntn bydy hdd (und es gab in meine Hénde Hadad); Donner / Réllig, KAI I,
214, Zeile 8: wntn hdd bydy (Hadad gab in meine Hénde); Objekt ist beide Male A
(Zepter).

26
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5. Rekonstruktion der historischen Ereignisse

Der historische Kontext ist nur schwer zu bestimmen. Es ist an erster Stelle
aufféllig, dass erst gegen Ende der Stele, wo nach Athas Fragment B zu posi-
tionieren wire, der Autor erwéhnt, von Hadad zum Konig gemacht worden zu
sein. Die in Fragment A erwihnten Taten (T6tung zweier Konige und eine
Belagerung) miissten dann in die Zeit vor der Thronbesteigung des Autors
verlegt werden, obwohl bereits in A 3 offenbar vom Tod seines Vaters berichtet
wird. Eine andere Moglichkeit wire, dass die Ereignisse nicht stringent in ihrer
chronologischen Reihenfolge berichtet werden, sondern entweder repetitiv Ge-
schehnisse, die einmal am Anfang der Stele erwihnt wurden und nicht mehr
erhalten sind (Fragment A), gegen Ende des Stelentextes (Fragment B) noch-
mals erwéhnt werden oder Probleme bei der Thronfolge und ihre Uberwindung
am Ende erwihnt werden, nachdem zuvor von Siegen gesprochen wurde. Klar-
heit wird man ohnedies erst durch das Auffinden weiterer Fragmente gewinnen
konnen.

Zu rechnen ist auch mit einer dritten Moglichkeit: Dass sich der Stelenautor
in A 3 auf seinen verstorbenen Vater beruft, dem er offenbar nachfolgte, lie
Athas zu Recht vermuten, es handle sich nicht um Hasael, der sich als
Usurpator nicht auf seinen Vater hitte berufen kénnen, sondern um dessen Sohn
Bar Hadad II. Die von ihm besiegten Koénige (A 6-9) wiren dann Joahas in
Israel und Joasch in Juda. Die Bedriickung durch die Aramierkonige Hasael
und seinen Sohn Ben-Hadad wird in 2Kon 12,18-19; 13,3 erwéhnt. Der in 13,5
genannte Retter (2"W2) wire dann der Assyrer Adad-Narari 111, der Bar Hadad
Tribut auferlegte und dadurch das Araméerreich schwichte (796 v.Chr.).2” Bei
einer Schlacht um Ramot-Gilead kam Joahas ums Leben, was in 1K6n 22 von
Ahab berichtet wird, jedoch in diesen spéteren Zusammenhang geh6rt.?® Soweit
wird man Athas in der Rekonstruktion der historischen Ereignisse folgen kénnen.

* Dariiber berichten die drei Inschriften Adad-nararis III, wobei der Araméerkonig mit
seinem als Bigennamen missverstandenen Ehrentitel ,Mari® genannt wird und
deshalb anonym bleibt (Borger, TUAT I, 367-369).

Zu den historischen Implikationen zusammenfassend Athas, Tel Dan Inscription,
289-292. Yamada, Aram-Israel, 618-619 kommt aufgrund der Zusammenschau der
Fragmente A und B zu dem Schluss, dass kein Riickbezug zu Ahab hergestellt
werden miisse, da gl in der Stele nicht ,.téten, sondern “to strike, defeat™ bedeute.
Den Grund sieht er im Anschluss an Biran und Naveh in der Kombination, Lesung
und Textergdnzung von A 6 und A 8 mit B 8, in denen g#/ vorkommt. Der Text heift
nach ihm: w 44l [sb] ‘n mifkn] = und ich tétete siebzig Konige; beim zweiten Vor-
kommen des Lexems sei Ahasja das Objekt. Da die T6tung von siebzig Konigen
unwahrscheinlich sei, sei nur die Verwundung und Besiegung gemeint, so dass
Joram und Ahasja dann, dem biblischen Text entsprechend, von Jehu hitten getotet
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Problematisch bleibt dann die spdte Erwéhnung, von Hadad zum Konig
gemacht worden zu sein (B 4) und das Namensfragment in B 7, das zu keinem
zeitgenossischen Konig weder in Israel noch in Juda passen will. Den sonst un-
bekannten angeblichen Lokalfiirsten Makbirram einzufiihren, dessen Name auf
Keramik von Hazor auftaucht, gleicht eher einer Verlegenheitsldsung.*

Angesichts der nur kleinen B-Fragmente konnen selbstverstiindlich in den
Zeilen ab B 6 noch mehr Personennamen als nur die beiden erhaltenen Na-
mensreste gestanden haben. Nimmt man fiir Zeile 7 den letzten Omriden,
Joram, an, der laut 2Kén 8.28-29 mit Ahasja von Juda Ramot Gilead gegen
Hasael verteidigt hat und dabei verwundet wurde, dann kénnte in Zeile 8 eben
jener Ahasja von Juda erwihnt sein; Zeile 2 kénnte in irgend einer Form darauf
Bezug nehmen. Es kénnte auch ein spaterer Konig gemeint sein, z. B. Amazja
von Juda, wobei sich jedoch eine grofle Zeitspanne ergibe (maximal 851-773).
Es miisste sich in diesem Fall um eine Auflistung der feindlichen Kénige iiber
zwei Generationen (Hasael und Bar Hadad IT) handeln.

Bleibt man fiir Fragment B jedoch innerhalb einer Generation, also bei
Joram und Ahasja, dann wird man in die Zeit Hasaels verwiesen. Es kénnte sich
bei der Tel-Dan-Stele um einen Text handeln, der sich — wie viele andere
Inschriften auch — tiber zwei Generationen erstreckt, diesmal jedoch nicht pros-
pektiv (das Verhalten der Schne), sondern retrospektiv. Nachdem Bar Hadad II
seine Taten geschildert hat, wird gleichsam das Wort seinem Vater erteilt,
dessen dubiose Machtergreifung dadurch gerechtfertigt wird. Dieser kann sich
nicht, wie der Autor von A 2-3, auf seinen eigenen Vater berufen, sondern
nimmt stattdessen in Anspruch, von Hadad zum Kénig gemacht worden zu
sein. 2Ko6n 8,7-15 kénnte als eine Art , jahwisierte” Version dessen angesehen
werden, was der Araméier von Hadad behauptet, wobei der getétete Vorginger
cher Hadad-idri als Ben Hadad hieR.*® Elischas Besuch in Damaskus mit der
ungeliebten ,,Konigsproklamation™ zugunsten Hasaels, die im Zusammenhang
der Jehu-Revolution steht, nimmt sich dann fast wie die biblische Version des-
sen aus, was sich in Zeile 3 andeutet: ,,Und er lief§ die Kénige von [ ] kommen®,
wobei es sich um Klein- und Stadtkénige handeln kann und aus dem Stelentext
nicht hervorgeht, ob das Kommen dieser Kénige friedlich oder feindlich zu
verstehen ist. Die Tel-Dan-Stele bietet in dieser Lesart einen Hinweis darauf,

werden konnen. Doch scheitert die Theorie bereits an der inzwischen iiberholten
Anordnung der Textfragmente.

2 Athas, Inscription, 292-293.

30 Athas, Inscription, 289; diese Erkenntnis ldsst sich jedoch bereits bei Wiirthwein,
Biicher, 319 (mit Bezug auf M. Noth), nachlesen. Hentschel, 2 Kénige, 36, denkt an
einen Thronnamen Hadad-Esers.
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dass es zu dem biblischen Text*! nicht nur einen akkadischen (Basaltstatue Sal-
manassars IIT),** sondern auch einen aramiischen Hintergrundtext gab.

Weitere Konklusionen wird man aus dem sehr fragmentarischen Text ohne-
hin nicht ziehen kénnen. Die vorgelegte Ubersetzung und Interpretation wollte
lediglich das Spektrum der méglichen Textdeutungen erweitern.

Summary

The two fragments B, and B, of the Tel Dan stele cannot be read together with the
bigger fragment A as a coherent text but are parts from the lower edge of the stele,
whereas A comes from its upper edge. While the translation and interpretation of DAN B
becomes more difficult by this an approach to the text may be possible by the causativ
reading of the two imperfect forms in lines 3 and 5 (“And he let come the kings of [ ]”;
“[and] I took away from seven / seventy”). Together with the fragments of two names
which may be those of Joram and Ahaziah, we can conclude that in fragment B king
Hazael justifies his coup d’état claiming that the god Hadad made him king, whereas in
fragment A his son Bar Hadad II speaks. Thus the Tel Dan stele seems to refer to aramaic
traditions which possibly could have influenced the biblical story about Elisha who
“proclaimed” Hazael king during his visit to Damascus (2Kgs 8,7-15).

Zusammenfassung

Die beiden Fragmentteile Bl und B2 der Tel-Dan-Stele kdnnen nicht mit dem grofie-
ren Fragment A als ein zusammenhingender Text gelesen werden, sondern sind als
Bruchstiick aus dem unteren Teil der Inschrift anzusehen, wihrend A aus dem oberen
Teil stammt. Die Ubersetzung und Deutung von DAN B wird dadurch zwar schwieriger,
doch kann ein Verstehenszugang dadurch gewonnen werden, dass die beiden Formen der
Prifixkonjugation in den Zeilen 3 und 5 kausativ gelesen werden (,,Und er lieB die Kéni-
ge von [ ] kommen®; ,[und] ich nahm von sieben / siebzig fort). Zusammen mit den

31 In seiner jetzigen Form setzt sich 2Kén 8,7-15 aus einem Grundtext (7-10a. 14-15),
der die GenesungsverheiBung fiir ,,Ben-Hadad* und den Mord durch Hasael berich-
tet, und zumindest einer Erweiterung (10b-13) zusammen; Wiirthwein, Biicher, 318,
und Hentschel, 2 Kénige, 35-36, nehmen zwei Erweiterungen an. Der Grundtext geht
in etwa mit der akkadischen Parallele zusammen, wihrend die Erweiterung mit
Elischas Erkldrung, Jahwe habe ihm Hasael als Konig iiber Aram gezeigt, auf die
Tel-Dan-Stele bzw. entsprechende aramdische Traditionen Bezug nehmen konnte.
Mit diesem Hinweis auf mégliche Verbindungen zwischen den auf der Tel-Dan-
Stele erwihnten Ereignissen und 2K6n 8,7-15 wird die sehr allgemeine Vermutung
bei Hagelia, Tel Dan, 223 (“Its connection is primarily to 2Kings 8-10, but also other
biblical references could be made.”) wesentlich konkretisiert.

32 Hadadeser verschwand auf immer. Hasael, Sohn eines Niemand, beméchtigte sich
des Thrones.* Zitiert nach Borger, TUAT I, 365.
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Namensfragmenten, die auf Joram und Ahasja deuten, ergibt sich die Vermutung, dass in
Fragment B Konig Hasael zu Wort kommt und seine Machtergreifung durch die Be-
hauptung rechtfertigt, Hadad habe ihn zum Kénig gemacht, wéhrend in Fragment A sein
Sohn Bar Hadad II spricht. Damit scheint die Stele auf araméische Traditionen hinzu-
weisen, die im Hintergrund des Besuchs Elischas in Damaskus und der , Kénigsprokla-
mation” 2Kén 8,7-15 stehen kénnten.
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Uber den wissenschaftlichen Umgang mit den
aramdischen Papyri und Ostraka von Elephantine

Anke Joisten-Pruschke

Der Beginn meiner wissenschaftlichen Beschiftigung mit den araméischen

Papyri und Ostraka aus Elephantine liegt mittlerweile mehr als zwei Jahrzehnte
zuriick. Faszinierende Einblicke in die kulturellen, religitsen und sozialen
Verhiltnisse der Juden von Elephantine sowie die politische Situation in Agyp-
ten wihrend der Achimenidenzeit gaben der Arbeit an diesen Dokumenten stets
neuen Aufirieb. Erheblich behindert wurde die Arbeit allerdings durch die
methodisch schwachen Editionen der Papyri und Ostraka im Texthook of
Aramaic Documents from Ancient Egypt' durch Bezalel Porten und Ada Yar-
deni, die mittlerweile als wissenschaftliche Standardeditionen der Papyri und
Ostraka gelten und meist zitiert werden, ohne sie zu hinterfragen. In diesem
Aufsatz werde ich daher folgende Themen besprechen:

die methodischen Schwiichen des Texthook of Aramaic Documents; .

damit zusammenhingend generelle Gedanken zur Textwiedergabe dieser
Dokumente;

desweiteren ist seit den 70er Jahren des 20. Jahrhunderts durch Grabungen
auf Elephantine (nach 1911) und Wiederentdeckungen von Textzeugen in
Museen und Bibliotheken ein Textzuwachs zu verzeichnen. Gerade die
Arbeit an den bis Anfang der 70er Jahre unverdffentlichten Fragmenten des
Agyptischen Museums Berlin (West), der Staatlichen Museen Berlin (Ost)
und des Agyptischen Museums Kairo hat in den letzten 37 Jahren
mafgeblich zur Erweiterung des Textbestandes beigetragen. Offene Frage-
stellungen in Bezug auf den Textzuwachs werden in diesem Aufsatz ange-
sprochen werden.

Verblieb Cowley® bei der ersten Gesamtausgabe aramiischer Papyri aus
Agypten beim urspriinglichen Textbefund der Herausgeber der Texte, so
haben Porten, Porten / Greenfield” und Porten / Yardeni® zahlreiche Frag-
mente neu zusammengesetzt oder bislang unabhéngige Fragmente mitein-
ander verbunden. Damit entstanden neue Texte und damit auch ,neue*
Dokumente. Diese neuen Dokumente sind von Porten entweder in zahl-
reichen unabhéngigen Einzelpublikationen besprochen worden und dann
ohne Kommentar ins Texthook of Aramaic Documents iibernommen oder
generell unkommentiert im Textbook of Aramaic Documents publiziert wor-

(¥}

Vgl. Porten / Yardeni im Abkiirzungsverzeichnis im Anschluss an den Aufsatz.
Siehe Abkiirzungsverzeichnis.
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den. Diese Neuzusammenstellungen und Neuzusammensetzungen werden
aufgelistet und daran ankniipfend einige kritische Anmerkungen angefligt
werden.

AbschlieBend soll am Beispiel von Sachau-Papyrus 18 — der Tempelsteuer-
liste — gezeigt werden, dass ein erneuter Blick auf die Originale in den
Museen zu neuen Schlussfolgerungen fiihren kénnen.

Ein besonderes Problem des Texthook of Aramaic Documents besteht in

Ada Yardenis zeichnerischen Wiedergaben der Papyri. Anhand von Papyrus
Kairo Nr. 3429 (= Sachau-Papyrus 4, Tafel 5 = Ungnad® 5 = Cowley 17 = Por-
ten / Yardeni A6.1) wird das Problem im Folgenden exemplarisch aufgezeigt.
In Abb. 1 auf der folgenden Seite findet sich eine Kopie der Handzeichnung
Yardenis zu Papyrus Kairo Nr. 3429, wihrend Abb. 2 auf der nichstfolgenden
Seite ein Foto des Papyrus gemil der Sachau-Tafel zeigt. Aus dem direkten
Vergleich der Handzeichnung Yardenis mit dem Foto der Sachau-Tafel ergeben
sich folgende Schwachpunkte:

Hell- und Dunkelfirbungen des Papyrus werden in der Handzeichnung
nicht wiedergegeben. Auch Verblassungen der Tinte und kleinste Risse, die
verschiedene Lesungen méglich machen, lassen sich mit dieser Methode
nicht iibertragen.

Verblasste Buchstaben werden von gut erhaltenen Buchstaben nicht unter-
schieden.

Oberhalb von Z. 1 sind Strukturen zu sehen, welche Schriftspurenreste bzw.
Abdriicke von Faltungen sein kénnen, aber von Yardeni nicht wiedergege-
ben werden.

Zum Beispiel lesen Porten / Yardeni in der Mitte von Z. 2 0% RN oy, und
geben das D von DYV, die ersten drei Buchstaben von 8n2% und das 2 von 0%
als durchweg erhalten an. Tatsache ist aber, dass zwischen dem 2 von Oyt
und dem 7 von 07 eine deutliche Liicke im Papyrus vorliegt, sodass vom D
von O¥D der Innenstrich sich nicht erhalten hat und von &% nur noch das
obere Drittel der Schriftzeichen zu sehen ist. Mit 0% hért die Liicke auf,
jedoch ist vom % nur der Unterbogen zu sehen. All dies wird in der Wieder-
gabe durch Yardeni nicht deutlich und wird auch nicht in der Textedition
Porten / Yardeni diskutiert.

Besonders markant wird es in den Zeilen 5 und 6. Hier werden Schrift-
zeichen von Yardeni schwarz eingefirbt wiedergegeben, obwohl sie nur
fragmentarisch erhalten oder verwischt sind, sodass jede Lesung schon zur
Interpretation wird, d.h. eigentlich mit einem Fragezeichen oder auf eine
andere Art gekennzeichnet werden miisste. Transliterationen dieser Zeilen

Siehe Abkiirzungsverzeichnis.
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von verschiedenen unabhingigen Epigraphen ergeben dementsprechend
mehr oder weniger voneinander abweichende Texte. Erkennen Sachau und

Ungnad beispielsweise in Z. 6 lediglich die letzten vier Worter: 701101 Y10
7% °790..., so liest Cowley davor noch: ¥79 *1..., wihrend Porten / Yardeni
meinen, das Folgende wiedergeben zu kénnen: 190 71111 0RWD X177
¥791701 / 010 N17A.  Dieser Textzuwachs spricht fiir sich selbst.
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Abbildung 1. Sachau-Papyrus iibertragen von Yardeni
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P. 4 Vorderseite

Abbildung 2: Schau-Papyrus 4, Sachau-Tafel 5



Uber den wissenschaftlichen Umgang mit den araméischen Papyri ... 83

Damit wird deutlich, dass die Lesungen des Texthook of Aramaic Docu-
ments keine eigentlichen Transliterationen darstellen. Auch die zeichnerischen
Textwiedergaben durch Ada Yardeni werden dem jeweiligen Papyrus bzw. dem
Ostrakon nur unvollkommen gerecht. Sie geben den Text nicht objektiv wieder
sondern stellen genau genommen die Wiedergabe der Interpretation der
Dokumente, so wie Porten / Yardeni sie sehen dar. Damit wird jede wissen-
schaftliche Diskussion iiber die Papyri in erster Linie zu einer iiber die Inter-
pretation der Textwiedergabe von Porten / Yardeni, und nicht iiber den Papyrus
selbst.

Bei der Herausgabe eines Textcorpus wie beispielsweise bei den arami-
ischen Papyri und Ostraka von Elephantine miisste grundsitzlich ein Foto des
einzelnen Papyrus bzw. Ostrakons der eigentlichen Transliteration des Textes
vorausgehen, um die jeweilige Transliteration {iberpriifbar zu machen. Auch
sollte man bei der Textwiedergabe nur das wiedergeben, was tatsichlich zu
sehen ist. Weitergehende Textrekonstruktionen gehéren meines Erachtens
grundsitzlich in den Kommentar. Das Fehlen eines Kommentars zur Text-
wiedergabe, zu der Art und Weise der Ubersetzung und zur Erklirung einiger
Lehnworter, ist ein weiterer Mangel des Texthook of Aramaic Documents.

Im Folgenden noch ein paar grundsétzliche Gedanken zur Textwiedergabe
eines Papyrus oder Ostrakons: Generell wire es wiinschenswert, wenn bei einer
Textedition tatsdchlich nur das wiedergegeben wiirde, was zu erkennen ist. Da-
riiberhinaus konnten zur Gesamterfassung des Papyrus oder Ostrakons noch
folgende Zusatzzeichen verwendet werden:

& Unterstrichene Schriftzeichen markieren Schriftzeichen, deren Lesung
fraglich oder die beschidigt bzw. teilweise zerstort sind.

?  Nicht lesbares Schriftzeichen.

[1 Lakune; wo die betreffende Zeile dauerhaft abreiBt und ein Ende bzw.
Anfang der Lakune nicht vorhanden ist, steht eine ,offene” Lakunen-
klammer.

Um die verschiedenen voneinander abweichenden Lesungen der Herausge-
ber der Dokumente und die in Aufsitzen vorgeschlagenen unterschiedlichen
Lesungen und Ergénzungen zu dokumentieren, kénnte man die folgende Art
der Textwiedergabe benutzen. Als Beispiel dient hier Sachau-Papyrus 38 (Tafel
35), der aus zwei kleinen Fragmenten einer Heiratsurkunde besteht:

Fragment a:
o |
P 12wn §
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= Fragment b:
PRy >Nt WERR 1
Aronn? IR NIRY APt 702 2

Fragment a, Z. 1 a. Sachau, Ungnad, Cowley und Porten / Yardeni: 0. Z. 2. Fiir
Sachau, Ungnad und Cowley ist Z. 2 der Anfang von Z. 3 = Fragment b, Z. 1.

Porten / Yardeni: ]° 03[ a]>wn.

Fragment b, Z. 1 a. Fiir Sachau, Ungnad und Cowley bildet Fragment a, Z. 2
den Anfang von Fragment b, Z. 1. Sachau und Ungnad: X031 7211, Cowley: 12
X503 72. Porten / Yardeni: 8903 7137, b. Porten / Yardeni: [70on 59 nv]nx. Z. 2
a. Porten / Yardeni: [ 1212 702

Wie bereits eingangs erwéhnt, ist durch Grabungen auf Elephantine (nach
1911) und Wiederentdeckungen von Textzeugen in Museen und Bibliotheken
ein Textzuwachs zu verzeichnen. Eine detaillierte Auflistung dieser Papyri und
Ostraka wiirde den Rahmen dieses Artikels iiberschreiten und ich verweise
daher auf den Einleitungsteil meiner Dissertation*. Allerdings méchte ich auf
einige ungeklirte Probleme hinweisen. In der 1918 auf Elephantine stattgefun-
denen Grabung des Péapstlichen Bibelinstituts unter der Leitung von Strazzulli
wurden ein Inschriftenfragment und fiinf Papyrusfragmente gefunden’. Letztere
wurden in dem Ausgrabungsbericht durch o, ocoh o e gekennzeichnet.
Diese Fragmente wurden von Kraeling’ mit den von Aimé-Giron® als fragments
araméens d’époque perse, mais dont lorigine exacte est inconnue’ publizierten
Fragmenten Nr. 76-86 identifiziert. Die Nummern Aimé-Giron 76-86 umfassen
10 Papyrusfragmente, wobei Nr. 86 insgesamt 11 weitere, sehr kleine Frag-
mente beinhaltet. Porten / Yardeni Bd. 4® {ibernehmen Kraelings Zuordnung
und gehen ebenfalls von 10 Papyrusfragmenten fiir die Grabung von 1918 aus.
Die Identifikation von Aimé-Giron 76-86 mit den Papyrusfragmenten der Straz-
zulli-Grabung ist mehr als fragwiirdig. Umfasste der Fund 1918 flinf Papy-
rusfragmente, kénnen daraus nur schwer 10 Zuordnungsnummern bei Aimé-
Giron bzw. 20 Papyrusfragmente werden. Des Weiteren erwéhnt Kracling eine
Fundliste der Grabung von 1918, die sich im Pépstlichen Bibelinstitut Rom
befande, und wo neben den erwiihnten Papyrusfragmenten noch drei arami-
ische Ostraka und statt einer zwei fragmentarisch erhaltene Inschriften, eine mit

Joisten-Pruschke, Leben.

Vgl. Strazzulli / Bovier-Lapierre / Ronzevalle, Rapport, 1-7.
Siehe Abkiirzungsverzeichnis.

Aimé-Giron, Textes, 64.

Porten / Yardeni, Textbook, 4 S.V.
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kanaandischer Schrift, angegeben wiirden.” Nach Auskunft des Pontificio Insti-
tuto Biblico Roma gibt es aber eine solche Liste nicht.!” Weitergehende Anga-
ben zur Identifizierung der Fragmente der Grabung von 1918 konnten weder
das Pipstliche Bibelinstitut noch das Agyptische Museum in Kairo machen.
Daraus ist zweierlei zu folgern: Zum Einen ist die Identifikation der Papy-
rusfragmente 0-0'" der Grabung von 1918 mit Aimé-Giron 76-86 zu verneinen
und zum Anderen ist die Frage der Zuordnung der Papyrusfragmente 0-0"" und
der Herkunft von Aimé-Giron 76-86 ungeklért.

Des Weiteren gibt es eine Diskrepanz in der Angabe des Umfangs der
Ostrakafunde der franzosischen Ausgrabungsexpedition auf Elephantine. Gleich-
zeitig mit der zweiten und dritten Kampagne der deutschen Ausgrabungen auf
Elephantine war eine franzosische Ausgrabungsexpedition unter der Leitung
von Charles Clermont-Ganneau in der Osthiilfte des Koms von Elephantine
tatig. Die dritte franzosische Kampagne fand unter der Leitung von Etienne
Gautier im Winter 1908/1909 und die vierte unter der Leitung von Jean Clédat
im Winter 1910/1911 statt. Von diesen Kampagnen sind keine Ausgrabungs-
berichte vorhanden.!' Es wurden eine Menge an Ostraka, aber kein einziger
aramdischer Papyrus gefunden. Die Ostraka gehéren zur sog. Charles Clermont
Kollektion, wobei nur eine geringe Anzahl der Ostraka bislang verdffentlicht
worden ist. Auf dem 21. Internationalen Orientalistenkongress von 1948 in
Paris hielt Dupont-Sommer einen Vortrag iiber: ,La Collection des ostraca
araméens recueillis par Clermont-Ganneau a Eléphantine'2, worin er den
Bestand der Kollektion Clermont-Ganneau auf 256 Ostraka bezifferte. Von
diesen 256 Ostraka sind 17 vollstindig erhalten und die restlichen 239 in
fragmentarischem Zustand. Nach Porten / Yardeni wurden 1907 in der ersten
Kampagne 125 Ostraka gefunden, von den vier bislang verdffentlicht sind: drei
von Dupont-Sommer (Nr. 16, 44, 70)'* und eines von Lozachmeur (Nr. 125?)"4.
In der zweiten Kampagne waren es 75 Ostraka, wovon nur drei von Dupont-

Kraeling, Brooklyn, 16.
Der Brief von Stephan Pisano SJ des Péapstlichen Bibelinstituts Rom befindet sich als
Appendix |1 im Anhang von Joisten-Pruschke, Leben.
" Von R. Dussaud erschien 1923 ein Artikel iiber das Werk Charles Clermont-Gan-
neaus, wo man auch einiges iiber seine Ausgrabungen auf Elephantine erfihrt. Vel.
Dussaud, Travaux, 140-73. Weitergehendes auch bei Chabot, Fouilles, 87-92.
Vgl. Dupont-Sommer, Collection, 109-111.
13 Nr. 16 (= Porten / Yardeni D7.7): Dupont-Sommer, Ostraca, 109-133.

Nr. 44 (= Porten / Yardeni D7.10): Dupont-Sommer, Ostracon (HSS), 53-58.

Nr. 70 (= Porten / Yardeni D7.21): Dupont-Sommer, Syncrétisme, 17-28.
14 Nr. 125 (= Porten / Yardeni D7.44): Lozachmeur, Ostracon (N. 248), 29-37.
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Sommer publiziert wurden (Nr. 152, 169 und 186)"°. Gautier brachte es in der
dritten Kampagne auf 80 Ostraka, wovon bislang nur zwei in Zeitschriften
besprochen wurden: eines durch Dupont-Sommer (Nr. 277)'¢ und eines durch
Lozachmeur (Nr. 228)"7. Uber Ostrakafunde der vierten Kampagne durch Clédat
erfahren wir nichts. Nach Porten / Yardeni kime man dann auf 280 Ostraka,
gegeniiber 256 nach Dupont-Sommer. Abgesehen von dieser Diskrepanz wiire
es 100 Jahre nach den ersten Ostrakafunden durch die franzosische Aus-
grabungsexpedition wiinschenswert, eine Auflistung der Ostraka zu erhalten
und die vollstiandige Publikation dieser Ostraka in dic Wege zu leiten.

Sachau publizierte auf den Tafeln 57-61 insgesamt 77 Fragmente. Bei den
Untersuchungen dieser Fragmente stie Bezalel Porten im Agyptischen Muse-
um Berlin (Ost) auf drei weitere, bislang unveréffentlichte Tafeln mit 32 Frag-
menten. In Porten / Yardeni Bd. 4 werden weitere, bislang unveréffentlichte ,,96
Fragmente™ benannt, die so allerdings nicht zugeordnet werden kénnen. Han-
delt es sich dabei um weitere Fragmente aus dem Bestand des Berliner Muse-
ums? Stammen diese ,,96 Fragmente™ von den deutschen Ausgrabungen auf
Elephantine und waren anderweitig aufbewahrt worden? Die Sache ist vollig
unklar. Jedenfalls wurden vor Porten / Yardeni Bd. 4 von diesen ,,.96 Fragmen-
ten® nur wenige verdffentlicht, und zwar hauptsichlich als Teile von Neuzu-
sammensetzungen mit anderen Papyrusfragmenten. Uber diese Neuzusammen-
setzungen gibt es nur vereinzelt Dokumentationen. Fiir eine serise wissen-
schaftliche Diskussion ist eine umfassende Dokumentation solcher Neuzusam-
mensetzungen aber unverzichtbar.

Seit den 80er Jahren des 20.Jahrhunderts wurden hauptsichlich von Bezalel
Porten die bereits bekannten araméiischen Papyri neu untersucht und teilweise
neu zusammengesetzt oder mit anderen Fragmenten verbunden. Die so entstan-
denen neuen Texte sind:

Neuzusammensetzung bzw. Publikation der Neuzusammensetzung
Neuzusammenstellung von Papyri bzw. Neuzusammenstellung

Sachau-Papyrus 15 (= Ungnad 16 =  Porten / Greenfield 84-85
Cowley 34) zusammengesetzt mit Porten / Yardeni A4.4
Sachau-Papyrus 43 (= Ungnad 44 =  Porten B16

Cowley 56). In diesem neuen Doku-

ment bilden SP 43, 1-3 die Zeilen 1-3;

15 Nr. 152 (= Porten / Yardeni D7. 16): Dupont-Sommer, Ostracon (Sabbat), 29-39.
Nr. 169 (= Porten / Yardeni D7.2): Dupont-Sommer, Ostracon (RES), 65-75.
Nr. 186 (= Porten / Yardeni D7.35): Dupont-Sommer, Ostracon (N.186), 403-409.
18 Nr. 277 (= Porten / Yardeni D7.30): Dupont-Sommer, B&l, 28-39.
17" Nr.228 (= Porten / Yardeni D7.5): Lozachmeur, Ostracon (N. 228), 81-93.
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Neuzusammensetzung bzw.
Neuzusammenstellung von Papyri

SP 15, 1-7 die Zeilen 3-9 und SP 43.4
ist Z. 10.

Berlin P.13445,1.2.3.5.6 = Sachau-
Fragmente Tafel 61,1.2.3.5.6 =
Cowley 66,1.2.3.5.6 verbunden mit
Berlin P.13461,12 = Sachau-Frag-
ment Tafel 59,12 = Cowley 68,12 und
Nr. 88 von 96 Fragmenten.

Al 2 =RES 247 = Ungnad 90 =
Cowley 80 verbunden mit AI 3-4 =
RES 248.

Kraeling 1 zusammen mit Kraeling
18,4. Diese Zusammensetzung wurde
fiir Porten / Yardeni B3.2 angegeben.
Da Porten / Greenfield bis auf einige
abweichende Lesungen den gleichen
Textbestand wiedergeben wie Porten /
Yardeni, muss wohl schon fiir die Aus-
gabe Porten / Greenfield diese Zusam-
mensetzung Grundlage gewesen sein.
Porten / Szubin schreiben 1983 iiber
den Zustand von Kraeling 1: “The
document itself is fragmentary. An
early attempt to open it, probably by
the purchaser of the document,
Charles Edwin Wilbour, miscarried,
and it broke into pieces. The endorse-
ment is completely missing. A visit to
the Brooklyn Museum (by Porten) in
1970 and 1971 resulted in a replace-
ment of fragments and further restor-
ation of the text. Some of Kraelings
restorations were confirmed (*psl in
line 9), while others had to be rejected
(omit ly in line 8).” AuBer dieser An-
merkung gibt es keinerlei detaillierte
Beschreibung der Neuzusammenset-

Publikation der Neuzusammensetzung
bzw. Neuzusammenstellung

Porten / Yardeni A4.6
Porten B18

Porten; Lettre 71-86
Porten / Yardeni A5.5

Porten / Greenfield 36-37.
Porten / Yardeni B3.2
Porten B35
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Neuzusammensetzung bzw.
Neuzusammenstellung von Papyri

zung bzw. Neuordnung der vorhande-
nen Fragmente, die zu den Lesungen
in Porten / Greenfield und Porten /
Yardeni fithrten.

Kraeling 6: Die Fragmente wurden
neu angeordnet und unveréffentlichte
Fragmente des Brooklyn Museums
hinzugefiigt. Kraeling 6, 19-20 ist nun
6,11-12; Fragmentb=Z. 11 und
Fragment e = Z. 19-20.

Kraeling 7 mit Kraeling 15 und
Kraeling 18.8.

In Porten / Yardeni B3.8 wird
Kraeling 7 mit Kraeling 15 und den
Fragmenten Kraeling 18,1.3.8.13.18,.
19.22.26.30 zusammengesetzt.

Sachau-Papyrus 44, Tafel 38 =
Ungnad 45 = Cowley 49 zusammen-
gesetzt mit Berlin P.23104.

Bodleian Library MS.Aram.cl:
Neuzusammenstellung der Fragmen-
te, sodass “altogether ten fragments
have been relocated* (Porten).

Berlin P.13476 = Sachau-Papyrus 35
(Tafel 34) = Ungnad 37 = Cowley 35
zusammen mit Fragment Nr. 69 von
96.

Berlin P.13444,3 = Sachau-Fragment
Tafel 58,3 = Cowley 65,3 verbunden
mit Berlin P.13448,3 und 5 = Sachau-
Fragment Tafel 60,3.5 = Cowley
67,3.5. Einen kurzen Hinweis iiber
diese Neuzusammensetzung findet
sich bei Porten / Szubin. "The names
Yethoma and Salluah appear in a later

Anke Joisten-Pruschke — BN NF 142 (2009)

Publikation der Neuzusammensetzung
bzw. Neuzusammenstellung

Porten / Szubin, Life Estate 29-45
Porten / Yardeni B3.7
Porten B40

Porten / Greenfield 52ff.

Porten / Yardeni B3.8

Porten, Contracts 49-51
Porten / Yardeni B4.1

Porten, Contracts 41-49
Porten / Yardeni B4.2
Porten B48

Porten / Yardeni B4.6
Porten B51

Porten, / Szubin, Exchange 653 (Nur
eine kurze Bemerkung zur Neuzusam-
mensetzung. )

Porten / Yardeni B5.2
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Neuzusammensetzung bzw.,
Neuzusammenstellung von Papyri

fragment (C 67,3). Visiting the Staat-
liche Museen zu Berlin, Porten has
been able to join this fragment to the
left of C 65,3. We thus have the right
half of lines 2-4 (the first line is
missing) of a contract drawn up by
Mattan b. Yeshabiah who appears
elsewhere as one of the addressees of
a letter from ca. 410 B.C.E. (C 38,1)”.

Berlin P.13466 = Sachau-Papyrus 33
(Tafel 33) = Ungnad 35 = Cowley 43
verbunden mit Berlin P.13461,4 =
Sachau-Tafel 61,4 = Cowley 68,4.

Kraeling 14 besteht aus einem grofle-
ren Fragment und vier kleineren Frag-
menten, “whose connection with the
larger piece he (Kraeling) was unable
to ascertain“ (Porten). Fiir Porten
ergaben die Untersuchungen am Ori-
ginal, dass "fragment d should be
attached to the beginning of fragment
b. Since the space preceding the word
X277 on the now joined fragments d-b
is too great for a letter space, it is
likely that this piece came at the be-
ginning of a line. It would fit nicely
just below line 4, the last line pre-
served in the large fragment”(Porten).

Sachau-Papyrus 9 (Tafel 10) = Un-
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Publikation der Neuzusammensetzung
bzw. Neuzusammenstellung

Porten / Yardeni B5.5

Porten, Restoration 244-255.
Porten / Greenfield, 114-115.
Porten / Yardeni B6.1

Porten, Restoration 257-261.

gnad 9 = Cowley 36. Sachau-Papyrus Porten / Greenfield 118-119.

9 besteht aus vier Fragmenten (a, b1,
b2 und c¢), wobei Fragment ¢ von
Cowley schon als “unimportant™
gewertet wurde.

In der Neuzusammensetzung der
Fragmente durch Porten bildet Frag-
ment a die Zeilen 4-7, Fragment b1

Porten / Yardeni B6.2
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Neuzusammensetzung bzw.
Neuzusammenstellung von Papyri

das Zeilenende von den Zeilen 1-2,
Fragment b2 das Zeilenende von Zei-
le 8 und Fragment c blieb unbertick-
sichtigt.

P.13465 = Sachau-Papyrus 34 (Tafel
33) = Ungnad 36 = Cowley 18 =

Porten / Greenfield S.116f, zusammen

mit den Fragmenten Nr. 71+79 von
96 Fragmenten.

Berlin P.23128 mit Berlin P.23129
und Berlin P.23130 und Berlin
P.23131 und Berlin P.23132 und
Berlin P.23134.

Sachau-Tafel 53 = Cowley 63
zusammen mit Sachau-Tafel 55 =
Cowley 61 und Sachau-Tafel 56,1-
3.7.10.12-14.17.19-20 = Cowley
62,1-3.7.10.12-14.17.19-20.

1.Berlin P.13488 = Sachau-Papyrus
18 (Tafel 17-20) = Ungnad 19 =
Cowley 22 zusammen mit Berlin
P23101:

2 Berlin P.13488 = Sachau-Papyrus
18 (Tafel 17-20) = Ungnad 19 =
Cowley 22 zusammen mit Berlin
P.23101 und den Fragmenten Nr.
64+76 von 96 Fragmenten.

Berlin P.13445D besteht aus den
Fragmenten Nr. 4,7,8 und 10 von
Berlin P.13445B.

Die Fragmente Berlin P.13461, 6 und
10 mit Berlin P.13445D:13445B/3
und 96/17.

Publikation der Neuzusammensetzung
bzw. Neuzusammenstellung

Porten / Yardeni B6.4

Porten, Papyrus Fragments 32-41
Porten / Yardeni C3.9

Porten / Yardeni C3.13

1. Degen / Miiller / Rollig, 72-73.
Porten, Papyrus Fragments 23-26

2. Porten / Yardeni C3.15

Porten / Yardeni D1.13

Porten / Yardeni D1.26
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Neuzusammensetzung bzw.
Neuzusammenstellung von Papyri

Berlin P.13461,3 mit Fragment Berlin
P.13461A:96/25.

Berlin P.13461A:13445B/12 mit 13.

Berlin P.23115 zusammen mit Berlin
P 23146

Berlin P.13445,12 mit Berlin
P.13448,14 und Berlin
P.13445D:96/35.

Die Fragmente Berlin P.13442,17.18.
20.22.24.25.27. 29 und die Fragmente
Berlin P.13445C:96/6.13.

Fragment Berlin P.13444,15 mit
Berlin P.13444B:96/4.7.

Fragment Berlin P.13444B:96/51 mit
Berlin P.13444B:96/53.

Fragment Berlin P.13461,2 mit Berlin
P.13444C:96/94.

Berlin P.13444,17 mit den Fragmen-
ten Berlin P.13445,7.13.14.15 und
den Fragmenten Berlin P.13445B:96/
10.14.33.37.46.81.

Berlin P.13445,4 mit den Fragmenten
Berlin P.13448:96/84 und 96.

Berlin P.13444,6.10 mit den Frag-
menten Berlin P.13444C:96/19.29.

Die Fragmente Berlin P.13445,11.16
und Berlin P.13461C:96/12.

Die Fragmente Berlin P.13444,7.8.
9.11.12 und Berlin P.13444A:96/5.59.

Berlin P.23112 mit Berlin P.23119
und Berlin P.23122.

Das Fragment Berlin P.13448,6 mit
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Publikation der Neuzusammensetzung
bzw. Neuzusammenstellung
Porten / Yardeni D1.28

Porten / Yardeni D1.29
Porten / Yardeni D1.30

Porten / Yardeni D1.31

Porten / Yardeni D1.33

Porten / Yardeni D2.2

Porten / Yardeni D2.7

Porten / Yardeni D2.9

Porten / Yardeni D2.10

Porten / Yardeni D2.11

Porten / Yardeni D2.14

Porten / Yardeni D2.21

Porten / Yardeni D2.25

Porten / Yardeni D3.2

Porten / Yardeni D3.3
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Neuzusammensetzung bzw.
Neuzusammenstellung von Papyri

Berlin P.13444D:96/20.

Kairo SR 3941 = J. 98518 mit Kairo
SR 3939 = J. 98516.

Berlin P.23109 mit Berlin P.23113c.

Berlin P.13461B:96/11 und 70.
Berlin P.13461C:96/2.3 und 78.
Berlin P.13445E:96/41 und 42.

Berlin P.13444,13 mit Berlin
P.13444D:96/55.

Berlin P.13444B:96/50 und 52.

Publikation der Neuzusammensetzung
bzw. Neuzusammenstellung

Porten / Yardeni D3.17

Porten, Papyrus Fragments 44-46
Porten / Yardeni D3.25

Porten / Yardeni D4.6
Porten / Yardeni D4.15
Porten / Yardeni D5.3
Porten / Yardeni D5.25

Porten / Yardeni D5.28

Durch Neuzusammensetzungen von Fragmenten bzw. dem Zusammenfii-
gen bislang unabhéngiger Fragmente wurden insgesamt 41 ,,neue” Dokumente
geschaffen. Von diesen sind 30 Dokumente erstmalig in den Editionen Porten /
Yardeni Bd. 1-4 veroffentlicht worden, wobei es aber zu keinem dieser ,,neuen®
Texte einen Kommentar gibt, in dem erldutert wird, wie die Papyrusfragmente
zusammengefiigt wurden, noch wird ein Foto des ,,neuen* Dokumentes ange-
geben. Damit ist eine wissenschaftlich fundierte Auseinandersetzung mit diesen
Zusammensetzungen nicht méglich, sie kénnen nur noch akzeptiert werden. Fiir
die Zukunft der wissenschafilichen Arbeit an den araméischen Papyri und
Ostraka wire es allerdings ein Erfordernis, wenn solche Neuzusammenstellun-
gen von Papyrusfragmenten bzw. Zusammensetzungen bislang unabhéingiger
Fragmente so publiziert werden, dass eine wissenschaftlich fundierte Diskus-
sion iiber diese neuen Dokumente zustande kommen kann. Dazu gehoren zu-
mindest ein entsprechender Kommentar und Fotos.

Aber auch bei den gut dokumentierten Papyri lassen sich durch Ansicht des
Originals bzw. durch auf dem neuesten Stand der Technik ausgefiihrte Fotos
noch Entdeckungen machen. Beispielsweise war dies der Fall bei der sog.
Tempelsteuerliste = Sachau-Papyrus 18 (Tafel 17-20). Dieser Papyrus hat eine
Hohe von 28cm, eine Breite von 102cm und beinhaltet acht Kolumnen, wobei
Kolumne 8 auf der Riickseite zu finden ist. Im Anschluss an Kolumne 7 sind
demotische Zeichenreste zu sehen, die nach Spiegelberg die Reste einer demoti-
schen Rechnung darstellen.'® 1974 konnte Degen das Fragment Berlin P.23101

18 Siehe Sachau, Papyrus, 85.
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der 2. oder 3. Kolumne hinzufiigen.'” Dieser Zuordnung stimmte Porten zu®’,
wobei er dieser 1993 noch die Fragmente Nr. 64 und 76 von 96 beifiigte.”! In-
haltlich stellt Sachau-Papyrus 18 eine Beitragsliste von Personen des jiidischen
Heeres dar, die jeweils 2S gezahlt haben. Die Zahlungen werden deutlich als
Zahlungen fiir Gott Yhw angegeben, was durch die iiber Kol. 1 und 2 gestellte
Uberschrift zum Ausdruck gebracht wird. Dies steht aber im Widerspruch zu
Kol. 7,1-6. Dort heif3t es:

1 Das Geld, welches sich heute in der Hand des T°2 97 KA Op °T X902 1
2 Jedaniah, Sohn des Gemariah im Monat Phamenoth: Anmang m772 700 12 7017 2
3 Silber Karsh 31, Schekel 8. 8 Ppw 31 WwdApd 3
4 Darunter fiir Yhw: Karsh 12, Schekel 8. 8 W12 yrhrad
5 Fiir 9Rn"2nwRrY; Karsh 7. 7 WI2PRNTIAWRD 5
6 Fiir I5%n>aniy: Silber, Karsh 12. 12 170 702 HRN"MNW 6

Herkdmmlicherweise wird die Summe von 31 Karsh und 8 Schekel als Ge-
samtsumme der Einnahmen verstanden, die auf drei Gétter, nimlich 77, PX0"2nwR
und 7RN"2N1Y, verteilt werden, Der aus dieser Deutung resultierende Wider-
spruch zwischen Uberschrift und dem Inhalt von Kol. 7,1-6 ist offensichtlich
und bedarf keiner weiteren Ausfithrungen.

Ein weiteres Problem besteht in der Diskrepanz zwischen der Summe der
Einnahmen von Kol. 1-8 und der Gesamtsumme von Kol. 7,3. Porten / Yardeni
Bd. 3% vermittelt einen guten Uberblick iiber den Aufbau des Papyrus und seiner
Kolumnen. Zahlt man danach alle Geber der Liste zusammen, auch diejenigen,
die nur noch rudimentir erhalten sind, so kommt man auf eine Gesamtzahl von
maximal 122 Personen und eine Summe von 244 Schekel. Laut Kol. 7,3 wird
aber ein Betrag von 31 Karsh und 8 Schekel eingenommen, was 318 Schekel
entsprechen wiirde. Es hitten demnach 159 Personen jeweils einen Betrag von
2 Schekel geben miissen. Um zu diesem Betrag zu kommen, miisste man von
mindestens zwei fehlenden Kolumnen ausgehen. Diese kénnen nicht auf Kol. 7
gefolgt sein, da im Anschluss an Kol. 7 die demotische Rechnung folgt. Es
kénnte dann nur noch davon ausgegangen werden, dass ,,Kol. I nicht der An-
fang des Papyrus ist, anders ausgedriickt: dass der Papyrus nach rechts hin
urspriinglich grofer war als jetzt“>*. Dem steht die Uberschrift entgegen. Diese

19 Vgl. Degen / Miiller / Réllig, Ephemeris, 72-73.
20 Porten, Papyrus Fragments, 23-26.

21 Porten/ Yardeni, C3.15.

22 Porten / Yardeni, Textbook 3, 227.

23 Sachau, Papyrus, 82.
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ist deutlich an den Beginn der Liste gesetzt und kann nicht einfach mitten im
Verlauf des Textes eingepasst werden.

Sachau-Papyrus 18 wurde darauthin von der Verfasserin im Original in den
Staatlichen Museen Berlin eingesehen. Im Zuge der vor Ort getitigten Unter-
suchungen konnte in diesem Zusammenhang folgende Beobachtung gemacht
werden. Kol. 7.1-6 ist deutlich sichtbar mit einem Rahmen versehen, den man
den Abb. 3 und 4 entnehmen kann. In keinem der von mir eingesehenen Kom-
mentare ist dieser Rahmen festgestellt worden. Nur Porten / Yardeni®* gibt die
waagerechten Linien unter Nichtberiicksichtigung der senkrechten Linien an.
Dieser Rahmen ist bewusst gesetzt worden. Auf dem Hintergrund der Diskre-

Abbildung 3: Sachau-Papyrus 18 Vorderseite

panzen zwischen Uberschrift und dem Inhalt von Kol. 7,1-6, sowie der
Diskrepanzen zwischen den Einnahmen und dem Betrag von Kol. 7,3, muss
davon ausgegangen werden, dass Kol. 7,1-6 nicht zur Tempelsteuerliste dazu-
gehorte. Da Sachau-Papyrus 18 auf der Riickseite weitergeht, der Papyrus selbst
auf der Vorderseite nach Kol. 7 durch die demotische Rechnung fortgesetzt
wurde, muss der Text Kol. 7,1-6 zeitlich vor der Niederschrift der Tempelsteu-
erliste geschrieben worden sein. Wie ist aber Kol. 7,1-6 als selbstindiger Text

24 Porten/ Yardeni, Textbook 3, 227.
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zu interpretieren und wie ist dann Sachau-Papyrus 18 in den religionshistori-
schen Kontext der Juden von Elephantine einzubetten? An dieser Stelle ist nicht
mehr der Raum um diesen Fragen adéiquat nachgehen zu kénnen und verweise
hiermit auf meine diesbeziiglichen Gedankengénge in meiner Dissertation.

Abbildung 4: Ausschnittsvergrifierung SP 18 Vorderseite

Die Schwichen des Texthook of Aramaic Documents, die teils stark vonein-
ander abweichenden Lesungen, die Frage nach der ad4quatesten Textwiederga-
be der Papyri und Ostraka, die noch offenen Fragen in Bezug auf den Text-
zuwachs und die zahlreichen ohne Fotos und ohne Kommentar publizierten
Neuzusammensetzungen bzw. Neuzusammenstellungen hemmen den wissen-
schaftlichen Diskurs. Fiir die Zukunft wire es wiinschenswert, wenn eine
Gruppe von Fachwissenschaftlern eine emeute Gesamtedition der Papyri und
Ostraka mit Fotos und Kommentar anstreben und die zahlreichen noch offenen
Fragen angehen wiirde.
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Summary

In this essay the author reflects on Bezalel Porten’s approach to transcription in his
Textbook of Aramaic Documents and — on this background — makes some general com-
ments on the textual representation of the Papyri and Ostraca from Elephantine. In the
following open questions concerning the Aramaic documents which have been dis-
covered or re-discovered from the 1970s on. New combinations and re-arrangements of
Papyrus fragments made by Bezalel Porten are listed and supplied with critical notes.
Finally, using the example of Sachau-Papyrus 18, it is demonstrated that another look at
the originals in the museums may lead to new conclusions.

Zusammenfassung

In diesem Aufsatz reflektiert die Autorin die Transkriptionsweise des Texthook of
Aramaic Documents von Bezalel Porten und Ada Yardeni und macht auf diesem Hinter-
grund einige generelle Anmerkungen zur Textwiedergabe der Papyri und Ostraka von
Elephantine. Im Weiteren werden offene Fragen im Zusammenhang mit den seit den
70er Jahren des 20.Jahrhunderts entdeckten bzw. wiederentdeckten aramiischen Text-
zeugen angesprochen. Neuzusammenstellungen bzw. Neuzusammensetzungen von Papy-
rusfragmenten durch Bezalel Porten werden aufgelistet und mit einigen kritischen
Anmerkungen versehen. Zum Schluss wird am Beispiel von Sachau-Papyrus 18 gezeigt,
dass ein emeuter Blick auf die Originale in den Museen zu neuen Schlussfolgerungen
fithren kénnen.
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Entlang des Weges gesit — doch nicht vergebens!
' ' Eine Notiz zu Mk 4,4 im Licht von Mk 10,46

Markus Lau

1. Die Parabel vom Sémann (Mk 4,3-9.13-20): eine Hoffnungsgeschichte

Die Parabel' vom Sdmann, der in etwas ungliicklich wirkender Manier sein
agrarisches Werk vollfithrt, wird in der Exegese haufiger als optimistische Hoff-
nungsgeschichte im Blick auf die Ausbreitung der Gottesherrschaft — auch
durch das missionarische Bemiihen von Christinnen und Christen der marki-
nischen Gemeinde? — gelesen.’ Eine der dafiir zentralen Textbeobachtungen
erwichst aus der Kompositionsanalyse des Textes, priziser angesichts der &du-
Berst differenziert erzahlten vierfach unterschiedlich ausfallenden Aussaat des
Samens. Fillt jeweils nur ein Samenkorn (V.4: © pév; V.5: &Ado; V.7: &Ado)
entlang des Weges, auf das Felsige oder unter die Dornen, so fillt der weitaus
grofere Teil (V.8: &Aie) auf gute Erde und bringt tiberragend viel Frucht: bis
zum Hundertfachen der Ausgangsmenge.* Die Geschichte will insofern Mut
machen.’ Die Aussaat des Wortes Gottes, so die allegorische Ausdeutung des

! Die Gattungszuordnung fiir die Perikope ist umstritten. Vgl. dazu nur Mell, Zeit, 75-
109 (Gleichnis) und Klauck, Allegorie, 188-191 (Parabel). Ich spreche vorsichtig von
einer Parabel — die Gattungszuordnung ist fiir die hier vorzustellende notizhafte
Beobachtung von untergeordneter Bedeutung.
Einen mit Missionsbemiihungen verbundenen Hintergrund fiir die Parabel und / oder
ihre Deutung nehmen u.a. an: Dschulnigg, Markusevangelium, 138; Schenke, Mar-
kusevangelium, 130-131; Gnilka, Evangelium, 157.174-176; Pesch, Markusevange-
lium, 245-246; Eckey, Markusevangelium, 142; Mell, Zeit, 65; Erlemann, Gleichnis-
auslegung, 127.
Aus der Fiille an Sekundérliteratur zur Perikope greife ich nur exemplarisch einige
Titel heraus, die diese Sicht des Textes (z.T.) auch vertreten. So etwa Weder, Gleich-
nisse, 108-111; eine duflerst differenzierte Darstellung legt Lohfink, Gleichnis, 36-69,
bes. 63.66; vor. Vgl. auch Limbeck, Markus-Evangelium, 62-68; Gnilka, Evangelium,
161; Erlemann, Gleichnisauslegung, 127. Zumindest angedeutet findet sich diese
Perspektive auch im neuen Kompendium der Gleichnisse Jesu, vgl. Dronsch, Frucht-
bringen, 308: Eine ,,gelingende fruchtbringende Rezeption des Wortes wird nicht
ideal vorausgesetzt, aber es wird hoffnungsvoll an ihr festgehalten™,
Auf das Spiel mit Singular und Plural machen u.a. aufmerksam: Schenke, Markus-
evangelium, 127-128; Dschulnigg, Markusevangelium, 133 Anm. 21.
. Kertelge, Markusevangelium, 46: ,.Jesus macht den Jiingern mit diesem Gleichnis
Mut.* Vgl. auch Venetz, Markusevangelium, 104-106.
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Aussaatvorgangs (Mk 4,14), hat in den allermeisten Fillen Erfolg. Der Glaube
breitet sich aus — auch durch das Wirken urchristlicher Missionarinnen und
Missionare. Jesus gewinnt dadurch weitere Anhédngerkreise fiir seine Perspek-
tive der Weltwahrnehmung, fiir seine Uberzeugung vom angebrochenen Reich
Gottes (Mk 1,15). Darauf konnen die Mitglieder der markinischen Gemeinde
trotz einer vielleicht negativen Wahrnehmung der Ausbreitung des Gottesrei-
ches und trotz scheinbaren missionarischen Misserfolgs vertrauen. Fiir eine
solche Sicht der Lebenswelt will die Parabel werben.

Diese Interpretation der Parabel ldsst sich meines Erachtens durch eine
weitere Textbeobachtung erhirten, die zugleich das scheinbar negative ,,entlang
des Weges Sden* in ein anderes Licht riickt.

2. Bartiméus, der Glaubende am Wegesrand (Mk 10,46-52)

Folgt man namlich durch intratextuelle Lektire einem der zentralen
Leitworte des Markusevangeliums, dem Begriff 660c,° der in Mk 4,4.15 in
augenscheinlich negativer Konnotation gebraucht wird, landet man unwei-
gerlich bei der Heilungsgeschichte vom blinden Bartimédus (10,46-52). Nur hier
findet sich eine wortliche Entsprechung zur Formulierung von Mk 4,4.15: Topd
v odov. In Mk 10,46 ist es der blinde Bettler Bartimiius, der mepe: thr 666w
sitzt. Leserinnen und Leser, die das Evangelium vom Beginn her lesen und die
Formulierung aus Mk 4,4.15 noch im Ohr haben, miissten nun eigentlich
erwarten, dass es um Bartimius und das in ihn evtl. gesidte Wort nicht gut
bestellt ist. Doch es kommt anders.

Bartimius wird von Markus als ein paradigmatisch Glaubender stilisiert. Er
ist eine der positiven kleinen Erzahlfiguren innerhalb des Markusevangeliums,
die als Vorbilder erscheinen.” Es ist sein Glaube, den Jesus ihm ohne Um-
schweife zuerkennt und aufgrund dessen die Heilung geschieht (10,52); ein
Glaube, der dadurch zum Ausdruck kommt, dass Bartimius von Jesus gehort
hat® und unbedingt — auch gegen alle duBeren Widerstinde — mit ihm in Kontakt

®  Auf die Bedeutung dieses Leitworts im Markusevangelium wurde verschiedentlich

aufimerksam gemacht. Vgl. dazu exemplarisch die Untersuchungen von Manicardi,
Cammino; Rhoads/Michie, Mark, 64-65; Koch, Gliederung, 149; Winter, Jesu, 73-88.

Dazu vgl. Williams, Followers; Ebner, Schatten, 56-76; Ebner, Kreuzestheologie,
163-165; Schenke, Markusevangelium, 253-254; Eckstein, Schliisseltext, 33-50;
Trummer, Augen, 103-114.

Erzihllogisch ist wohl davon auszugehen, dass Bartimius bereits vor dieser Begeg-
nung von Jesus gehort hat. Anders wire seine Reaktion auf den Auftritt Jesu kaum
verstindlich: Nachdem Bartimdus innerhalb der Perikope nur gehdrt hatte, dass
Jesus, der Nazarener, in seiner unmittelbaren Nihe auf dem Weg vorbei geht, er aber
darauthin sofort das Erbarmen des Davidssohnes erbittet, muss er iiber gewisse
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treten will, ohne dass Jesus ihn dazu aufgefordert hitte oder andere ihn zu Jesus
bringen (vgl. dazu 2,1-12; 8,22-26). Darin erscheint Bartimaus im Ubrigen der
glaubigen blutfliissigen Frau (5,25-34) und der Syrophénizierin (7,24-30), wei-
teren kleinen, aber sehr vorbildlichen Erzihlfiguren, auffallend dhnlich.

3. Eine optimistische Umakzentuierung mit kleinem Seitenhieb

Das heifit: Wer ausgehend von der hoffnungsvoll-optimistischen Sidmanns-
parabel das Markusevangelium weiter liest, der kann lernen, dass sogar ein an
den Wegesrand gesites Wort aufgehen kann, dass auch eine solche Saat nicht
automatisch verloren ist — in korrigierendem Rekurs auf Mk 4.4.15. Insofern
legt Markus in der Perspektive der Leserinnen und Leser noch nach. Nicht nur,
dass die allermeiste Saat groBartige Frucht tréigt, sondern auch angesichts des
wenigen, aber scheinbar Verlorenen lohnt sich ein zweiter Blick. Auch der
Same am Wegesrand geht auf und tragt Frucht. Vom ausgesdten Gotteswort
geht so gut wie nichts verloren. Der glaubende Bartiméus ist dafiir ein Beispiel.
Als Schiiler Jesu muss und darf man also auch der scheinbar verlorenen Aussaat
etwas zutrauen, ihr — um im Bild zu bleiben — die Chance zum Wachstum
geben. Letzteres misslingt in der Bartimdusgeschichte fast. Die ,,Vielen®, die
Jesus begleiten und zu denen wohl auch die Schiiler Jesu gehoren (V.46.48),
wollen Jesus augenscheinlich fiir sich behalten und versuchen, den schreienden
Bartimidus mundtot zu machen. Sie fahren ihn an (V.48: énetijwy), ein Verhal-
ten, das im Markusevangelium eigentlich nur Damonen und den Chaosméchten
gegeniiber angebracht ist (1,25; 3,12; 4,39; 9,25).° Das hatten die Schiiler Jesu
indes schon einmal vergessen, als sie auf dem Weg Kinder, die zu Jesus ge-
bracht werden sollten, anfuhren (10,13).!° Im Licht von Mk 4,15 iibernehmen
damit die ,,Vielen* die Rolle des Satans (vgl. auch Mk 8,33). Sie versuchen, das
in Bartiméus Gesiite nicht zum Zuge kommen zu lassen. Aber ohne Erfolg —
Bartiméus l4sst sich durch die abwehrende Haltung der ,,Vielen™ nicht beirren.
Die Saat entlang des Weges geht damit auf und trigt Frucht. Der Glaube des
Bartimius, durch die gelungene Heilung eindriicklich bestitigt (V.52), belegt
es. Und mehr noch: Bartiméus wird zum Nachfolger Jesu auf dem Weg,

Dieser kleine Seitenhieb im Blick auf die Schiiler und Begleiter Jesu kénnte
als Warnung flir die christlichen Missionarinnen und Missionare gedacht sein:
Vielleicht sind gerade sie es, die durch falsche Resignation im Blick auf den

,-Vorinformationen® verfiigen — in der metaphorischen Sprache von Mk 4,1-9.13-20
ausgedriickt: Er hat bereits das ausgesite Wort gehort.

Jesus selbst fihrt nur in zwei Fillen Menschen an. Ironischerweise handelt es sich um
die Schiiler Jesu (8,30) bzw. Petrus (8,33), nachdem dieser seinerseits Jesus angefah-
ren hatte (8,32).

10" Zur Kritik an den Schiilern Jesu vgl. exemplarisch Ebner, Schatten, 56-76.
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,.Brfolg des Christentums* evtl. unbemerkt an Jesus Interessierte daran hindern,
zu Jesus zu gelangen — und dadurch das ausgesidte Wort nicht Frucht bringen
lassen.

Mk 4,3-9.13-20 als hoffnungs- und vertrauensvolle Mutmachgeschichte im
Blick auf die erfolgreiche Ausbreitung des Reiches Gottes zu lesen, dafiir wirbt
die Erzihlung vom blinden Bartiméius am Wegesrand, der zum Nachfolger Jesu
auf dem Weg wird.

Summary

The article points to the intratextual connection between Mk 4.4.15 and 10,46, which
is established through the expression mape thy 066v. Against this backdrop, the parable
of the Sower (Mk 4,1-9) is read as a story of hope with regard to the spread of God’s
word. According to Mk 10,46 even a grain sowed on the side of the way is not auto-
matically doomed or lost (in contrast to the logic of Mk 4,4.15). The faithful Bartimius
sitting on the side of the way is the literary example of this.

Zusammenfassung

Der Beitrag weist auf die intratextuelle Verbindung von Mk 4,4.15; 10,46 hin, die
durch die Stichwortverbindung mape thr 686v zustande kommt. Die Parabel vom Si-
mann (Mk 4,1-9) wird vor diesem Hintergrund als Hoffnungsgeschichte im Blick auf die
Ausbreitung des Wortes Gottes gelesen. Selbst ein entlang des Weges gesétes Samenkormn
ist in der Perspektive von Mk 10,46 nicht automatisch verloren (in Kontrast zur Logik
von Mk 4.4.15). Der glaubige Bartimdus am Wegesrand ist dafiir das literarische Bei-
spiel.
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Die Klage der Witwe

| Anmerkungen zu moglichen sozialen und
rechtlichen Hintergriinden von Lukas 18,2-5

Ulrich Kellermann

Der dem nach Sir 35,15ff ausgerichteten Gleichnis Lk 18,2-8 vorgegebene

Erzihlstoff entspricht einer in der Antike nicht ungewdhnlichen Erfahrung, dass
ein gesellschaftlich Hochstehender von einem Armen durch Beharrlichkeit
dahin gebracht wird, sich dessen Sache letztendlich doch anzunehmen'. Wie oft
in der Gleichnisrede Jesu ist hier wohl eine umlaufende Geschichte als Ankntip-
fungspunkt herangezogen, um die ihr zustimmenden Horer mit einer unerwar-
teten Folgerung daraus zu {iberraschen. Kein Motiv weist darauf hin, dass diese
unbedingt in jidischem Milieu entstanden und tradiert sein miisste. Aber die
Textgestalt der Jiingerunterweisung® im Kontext des Evangeliums verortet sie
im jiidischen Alltag. Im Endtext Lk 18,1-8 mit seinen traditions- und redak-

(5}

Mit diesen Erwédgungen griiie ich den verehrten Kollegen Prof. Dr. Hans Jochen
Boecker, dessen wissenschaftliche Lebensarbeit besonders dem Recht in Israel
verbunden bleibt, herzlich zur Vollendung seines 80. Lebensjahres am 28. Mirz
2008.

Vgl. bereits die altdgyptische Erzidhlung aus der Zeit der 9./10. Dynastie (2155-2030
v.Chr.) vom Bauern, der hartnickig beredt neunmal bei dem von ihm angerufenen
Richter vorstellig wird und ihn auch des Rechtsbruches bezichtigt; Ubersetzung bei
Erman, Literatur, 157-159; dazu siehe ferner Schottroff, Gleichnisse, 252 Anm. 5. —
In der Hebriischen Bibel vgl. 2Sam 14. — Im Oxyrhynchos Papyrus VIII 1120 aus
dem 1. Jh. n.Chr. geht es um die Beschwerde einer schwachen Witwe, die bereits
zuvor eine Eingabe gegen ihren Schwiegersohn wegen eines Ubergriffs gemacht
hatte. Ihr Gegner schafft es, die Unwirksamkeit der Petition zu erreichen. Sie ldsst
sich aber nicht davon abhalten, das alte Unrecht emeut zu benennen und gegen das
neue wiederum zu klagen; Ubersetzung bei Thierfelder, Welt, 63. — Nach Plutarch,
Regum, 32, nétigt eine Frau Kénig Philipp von Makedonien: ,.Eine arme alte Frau
erbat von ihm, ihr Recht zu verschaffen. Und obwohl sie héiufig hinlief, sagte er, er
habe keine Zeit. Die alte Frau aber schrie laut: ,Dann darfst du auch nicht Kénig
sein‘. Den aber verwunderte das Gesagte, so dass er nicht nur ihr, sondern auch den
andern sogleich Gehér gab®; Ubersetzung bei Berger / Colpe, Textbuch, 144. Die
gleiche Begebenheit tiberliefert Plutarch, Plutarchi, 24 auch von Koénig Demetrios
Poliorketes (Ubersetzung z.B. bei Bormann, Recht, 39).

L1722
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tionsgeschichtlich gewachsenen Aussageintentionen® dient das unbeirrbare
Schreien der Witwe nach ihrem Recht wohl als Analogon zum Gebet der
Gemeinde zu Gott ,,bei Tag und Nacht“ (V.7), die Hauptperson bleibt jedoch
der Richter, der durch die Hartnackigkeit einer Witwe zur Veréinderung seiner
Verhaltensstrategie genétigt wird. In den folgenden Ausfiihrungen interessieren
nur die moglichen sozialen und rechtlichen Hintergriinde der erzéhlten Welt des
Gleichnisses als eines typischen Falls aus dem Alltag des Witwenlebens®,

(2) ... Da war ein Richter in einer Stadt, der Gott nicht flirchtete und vor
keinem Menschen Respekt hatte. (3) Es gab nun auch eine Witwe in jener
Stadt. Die kam immer wieder® zu ihm und sagte: ,,Schaffe mir mein Recht
gegen meinen Prozessgegner™! (4) Doch eine ganze Zeit lang wollte der
das nicht. Dann aber redete er sich selbst zu: ,,Wenn ich auch Gott nicht
fiirchte und vor keinem Menschen Respekt habe, (5) so will ich ihr doch
Recht schaffen, weil diese Witwe da mich stindig beldstigt. Nicht dass sie
sonst am Ende noch hergeht und ,,mir (6ffentlich) ins Gesicht springt*.

Trotz ihrer vereinfachenden Typisierung spiegelt die Erzihlung dieses
Vorgangs Details rechtlicher und sozialer Gegebenheiten des jiidischen Wit-
wendaseins.

1. Zum Stand des Verfahrens

Die Aufforderung der Witwe in V.3 | Schaffe mir mein Recht gegen meinen
Prozessgegner!“ zeigt, dass das Verfahren bereits begonnen hat®,

Als Prozessgegenstand ist eine Vermdgenssache vorausgesetzt, bei der die
Witwe das ihr von einem méannlichen Prozessgegner’ nicht anerkannte oder ihr
genommene Recht selbst in die Hand nehmen muss. Viele Texte der Hebri-
ischen Bibel und des Friihjudentums zeigen, dass die Note von Witwen vor
allem im Bereich des Rechts lagen. Torabestimmungen'®, Anklagen und Mah-

Vgl. dazu die einschldgigen Kommentare, Aufsitze und Monographien zum Gleich-
nis.

Zur Intensitatsformel als Gebetstopik in Witwentexten vgl. Lk 2,37; 1Tim 5,5.

Vgl. Schottroff, Lydias Schwestern, 152.

Iteratives Imperfekt.

So der Vorschlag einer meines Erachtens treffenden Ubertragung von wértlich ,,ins
Gesicht schlagen™ bei Bindemann, Ungerechte 957. Gemeint ist wie z.B. in Apg 23,2
eine Aktion 6ffentlicher Beschdmung,

Jeremias, Gleichnisse, 153.

?  Zudwrldikoc vgl. Mt 5,25 par Lk 12,58.

19 vl zB. Ex 22,21-23; Dtn 24,17; 27,19.

~N o w»n A
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nungen der Propheten'!, weisheitliche Stimmen'?> im Alten Testament und
paréinetische Texte aus frithjiidischer Zeit'? lassen erkennen, dass sie als Frauen
in einer patriarchalisch geprigten Gesellschaft schneller als andere Opfer von
Unrecht wurden'*. Die Anklagen der Propheten machen dieses Phiinomen zum
Paradigma fiir den Verfall der Solidargemeinschaft in Israel.

Die Witwe in der Erzdhlung bemiiht hartnickig das Gericht fiir die
Wiederherstellung ihres Rechts und nétigt so den Richter zur Veridnderung
seines Verhaltens. Es ist in Vermogensangelegenheiten nach spiter bezeugtem
rabbinischem Recht bei der Klage vor judischen Eigengerichten in der Syna-
gogengemeinde durchaus die Entscheidung eines autorisierten Einzelrichters
statt des allgemein iiblichen Dreierkollegiums'® méglich. So wird in bSanh 4b
cine Baraita tiberliefert: ,,Wenn einer als Rechtskundiger anerkannt ist, dann
darf er auch als Einzelrichter entscheiden*. Dabei geht es in der Geschichte
um die Weiterfiihrung eines bereits erdffneten zivilrechtlichen Verfahrens und
nicht wie z.B. in Lk 12,13f um das Ersuchen an eine Schlichtungsautoritit zur
Erteilung eines Schiedsspruchs. Der Richter scheint hier aber eher im Rahmen
stadtischer Justiz!” wirksam zu sein, wie man sie sich in den 63 v.Chr. von
Pompeius nach der hasmonéischen Unterwerfung wiederhergestellten Poleis in
Paldstina und im Ostjordanland und in den Polis-Griindungen des Herodes und
seiner Sohne'® mit ihrer heidnisch-jiidischen Mischbevolkerung vorstellen
kann. Dort {iberlagern sich juidische, romische und éltere einheimische Rechts-
systeme und -verhiltnisse.

Man konnte dabei auch den Fall annehmen, dass eine jiidische Kldgerin in
zivilrechtlichen Angelegenheiten alternativ die Maglichkeit zur Anrufung des
synagogalen Gerichts oder der kommunalen stidtischen Gerichtsbehérde hatte
und ihr Letzteres effizienter zu sein schien'®. Das Bestehen solcher Alternativen
setzt ja das rabbinische Verbot fiir Juden voraus, Recht gegeniiber ihren

' vgl. 2B. Jes 1,17.23; 10,2; Jer 7,6; 22,3; Ez 22,7; Sach 7,9f; Mal 3,5.

12 vgl. z.B. ljob 24.3; Ps 94.6.

i Vgl. z.B. Sir 35,17; Weish 2,10; Philo VitMos 2,240; CD 6,16; Sib II 265; III 242;
TestHi 9,1; 10,2; slHen 42,9; 50,6; SEsr 2,20; ZephAp 11,4.

4 Vol dazu grundlegend Schottroff, Armut, 54-89.

I3 Vgl. zB. mSanh 1,1; auch bSanh 3a. 4b. 5a; bBM 32a.

L6 Ubersetzung Strack / Billerbeck, 364; vgl. auch z.B. bSanh 5a; ferner Mt 5,25f par.
Lk 12,58.

17 Wie wohl auch in Mt 5,25f par Lk 12,58f.

& Vegl. dazu z.B. Hengel / Schwemer, Jesus, 55-57.274-275.

19 Vel Derret, Law, 184-185.187.
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Volksgenossen bei Nichtjuden zu suchen®. Der ilteste Beleg fiir diese Re-
glementierung bleibt der Ausspruch des R.Tarphon um 100 n. Chr. nach einer
Baraita zu bGit 88b?': ,,Uberall, wo du Gerichtskollegien der Nichtisraeliten
findest, auch wenn ihre Gerichte (Rechte, Rechtsverfahren, Rechtsentscheidun-
gen) denen der Israeliten entsprechen, bist du nicht berechtigt, mit thnen in Ver-
bindung zu treten; denn es heifit: ,Dies sind die Rechtssetzungen, die du ihnen
vorlegen sollst® (Ex 21,1) — ihnen® (den Israeliten) und nicht den ,Fremden’
(den Nichtisraeliten)*. Als analoger Fall wire hier zu nennen die Klage der
judischen (zeitweiligen) Witwe Babatha aus dem Dorf Mahoza / Mahoz
"Aglataim am Siidufer des Toten Meeres nach rémischem Recht gegen jiidische
Gegner bei dem Gouverneur von Arabia im P. Yadin 15 (JDS 2) um 125 n. Sie
findet sich in den Papyri von Nahal Hever unter den erhaltenen Dokumenten
des Archivs dieser vermdgenden Frau®?,

Der nach jiidischer Tradition von der Witwe als Rechtshelfer”® angerufene
Stadtrichter schiebt trotz wiederholten Dringens die Weiterfithrung des Ver-
fahrens auf die lange Bank, wo doch nach altem jiidischen Rechtsbrauch die
Klage der Witwen cher vorrangig zu behandeln gewesen wire?*. Er hat nach
V.2.4 den tiblen Ruf, der hier in gemeinantiker sprichwortlicher Redeweise zum
Ausdruck kommt®, sich nicht an die Normen géttlichen Rechts gebunden zu
wissen® und vor einem schlechten Leumund selbst in der Offentlichkeit nicht
zurtickzuschrecken. Es gibt in der Erziihliiberlieferung keinen direkten eindeu-
tigen Anhaltspunkt dafiir, dass das Verhalten des Richters in Sonderheit an den
Malstiben der Tora und der prophetischen Mahnung Israels gemessen wird. Er
steht als ,,anti-hero*?” im Gegensatz sowohl zum hellenistischen®® als auch zum

20 Vgl. z.B. auch bBK 113b; ebenso den Rat des jiidischen Schriftgelehrten Paulus zu
(vermdgensrechtlichen) Regelungen bei Auseinandersetzungen in der freilich iiber-
wiegend heidenchristlichen Gemeinde von Korinth 1Kor 6,5.

2l Die Parallele Tanch Mischp 93a fuhrt das Wort auf R. Schim’on (um 150) zuriick;
vgl. ferner zum Verbot Tanch Mischp 91a; Mekh Ex 21,1 (81b); Texte alle bei Strack
/ Billerbeck, 362-363.

22 Nihere Hinweise dazu z.B. bei Cotton, Recht, 24-26.

2 Die viermal im Text gebrauchte Wendung ,,Recht schaffen* hat durch V.7 und V.8
in V.3 und 5 die spezielle Bedeutung ,,solidarische Hilfe*.

2 So darf nach Maimonides, Hilchot Sanhedrin 21,6 eine Witwe bei Gericht den
Anspruch stellen, vor allen anderen Parteien bei dem Richter zu erscheinen; Cohn,
Witwe, 1467.

> Vgl. dazu z.B. Jos Ant 10,83; Philo Specleg III 209; Dionysios von Halikarnass,
Romanae Antiquitates X 10,7; dazu Freed, Parable, 42.

26 Vagl. zu dieser Beurteilung bes. 2Chr 19,6f.

2 Daube, Nuances, 2340.
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jidischen® Sittlichkeitsideal, dessen Verwirklichung man von einem Richter
einfordern sollte. Ob seine Charakterisierung auch Unbestechlichkeit einschlief3t,
bleibt eher offen.

Mit Riicksicht auf den Prozessgegner wagt er es wohl nicht, das Verfahren
zugunsten der Witwe abzuschlieBen®’, Thre Darstellung im Text erweckt den
Eindruck, dass sie zu unbedeutend ist, um sich gegen einen gesellschaftlich
angesehenen Prozessgegner, zudem gegen einen Mann’!, den Richter geneigt
zu machen. Der Hartnickigkeit seiner Weigerung entspricht aber ihr ebenso
beharrliches Insistieren, das ihn an seiner Schwachstelle trifft: der Angst vor
dauerhafter Beléstigung und dramatischen 6ffentlichen Auftritten® dazu noch
einer Frau. Seine ironischen Erwédgungen dienen mehr seiner eigenen Ruhe als
seiner Sorge um die Gerechtigkeit.

2. Zur sozialen Situation der Kligerin

Der Erzihlstoff kniipft wohl an Anschauungen und Erfahrungen der
drmeren Bevolkerung zur Zeit Jesu von der mangelnden Integritit eines Rich-
ters und vom Fortgang der zivilrechtlichen Angelegenheiten bei sozial Schwa-
chen an. Er ,,ist ein Mann, wie die orientalischen Richter es zumeist sind**>.
Die zu Beginn der Erzihlung angedeutete Problemlage trifft auf Zustimmung
der Zuhorer. Die einzig wirksame Watffe des Armen bleibt in einem solchen
Fall die Impertinenz.

Man kann zur Erhellung einer solch typischen Situation der Benachteiligung
des Armen im Rechtswesen auch auf Mk 12,40 par. Mt 23,14; Lk 2047
hinweisen. Im Rahmen der Spruchkomposition Mk 12,38-40 nimmt hier in
V.40 Jesus in sarkastischer Redeweise die prophetische Klage iiber das Unrecht
auf, das Witwen oft zugefligt wurde. Der Vers setzt ein geringes Eigentum bei
Witwen voraus: das bescheidene Anwesen®*. Wenn die Erwiihnung der Schrift-

28 Daube, Nuances, 2340-2341; Bormann, Recht, 311, Der Richter nimmt eine Haltung
ein, die bei Plato, Politeia 362d-367¢; Nomoi 885b, unter Strafe gestellt wird (Hin-
weis bel Bormann, Recht, 311 Anm. 56). Vgl. auch Plutarch, Demetrios, 24: ,,Das, was
Kénig Demetrios (sc. Poliorketes) befiehlt, dies gelte den Géttern als fromm und den
Menschen als gerecht™ (Hinweis bei Bormann, Recht, 38).

2 Vgl. zB. 1Sam 2,26; Spr 3,3f; Lk 2,52.

30 Stahlin, XApa, 438.

! Bindemann, Ungerechte, 957.

2 Vgl, Daube, Nuances, 2339-2340.

33 Klostermann, Lukasevangelium, 177 in Anlehnung an Loisy.

e Vgl. zum Hausbesitz der Witwe 1Kon 17,8-24; 2K6n 4,1-7; 8,3; Mi 2,9; zum Acker
2K6n 8,3; die Rechtsverhéltnisse bei dem Besitz des Grundstiicks in Rt 4,3 sind nicht
ganz deutlich; dazu siehe Schottroff, Armut, 156.
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(= Rechts-) Gelehrten in V.38 in den urspriinglichen Uberlieferungszusammen-
hang gehort, ist hier méglicherweise mit der Anschuldigung ,.die Héuser der
Witwen aufessen‘* angespielt auf deren zunéchst im Zeichen der Wohltitigkeit
angebotenen Rechtsbeistand®® in einem Rechtsstreit, wie ihn eben die Witwe
von Lk 18,2-5 verfolgt. Die hier anvisierten Advokaten hétten dann nach einem
Erfolg vor Gericht nachtriglich die Forderung hoher Bezahlung erhoben, die
das gliicklich erstrittene Eigentum der Witwe?® letztlich aufzehren wiirde?. So
weil} (freilich nicht expressis verbis auf die Schriftgelehrten bezogen) Ass Mos
7,6 (1. Jh. v.Chr.): ., Der Armen Giiter fressen sie, und sie behaupten, sie téten
dieses nur aus Gerechtigkeit (das heiBt Wohltitigkeit) ... (Sie sind) Vertreiber ...“*%.
Weil der Arme dem herangezogenen Rechtsbeistand das Honorar nicht zahlen
kann, hilt sich dieser an dem erstrittenen Eigentum schadlos und vertreibt ihn
aus seinem Besitz.

Der Erzihlstoff ldsst zugleich erkennen, wie eine Frau der jiidischen
Gesellschaft als Witwe ihre personale Unabhéngigkeit auch in rechtlicher Hin-
sicht gewinnen kann. ,,Eine Frau erlangt ihre Freiheit auf zwei Weisen ... durch
Scheidungsurkunde und durch den Tod des Ehemanns™ (mQid 1,1). Hatte z.B.
ein Vater seine Tochter minderjihrig verheiratet, so kehrt sie als Witwe, selbst
im Fall noch bestehender Minderjdhrigkeit, nach rabbinischem Recht nicht
mehr in die elterliche Gewalt zuriick (mKet 4,2). Freilich ist diese Fretheit bei
den sozial Schwachen mit dem Verlust der rechtlichen und 6konomischen
Sicherheit verbunden, wie der Gleichnisstoff erkennen ldsst. ,,Die gesellschaft-
liche Diskriminierung der Frau generell lisst sich am deutlichsten bei den
Witwen aufzeigen‘??.

In der widerstéindigen Beharrlichkeit der Witwe liegt nach dem Frauenbild
der damaligen jiidischen Gesellschaft klar eine Rolleniiberschreitung vor®, die
fiir das Anliegen der Gleichnisrede Jesu natiirlich die entsprechende Aufmerk-
samkeit erregt.

3. Mégliche Anlésse flir den Rechtsstreit einer Witwe

Es lassen sich als Anlass zu dem anstehenden hinausgezogerten Rechtsstreit
auf dem Hintergrund alttestamentlicher, frithjiidischer und rabbinischer Texte,
besonders aber der Papyrusurkunden von Elephantine aus dem 5. Jh. v.Chr. und
aus der Judidischen Wiiste der zwanziger und dreiBiger Jahre des 2. Jhs. n.Chr.

3 val. Jes 1,17; Sir 4,10.

36 Vagl. auch 2Kon 8,2-6.

37 Stihlin, Xnpa, 437.

38 Zum Wortlaut der Ubersetzung siche Brandenburger, Himmelfahrt, 74 Noten zu 6.
3 Krause, Witwen 11, 253.

40 Schottroff, Lydias Schwestern, 157; Schottroff, Gleichnisse, 253.
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(Murabaat, Nahal Hever), verschiedene Mdoglichkeiten von Rechtsbeugung
vorstellen:

3.1 Angelegenheiten der iiblichen Witwenversorgung

Die besonders durch das Elterngebot verpflichteten Kinder versuchen, die
als Last empfundene Witwe und ihren durch die Ketubba (Hochzeitsvertrag)
vertraglich oder nach dem Gewohnheitsrecht bestehenden Anspruch auf
Versorgung wie Wohnung und Alimentierung®' im Hause des verstorbenen
Mannes mit irgendwelchen Druckmitteln, durch Schikanen oder Anwendung
von Tricks loszuwerden*?.

Die Erben des verstorbenen Mannes verweigern oder mindern der Witwe
direkt und offen die ihr durch die Ehe zustehenden Vermégens- oder Versor-

' Dazu vgl. z.B. Benoit / Milik / de Vaux, Grottes, 20,9-11; 21,14-16; 115,101F: 116,9ff;
Yadin n.a., Documents, 7,25 (JDS 3); mKet 4,12; 11,1; 12,3.

Vgl. dazu z.B. Codex Hammurabi § 172:,, ... wenn ihre Kinder, um sie aus dem Haus
zu vertreiben, sie schikanieren, so sollen die Richter ihre Angelegenheit iiberpriifen
und den Kindern eine Strafe auferlegen; diese Frau braucht aus dem Hause ihres
Ehemanns nicht auszuziehen”. — Eine Mahnung in der &gyptischen Lehre des Ani
(7,17-18,1) lautet: ,, Gib deiner Mutter doppelt so viel Nahrung, wie sie dir gegeben
hat. Sie hatte eine schwere Last an dir, aber sie sagte nicht: ,,Fort mit dir! ... *;
Ubersetzung Brunner, Weisheit, 208. — In Spr 19,26 heiBt es: ,,Wer dem Vater
Gewalt antut, die Mutter verjagt — ein schandbarer und schindlicher Sohn ist er*; vgl.
auch Ex 21,15.17; Lev 20,9; Dtn 27,16; Ez 22,7; Spr 20,20; 23,22; 30,11.17. — Die
inhaltlich verzerrende judenchristliche Phariséerpolemik in Mk 7,10-12 par Mt 15,4-
6 spricht vom Missbrauch unmoralischer (dazu z.B. mNed 9,1) Geliibde, um ge-
wissen Versorgungspflichten gegeniiber Vater oder Mutter zu entgehen. — Der
Talmud pSota 3,4 (19a) 32-38 tiberliefert einen konkreten Vorfall: ,,(Was ist unter)
der (in der Mischna) genannten Plage der Pharisder (zu verstehen)? Wenn jemand
Waisenkindern einen Rat gibt, wie man die Witwe um die Alimente bringen kann.
Wie (zum Beispiel) bei der Witwe des Rabbi Shubbetai, die ihre Giiter ver-
schwendete. Die Waisenkinder kamen und brachten (die Angelegenheit vor) Rabbi
El’azar. Er sprach zu ihnen: Was sollen wir fiir euch tun? Ihr seid téricht! Da kam der
Schreiber herbei und sprach zu ihnen : Ich will euch einen Rat geben. Tut so, als ob
ihr (eure Giiter) verkaufen wolltet. Dann wird sie die Morgengabe einfordern und
ihren Anspruch auf Lebensunterhalt verlieren. Und so taten sie. Noch am selben
Abend kam sie in dieser Angelegenheit zu Rabbi El'azar (um die Ketubba von ihren
Kindern einzufordern). Dieser sagte: Die Schldge der Pharisier haben sie getroffen!
(Unheil) mége iiber mich kommen, wenn ich das so beabsichtigt habe*; Ubersetzung
Hiittenmeister, Sota, 88.

42



112 Ulrich Kellermann — BN NF 142 (2009)

gungswerte. Das kann z.B. auch die Auszahlung des Ketubba-Betrags im spe-
ziellen Fall ihrer Wiederverheiratung*®® einschlieBen.

Sie wollen der ansonsten mittellosen Witwe gegen ihren Willen die {ibliche
karge Ketubbasumme auszahlen**, um sie aus dem Haus zu bekommen. Diese
reicht aber zum Uberleben nur fiir den Zeitraum eines Jahres aus*’. Die Erben
wiirden sie damit nun verantwortungs-los (im wahren Sinne des Wortes) sozia-
lem Elend aussetzen.

3.2 Vermbgensangelegenheiten der Witwe

Man verweigert der Witwe die Verfligung iiber ihr eigenes Vermégen*, das
sie mit in die Ehe gebracht'’, bzw. bei oder nach der Heirat als Schenkung des
Vaters* oder des Ehemannes* erhalten hatte.

Es liegt der fiir eine jiidische Witwe seltene und gliickhafte Fall vor, dass
der kinderlose Ehemann seine Ehefrau als Erbin eingesetzt hatte®®. Die Grof-
familie weigert sich nun aber, das Erbe der nach herkémmlichem jiidischen
Recht an sich nicht erbberechtigten Witwe auszuzahlen.

4 Vgl. dazu den Gelehrtenstreit zwischen den Schulen Hillels und Schammais nach
mleb 15,3; mEd 1,12.

4 Vgl zB. mKet 4,12; 12,3.

45 Nach Ausweis des Ehevertrags Benoit / Milik / de Vaux, Grottes, 115, 5; 124 n., und
rabbinischer Texte wie z.B. Ket 1,2; 5.1 betriigt die Pflichtsumme fiir eine Witwe, die
als Jungfrau geheiratet hatte, 200 und fiir eine zuvor schon einmal verheiratete 100
Denare (100 Zuz = 1 Mine). Vgl. zu den Summen Ben-David, Okonomie 292-293;
Schottroff, Frauen 33-34.36. In bKet 105b wird deshalb der Terminus by (Wit-
we) gedeutet als 72 S8 (wegen der Mine). Eine solche Summe macht Jjedoch nur
das nackte Uberlebensgeld fiir eine Person wihrend des Zeitraums von einem Jahr
aus, und 200 Denare markieren die Armutsgrenze, wenn nach mPea 8,8 ein Besitzer
von 200 Zuz kein Recht auf Nachlese und Armenzehnten mehr hat.

46 Vgl. zu Immobilien oben Anm. 34; zum Barvermégen Ri 17,2f; 2Makk 3,10; auch
Jes 3,25-4,1. Das Vermdgen der wohlhabenden Witwen Judith (Jdt 8,7; 16,24) oder
Babatha (dazu siehe oben Anm. 22) diirfte in diesem Zusammenhang nicht repré-
sentativ sein,

Vgl. zB. Num 27,1-11; 36,1-9; Jos 15,18f; Ri, 1,14f; Sir 25,21. Zu romischen
Verhéltnissen vgl. Krause, Witwen II 47-49.

% Vgl. z.B. Elephantine Pap. Cowley, Papyri, 8; 9; 13; 14; 25; 28 und Kraeling, Brook-

lyn, 6; 9; 10; Yadin / Greenfield, Documents, 18; 19 (JDS 2).

Vgl. z.B. Elephantine Pap. Kraeling, Brooklyn, 4; Benoit / Milik / de Vaux, Grottes,

20.6; 21,10; Yadin v.a., Documents, 7 (JDS 3); Yadin / Greenfield, Documents, 19

(JDS 2); Cotton / Yardeni, Texts /Se 64 (DJD 27, 129 n.).

Vgl. Elephantine Pap. Cowley, Papyri, 15,17-19; Beispiele aus rémischen Rechts-

verhiltnissen bei Krause, Witwen II, 83-85.

49
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Die Erben sind bei thren Verpflichtungen gegeniiber der Witwe
zahlungsunwillig und -unfihig, weil der verstorbene Ehemann das Vermdgen
oder die Ketubba seiner Ehefrau, fiir die er hypothekarisch haftete etwa zur
Tilgung von Schulden®' aufgebraucht hatte.

3.3 Angelegenheiten in der Fithrung der Vormundschaft

Die Groffamilie verweigert der Witwe die Verwaltung des Vermdgens der
unmiindigen Waisen®, um die sie sich aus Miftrauen gegeniiber den gerichtlich
eingesetzten Vormiindern (aram. N2 eR>; griech. énlrporoc®®; mischn. hebr.
ozwer) bemiiht. So kidmpft z.B. nach den Urkunden des Babatha-Archivs
diese ,,Witwe* derartig nachdriicklich darum, dass sie anbietet, ihr eigenes
Vermégen als Sicherheit zu stellen’.

Die Witwe wird von der Familie des Verstorbenen bei einem Versuch
gehindert, etwas aus dessen Nachlass zur Sicherung ihres und ihrer Kinder
Unterhalt — moglicherweise ohne Hinzuziehung des Gerichts®® — aus Not zu
verkaufen.

Es entsteht die Notwendigkeit einer Klage durch die Mutter in Vertretung
der minderjéhrigen Kinder’” zur Wahrung von deren Vermdgensinteressen’®. Es
konnten z.B. in der Vermogensverwaltung bei den Vormiindern Versdumnisse
oder fahrldssige Minderungen zum Schaden der Kinder gegeben haben, wie der
Fall der Babatha fiir die Waisen aus ihrer ersten Ehe nach P. Yadin 15 (JDS 2)

>l Vgl dazu Beispiele aus rémischen Verhiltnissen bei Krause, Witwen 1L, 59-60.108-
110.

. Vegl. z.B. 2Kén 8,1-6; mKet 9,7.

3 Vel. Yadin / Greenfield, Documents, 27,12 (JDS 2).

> Vgl. Yadin / Greenfield, Documents, 12,4; 14,6.24; 15,4£20.29f, 24,1; 25,4; 27,4.7.18
(JDS 2).

** Yadin / Greenfield, Documents, 15 (JDS 2); dazu Cotton, Recht, 25-26. Die Mutter
des Libanius lehnt es ab, einen Vormund zu akzeptieren nach Wolf / Gigon, Liba-
nius, 4,7 (dazu siehe Schottroff, Frauen, 41).

3% Zu einem solchen strittigen Fall vgl. zB. mKet 11,2; bBM 32a (Texte bei Strack /

Billerbeck, 364).

Freilich war die Alleinvertretung der Waisen vor Gericht durch eine Frau, auch durch

die Mutter, ohne Beistand eines Mannes nach rémischen und jiidischem Recht

normalerweise verboten; dazu siehe Ilan, Integrating 231-232. Im Fall der Babatha

liegt der formelle Beistand eines Mannes vor (Yadin / Greenfield, Documents, 14-17.

22.25.27 [IDS 2]). Eine Ausnahme von dieser Regel ist jedoch nach tannaitischem

Recht gegeben, wenn der verstorbene Vater vor seinem Tode fiir die Witwe die

Alleinvertretung der Kinder verfiigt hat (tTer 1,11; tBB 8,17).

Zu den spiteren rabbinischen Bestimmungen vgl. Cohn, Waisenrecht, 425-426;

Krause, Witwen II1, 144.
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zeigt. Auch bestiinde die Moglichkeit, dass die Vormiinder sich am Vermagen
der Miindel bereichert hétten®.

3.4 Angelegenheiten der Haftung

Ein Glaubiger hat eine bestehende Forderung an den verstorbenen Ehemann
und macht die Witwe und die verwaisten unmiindigen Kindern fiir die Schulden
haftbar®’. Solche Forderungen an die Waisen miissten nach talmudischem Wai-
senrecht zun#chst auch nicht eingelist werden®?.

Es droht der verschuldeten Witwe eine Vertreibung durch den Gléubiger aus
ihrem Besitztum wegen nicht begleichbarer Forderungen an sie selbst®.

3.5 Widerrechtliche Fille im Pfandungswesen aufgrund
von Schuldtiteln

Es kann eine grundsitzlich widerrechtliche Pfindung von Iebensnot-
wendigem Besitz der Witwe erfolgt sein® wie etwa dem von Nutztieren®, ihrer
Alltagskleidung®®, ihres Hauses®.

Es liegt eine bosartige und unverantwortliche Ubersteigerung des Pfand-
rechts wegen einer Lappalie vor®®.

Denkbar ist auch eine direkte bosartige Verweigerung der Zuriickerstattung
eines Pfandes oder gar einer Schuldsumme®’.

%9 Vel. auch Yadin / Greenfield, Documents, 27,9 (JDS 2).

60 Vgl z.B. bGit 52b; Beispiele aus dem Bereich des rémischen Rechts, besonders in
den dgyptischen Papyri, bei Krause, Witwen III, 85-87.

1 Vgl. 2Kon 4,1; Mi 2.9F; auch Tjob 24.9; Beispiele aus dem Bereich romischen Rechts

bei Krause, Witwen 11, 140-142.

Glédubiger miissen bis zur Volljahrigkeit von Waisen (mit 13 Jahren) warten, um

Anspriiche aus dem Erbe an dem verstorbenen Vater geltend machen und zwangs-

vollstrecken zu kénnen. Die miindigen Waisen haften in talmudischer Zeit fiir die

Schulden des Vaters nur mit den im Nachlass vorhandenen Immobilien. Vgl. dazu

Cohn, Waisenrecht, 425-426; Cohn, Waise, 1282.

6 vaol. AssMos 7,6f; Mk 12,40.

64 Vgl. zB. mBM 9,13: ,Eine Witwe, ob arm oder reich, darf man nicht pfinden®;
ferner Sifre Dtn § 22 zu 14,12f; § 281 zu 24,17.

6 Vol Tjob 24,3.

86 Vgl. zu deren grundsatzlichen Unpfindbarkeit (im Unterschied zu der in Dtn 24,12f
begrenzten Regulierung bei anderen Armen) das Gebot Dtn 24,17.

7 Vg, vielleicht Mi 2.9.

8 Vgl Mi2,9f.

9 So Wiefel, Evangelium 314.

62
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3.6 Widerrechtlich Aneignung des Eigentums der Witwe

Spr 15,25; 23,10 wei} z.B. vom heimlichen Versetzen der Grenzsteine unter
dem Schutz des Dunkels der Nacht. Man kann sich in Anbetracht der typischen
Wehrlosigkeit einer Witwe auch einen dreisten direkten Landraub™ vor-

stellen’!.

4. Fazit

Das Spektrum der Maglichkeiten einer widerrechtlichen Handlung an ciner
Witwe in Vermogensangelegenheiten erscheint damit sehr breit. Die Abstrak-
tion von jeder Konkretisierung ihrer Gravamina entspricht dem typischen Bild
im Frithjudentum von ,.dem bemitleidenswerten Ungliick des Witwenloses von
Frauen® (Philo VitMos II 240), eben von der ,.armen Witwe*’2, die als Opfer
strukturellen Unrechts ,viel zu klagen hat“ (Sir 35,17). In der Gleichnis-
erzdhlung besteht dieses Unrecht in mehrfacher Weise, worauf vor allem L.
Schottroff hingewiesen hat”*:

Sie ist als Frau Opfer der von Ménnern dominierten Gesellschaft bei der
mutmalBlichen Haltung ihres Prozessgegners und dem Verhalten des angerufe-
nen Richters. Letzteres betrifft sowohl die Verzogerung des Verfahrens als auch
den Zynismus seines in V5b die bestehenden Machtverhiltnisse verdrehenden
Motivs, mit dem er sich in sexistischen Sarkasmus dariiber duBlert, wie eine
Frau so gar nicht dem tiblichen Frauenbild entsprechend handeln kénnte.

Ihre wirtschaftliche Lebensgrundlage wird gefihrdet durch das Verhalten
des Prozessgegners und des angerufenen Richters.

Sie wird Opfer einer parteiischen Rechtsprechung ihrer Zeit, indem sie sich
mit ihrem Rechtsanspruch zur Bittstellerin erniedrigen lassen muss™ und nur
durch Hartnickigkeit zu threm Recht kommt.

Summary

The narrative of the parable Luke 18,2-8 mirrors in many details the typical social
and legal situation of a widow in the time of Jesus having to fight for her rights.
Numerous examples of the wrong done to her can be found in the Hebrew Bibel and in
texts of Early Judaism and Rabbinism.

i Vgl. 2Kén 8,2-6; Beispiele aus dem romischen Rechtsbereich bei Krause, Witwen 11,
234-235.

"I Vgl. im Oxyrhynchos Pap VIII 1120 (Thierfelder, Welt 63) Raub einer Sklavin; dazu
Schottrroff, Frauen 41.

2 Vgl. Mk 12,42 par Lk 21,2.

73 Schottroff, Lydias Schwestern, 152-153; Schottroff, Gleichnisse, 251.

" Vgl. shnlich 2Sam 14,4-11; 2K6n 8,3-6; dazu Schottroff, Armut, 154-155.
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Zusammenfassung

Der Erzihlstoff des Gleichnisses Lk 18,2-8 spiegelt in vielen Details die typische
soziale und rechtliche Situation einer Witwe zur Zeit Jesu, die um ihr Recht kimpfen
muss. Fiir das ihr angetane Unrecht lisst sich aus alttestamentlichen, friihjiidischen und
rabbinischen Texten eine Fiille von Mdglichkeiten beibringen.

Bibliographie

Ben-David, A., Talmudische Okonomie, I, Hildesheim / New York 1974.

Berger, K. / Colpe, C., Religionsgeschichtliches Textbuch zum NT (TNT I), Géttingen /
Ziirich 1987.

Bindemann W., Ungerechte als Vorbilder? Gottesreich und Gottesrecht in den Gleich-
nissen vom ,,ungerechten Verwalter* und ,ungerechten Richter™, in: ThLZ 120 (1995)
955-970.,

Bormann L., Recht, Gerechtigkeit und Religion im Lukasevangelium (StUNT 24),
Gottingen 2001.

Brandenburger, E., Himmelfahrt Moses (JSHRZ V 2), Giitersloh 1976.

Brunner, H., Altigyptische Weisheit. Lehren fiir das Leben, Ziirich 1988.

Cohn M., Witwe, in: Jidisches Lexikon IV 2, K&nigsstein 1982 (Berlin 1927) 1466-
1467.

Cohn, M., Jiidisches Waisenrecht, in: ZVRW 37 (1920) 417-445.

Cohn, M., Waise, in: Jiidisches Lexikon IV 2, Konigsstein 1982 (Berlin 1927) 1281-
1283.

Cotton, H.M., Recht und Wirtschaft. Zur Stellung der jiidischen Frau nach den Papyri aus
der juddischen Wiiste, in: ZNT 6 (2000) 23-30.

Daube, D., Neglected Nuances of Exposition in Luke-Acts, in: ANRW II 25,3, Berlin /
New York 1985, 2329-2356.

Derret, J.D.M., Law in the New Testament: The Parable of the Unjust Judge, in: NTS 18
(1971/1972) 178-191.

Erman, A., Die Literatur der Agypter: Gedichte, Erzahlungen und Lehrbiicher aus dem 3.
und 2. Jahrtausend v. Chr., Hildesheim 1971 (Leipzig 1923).

Freed, E.D., The Parable of the Judge and the Widow (Luke 18.1-8), in: NTS 33 (1987)
38-60.

Hengel, M. / Schwemer, A.M., Jesus und das Judentum, Tiibingen 2007.

Hiittenmesister, F.G., Sota (Ubersetzung des Talmud Yerushalmi I11/2) Tiibingen 1998.

Ilan, T., Integrating Women into Second Temple History (TSAJ 76), Tiibingen 1999.

Jeremias, J., Die Gleichnisse Jesu, Gottingen "1977.

Klein, H., Das Lukasevangelium (KEK XIII), "°Gottingen 2006.

Klostermann, E., Das Lukasevangelium (HNT V), Tiibingen 31975.

Krause, I.-U., Witwen und Waisen im Rémischen Reich, I-V, Stuttgart 1994/1995:

— II. Wirtschaftliche und gesellschaftliche Stellung von Witwen (HABES 17),
Stuttgart 1994.
— III. Rechtliche und soziale Stellung von Waisen (HABES 18), Stuttgart 1995.

Plutarch, Demetrios, in: Ziegler, K. / Gértner, H. (Hg.), Plutarchi Vitae Parallelae Bd. 3

Fasc. 1, Stuttgart / Leipzig 1996.



Die Klage der Witwe 17

Plutarch, Regum et Imperatorum Apophtegmata, in: Fuhrmann, F. (Hg.), Plutarque,
Oeuvres Morales Bd. 3, Paris 1988.

Schottroff, W., Die Armut der Witwen, in: Criisemann, M. / Schottroff, W. (Hg.), Schuld
und Schulden. Biblische Traditionen in gegenwirtigen Konflikten (KT 121), Miin-
chen 1992, 54-89, = Schottroff, W., Die Armut der Witwen, in: Criisemann, F. /
Kessler, R. / Schottroff, L. (Hg.), Gerechtigkeit lernen. Beitrige zur biblischen So-
zialgeschichte (ThB 94 Altes Testament), Giitersloh 1999.

Schottroff, L., Frauen und Geld im Neuen Testament. Feministisch-theologische Beob-
achtungen, in: Schottroff, L., ,.Geld regiert die Welt*. Reader der Projektgruppenbei-
trige zur Feministisch — Befreiungstheologischen Sommeruniversitidt 1990, Kassel
1991, 27-56.

Schottroff, L., Gleichnisse Jesu, Giitersloh 2005.

Schottroff, L., Lydias ungeduldige Schwestern. Feministische Sozialgeschichte des frii-
hen Christentums, Giitersloh 1994.

Stihlin, G., ynpa in: TWWNT 9, Stuttgart w.a. 1973, 428-454.

Strack, H.L. / Billerbeck, P., Kommentar zum Neuen Testament aus Talmud und
Midrasch 1L, Miinchen *1969.

Thierfelder, H., Unbekannte antike Welt, Giitersloh 1963.

Wiefel, W., Das Evangelium nach Lukas (ThHK III), Berlin 1987.

Wolf, P. / Gigon, O. (Hg.), Libanius Autobiographische Schriften, Ziirich 1967.

Papyri-Texte:

Benoit, P., / Milik, J.T. / de Vaux, R. (eds.), Les Grottes de Murabba’at (DJD 2), Oxford
1961.

Cotton, H. / Yardeni A., Aramaic, Hebrew and Greek Documentary Texts from Nachal
Chever and other Sites (DJD 28), Oxford 1997.

Cowley, A., Aramaic Papyri of the Fifth Century B.C., Oxford 1923 (= Pap. Cowley).

Kraeling, E.G., The Brooklyn Museum Aramaic Papyri. New Documents of the Fifth
Century B.C. from the Jewish Colony at Elephantine, New Haven 1953,

Yadin, Y. / Greenfield J.C. (eds.), The Documents from the Bar Kokhba Period in the
Cave of Letters 1. Greek Papyri, in: Lewis, N. (ed.), Aramaic and Nabatean Signa-
tures and Suscriptions (JDS 2), Jerusalem 1989.

Yadin, Y./ Greenfield, J.C. / Yardeni, A. / Levine, B.A. (eds.), The Documents from the
Bar Kokhba Period in the Cave of Letters. Hebrew, Aramaic and Nabatean-Aramaic
Papyri (IDS 3), Jerusalem 2002.

Prof. Dr. Ulrich Kellermann
Dinnendahls Héhe 5

45470 Miilheim a.d. Ruhr

Deutschland

E-Mail: bruenhilde.kirchner@online.de






Der Klageruf der Martyrer

Exegetische und theologische Uberlegungen
zuOfthi6.9-11, -

Teil ¥

Rainer Schwindl

1

3. Vertiefende Reflexion

Wie die Offenbarung des Johannes im Ganzen sind auch die wenigen Verse,
in denen die Offhung des fiinfien Siegels beschrieben wird, von explosiver
Kraft. Jeder Leser fiihlt sich in die existentiale Spannung, unter der die Mértyrer
stehen, unweigerlich hineingedringt. Thre bohrende, an Gott gerichtete Frage
nach dem Kommen des Gerichtes, von welchem allein die Auflosung aller
Fragen und Bedringnisse zu erwarten ist, wird durch die dem Seher offenbarte
Vision, die das Geschaute auf die Erde holt, zur Sache aller Jesuszeugen in
Bedréngnis.

Wie die traditionsgeschichtlichen Seitenblicke zeigen, stehen die Rufe nach
Strafe, Vergeltung oder Rache allermeist in Kontexten, die iiber das eigene Leid
hinaus die Gottesherrschaft bzw. Gott selbst in seiner Heiligkeit und Gerech-
tigkeit in den Blick nehmen. Der Zorn Gottes ist genuiner Teil israelitischer
Glaubensgeschichte. Wiahrend altorientalische Texte den Zorn der Gétter oft als
irrationale Gotterlaune*! beschreiben, die zu Chaos und Vernichtung fiihrt,
lasst sich der Zorn des atl. Gottes als integrales und positives Element israeli-
tischer Theologiegeschichte verstehen.” Wie Eckart Otto betont, iiberwindet die
prophetische Uberlieferung Israels die neuassyrische Staatsideologie, die die
Gottheit als urzeitlich triumphalen Sieger iiber die Chaosméchte begreift und
den Konig als dessen Werkzeug, von ihm mit der konstitutiven Aufgabe
betraut, Kriege zu fithren.® ,,An die Stelle des triumphalen Chaoskadmpfers tritt
der sich selbst iiberwindende Gott, der in der Dialektik von Zorn und Liebe
seinen Zom tberwindet.“* Vor dem Hintergrund des altorientalischen Poly-

' Lehnert, Gott, 15, mit Beispielen. — Vil. aber die Gleichsetzung der dgyptischen Got-
tin Tefnut, der weiblichen Personifizierung des Gotteszorns, mit Ma’at, der Gottin
der Gerechtigkeit, auf die Assmann, Theologie, 87-88 hinweist.

2 Vgl. neben den in den Anm. 3546 genannten Arbeiten Baumann, Gottesbilder;
Lehnert, Gott, 16-18.

*  Otto, Krieg, 152-153.

4 Otto, Krieg, 153.
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theismus ldsst sich Gottes Zorn auch als Kampf um das erste Gebot beschrei-
ben, der von der Verletzung von Gottes Eiferheiligkeit seinen Ausgang nimmt.’
Gottes Zorn wird immer dann zu einem aktuellen Geschehen, wenn Israel oder
die Volker seine Liebe zurtickweisen und seine Heiligkeit schiinden (vgl. nur Ex
32-34). Ist im AT vom Zorn Gottes oder seinem gewaltsamen Einschreiten die
Rede. geschieht dies fast durchgéngig aus Sicht derer, die selbst Opfer von
Gewalt sind.® Es sind die Ohnméichtigen, die Gott als Herrn der Welt anrufen
und sich von ihm Schutz vor Feinden oder Rettung aus Bedringnis und Tod
erhoffen. Diese Delegation ist fundamental gerade auch fiir diejenigen Kla-
gerufe, die Gott um blutige Strafen und Vergeltung bitten. Das eigene Leid wird
begriffen als Teil eines grundsitzlichen Widerstandes der Welt gegen Gottes
universale Konigsherrschaft. In prophetisch-apokalyptischer Uberlieferung geht
die Rettung der Frommen und Gerechten daher notwendig mit einem univer-
salen Gericht Gottes einher, das das personalisierte, mitunter auch mythologisch
gefasste Bose vernichtet.

Nach dem heutigen Verstindnis von Rache, das in der Aufklarungszeit
seine Wurzeln hat, eignet ihr wesentlich ein emotionales Moment abseits eines
Rechtsrahmens. Rache wird als willkiirliche und unangebrachte Weise des
Sich-selber-Recht-verschaffen-Wollens verstanden. Es muss daher konstatiert
werden, dass sich antikes und heutiges Rache-Verstindnis wesentlich unter-
scheiden. Die modeme Pathologisierung von Rache, die sie ,,von einem Han-
deln auf ein Gefiihl reduziert™’, hat die biblische Vorstellung, nach der Rache
als eine legitime Form der Konfliktbewiiltigung gilt, weitgehend verdringt.

Vor diesem Hintergrund wird der Klageschrei der Seelen in der Offb recht
gut versténdlich. Der Ruf nach dem Gericht Gottes, der Vernichtung der Bosen
und der Rettung der Frommen, durchpulst alle Offenbarungen und Gesichte des
Johannes. Der Zorn Gottes stellt darin ein dynamisch vorwirtsdringendes
Element der Scheidung dar, die die gebrochene Welt unter Gottes Richten und
Herrschen stellt. Die Einsicht, dass es bis zum Schluss noch Unversohnte gibt,
die sich Gottes ,,Eiferheiligkeit entzogen haben (20,15), treibt den Zorn Gottes
und des Lammes (6,16) schon unmittelbar nach dem Gerichtsaufiuf der Miir-
tyrer zur ersten Vollstreckung des Vernichtungsgerichtes an den Méchtigen der
Erde (6,15). Die Knechte Gottes dagegen werden mit Gottes Siegel bezeichnet
(7,1-8), withrend sich der Vernichtungszom Gottes gegen ihre Feinde noch
weiter steigert. Der von Gott mit der AusgieBung der sieben Schalen gefiihrte
»Rachekrieg™ intensiviert den dem Schrei nach Vergeltung zugrundeliegenden
Basisgedanken, dass das Heil ein vom Zorn Gottes getragenes Vernichtungs-

So besonders von Rad, Theologie, 216-225.
Betont von Baumann, Gottesbilder, 157.
7 Leutzsch, Gewalt, 9.
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handeln zur Voraussetzung hat.® Da es innerweltlich keine Gerechtigkeit gibt,
muss Gott dafiir sorgen.” Nach der Vernichtung der Feinde preisen die 24 Altes-
ten in einem Psalmengebet (LXX-Ps 98,1) die Zeit des gottlichen Zorns als die
Zeit des Lohnes fiir die Knechte, Heiligen und Propheten (11,18). Zu beachten
ist auch die Bildlogik des herrscherlichen Thronsaales, vor dessen Kulisse das
Gericht stattfindet und den Zomn des thronenden Gottes nicht als leidenschaft-
lich blinden Zomesrausch, sondern als Ausdruck seiner herrscherlichen Souve-
rénitit erscheinen ldsst.' Dieser Zug majestitischer Uberlegenheit gibt der
Zornesschilderung eine parinetisch-provokative Note, wie der wiederholte Hin-
weis auf die Menschen, die sich trotz allem nicht bekehrten (16,9.11), an-
deutet.'! Die Drastik der Gerichtsbilder dient dem pidagogischen Ziel der Um-
kehr. Es ist daher nicht verwunderlich, dass der Bekehrungsruf noch im Schluss-
kapitel der Offenbarung in Gestalt gehdufter Parusieankiindigungen (21,7.12.20)
erklingt.

Wenn Gott also der Bitte der Mértyrer um den Vollzug des Gerichtes an
ihren Feinden nicht gleich stattgibt, ist dies Ausdruck der Zuversicht, dass ein
drohendes Vernichtungsgericht wenigstens einige noch umkehren ldsst. Erst
von daher enthiillt der von Gott gesetzte numerus martyrum seinen ganzen
heilsgeschichtlichen Sinn. Das Leiden der Mitknechte und Briider fithrt sie
zusammen mit den bereits Getiteten nicht nur zum geschlachteten Lamm, dem
gekreuzigten und erhdhten Christus, sondern begreift das kommende Gericht in
seiner fiirchterlichen Gewalt als bis zum Schluss aufrechterhaltenes, wenn auch
dringendes Heilsangebot Gottes an die Welt. In diese Richtung weist auch die
positive Aufnahme des Motivs der Vélkerwallfahrt in der Vision des
himmlischen Jerusalem 21,24."” Die Konige, die sonst als Reprisentanten der
untergehenden Welt erscheinen (vgl. 6,15; 19,18), wandeln im Lichte des
Lammes und in der Herrlichkeit Gottes."* Dies wird man zwar nicht als Apoka-
tastasis interpretieren konnen, hellt die von dem Seher beschworene Diisternis

8 Vel. Miggelbrink, Zorn, 330.

?  Mit Giesen, Offenbarung, 184.

Zur Differenzierung zwischen 0 6uuog tob 8eod als dem leidenschaftlichen Zorn

Gottes und 1 dpyn tob Oeob als dem Gerichtszorn Gottes siche Miggelbrink, Zorn,

334-337. Nach Miggelbrink steht der 6upog mehr fiir die subjektive Erregung des

Ziirenden als die 6py#. Dennoch erscheint der Bupdc ,.cher als die Zorneswut derer,

die von Gott gestraft werden, denn als eine emotionale Bewegung in Gott selber*

(335).

' Mit Lehnert, Gott, 21.

Vgl. Karrer, Johannesoffenbarung, 280.

13 Vgl. Herms, Apocalypse, 241-246; Jochum-Bortfeld, Stimme, 210-228; Miiller-
Fieberg, Jerusalem, 117-119.
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einer endgiiltigen Verwerfung jedoch auf.'* Umgekehrt wird man allerdings
ebensowenig von einem Desinteresse des Apokalyptikers an Vergeltung und
Aufrechnung reden kénnen.'> Nur wenn der Aussage 20,15, dass die Bésen im
letzten Gericht in den Feuersee geworfen wiirden, Realitit zukommt, haben die
Visionen von Heil und Unheil missionarische Kraft. Die Forderung der Mir-
tyrer nach Siihne der Blutschuld wird von Gott denn auch nicht zuriickge-
wiesen, aber doch in die Zeit und den Raum seines Bewihrungsgerichtes ge-
stellt, was die Zahl der Leidenden, aber auch der Umkehrenden ,,vollwerden
ldsst.

Wichtig fiir ein Verstéindnis der Mirtyrerklage und Gerichtsforderung ist
auch die Kultmetaphorik, die sich durch die ganze Offenbarungsschrift zieht.
An zahlreichen Stellen finden sich kultische Motive und Begriffe, besonders
gehduft in der Thron- und Tempelszene der Kapitel 4 und 5, welche mit der
Ubergabe des Buches an das inthronisierte Lamm die nachfolgenden Gerichts-
sequenzen einleitet.'® Kultische und gerichtliche Elemente wechseln sich in den
Visionen ab, tiberschneiden sich aber auch, wie gerade bei der flinften Siegel-
offnung. So geschieht der Schrei der Mértyrer nach Bestrafung ihrer Morder im
Raum des himmlischen Heiligtums, niherhin unterhalb des Altares, wo ihr
vergossenes Blut gesammelt ist. Diese Situierung bringt die Blutzeugen nicht
nur in die Nidhe Gottes und des Lammes, sondern verleiht ihrem Klageruf einen
kultischen Gebetscharakter, dhnlich der Szene 8,3-5, wo die Heiligen als Beter
und Bittsteller vor Gott in den Blick kommen. Wahrend hier jedoch dem
Rauchopfer sogleich das Strafgericht folgt,!” wird den Mirtyrern dort beschie-
den, dass sie auf das Endgericht noch warten miissen. Gleichzeitig werden sie
jedoch in einem quasikultischen Akt mit weiflen Gewéindern als Unterpfand
ihrer Heilsvollendung bekleidet. Mit dieser kultischen Rahmung des Vergel-
tungsrufes steht Offb 6 in der Tradition des Frithjudentums, das die Hoffnung
auf gottliche Vergeltung an den Feinden vornehmlich in der Liturgiefeier des
GroBen Verschnungstages situierte. Da dort neben Gott auch die Engel als Ver-
treter seines Hofstaates angerufen werden und das Gericht als himmlischer
Kampf zwischen ihnen und den Geistern des Teufels gedacht ist, bildet das
Gericht wie in der Offb den Teil eines iiberweltlichen Geschehens, an dem die
Beter schon als Klagende und um Rechtfertigung Bittende teilhaben.

14 Vgl. Rissi, Zeit- und Geschichtsauffassung, 136-137.

15 So aber Miggelbrink, Zorn, 338.

Vgl. Joms, Evangelium, 75.

Nach Kraft, Offenbarung, 135, stehen sich hier zwei Bewegungen gegeniiber: ,,Nach
oben dringt der Rauch mit den Gebeten. Als Antwort darauf wirft der Engel das
Feuer auf die Erde®.
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Die fiir den Schrei der Martyrer konstitutive Verbindung von Gericht und
Kult kann in ihrer Bedeutung durch grundsitzliche Uberlegungen zum himm-
lischen Kult als Wirklichkeitskonstruktion, wie sie jiingst Franz To6th erarbeitet
hat,'® noch weiter erhellt werden. Die Textwelt der Offb erschlieBt die Wirk-
lichkeit im Wechsel von irdischen und himmlischen Bildern, die den Leser in
die Welt Gottes aufsteigen und von dort das Irdische tiberschauen lisst."” Die
zwei Zeitdimensionen von Gegenwartszeit und historischer Zeit, von Alltags-
leben und kulturellem Gedichtnis, werden durch die ihm erdffnete kultisch-
transzendente Wirklichkeit um eine dritte Dimension bereichert. Im Klageruf
der Martyrer verdichtet sich in besonderer Weise diese Transzendierung der
Gegenwartszeit, indem deren Negativitit einerseits den Anlass zur Klage bietet,
die Einsicht in die himmlische Heilswirklichkeit und die Notwendigkeit des
Gerichtes andererseits den Vollzug des géttlichen Vernichtungsgerichtes erbit-
ten ldsst. Die die johanneischen Christengemeinden zerreifenden Alltagser-
fahrungen romischen Gétzentums ,,sieht* die visionire Theologie des Johannes
in der Teilhabe am himmlischen Kult ,aufgehoben®. Diese kithne Sinnkon-
struktion zur Identitdtssicherung ist am ehesten vor dem zuletzt von Jan Ass-
mann erhobenen Hintergrund eines antiken Weltdenkens zu verstehen, welche
die Ordnung nicht einfach als vorgegeben, sondem als der rituellen
Inszenierung und der mythischen Artikulation bediirftig ansieht.>® Neben der
linearen Zeitstruktur des alltidglichen Lebens existiert demnach eine rituelle
bzw. kultische Zeitstruktur, die in ihrer zyklischen Bewegung Identitiit stiftet.”!
Assmann kniipft hierbei an das Paradigma der ,.Zweiseitigkeit des Zeitgetrie-
bes* von Wolfgang Kaempfer an: ,,Die reversible, wiederkehrende, die zyklisch
verlaufende Zeitbewegung sichert die Erhaltung / Selbsterhaltung der Systeme
und hat die Form der Welle oder Schwingungen, die irreversible Zeitbewegung
bzw. -richtung dagegen hat die Form des Zeitpfeils und kann nicht wieder-
kehren. Wihrend die eine Zeitform, die Geschichtszeit, nicht wiederkehren
kann, myf} die andere Zeitform, mul} die reversible Zeitbewegung wicderkehren

' Todt, Kult, 493-510. Todt definiert Kult als ,¢in aktionales und kognitiv-emotionales
Erfahrungs-, Deutungs- und Orientierungsfeld, in dem durch Konzipierung und
transpersonale Verfestigung tradierter Symbole, Handlungsanweisungen (Riten) und
Raum- und Zeitstrukturen die individuellen und gesamtgesellschaftlichen Kon-
tingenzen wie auch die (unverfiigbare) Gottespréisenz in der Konstruktion der (heili-
gen / sozialen / transzendenten) Wirklichkeit in personaler Verarbeitung und inter-
personaler Vermittlung sinn- und handlungsrelevant bewiltigt werden® (19; im Orig.
kursiv).

1 Vel. Tédt, Kult, 495.

= Assmann, Gedéchtnis, 143.

gl Assmann, Mensch, 17, spricht auch von ,,Alltagszeit und Festzeit*.
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konnen, wenn sie die Stabilitiit, die Homéostase der Systeme sichern soll.*22
Interessant ist nun, dass Assmann diese Zeiten als reversible ,,Erneuerungszeit*
und als irreversible ,,Rechenschaftszeit” deutet und damit in seiner Theorie des
kulturellen Gedéchtnisses zu einer Zeitdifferenzierung kommt, die offensicht-
lich gerade fiir die Offenbarung des Johannes konstitutiv scheint.?* Die Kon-
flikt- und Bewéhrungsgeschichte der Zeugen Christi strebt linear und irreversi-
bel auf das Ziel eschatologischer Erlosung zu, wird aber in den die Geschichte
transzendierenden Bildern des Sehers in ein kosmisches Ordnungsgefiige geho-
ben, in dem sich Zeitrdume der kultischen Heilsvergewisserung und -parti-
zipation mit solchen der menschlichen Verpflichtung und des géttlichen Ge-
richtes abwechseln.** Vor diesem Hintergrund erweist sich der Ruf der Mrtyrer
als eine Schliisselstelle fiir die Soteriologie und Geschichtstheologie der Offen-
barung. Die Martyrerklage wirft die Frage auf, wie sich aus der Perspektive des
geoffneten Himmels das Verhiltnis von linearer und zyklischer Zeit bestimmt.
Der Aufschub des Endgerichts verweist zunéchst auf ein Weiterlaufen beider
Zeitstrome. Das Anlegen weiller Gewénder ist ein Zeichen, dass die Mirtyrer in
die zyklische Zeit der hymnisch-kultischen Gottesverehrung nun voll integriert
sind. Der Lauf der linearen Zeit wird damit auf eine zeitlose Ewigkeit hin
transzendiert, erfihrt jedoch gleichzeitig eine Beschleunigung und Intensivie-
rung, da im Anschluss an den gottlichen Bescheid, dass das eschatologische
Maf noch nicht erfiillt sei, sogleich das géttliche Strafgericht in immer neuen
und heftigeren Schiiben tiber die Welt hereinbricht.** Diese Vorwirtsdynamik
wird freilich nicht nur von Gott, sondern auch von den Menschen getragen.
Dem Impetus des gottlichen Zornes entspricht dabei aber nicht der Impetus der
menschlichen Gerichtsforderung, sondern der der Zeugenbereitschaft, die sich
in der Nachfolge des geschlachteten Lammes bewihren muss.

Summe: Der Schrei der Blutzeugen nach Bestrafung ihrer Morder ist we-
sentlich dem alttestamentlichen Paradigma einer von Gott gesetzten Lebens-
ordnung verpflichtet, deren Verletzung Gott selbst betrifft, sein Gottsein und
seine Heiligkeit. Strafe ist daher immer ,gerechte** Strafe, die die Ordnung
wiederherstellt und Heilung bringt. Die Bestrafung der Gewalttiter dient der
Herstellung der Gottesherrschaft. Fiir den Seher Johannes ist sie eine Notwen-
digkeit. Das Bediirfnis nach Rache stellt fiir ihn geradezu einen Gradmesser der
Gottesunmittelbarkeit dar, wenn die, welche am meisten gelitten haben, am

22 Kaempfer, Zweizeitigkeit, 149,

23 Vgl. Assmann, Zeit, 173-175.

24 Vgl Todt, Kult, 497-510.

2 Diese intensiv entfalteten Gerichtsvisionen setzen im Ubrigen einer Interpretation
Grenzen, die wie etwa digjenige von Toth, Kult, 509, den Kult als umfassendes
Deutungskonzept fiir die apokalyptische Heils- und Unheilserwartung begreift.
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heftigsten auf Vergeltung sinnen. Nach ihm kommt Gottes Gerichtszorn erst
dann zur Ruhe, wenn alle Bosen und der Tod vemnichtet sind (20,14f): kel i
KotdBepa otk €otan €t (22,3).

Alles in allem aber entziehen sich die Gerichtstexte der Offenbarung einer
rational-wissenschaftlichen Eindeutigkeit, sofern es offen bleiben muss, ob der
doppelte Gerichtsausgang Gottes letztes Wort sein wird. Das sich bis zum Ende
durchziehende Vergeltungsdenken mit einem stindigen Wechsel von Unheils-
und Heilsbildern fithrt zu kaum aufzulésenden Spannungen, die darauf
hindeuten, dass der Autor der Offb mit der Frage nach dem Schicksal der
Feinde Gottes noch nicht abgeschlossen hat. Eine Ubertragung der dualistischen
Geschichtserfahrung auf Gottes Gerichtshandeln birgt jedenfalls die Gefahr
sozialpsychologischer Ressentiments, wenn ihr nicht Jesu und Gottes Verséh-
nungshandeln als Urparadigma christlicher Ethik zur Seite tritt2® Die
Interpretation der Gerichtsvisionen als rhetorische Provokation, die die Mog-
lichkeit der Umkehr bis zuletzt aufrechterhilt, kann wohl nur einen Teil ihres
semantischen Gehalts erfassen.?” Mit der dezidierten Ausrichtung aller Lob-
hymnen und Bittgebete auf Gott und das Lamm gibt der Seher Johannes aber
die entscheidende Priamisse menschlicher Weltbewiltigung und Gottesrede vor.
Gott allein ist es, der richten darf und retten kann.® So eignet der Erwartung des
kommenden Gerichtszorns Gottes sogar etwas Befreiendes. Eigene Vollstreck-
ungsgeliiste gerinnen im Angesicht des heiligen Gottes.”® Eindriicklicher als in
den Hymnen und Jubelgesdngen der Offenbarung ist dies vielleicht nirgends je
formuliert worden:

.,9b Gerecht bis du, der du bist und der du warst, du Heiliger; denn damit hast du
ein gerechtes Urteil gefillt. 6 Sie haben das Blut von Heiligen und Propheten
vergossen; deshalb hast du ihnen Blut zu trinken gegeben, so haben sie es
verdient. 7 Und ich horte eine Stimme vom Altar her sagen: Ja, Herr, Gott und
Herrscher iiber die ganze Schopfung. Wahr und gerecht sind deine Gerichts-
urteile™ (16,5b-7; vgl. auch 19,1-2).

% Vgl. Karrer, Johannesoffenbarung, 281, im Anschluss an das kritische Verdikt von
Collins, Persecution, 746-747.

7 Mit Lehnert, Gott, 23.

**  Dies zeigt sich in der Offb auch darin, dass der eschatologische Kampf nur von Gott,
dem Lamm und den Engeln, nicht aber von den Mirtyrern gefiihrt wird. Das betont
besonders Klassen, Vengeance.

2 Ganz shnlich auch Paulus in Rém 12,19: ,Richt euch nicht selbst, meine Lieben,
sondern gebt Raum dem Zorn Gottes; denn es steht geschrieben: ,Die Rache ist
mein; ich will vergelten, spricht der Herr’ (Dtn 32,35)%.
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Summary

The cry of the souls to God in Rev 6,10 to avenge their sheltered blood on the
murderer disturbs the context of the preaching of love to the enemies and of un-
conditional reconciliation in the New Testament. Its biblical past history points to the
paradigm of a divine order of life, whose violation concerns the holiness of God. The cry
of vengeance of the witnesses of blood is part of the history of conflict and probation
contextualized by a cosmic structure by means of images transcending history. In this
structure the times of the cultic reassurance and participation of salvation alternate with
times of human engagement and divine judgement. Against this background the cry of
the martyrs is a key of understanding the soteriology and the history of theology in Rev.

Zusammenfassung

Im Kontext der neutestamentlichen Verkiindigung von Feindesliebe und unbedingter
Versthnung irritiert der an Gott gerichtete Bittruf der Seelen in Offb 6,10, ihr ver-
gossenes Blut an den Feinden zu réichen. Seine biblische ,,Vorgeschichte® weist auf das
Paradigma einer von Gott gesetzten Lebensordnung, deren Verletzung Gottes Heiligkeit
betrifft. Der Racheruf der Blutzeugen ist Teil einer Konflikt- und Bewihrungsgeschichte,
die mittels geschichtstranszendierender Bilder in ein kosmisches Ordnungsgefiige geho-
ben wird, in welchem sich Zeitréume der kultischen Heilsvergewisserung und -partizipa-
tion mit solchen der menschlichen Verpflichtung und des gbttlichen Gerichtes abwech-
seln. Vor diesem Hintergrund erweist sich der Ruf der Mirtyrer als eine Schliisselstelle
fiir die Soteriologie und Geschichtstheologie der Offenbarung.
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Akira Satake, Die Offenbarung des Johannes. Redaktionell bearbeitet von
Thomas Witulski (KEK 16), 1. Aufl. 2008, 429 S., geb., 79,90 € [D], bei
Abnahme der Reihe: 71,90 € [D], Géttingen: Vandenhoeck & Ruprecht,
ISBN 978-3-525-51616-4.

Der VI, em. Prof. fiir Neues Testament in Tokio, geht bei seiner Interpretation
der Offenbarung von der Pramisse aus, dass deren Verfasser zuniichst als jiidischer
Apokalyptiker gewirkt und die Traditionen und Vorstellungen der jiidischen Apoka-
lyptik in seine spitere christliche Verkiindigung eingearbeitet habe. Dementspre-
chend legt er die Offenbarung konsequent auf dem Hintergrund der alttestamentlich-
frithjiidischen Uberlieferung aus und weist in der Exegese immer wieder traditions-
geschichtliche Verbindungen und Berithrungen damit auf. Dariiber hinaus gelingt es
ihm, die Darstellungsstruktur der Offenbarung nachvollziehbar herauszuarbeiten und
den argumentativen Fortschritt innerhalb dieses ,,Buches mit sieben Siegeln® offen
zu legen.

Indem er die kompositorischen Klammern und die sachlichen Beziige zwischen
den einzelnen Texten innerhalb des Buchs herausstellt, vermag er dem Leser einen
interpretatorischen Schliissel fiir dieses so oft als unzuginglich empfundene Werk
anzubieten.

Der Kommentar beginnt mit einem 20-seitigem Literaturverzeichnis, gefolgt von
einer etwa 80seitigen Einleitung; der eigentliche Kommentarteil betriigt also etwa
300 Seiten (inkl. 18 durchschnittlich einseitigen Exkursen). Das ist in Zeiten iiber-
bordender, oft mehrbéindiger Kommentare eine Wohltat, und man kann den Verlag
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nur bitten, an dieser Politik festzuhalten. Natiirlich wird jeder Rezensent ihm
wichtige Literatur moglicherweise vermissen — mir fehlt zum Beispiel der Kommen-
tar von Pablo Richard (Luzern 1996), der die Hymnen der Offenbarung als Schliissel
sieht. Ich vermisse auch immer wieder eine mdgliche bis notwendige Auseinander-
setzung mit der Literatur, vor allem mit Positionen anderer groer Kommentare — es
ist mir aber auch bewusst, dass dieser Wunsch sich ganz schnell mit der anfangs ge-
lobten Kompaktheit schlagen kann.

Da Bilder und Symbole oft mehrdeutig sind, ist es klar, dass es auch in der
Auslegung vieler Verse Widerspriiche zu Satakes Darstellung gibt — bei diesem bib-
lischen Buch vielleicht mehr als bei anderen. Zwei Beispiele, dic meine Kritik
illustrieren sollen: (1.) in der Beauftragungsvision hat der einem Menschensohn
Ahnliche in 1,16 ,sicben Sterne® in der Hand — das Bild wird nicht erklirt (nach
Kraft: der sog. kleine Wagen mit dem Polarstern und damit die Himmelsachse); (2.)
in dem zentralen Kapitel 12 fehlt bei der Erklirung jeder Hinweis auf mogliche
astrologische Hintergriinde der Bilder (Sternbilder der Jungfrau und der
Wasserschlange) samt der Konsequenzen solcher Beobachtungen; die ,,Frau® wird
einseitig nur ekklesiologisch gedeutet; in 12,7f wird Michael im Sinne jiidisch-
apokalyptischer Traditionen mit dem Messias = Christus identifiziert (was ich vom
Kontext her fiir unméglich halte); und in 12,18-13,1 fehlt ein Hinweis auf das reli-
gionsgeschichtlich wahrscheinliche Motiv von der Spiegelung als Instrument einer
Selbstschdpfung (vgl. wieder Kraft).

So bleibt ein widerspriichlicher Eindruck: die starke Betonung der jiidischen
apokalyptischen Traditionen unter gleichzeitiger Vernachlassigung sonstiger religi-
onsgeschichtlich mdglicher Traditionen und Motive ergibt meines Erachtens eine
nicht immer korrekte Auslegung. Dennoch ist das Buch immer wieder spannend zu
lesen!

Michael Ernst, Salzburg

Seren Holst, Verbs and War Scroll. Studies in the Hebrew Verbal System
and the Qumran War Scroll, Studia Semitica Upsaliensia 25, 178 p.,
Uppsala: Uppsala University Library 2008, ISBN 978-91-554-7245-0.

This book is a revised version of the author’s doctoral dissertation, defended in
2004 at the University of Copenhagen. Its aim is to make a contribution to the analysis
of the verbal system of ancient Hebrew. Although the study is based on a corpus
limited to the War Scroll from Qumran, the author is clearly interested in elaborating
an adequate approach to verbal syntax in general and to the verbal system of Biblical
Hebrew in particular.

The first chapter provides a survey of recent work on the War Scroll, on the nature
of Qumran Hebrew, and on theories of the Hebrew verbal system. The more traditional
analyses of verbal functions in terms of tense, Aktionsart, aspect and mood are
presented alongside the more recent text-linguistic approach. An important question
addressed in the book is whether, and to what extent, text-linguistic analysis is
compatible with the older theories.
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The second chapter contains a discussion of the use of the different verbal forms in
the War Scroll: wegatal, yigtol, wegatdlti, gatal, wayyigtol, w+yigtol, the imperative,
the participle and the infinitives. The author pays close attention not only to temporal
and modal nuances, but also to issues like text-type and discourse continuity. He
argues, wisely, that the text-linguistic approach cannot solve all problems and that the
temporal-aspectual-modal approach should not be wholly discarded.

The third chapter proposes an analysis of verbal syntax in a biblical text, Exodus
25-30, belonging to the same general text-type as the War Scroll (“instructional
discourse”), for comparative purposes. It is concluded that the verbal system of Biblical
Hebrew functions almost entirely according to the same principles as that of Qumran
Hebrew.

Generally speaking, the approach developed in this study is sensitive and
sophisticated. The author is aware that it is difficult to define the function of verbal
forms in reference to one single category. Many factors determine verbal usage in
ancient Hebrew. At the same time, the author does not shrink from drawing specific
conclusions, even when they are counterintuitive. Notably, he observes that in the War
Scroll as in Ex 25 — 30, wegatal and x-yiqgtol are different only in regard to word order,
not in regard to tense-aspect-mood, nor in regard to textual prominence or continuity.

By way of criticism, it is to be observed that the study is very brief and that some
important matters are passed over rather quickly. The discussion on the nature of
Qumran Hebrew covers a mere page and a half. Occasionally the author seems to be
insufficiently informed. Thus the form wigymh, “and you upheld (or: established) it”,
in 1QM 13:7, second person yigtol followed by the bare third person feminine singular
suffix, represents the short form of the prefix conjugation: the long form would
normally have been wrgymnh, with the suffix attached by means of the nun. Also, the
short form wr s, “and may you do”, in 1QM 11:9 is not necessarily to be regarded as a
volitive — it may have to be translated as “and you will do” (see E. Qimron in JOR 77
[1987], p. 151-153).

On the whole, however, this is a worthwhile contribution to the study of Qumran
Hebrew syntax — a discipline still in its infancy.

Jan Joosten, Wasselonne

Martin Vahrenhorst, Kultische Sprache in den Paulusbriefen (WUNT 1/230),
XI+ 420 Seiten, Leinen 99,00 €, Tiibingen: Mohr Siebeck 2008, ISBN 978-3-
16-149714-8.

Der V{. gibt Antwort auf die Frage, welche Bewandtnis es mit kultischer Sprache
in den Paulusbriefen hat.

Zu diesem Zweck definiert er Kult ,als rituell gestaltete Begegnung mit dem
Heiligen, wie sie sich vorwiegend in einem Heiligtum vollzieht.* (S. 2). Er verlagert
seine Untersuchung auf die Begriffspaare rein / unrein und heilig / profan, fiihrt sie
einer genauen Abgrenzung zu und klirt ihr Zusammenspiel.

Der V{. analysiert in Kapitel 2 die kultische Sprache in jiidischen und in Kapitel 3
in paganen Kontexten, wobei er streng geméf der beiden Begriffspaare vorgeht und so
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nicht zu einer umfassenden Analyse kultischer Sprache gelangt, d.h. er bespricht zum
Beispiel das Wortfeld ,.opfern nicht. Wie der Vf. in den einzelnen Teilen und vor
allem in der Auswertung aber zeigen kann, sind diese Koordinaten, d.h. rein / unrein
und heilig / profan, eine hinreichende Basis fiir die Analyse, da er so in den Paulus-
briefen nicht nur die kultische Sprache und damit die Vorstellung von der christlichen
Gemeinde als Tempel beziehungsweise als Ort, an dem der heilige Geist weht, erfasst,
sondern auch die damit verbundenen ethischen Konsequenzen, wie sie Paulus zieht,
erkldren kann.

Der Vf. kann mit Hilfe dieser Wortfelder des Paulus fiir heutige Leserinnen und
Leser oft befremdlich wirkenden Konsequenzen wie beispielsweise fiir die Sexual-
moral einsichtig erkliren, da diese Frage in allen Reinheitsvorschriften sowohl der
paganen Texte (der Vf. zihlt hierzu die literarischen Texte und unter den epigra-
phischen Texten die Leges Sacrae) als auch der jiidischen (der Vf. geht auch der Frage
einer schwer fassbaren pharisiischen Auffassung zur Reinheit nach) eine zentrale
Rolle spielt. Es handelt sich dabei immer um einen verunreinigenden Faktor, der die
Kultaustibung verunméglicht, sodass es einer Reinigung bedarf, um die Kultfshigkeit
wiederherzustellen.

Er nimmt aus Sicht der Untersuchung auch Stellung zu Einleitungsfragen, wenn er
sich zum Beispiel in der Frage nach der Einheitlichkeit des 2Kor vorsichtig gegen
Teilungshypothesen ausspricht, weil er zumindest fiir die Verwendung kultischer
Sprache einen durchgehenden roten Faden feststellen kann, indem er festhalt: , Alles in
allem kann man also sagen, dass kultische Terminologie auf allen argumentativen
Ebenen des 2. Korintherbriefes eine bedeutende Rolle spiclt, was diesen Brief zumin-
dest hinsichtlich seiner Verwendung kultischer Begrifflichkeit als erstaunlich einheit-
liches Dokument erscheinen lisst.” (S. 226)

Die Bewandtnis ist eine mehrfache, aber zwei zentrale Punkte sind die Notwen-
digkeit, dass Paulus seine Leser und Leserinnen dort abholt, wo sie stehen und der
Gebrauch der kultischen Sprache als Vehikel fiir die Anliegen des Apostels, denn
.kultische Begrifflichkeit dient Paulus unter anderem dazu, den Statuswechsel des
Menschen zu beschreiben, der aus der Gottesferne herausgeholt und auf die Seite
Gottes versetzt wird. (S. 346)

Der Vf. legt mit dieser Habilitationsschrift eine interessante und bereichernde
These vor, die fiir die Forschung zu den Paulusbriefen einen entscheidenden Schritt
zum Verstdndnis beitrédgt.

Christian-Jiirgen Gruber, Salzburg

Ryan O’Dowd, The Wisdom of Torah: Epistemology in Deuteronomy and
the Wisdom Literature (FRLANT 225), Géttingen: Vandenhock & Rup-
recht 2009, ISBN 978-3-525-53089-4.

O’Dowd méchte mit dieser revidierten Fassung seiner Liverpooler Dissertation
dem hebriiischen Erkennen auf die Spur kommen. Ausgangspunkt ist die Rezeption
alttestamentlicher Texte mit den Augen einer durch westlich-aufklirerisches Schauen
geprégten und kontrollierten Wahrnehmung. Differenzkriterium einer , hebriischen
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Epistemologie” sei die mythische, narratologische und poetische Ausrichtung von
»EBrkenntnis®. Das zweite Kapitel fiihrt iiber Gen 1-11 und Ex zur Tora im Deutero-
nomium, die in den folgenden drei Kapiteln erértert wird. Die Tora ist innerhalb der
von Dtn 4,1 bis 31,23 reichenden Rechtsrede fiir Israel das Mittel, um Gottes Nihe und
Transzendenz erfahrbar zu machen. Entsprechend sei dann auch ,,Tora® keine Anein-
anderreihung von Geboten, sondern durch den aktiven Gehorsam Israels sorge sie fiir
die Aufrechterhaltung der Bezichung des Volkes zu JHWH — so die Folgerungen des
dritten Kapitels, das sich dem Rahmenwerk des Dtn widmet. Im vierten Abschnitt steht
der din Kern im Fokus. Die Erkenntnis sei in Dtn 12-26 geleitet durch das unmittelbar
symmetrische Verhiltnis von Gottesrede im Dekalog und Moserede in den dtn
Geboten. O’Dowd nimmt hier eine These unter anderem von G. Braulik auf, ohne dies
eigens zu kennzeichnen. Mit Blick auf die ,.Epistemologie” des Kern-Din wird die
Erwéhlung Israels und des Ortes des Heiligtums durch JHWH im Konzert der
Fremdvolker betont. Entsprechend verweisen die sog. Amtergesetze auf die auch in
der Zukunft giiltige Tora, die den Kern der ,,Erkenntnis* darstellt. Wihrend also im
vorderen Rahmen (Dtn 1-11) ,,Geschichte” zur Vergegenwirtigung JHWHSs in der
Zukunft und im Gesetzeskern (12-26) die Tora der ebenfalls zukiinftigen Gewihrung
der Abkehr des Volkes Israel von den Fremdkulten diene, zeuge der hintere Rahmen
(27-34) von der Emeuerung des Horebbundes (vgl. Dtn 5). Der entscheidende erkennt-
nistheoretische Aspekt des hinteren Rahmens liegt im Ubergang von der (Mose-)Rede
zur Schrift, so dass auch zukiinftige Generationen Anteil haben an der Tora.

Die beiden folgenden Kapitel wenden sich der Erkenntnislehre in der altisraeliti-
schen Weisheit zu, wobei das sechste Kapitel zunichst das Spriichebuch behandelt.
Auch die Interpretation der Weisheit ist orientiert an einem kanonischen Entwurf, der
die dlteren Passagen von Prov 10ff. im Lichte der jiingeren, expressis verbis die
Schopfung thematisierenden Sammlungen in Prov 1-9 interpretiert. Diese legen zu-
sammen mit Kap. 31 einen Rahmen um Prov 10-29, wodurch eine Hermeneutik zum
Tragen komme, die die Heilsgeschichte (JHWHs) mit der Schépfungsordnung (Elo-
hims) kombiniere. Da auch die weisheitliche Erkenntnis sich an der ,,Liminalitit* der
Einsicht (i. e. ,,Furcht*) Gottes ausrichte, sei sie — wie die ,.Erkenntnistheorie der Tora
— ontologisch begriindet. Zuletzt behandelt das siebte Kapitel Kohelet und Hiob: Bei
Kohelet sei die innere Zerrissenheit des Subjekts erkennbar, die in Ironie miinde, was
O’Dowd an Koh 1,12-2,26 zeigt. Insgesamt werden Spriichebuch, Kohelet und Hiob
einer gemeinsamen ,Weltsicht” zugeordnet, die, orientiert an der gottlichen
Schopfung, der menschlichen Wahrnehmung von Welt Grenzen setzt und in der
»Gottesfurcht™ einen Fluchtpunkt ausweist.

Das abschliefende achte Kapitel fasst die Ergebnisse zusammen, indem es in his-
torischer Perspektive die ,.Epistemologie® in Tora und Weisheit aufeinander bezieht.
Literaturverzeichnis und Bibelstellenregister beschlieBen eine Studie mit interessanter
Fragestellung, deren exegetische Folgerungen jedoch nicht immer iiberzeugen.

Stefan Beyerle, Greifswald
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Angelo Passaro / Giuseppe Bellia (Eds.), The Wisdom of Ben Sira. Studies on
Tradition, Redaction, and Theology, Deuterocanonical and Cognate Literature
Studies 1, XIIT + 411 Seiten, geb. 88,00 €, 141,00 $, Berlin / New York:
Walter de Gruyter 2008, ISBN 978-3-11-019499-9.

Der Band er6ffnet die zweite monographische Reihe der im Jahr 2002 gegriindeten
International Society for the Study of the Deuterocanonical and Cognate Literature.
Herausgegeben von den beiden rémisch-katholischen Bibelwissenschaftlern Friedrich
Vinzenz Reiterer (Salzburg) und Tobias Nicklas (Regensburg) und der protestanti-
schen Exegetin Beate Ego (Osnabriick), bilden die Studien, wie das seit 2004
erscheinende Yearbook (DCLY) dieser Gesellschaft, ein Sprachrohr der internationa-
len Forschung zu den nichtkanonischen jidischen und christlichen Schriften aus
hellenistischer und romischer Zeit. Ahnlich wie das 2005 erschienene und gleichsam
von Angelo Passaro und Giuseppe Bellia (beide Palermo) edierte Jahrbuch zur
Weisheit Salomos geht DCL.St 1 im wesentlichen auf Italienisch publizierte und bei
Citta Nuova Editrice (Rom) verlegte Vortrige zuriick, die im Rahmen einer
internationalen Tagung an der Universitdt Palermo gehalten und jetzt ins Englische
iibersetzt wurden. Der vorgelegte Band enthilt nun 15 Beitrige zu grundlegenden
hermeneutischen, textgeschichtlichen, historischen, kompositionellen, traditionsge-
schichtlichen, thematischen und theologischen Fragen des Buchs Ben Sira.

Maurice Gilbert (“Methodological and hermeneutical trends in modern exegesis
on the Book of Ben Sira”, 1-20) thematisiert die sich aus der Textgeschichte des
Sirachbuchs ergebenden hermeneutischen Fragen und pladiert fiir ein weites Konzept
von Kanonizitit, demzufolge auch die antiken Ubersetzungen als Wort Gottes zu ver-
stehen seien. Jeremy Corley (“Searching for structure and redaction in Ben Sira. An
investigation of beginnings and endings”, 21-47) vergleicht die Komposition des
Sirachbuchs mit dem Aufbau der Proverbien, des Hiobbuchs, des Papyrus Insinger, der
Sentenzensammlung des Theognis von Megara und der vormakkabierzeitlichen Passa-
gen in 1Henoch, schldgt eine Gliederung in acht Hauptteile (Sir 1,1-4,10; 4,11-6,17;
6,18-14,19; 14,20-23,.27; 24,1-32,13; 32,14-38,23; 38,24-43 33; 44,1-50,24) mit einem
Anhang (50,25-51,30) vor und entwickelt anhand formaler Kriterien eine flinfstufige
Wachstumsgeschichte des Buchs (A: 1,1-23,17 + 51,13-30; B: + 24,1-32,13; C: +
32,14-38,23; 51,1-12; D: + 38,24-43,33; E: + 44,1-50,24; 50,25-26; 50,27-29). Giu-
seppe Bellia (“An historico-anthropological reading of the work of Ben Sira”, 49-77)
interpretiert mittels einer sozialgeschichtlich und kulturanthropologisch ausgerichteten
Analyse Ben Sira als Beleg fiir den fundamentalen religiisen Wandel im antiken
Judentum hinsichtlich der Vorstellung, wie der gottliche Wille an den einzelnen
vermittelt werde. Emile Puech (“Ben Sira and Qumran®, 79-118) widmet sich dem
Phéinomen, dass neben den hebriischen Fragmenten des Sirachbuchs aus Qumran und
Masada im qumranischen Schrifttum Zitate aus Ben Sira (vgl. 4Q525 2ii2) und
Anspielungen auf Ben Sira nachweisbar sind, unterzieht Ben Sira und den
qumranischen Weisheitstext 4QInstruction einem Vergleich und diskutiert, wie das
Sirachbuch auf essenische Texte eingewirkt hat und selbst in essenischen Kreisen
tradiert, kopiert und dabei punktuell redigiert wurde. Niiria Calduch-Benages (“The
hymn to the creation [Sir 42:15-43:33]: a polemic text?”, 119-138) vergleicht Sir
42,15-43.33 mit biblischen und paganen griechischen Kosmologien, u.a. mit den
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Phainomena des Aratos von Soloi. Pancratius C. Beentjes (** ‘Full Wisdom is from the
Lord’. Sir 1:1-10 and its place in Israel’s Wisdom literature”, 139-154) prisentiert das
bisher noch nicht auf Hebrdisch nachgewiesene Erdffnungsgedicht Sir 1,1-10 als
einzigartiges Beispiel judischer Weisheitstheologie. Angelo Passaro (“The secrets of
God. Investigation into Sir 3:21-24", 155-171) analysiert den traditionsgeschichtlichen
und erkenntnistheoretischen Hintergrund von Sir 3,21-24. Silvana Manfredi (“The true
sage or the Servant of the Lord [Sir 51:13-30 Gr]”, 173-195) zeichnet Aufbau, Form,
Semantik und Kontext der als integralen Bestandteil des Sirachbuchs angesprochenen
Komposition Sir 51,13-30 nach und zeigt am Beispiel des griechischen Textes und
seiner Beziige zur Jeremia-Septuaginta sowie zur griechischen Fassung von Jes 50,4-9,
wie sich das Selbstverstindnis des Weisen vor dem Hintergund des Motivs vom
leidenden Propheten veréindert. Jan Liesen (“A common background of Ben Sira and
the Psalter. The concept of 77 in Sir 32:14-33:3 and the Torah Psalms”, 197-208)
beschreibt den schillernden Gebrauch des Begriffs Tora im Sirachbuch und in den
Psalmen 1, 19, 78 und 119, wobei er als méglichen textlichen Hintergrund — zumindest
von Sir 32,14ff. — Jes 8,11-21 wahrscheinlich zu machen versucht. Friedrich V.
Reiterer (“The interpretation of the Wisdom tradition of the Torah within Ben Sira”,
209-231) klassifiziert die Belege fiir M und véuog im hebréischen und im grie-
chischen Sirachbuch in semantischer, traditionsgeschichtlicher und thematischer
Hinsicht und stellt die theologische, soteriologische, ethische, parinetische und
didaktische Funktion der ,,Tora” bei Ben Sira dar. Alexander A. Di Lella (“Ben Sira’s
doctrine on the discipline of the tongue. An intertextual and synchronic analysis”, 233-
252) bietet eine ausfiihrliche Exegese von Sir 5,9-6,1 (H), 23,7-15 (G) und 28,12-16
(G) vor dem Hintergrund der alttestamentlichen Parallelen zur Symbolik und Funktion
der ,,Zunge®, der ,,Lippe* und des ,,Mundes“. Anfonino Minissale (“The metaphor of
“falling’: hermeneutic key to the Book of Sirach”, 253-275) erldutert die Bedeutung
der Metapher vom ,Fallen™ im theologischen System Ben Siras, fiir das die Vor-
stellung einer universalen, von Gott gesetzten Harmonie kennzeichnend sei, und weist
exemplarisch an dieser Metapher kulturgeschichtlich bedingte Differenzen zwischen H
und G auf. Giovanni Rizzi (“Christian interpretations in the syriac version of Sirach”,
277-308) unterzieht die Hauptthesen zur Entstehung der Sirach-Peshitta in jiidischen
und / oder unterschiedlichen christlichen Milieus einer kritischen Revision und tritt
selbst fiir eine Herleitung aus dem syrischen Christentum des 4. Jh. ein, das dhnlich
wie Aphrahat und Ephraim mit jiidischer Exegese und Haggada vertraut war. Rosario
Pistone (“Blessing of the sage, prophecy of the scribe: from Ben Sira to Matthew”,
309-353) identifiziert in einer breit angelegten biblisch-theologischen Skizze Ben Sira
als Zeugen der Verschmelzung weisheitlichen und prophetischen Selbstverstdndnisses
und charakterisiert den Evangelisten Matthiius als einen Schiiler Ben Siras. AbschlieB3-
end lassen die Herausgeber des Bandes unter dem Titel “Sirach, ot the metamorphosis
of the sage” (355-373) nochmals die einzelnen Aufsitze Revue passieren und iiber-
fithren deren Hauptsiitze zu einer Beschreibung der an Ben Sira und seinem Werk
ablesbaren Transformation der weisheitlichen Tradition des antiken Israel.

Umfangreiche Autoren-, Stellen- und Sachregister sind der lesenswerten Auf-
satzsammlung beigegeben.

Markus Witte, Frankfurt a.M.
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Richard Klein, Zum Verhiltnis von Staat und Kirche in der Spitantike.
Studien zu politischen, sozialen und wirtschaftlichen Fragen (= Tria Corda.
Jenaer Vorlesungen zu Judentum, Antike und Christentum Bd. 3), XI+176
Seiten, Broschur 19,00 €, Tiibingen: Mohr Siebeck 2008, ISBN 978-3-16-
149819-0.

Die hier vorgelegten Studien des 2006 verstorbenen Althistorikers der Universitit
Erlangen-Niirnberg, dessen wissenschaftlicher Werdegang im Vorwort von Meinolf
Vielberg skizziert wird, betreffen, wie es Titel und Untertitel korrekt besagen, poli-
tische, soziale und wirtschaftliche Fragen der sogenannten Spétantike, bei denen die
frithe Kirche sich als Anwiltin der Schwachen verstand.

In der 1. Studie ,.Zur staatlichen Dimension des Bischofsamtes seit Konstantin
dem GrofBlen* (S. 1-42) behandelt Klein die Urspriinge der vielfiltigen Verschrin-
kungen von Staat und Kirche in der Spétantike und erdrtert, wie es dazu kam, dass
staatliche Funktionen von Bischofen iibernommen werden konnten und wie sich die
staatlichen Verhéltnisse unter dem Einfluss des Christentums verénderten. Dabei stellt
er nicht nur die Vorteile dar, die sich aus dieser Kooperation ergaben, sondern er
beriihrt auch die Gefahren, die eine zu enge Verbindung von Staat und Kirche mit sich
brachte. In der 2. Studie (S. 43-80) wird untersucht, wie christliche Kaiser fiir die
Bevolkerung des Reichs sorgten: ob die Modi paganer [iberalitas unter neuen
Vorzeichen einfach nur weiterwirkten oder ob nicht vielmehr, da die zu Begiins-
tigenden nun christlicher caritas gemafl nach ihrer Bediirftigkeit bestimmt wurden,
gerade besonders Bediirftige Unterstiitzung erhielten.

Mit der Frage nach dem sozialen Wirken der Kirche (S. 81-122) werden in der 3.
Studie die Verlautbarungen und Mafinahmen in den Blick genommen, die von den
Angehérigen der Kirche selbst ausgingen, um den geistigen und gesellschaftlichen
Wandel zu erkldren, der sich unter dem Einfluss des Christentums zwischen dem
dritten und sechsten Jahrhundert vollzog. Die 4. Studie ,,Ennodius von Pavia und die
Sklaverei. Eine Fallstudie an der Wende vom Altertum zum Mittelalter (S. 123-164)
verdeutlicht an dem gelehrten Bischof von Pavia, wie christliche Denker und Politiker
zu einer humaneren Behandlung der Sklaven beizutragen vermochten. Allgemeine
Bemerkungen zur Sklaverei im Ostgotenreich Theoderichs des Groflen in Italien
unterstreichen andererseits, dass die konomischen Grundlagen des spitantiken Staates
dadurch nicht in Frage gestellt wurden; in Abgrenzung von Positionen auch der
marxistischen Geschichtswissenschaft betont Klein vielmehr, dass die antike Sklaverei
in Grundziigen nicht nur im Mittelalter, sondern bis in die fiithe Neuzeit fortexistierte.
Dem Programm der Reihe gemifl sind die lateinischen und griechischen Zitate des
Textes iibersetzt worden; auch Schliisselbegriffe und -texte der Anmerkungen wurden
ins Deutsche tibertragen.

Ein in allen seinen Teilen &uBerst lesenswertes Buch!

Michael Ernst, Salzburg
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Reinhard G. Kratz / Hermann Spieckermann (Hg.), Divine Wrath and Divine
Mercy in the World of Antiquity (FAT II 33), Tiibingen: Mohr Siebeck 2008,
ISBN 978-3-16-149820-6.

Der Sammelband geht auf ein Symposion im Rahmen des Géttinger Graduier-
tenkollegs ,,Gotterbilder — Gottesbilder — Weltbilder™ zuriick. Auf einen einleitenden
Artikel von Hermann Spieckermann, ,,Wrath and Mercy as Crucial Terms of Theolo-
gical Hermeneutics®, 3-16 [Vf. kontrastiert beispielhaft zwei Konzeptionen mitein-
ander: Wihrend die babylonischen Gétter unberechenbar sind und Menschen Gebet
und Ritual dazu nutzen, den géttlichen Zorn in Grenzen zu halten, bildet der Zom von
Israels Gott die Ausnahme von seiner grundsitzlich giitigen Haltung.], folgt eine Reihe
von Beitrdgen zum Alten Orient: Louise Gestermann, ,,Zorn und Gnade #gyptischer
Gotter, 19-43 [Zorn ist eine Seite der Doppelnatur dgyptischer Gétter; in Kult und
Ritus gilt es, die gottlichen Krifte zu Gunsten des Menschen im Gleichgewicht zu hal-
ten; dafiir scheint in frithen Epochen Pharao als Mittler verantwortlich zu sein. In
dlteren Texten befindet sich der Tun-Ergehen-Zusammenhang in Geltung, der dann
zunehmend aufgehoben wird mit dem Ergebnis, dass der freie géttliche Wille mensch-
liches Schicksal willkiirlich bestimmt, ohne menschliches Handeln zu beriicksichti-
gen.] — Manfred Krebernik, ,,,Wo einer in Waut ist, kann kein anderer ihm raten.” Zum
gottlichen Zorn im Alten Orient*, 44-66 [Einige altorientalische Gottheiten besitzen
besondere Affinitéit zum Zorn. Der gewohnliche Sterbliche ist — durchaus auch Gene-
rationen {ibergreifend — dem Zorn einer personlichen Schutzgottheit ausgesetzt, dem er
durch Gebet und divinatorische Ursachenforschung zu begegnen sucht. Das Beispiel
des Erra-Mythos illustriert Entwicklung, Auswirkung und Uberwindung gbttlichen
Zorns.] — Billie Jean Collins, ,.Divine Wrath and Mercy in the Religions of the Hittites
and Hurrians®, 67-77 [Gotterzom ist Reaktion auf menschliches Verhalten. Deshalb
schiitzt rechtes, vor allem kultisches, Verhalten vor géttlichem Zorn, der sich in mythi-
schen Darstellungen in negativer Auswirkung auf die Fruchtbarkeit des Landes mani-
festiert.] — P. Kyle McCarter, ,,When the Gods Lose Their Temper. Divine Rage in
Ugaritic Myth and the Hypostasis of Anger in Iron Age Religion”, 78-91 [Teil 1: Im
ugaritischen Mythos wird Gétterzom als , Krankheit” beschrieben, die eine Gottheit
unberechenbar und gefiihrlich macht. Teil 2 betrachtet JHWHs Zorn und schildert
dessen fortschreitende Hypostasierung von Ex 32,7-14 iiber Ps 78,49-50 und Num 20
bis zu 2Sam 24.] — Reinhard G. Kratz, ,,Chemosh’s Wrath and Yahweh’s No. Ideas of
Divine Wrath in Moab and Israel”, 92-121 [Mescha-Stele und 2Kén 3 werden
vergleichend als zwei Versionen desselben Geschehens gelesen und dabei in 2Kén 3
eine Grundfassung herausgeschilt, die der Inschrift inhaltlich gleicht. Eine prophe-
tische Bearbeitung verband die militirische Niederlage Israels mit einem Konflikt
zwischen JHWH und Israel bzw. anderen Gottern in Israel. In der Schriftprophetie
wendet sich JHWHs Zorn erstmals unabwendbar gegen sein eigenes Volk. Liegen in
den dlteren Schichten der Schriftprophetie noch bedingte Gerichtsansagen vor,
entstehen diese unbedingten Gerichtsansagen bei der fortschreitenden Genese schrift-
prophetischer Biicher im Rahmen einer theologischen Bewiltigung von Krisener-
fahrungen.] — Karl William Weyde, ,,"Has God Forgotten Mercy, in Anger Withheld
his Compassion?” Names and Concepts of God in the Elohistic Psalter”, 122-139
[widmet sich ganz den Gottesbezeichnungen in Ps 42-83.].
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Eine weitere Sektion behandelt die Antike: Michael Bordt SJ, , Platon iiber Gottes
Zomn und seine Barmherzigkeit”, 143-152 [Platon hebt hervor, dass die Gotter anders
sind, als Dichter wie Homer sie darstellen; denn da sie Prinzipien, Ideen sind, kénnen
sie logischerweise keine Emotionen haben.] — Peter Schenk, ,,.Darstellung und Funk-
tion des Zorns der Gotter in antiker Epik”, 153-175 [Durch eine Ehrverletzung provo-
zierter Zorn setzt den Handlungsverlauf in der I[lias (Achill) und Odyssee (Poseidon) in
Gang. Poseidons Zorn, der Odysseus verfolgt, wird als Triebfeder des Geschehens zum
Vorbild der spiteren Epik: Junos Zorn in der ,,Aeneis* (dem Vergil allerdings die fata
kritisch hinterfragend entgegensetzt); den Zorn verschiedener Gétter nutzt Ovid in den
-Metamorphosen* mit spielerisch-humorvollen Zwischentdnen; hinzu kommt schlieB-
lich noch Valerius Flaccus® Epos ,,Argonautica®.] — Markus Witte, ,,,Barmherzigkeit
und Zorn Gottes’ im Alten Testament am Beispiel des Buchs Jesus Sirach®, 176-202
[Als systematisierendes Kompendium biblischer Theologie fithrt das Buch aus, dass
Erbarmen wund Zorn bei Gott sind (Sir 5,6; 16,11), d.h. von Gott ldsst sich nur
dialektisch reden, wenngleich er letztlich der Barmherzige ist (Sir 50,19).] — Jorg Frey,
. God is Love’. On the Textual Tradition and Semantics of a Core Expression of the
Christian Notion of God*, 203-227 [Zum spezifischen Profil johanneischen Schrift-
tums gehort die Aussage, Gott offenbare sich in Jesus Christus als Liebe. Letztlich in
Riickbindung an spiit- und postdtr Theologie wird Gott als Quelle der Liebe geschen.
Die ihm wesenhaft eigene Liebe iiberschreitet seinen Zorn bei weitem. |.

Der dritte Teil befasst sich schlieBlich mit der Spitantike: Aharon Shemesh, ,,An
Offer God Can’t Refuse. The Punishment of Flagellation in Rabbinic Theology*, 231-
238 [zur rabbinischen Auslegung der Bestrafung durch Geif3elung nach Dtn 25,1-4.] —
Gunnar af Hillstrom, ,,The Wrath of God and His Followers. Early Christian
Considerations”, 239-247 [Die Betonung der Liebe Gottes fithrt zur Diskussion seines
Zornes als theologischem Problem etwa bei Marcion, Origenes, Laktanz, Dionysius
Areopagites.] — Todd Lawson, ,,Divine Wrath and Divine Mercy in Islam. Their
Reflection in the Qur’an and Quranic Images of Water”, 248-267 [Das Universum
wird im Islam als Manifestation géttlicher Gnade verstanden. Gottes Zorn definiert als
Abwesenheit seines Erbarmens trifft Menschen, die bestimmte Vergehen begangen
haben. Das Uberwiegen der Gnade zeigt sich an den Gottesbezeichnungen ,.der Gni-
dige und ,,der Barmherzige*. Wasser dient als Symbol sowohl der Gnade als auch des
Zornes Gottes.]. Autoren- und Sachregister sind beigegeben.

Karin Schopflin, Géttingen

Anja Klein, Schriftauslegung im Ezechielbuch. Redaktionsgeschichtliche
Untersuchungen zu Ez 34-39 (BZAW 391), 451 S., Berlin / New York:
Walter de Gruyter 2008, ISBN 978-3-11-020858-0; ISSN 0934- 2575.

K. fiillt mit ihrer bei Reinhard G. Kratz in Géttingen verfertigten Dissertation {iber
die selten zum Gegenstand einer gemeinsamen Untersuchung gewihlten, thematisch
und literarisch sehr gemischten und bildreichen Kapitel Ez 34-39 eine forschungs-
geschichtliche Liicke. Sie arbeitet literar- und redaktionskritisch und kann dabei
vielfach mit guten Griinden die wachsenden Ezechieltexte als Ergebnis innerbiblischer



Buchvorstellungen— BN NF 142 (2009) 141

Rezeption bzw. Schriftauslegung von lteren Texten beschreiben, die sich insbe-
sondere im Jeremiabuch, aber auch auBerhalb des Prophetencorpus finden.

Nach einer Einfithrung in den Stand der Forschung und einer methodischen
Grundlegung (S. 1-23) bildet Ez 34 in Kapitel II der Arbeit den Aufhiéinger der detail-
lierten Untersuchungen (S. 24-80). Darin bespricht K. kenntnisreich die text- und lite-
rarkritischen Probleme, plausibilisiert die Grundschicht Ez 34,1-2.5-6.9-10 als Aus-
legung von Jer 23,1-2 beziehungsweise gegebenenfalls 23,1-4 und identifiziert weitere
Beziige der beiden Texte im Wachstumsprozess. Sie erldutert dann, merkwiirdiger-
weise im Rahmen von Kap. II, Ez 36,23bB-38, weil im alten Septuaginta-Papyrus 967
fehlend, als sehr jungen, erst protomasoretischen Textzuschuss in Ez 34-39 und
vertritt mit Papyrus 967 und gegen die masoretische Textform die These, urspriinglich
sei Ez 37 als Abschluss auf Ez 38-39 gefolgt.

Das umfangreiche Kapitel Il widmet sich danach methodisch gleichlaufend den
restlichen Texten in Ez 34-39 und ihrer internen Verkniipfung mit dem Ezechielbuch
insgesamt, insbesondere mit Ez 34, und mit auBerezechielischen Vorlagen. Im Grund-
satz geht K. dabei die Literargeschichte riickwirts durch, beginnt also mit dem im
Kern jiingsten Text: 1. der neue Bund Ez 36,23bB-38 mit seinen Pritexten in Jer 32,37-
41; 31,31-34 und 24,6-7 (S. 81-111); 2. die Zerschlagung Gogs in Ez 38-39 mit den
Jeremia-Pritexten vom ,,Feind aus dem Norden* (S. 111-140); 3. der heilige Name
Jhwhs in Ez 36,16-23ba und 39,23-29, die besonders Ez 20 im Blick haben (S. 140-
169); 4. der Heilsbund in Ez 34,25-30 und 37,25-28, wobei doppelt auf Lev 26,3-13
zuriickgegriffen wird (S. 169-210); 5. die Zeichenhandlung in Ez 37,15-24, en passant
mit Besprechung aller (!) wesentlichen messianischen Texte der Schriftprophetie (S.
211-270); 6. die Vision von der Wiederbelebung der toten Gebeine in Ez 37,1-14, bei
der zwar eine Vielzahl von Motiven, aber als literarische Vorlage tatsichlich nur Jer
8,1-3 im ohnehin sekundiren Text Ez 37,11-13 verarbeitet worden sein soll (S. 270-
300); 7. die Heilsworte fiir die Berge Israels in Ez 35,1-36,15 als Gegenstiick zur
Unbheilsansage in Ez 6,1-7 (S. 300-348).

Das abschliefende Kapitel IV ,Redaktion als Rezeption™ (S. 349-409) bietet
zunichst ein differenziertes Bild fiir das Gesamtwachstum von Ez 34-39 bis zur maso-
retischen Textform in acht (!) Stufen mit einer summarischen Tabelle (S. 409), die
gleichwohl die vorausgegangenen Differenzierungen nicht alle wiedergeben kann.
Dabei wird auch ein Ausblick auf das zu postulierende Wachstum des Ezechielbuches
insgesamt gewagt, mit der These, ,,dass das Ezechielbuch bereits in seiner anfingli-
chen Kompositionsgestalt als golaorientiert zu verstehen ist* (S. 399), dabei erst
»~Zwischen das ausgehende 5.Jh. und das mittlere 4.Jh. v.Chr.* (S. 403) zu datieren sei.
Danach runden 22 Seiten Literaturverzeichnis und 19 Seiten Stellenregister die Arbeit
ab.

Die Arbeit gewinnt durch die komplexe Durcharbeitung eines weitgreifenden
Zusammenhangs an Plausibilitét. Sie verstirkt einen Trend der Propheten- und speziell
der Ezechielforschung im Blick auf die Dignitit spiter Fortschreibungen. Ob es von
der Basis Ez 34-39 aus gelingen kann, das ostentative Desinteresse am historischen
Ezechiel argumentativ ausreichend zu stiitzen, wird die weitere Diskussion noch
zeigen miissen.

Andreas Michel, Kéln
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Olof Bickersten, Isaiah’s Political Message. An Appraisal of His Alleged
Social Critique (Forschungen zum Alten Testament 2. Reihe 29), viii + 231
Seiten, 54,00 €, Tiibingen: Mohr Siebeck 2008, ISBN 978-3-16-149637-0.

Die an der Universitdt Lund eingereichte Dissertation wollte urspriinglich die pro-
phetische Sozialkritik des Jesaja untersuchen und so einen Beitrag zur alttesta-
mentlichen Ethik leisten. Die Auseinandersetzung mit den einschlidgigen Texten des
Jesajabuches brachte Béckersten (=VT.) jedoch zu einer Neuvausrichtung seiner Arbeit,
da die in dieser Reihe fiir die prophetische Sozialkritik des historischen Jesaja ange-
fithrten Spitzentexte nach Meinung des Vfs primér auBenpolitische Fragestellungen
behandeln, eine fiir das Verstindnis des Jesaja nicht ganz unwesentliche Korrektur.

Die Dissertation besteht aus neun Kapiteln, die in drei Teile gegliedert sind. Der
erste einfithrende Teil (1-46; Kap. 1 und 2) behandelt im ersten Kapitel (4-19) die
Aufgabenstellung und das methodische Vorgehen. Dabei wird die iibliche sozial-
kritische Deutung der sog. Weherufe Jes 5,8-24; 10,1-4 kurz vorgestellt und kritisch
hinterfragt: ..it makes more sense if a critique of Judah’s anti-Assyrian policy is
implied* (18). Im zweiten Kapitel (20-46) untersucht Vf. beispielhaft Jes 28,1-4, ein
gegen das Nordreich Israel gerichtetes Wort, das er in die Zeit vor dem Untergang
Samarias datiert (37). Die Metapher der Trunkenheit ziele dabei nicht auf moralisch
verwerflichen Lebenswandel, sondern charakterisiere das Nordreich Israel als eine
Nation, die aufgrund ihrer Aufstandspolitik gegen Assur am Ende sei, ,,a nation on the
verge of ruin® (35). Hier zeige sich die politische Sicht des historischen Jesaja, der auf
das Scheitern der Aufstandspolitik Israels verweise und Juda vor einem Beitritt zur
antiassyrischen Koalition warne: Jes 28,1-4* ,remains a celebration of Judah’s fortu-
nate escape, but it also becomes a warning™ (41). Diese politische Sicht des histo-
rischen Jesaja stiinde nicht in Opposition zu der des Ahas (37), sondern vielmehr zur
spiteren Aufstandspolitik des Hiskija. In den ersten beiden Kapiteln entwickelt der V.
somit die neue Fragestellung seiner Arbeit.

Der zweite, umfingliche Teil der Arbeit (47-191, Kap. 3-8) bringt in sechs
Kapiteln Analysen der Weherufe 5,8-10 (47-84), 5,11-17 (85-103), 5,18-19 (104-115),
520-21 (116-118), 5,22-24 (119-134) und 10,1-4 (135-160) mit dem Ziel, deren
auflenpolitische Zielsetzung wihrend der Zeit der Aufstandspolitik des Hiskija (715-
700 v.Chr. [197]) und ihre argumentative Frontstellung gegen diese Politik plausibel
zu machen. Ein abschlieBendes neuntes Kapitel ,,Outlook™ (161-191) bezieht noch
weitere Texte in die Diskussion ein (5,1-7; 28,7-8; 3,1-4,1; 1), um dann Jes 5-12
insgesamt in den Blick zu nehmen. Wihrend in Jes 1 explizit Sozialkritik gedufBert
werde, dominiere in Jes 2-39 die Frage nach der Stellung der Staaten Israel und Juda
im Horizont der Volker. Dieser Volkerperspektive entspreche auch die urspriingliche
Buchiiberschrift in Jes 2,1 mit der Vision einer im Frieden lebenden Volkerwelt (2,2-
5). Die sozialkritischen Auferungen in Jes 1 verwiesen hingegen auf tritojesajanische
Texte wie Jes 58,1-12; 59,1-8.9-15 und Jes 65f, ggf. auf spite Texte aus Protojesaja
(33,14-16; 25,1-5; 26,1-11; 29,17-21; 32,1-8) und seien in der Nachexilszeit ent-
standen: ,.this social-critical account of the Assyrian / Babylonian crisis (Isaiah 1) has
an obvious bearing on the postexilic situation®.

Der dritte, abschliefende Teil der Arbeit bringt eine Zusammenfassung der wich-
tigsten Ergebnisse (193-202). Eine Bibliographie (205-219), ein ausgewihltes Bibel-
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stellenregister (221-223), ein Autoren- (224-227) und ein Sachregister (228-231)
schlieBen die Arbeit ab.

Der Rezensent hat die vorliegende Arbeit mit groflem Interesse und mit viel
Gewinn gelesen. V. gelingt es, die politische Aussageabsicht der einschldgigen Wehe-
rufe auf gut nachvollzichbare Weise zu erschlieen und fiir ein Neu-Verstindnis der
Jesajanischen Botschaft auszuwerten. Aufgrund héufiger Wiederholungen wirkt die
Lektiire bisweilen etwas ermiidend. Kritisch bleibt nachzufragen, ob sich das Ergebnis
der Untersuchung nicht weitgehend der Vorentscheidung verdankt, dass Sozialkritik
als exklusiv innenpolitische Angelegenheit gesehen wird (,,what I will call a social-
critical reading is characterized by an exclusive focus on the internal affairs of a
nation® [6]), wohingegen der auBienpolitische Diskurs inklusiv auch soziales Fehl-
verhalten umfassen kann (,,a foreign-political reading may still involve the condem-
nation of the elite” [6]). Die Sozialgestalt des Gottesvolkes ist aber keine rein interne
Angelegenheit, sondern sie ist von politischer Relevanz. Prophetische Kritik an der
deformierten Sozialgestalt des JHWH-Volkes trigt immer auch eine politische
Dimension in sich — bis hin zur Moglichkeit der Ankiindigung des Endes der staatlich
verfassten Grofle Isracl (Am 8,1f). Béckersten hat eine neue und anregende These
vorgelegt. Die Diskussion muss zeigen, ob seine Neuinterpretationen Bestand haben.

Franz Sedlmeier, Augsburg

Barbara Schmitz, Prophetie und Kénigtum. Eine narratologisch-historische
Methodologie entwickelt an den Konigsbiichern, FAT 60, Tiibingen; Mohr
Siebeck 2008, ISBN 978-3-16-149665-3.

Die fiir den Druck leicht bearbeitete Studie wurde im Wintersemester 2007/2008
von der Katholisch-Theologischen Fakultit der Universitit Regensburg als Habili-
tationsschrift angenommen — Vfn. nimmt sich vor, Fragen nach Kommunikationspro-
zessen und unterschiedlichen Perspektiven in biblischen Texten nachzugehen. Es ist
ihr erklirtes Ziel, ,.eine narratologisch-historische Methodologie [zu entwickeln], mit
der eine Briicke von der ahistorisch wahrgenommenen Erzihltextanalyse zu historisch-
kritischen Zugingen geschlagen wird. (S. 3). Im Kapitel I (S. 5-108) entfaltet Vfn.
breit ihren methodischen Ansatz. Aus literaturwissenschaftlichen narratologischen
Modellen iibernimmt sie als Schliisselkategorien Erzihlstimme, Fokalisierung, Figu-
renperspektive sowie Autorfunktionen.

Einbezogen werden zudem die textexternen Ebenen von Autor und Lesenden.
Insbesondere hier nimmt Vfn. Modifizierungen vor, um die literaturwissenschaftlichen
Modelle auf die Bibellektiire anzuwenden: sowohl auf der Produktions- als auch auf
der Rezeptionsseite sei eine Pluralisierung notwendig, um der Besonderheit der Hebrii-
ischen Bibel als Traditionsliteratur gerecht zu werden. Nicht zuletzt die vorliegenden
masoretischen Texte bildeten eine , Mischung aus alter Textproduktion und jiingerer
Lektiiretradition, in denen Lesespuren hinterlassen wurden.” (S. 103). Die vorberei-
tenden ,,Lektiiren in den Konigebiichern” (Kap. II, 109-116) skizzieren knapp Struk-
turen, in die die exemplarischen Untersuchungsgegenstéinde 1Kén 13 und 22 einge-
ordnet werden. Eine eingehende Textlektiire von 1Kon 13 (Kap. 111, 117-225) und
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1Kon 22 (Kap. 1V, 227-334) als ,.close reading™ nimmt den Hauptteil der Studie in
Anspruch. Dabei wendet Vfn. auch die eingangs vorgestellten Kategorien an. Als
wichtiger Ertrag ergibt sich, dass es in 1Kon 13 nicht um einen Konflikt zwischen
wahrer und falscher Prophetie geht, sondern um die Frage des Umgangs mit ver-
schiedenen Gottesworten und deren Authentizitit. Die Lesenden miissen sich zu den
Wertungen der Erzihlstimme positionieren, so dass sich die Frage auf textexterner
Ebene wiederholt. Auflerdem erweist sich 1Kon 13 als geschlossene, einheitliche
Erzihhing, die durch die Ubergangsverse 1Kon 12,33-34 und 13,33-34 in den Kontext
eingeschrieben wurde und deren offenes Ende einen Bogen hin zu 2Kén 23,15-20
spannt. Fiir 1K6n 22 wird festgestellt, dass auch hier nicht einfach zwei Lager einander
gegeniiber stehen, sondern drei verschiedene Typen der in Israel bekannten Prophetie
(die 400, Zidkija, Micha). Da die Erzihlstimme mit keinem der drei sympathisiert,
miissen die Lesenden Stellung beziehen. Prophetie brauche ein geschultes Gegeniiber,
und die Prophetiefrage er—weitere sich zu einer Theologie des Horens. Textgenetische
Risse deuten auf eine Grunderzdhlung tiber Krieg und Tod des Konigs (1Kon 22,1-
4.29-34.37-40) und eine Prophetenerzihlung (22,5-28.35-36).

Ein letzter Abschnitt (Kap. V, 343-395) widmet sich den Funktionen der beiden
Kapitel in der Gesamtstruktur der Konigsbiicher. 1Kén 20,35-40 wird als Briicke
zwischen 1Kén 13 und 22 identifiziert; aulerdem werden kompositorische Spannungs-
bogen und Bezugsstrukturen der beiden Kapitel im Rahmen von 1Kén 12-2Kén 17
einerseits und im Blick auf 2Kén 18-25 andererseits aufgedeckt. Zwei Erzéhllinien und
zwei Autorfigurationen ergeben sich, so dass zwei Stufen eines auch historisch ver-
ortbaren Entstehungsprozesses erkennbar werden: 1K6n 13; 22,1-4.29-34.37-40; 2K6n
23,15-20 bilden eine erste Stufe, die an einer Rechtfertigung Joschijas interessiert und
somit frithestens joschijanisch ist; diese wird exilisch ergdnzt um 1Ko6n 22,5-28.35-56
und 2Koén 25. Das sich abzeichnende Entstehungs—modell weist insofern Konver-
genzen zur Hypothese von F.M. Cross auf. - Der Anhang bietet den segmentierten
hebriiischen Text von 1Kén 13 und 22 nebst einer Ubersetzung. Ein ausfiihrliches
Literaturverzeichnis und Stellenregister sowie ein Register von Namen und Sachen in
Auswahl sind beigegeben.

Die detaillierte Untersuchung, die bisweilen ein wenig redundant geraten ist,
beschreitet in eigener Auspriagung einen Weg, der, einst von Wolfgang Richter ange-
bahnt, inzwischen z.B. von C. Hardmeier oder H. Utzschneider in je eigener Weise
beschritten wurde. Inwieweit sich dies hier in der Darstellung relativ aufwindige
Verfahren an anderen Texten der Bibel bewihrt, wird zu erproben sein.

Karin Schopflin, Géttingen
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