THOMAS HIEKE
,,Dann wohnt der Wolf beim Lamm ... (Jes 11,6)

Utopien in den prophetischen Schriften des Alten Testaments

Man hatte ihm die Augen verbunden, spuckte ihm ins Gesicht und schlug ihn.  Messias,
prophezeie: Wer hat dich geschlagen?* So trieben sie ihren Spott mit Jesus (vgl. Mt
26,68parr). Die Evangelisten erzihlen in der Passion Jesu ein populidres Missverstindnis
von Prophetie als Hellsehen und Wahrsagen. Doch ein Prophet ist kein Jahrmarktsgaukler
und kein Zauberer. Das Buch Deuteronomium weist solches Tun den Greueln vor Gott zu
(Dtn 18,10f). Der Prophet ist ein ,,berufener Rufer*, ein ,,Sprecher der Gottheit vor dem
Volk*'. Propheten unterscheiden sich von Wahrsagern darin, ,,daB sie aus der Gegenwart
begriinden, was sich da anbahnt‘?, Dazu gehort maBgeblich die intensive Wahmehmung
dessen, was in Gesellschaft und Religion vorgeht — und dann das Weiterdenken unter der
Leitung des Geistes Gottes sowie das Aufzeigen der Folgen fiir die Zukunft. Israels Pro-
pheten sind Kritiker und Visiondre: ,,Als Kritiker decken sie auf, wo und warum Israel
sich von sejner Sendung entfernt hat. Als Visiondre verkiinden sie (bzw. die nach ihnen
benannten Biicher in ihrer ... Endgestalt) eine zukiinftige, die bisherige Realitit iiberho-
lende peue Welt“." Die Prophetie der Hebriischen Bibel kennt eine Reihe solcher Ent-
Wiirfe und VerheiBungen fiir die Zukunft, die bis heute nicht eingeholt sind. Dies sind die
Utopien des Alten Testaments, die hier niher in den Blick genommen werden sollen.* Es
geht hier nicht um die Frage des Endes der Welt oder um , die letzten Dinge*, sondern um
Pf)nsitive Entwiirfe fiir eine (ferne) Zukunft, wie menschliches Zusammenleben und reli-
E10ses Verhalten in einer idealen Gesellschaft aussehen konnten.

Die Utopie qis literarischer Begriff

»Utopie* ist ein aus dem Griechischen (u = nicht, topos = Ort) gebildetes Wort, das als
”Nifgendheim“ oder ,Nirgendland* iibersetzt werden konnte. Als literarischer Fachbe-
gnff geht »Utopie* auf den Roman von Thomas Morus iiber den idealen Staat, De optimo
r fi Publicae statu sive de nova insula Utopia (1516), zuriick und dient als Bezeichnung
fir einen , pyr in gedanklichen Konstruktionen in einer imaginierten, raumlich oder zeit-

\

! Vel 4. Deissler, Dann wirst du Gott erkennen. Die Grundbotschaft der Propheten, Freiburg 1987, 11.
K. Koch, Die Profeten 1. Assyrische Zeit, Urban-Taschenbiicher 280, Stuttgart u. a. 1987 (*1995), 12.
E Zenger, Einleitung in das Alte Testament, 3. Auflage, Stuttgart 1998, 381.
toloelt 'iegriff der Utopie wird verwendet, um den mehrdeutigen und da}her problematischen Begriff der ,.Escha-
gle. Zu vermeiden; vgl. die Diskussion bei H. D. Preuf, Theologie des Alten Testaments. Band 2: Israels
s ;%Sml‘ JHWH, Stuttgart u. a. 1992, 274ff.; G. Wanke, Art. ljlschau_)logie, Neues Bibel-Lexikon, Lfg. 4, 1990,
and ‘;ll/ Um diese Problematik kreisen auch die meisten Beltréige:n dem von H. D. Preuﬁ her‘ausgegebenen
Schw, ege der Forschung 480 ,Eschatologie im Alten qutamgqt s Darmsta@t 1978. - Hier wird zudem der
i €rPunkt auf die prophetische Literatur gelegt. Die sozialpolitischen Utopien etwa des Buches Deuterono-
™ (vgl. 2. B. Dtn 15; 2320f.) sind ein eigenes Thema.
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lich entfernten Welt erreichbaren, praktisch nicht zu verwirklichenden Idealzustand von
Menschheit, Staat und Gesellschaft'“. Die Utopie kann ein vergangenes oder gegenwirti-
ges Sozialwesen idealisieren und damit die gegenwirtigen Verhiltnisse kritisieren oder
als Zukunftsvision zu ihrer Verwirklichung auffordern. Utopien entstehen vor allem in
Zeiten innenpolitischer Umwilzungen.

In philosophischer Betrachtungsweise ist die Utopie eine Sprengung des Vorhandenen in
einer ,fiir uns moglichen maximalen Erweiterung der Sicht®. Konzentriert sich der
Mensch dabei auf seine eigenen Moglichkeiten in dieser Welt, droht die Erzwingung ei-
ner besseren Zukunft auf Kosten der Gegenwart im Scheitern zu enden. Gegen die Gefahr
des Umschlagens der Utopie in die permanente Revolution 6ffnet die biblische Sichtwei-
se den Blick, indem sie die Zukunft immer unter dem ,,eschatologischen Vorbehalt Got-
tes* sieht: Die bessere Welt ist nicht nur Ergebnis des Erkdmpften, sondern auch Ver-
heiBung und Geschenk Gottes. Die ,,vertikale Utopie* (P. Tillich), die mit Gott rechnet,
verweist darauf, dass das endgiiltige Heil damit immer noch aussteht — sie geht nicht im
,horizontalen* menschlichen Planen auf, bestimmt und bewegt aber das weltverdndernde
Handeln des Menschen in Richtung auf dieses endgiiltige Heil hin.” Damit sind bereits
wichtige Aspekte der Pragmatik utopischer Texte genannt, d.h. Griinde dafiir, warum
man solche Zukunftsvisionen entwirft.

Die Volkerwallfahrt zum Zion

Ein vorherrschendes Thema biblischer Zukunftsvisionen ist der Traum vom Zug aller
Volker zum Zion. Dieser Gedanke findet sich im Psalter (Ps 47,10; 72; 87), v. a. aber
zweimal in nahezu identischer Fassung in der prophetischen Literatur: Jes 2,2-4(5)* und
Mi 4,1-5°

5 G. von Wilpert, Sachworterbuch der Literatur, 7. Auflage, Stuttgart 1989, 986. Storend ist an dieser Definition
die Festlegung auf ,,praktisch nicht zu verwirklichen*. Von Wilpert fiihnt selbst an, dass die literarischen Utopi-
en immer eine pragmatische StoBrichtung zur Verinderung der gegenwirtigen Verhiltnisse aufweisen. Dies ist
aber nur moglich, wenn sie nicht von vorneherein als ,praktisch nicht zu verwirklichen" angesehen werden.
Hier soll daher weniger der umgangssprachliche Begriffsinhalt (,,utopisch* = nicht zu verwirklichen) angesetzt
werden, sondern der einer ernst zu nehmenden Zukunftsvision, hinter der Aufforderungen fiir die Gegenwart
stehen.

6 K. Mannheim, zitiert bei K. Woschitz, Art. Utopie, Herders Theologisches Taschenlexikon 8 (1973) 26-30.26.
7 Vgl. K. Woschitz, Utopie (n. 6), 30.

8 Jes 2.1 ist eine spitere Uberschrift, vgl. z. B. W. Werner, Eschatologische Texte in Jesaja 1-39, fzb 46, Wiirz-
burg 1982, 151. Sie korrespondiert der Uberschrift 1,1 und will den ersten Teil des Jesajabuches unter die Per-
spektive des eigenen Volkes (Juda, Jerusalem) stellen, wihrend die eigentlichen Volkerworte erst mit 13,1 ein-
geleitet werden. AuBerdem konnte 2,1 dazu dienen, den Text, der auch in Mi 4 begegnet, ausdriicklich fiir Jesaja
in Anspruch zu nehmen (vgl. E. Bosshard-Nepustil, Rezeptionen von Jesaja 1-39 im Zwolfprophetenbuch, OBO
154, Freiburg [CH)/Gottingen 1997, 255; U. Berges, Das Buch Jesaja. Komposition und Endgestalt, HBS 16,
Freiburg u. a. 1998, 73). - Jes 2.5 ist ein zugesetzter Ubergang zu 2,6ff. vgl. P. Hijffken, Das Buch Jesaja. Kapi-
tel 1-39, Neuer Stuttgarter Kommentar Altes Testament 18/1, Stuttgart 1993, 49.

9 Das Verhiltnis der beiden Fassungen wird immer wieder diskutiert. Eine Ubersicht findet sich z. B. bei R. Ki-
lian, Jesaja 1-39, EdF 200, Darmstadt 1983, 86-91. In seinem Beitrag ..Zion — Ort der Tora. Uberlegungen zu
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Am Ende der Tage wird es geschehen: Der Berg mit dem Haus des Herrn steht fest
gegriindet als hochster der Berge; er iiberragt alle Hiigel. Zu ihm strémen alle Natio-

nen. (Jes 2,2/Mi 4,1)"°

Der Ausdruck ,,am Ende der Tage“ bezeichnet nicht das Weltende, sondern die Zukunft,
ein ,spiter*, das aber gewiss eintreten wird." Daher liegt das Gewicht nicht auf dem ,,En-
de*, sondern auf der ,,Wende*, d.h. es geht um eine Weltverinderung.” Die , Attrakti-
vitit“ des Zion beruht nicht auf prachtvollen Bauten oder auf kriegerischer Uberlegenheit
oder anderen menschlichen Hochstleistungen. Anziehend ist vielmehr das Haus Gottes,
von dem ,,die Weisung des Herm* ausgeht — was die Volker suchen, ist die ,, Tora“:

Viele Vilker machen sich auf den Weg. Sie sagen: Kommt, wir ziehen hinauf zum
Berg des Herrn und zum Haus des Gottes Jakobs. Er zeige uns seine Wege, auf seinen
Pfaden wollen wir gehen. Denn von Zion kommt die Weisung des Herrn, aus Jerusa-

lem sein Wort. (Jes 2,3/Mi4,2)

Der Spannungsbogen, der mit dem Hinweis ,,zu ihm strémen alle Nationen“ eine Frage
nach dem ,,warum* ausloste, geht weiter: Jetzt will man wissen, worin die Weisung des
Herm und sein Wort bestehen und was ihre Attraktivitit ausmacht. Und nun entfaltet der
Text einen uralten Menschheitstraum, den Traum von Gerechtigkeit zwischen den Vél-
kern, den Traum vom Frieden. Ausdrucksstarke Bilder werden zur Formulierung dieser

Utopie herangezogen:

Er spricht Recht im Streit der Nationen, er weist viele Vilker zurecht. Dann schmie-
den sie Pflugscharen aus ihren Schwertern und Winzermesser aus ihren Lanzen. Man
zieht nicht mehr das Schwert, Nation gegen Nation, und iibt nicht mehr fiir den Krieg.
(Jes 2,4/Mi 4,3)"

\_
?;1541'1163“ (in: F. Hahn u.a. [Hg.}, Zion - Ort der Begegnung, FS fiir L. Klein, BBB 90, Bodenheim 1993, 107
ex‘te' -1'14) weist L. Schwienhorst-Schonberger nach, dass das Mlcha-Bych der urspriingliche Kontext der
saja.Bmhe" ist, mithin eine redaktionelle Erweiterung des Micha-Bestandes ist, und dass der Text von da ins Je-
ot uch tbermommen wurde. So auch P. Heffken, Jesaja (n. 8), 47t und Berges. .l_esaja (n. 3). 73-76; anders E,
im K ard-Nepuystil, Rezeptionen (n. 8), 416, und B. M. Zapff, Redaktionsgeschichtliche Studien zum Michabuch
D~0 nlext des Dodekapropheton, BZAW 256, Berlin/New York 1997, 64-77.
1 Vlel Texte sind (mit geringfiigigen Prizisierungen) nach der Einheitsiibersetzung zitiert.
Chatog]o' Qa{u J. Carmignac. Der Begriff ,,Eschatologie* in der Bibel und in Qumran, in: H. D. Preuf} (Hg.), Es-
de Ou g1€ im Alten Testament, WdF 480, Darmstadt 1978, 310-312 (franzbs|§che Erstveroffentlichung: Revue
immermran 7[1969] 17-31). Carmignac zeigt fiir alle Vorkommen des Begriffs ..am Ende der Tage", dass es
glien um die fermere oder niihere Zukunft (die folgenden Tage) geht, nicht jedoch um das Weltende. In die
€ Richtung gehen die Beitriige von J. H. Gronbek (S. 129-146) und J. Schreiner (S. 198-216) in dem von
1 - O. Preug Zusammengestellten Band Wege der Forschung 480.
sL.H w Wolff, Schwerter zu Pflugscharen — MiBbrauch eines Prophetenwortes? Praktische Fragen und

ex
v €getische Klirungen zu Jogl 4,9-12, Jes 2.2-5 und Mi 4,1-5, Evangelische Theologie 44 (1984) 280-292.286.

1 38 2'.f?mef L. Schwienhorst-Schénberger, Zion — Ort der Tora (n. 9), 115.
r;llte rtt ist hier Jes 2,4. Gegen die Einheitsiibersetzung wurde hier gdy immer mit ,Nation", ‘amm mit ,,Volk*
etz
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Der Gott Jakobs ist es, der den ewigen Streit der Volker schlichtet. Es ist sein Wort, seine
Tora, die er am Sinai seinem Volk gegeben hat'und die ein friedensstiftendes Potential
hat — nicht menschliche Anstrengung allein. Es ist nicht Israel, das hier handelt — denn Is-
rael hat schwer versagt und das Gotteswort verraten und verkauft (Mi 3,11) —, sondern
ausschlieBlich Jahwe, der Recht spricht.”” Wenn sein Wort akzeptiert wird, wird dem
Kriegstreiben ein Ende gesetzt und paradiesische Zustidnde halten Einzug, Todliches
Kriegsgerit wird in zivile Werkzeuge umgewandelt, in Pflugscharen, die zur Erzeugung
von Nahrung (Getreide, Brot) notwendig sind, und in Winzermesser, die den Anbau von
Wein ermdglichen, der das Herz des Menschen erfreut (Ps 104,15). Die Sehnsucht nach
Frieden fiihrte dem Dichter die Hand, dhnlich wie jenem anderen Poeten, der das Zions-
lied Ps 46 formulierte und darin schrieb: Er [Jahwe] setzt den Kriegen ein Ende bis an die
Grenzen der Erde, er zerbricht die Bogen, zerschldgt die Lanzen, im Feuer verbrennt er
die Schilde (Ps 46,10).

Wie steht es mit dem umgekehrten Schlagwort ,,Pflugscharen zu Schwertern”, das im Buch Jogl
(4,10) zu lesen ist? Dass sich die Bibel hier nicht widerspricht, zeigt der Kontext: Jo€l 4,1-21 ist ei-
ne Gerichtsrede iiber die Volker, die, so in den Versen 2-6, Jerusalem und Juda ausgeraubt und de-
portiert haben. In der Gottesrede betont Gott selbst, dass er das Schicksal von Juda und Jerusalem
wenden werde, dass er das Volk heimfiihren werde, auch gegen den Widerstand der Unterdriicker.
So beginnt dann in 4,9 eine ironische Rede, die die Volker zur Mobilmachung aufruft: Selbst der
letzte Feigling soll kimpfen, selbst die Ackergerite sollen zu Waffen gemacht werden - es wird al-
les nichts niitzen, denn Gott kampft fiir Juda und Jerusalem, Gott sitzt zu Gericht iiber die Totalbe-
waffnung der Volker (4,12). Die Jo€l-Stelle schldgt in die gleiche Kerbe wie Jes 2,4: Es geht um
das Ende der Volkerkriege.' Geldufiger fiir das 20. Jahrhundert ist es, dass Kirchenglocken fiir den

Krieg eingeschmolzen wurden, doch ,.den Menschen war immer bewusst: wenn es so weit kommt,
ist der Krieg bereits verloren".

Nach diesem Paukenschlag ,.Schwerter zu Pflugscharen*, der heute allen, die die Bibel
lesen, ein begeistertes ,Ja!* entlockt, gehen die Texte unterschiedlich weiter. Im Jesaja-
Buch finden wir einen erniichternden Riickzug auf das eigene Volk mit der liturgischen
Aufforderung, Gott treu zu bleiben: Ihr vom Haus Jakob, kommt, wir wollen unsere Wege
gehen im Licht des Herrn (Jes 2,5). Das Buch Micha hingt noch ein weiteres, geldufiges
Bild vom Frieden an, das den weltpolitischen Frieden in die Erfahrbarkeit des Einzelnen
hereinholt, d. h. auch der kleine Mann von der StraBe hat seine Ruhe: Jeder sitzt unter sei-
nem Weinstock und unter seinem Feigenbaum, und niemand schreckt ihn auf (Mi 4,4,

14 Vgl. L. Schwienhorst-Schinberger, Zion — Ort der Tora (n. 9), 118.

15 Dass Jahwe die Volker unterweist und ihnen Recht bringt, klingt bereits bei Deuterojesaja an: Horcht her, ihr
Vilker, hirt auf mich, ihr Nationen! Denn von mir kommt die Weisung, und mein Recht wird zum Licht der Vol-
ker (Jes 51,4).

16 Vgl. H. W. Wolff, Schwerter zu Pflugscharen (n. 12), 281.

17 1. Fischer, Schwerter oder Pflugscharen? Versuch einer kanonischen Lektlire von Jesaja 2, Joél 4 und Micha
4, Bibel und Liturgie 69 (1996) 208-216.210.
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vgl. auch 1 Kon 5,5;" 2 Kon 18,31/Jes 36,16; 1 Makk 14,12;* Sach 3,10). Im Buch
Micha ist der Aufforderung, dass das Volk seinen Weg im Namen Jahwes gehen soll, ei-
ne Ermahnung zu Treue und Ausdauer vorgeschaltet (Mi 4,5), solange das in der Utopie
Angekiindigte noch nicht Wirklichkeit ist: Obwohl die Volker noch ihre je eigenen Gotter
haben, wir bleiben Jahwe treu.”
Beide Texte, Jes 2,2-5 und Mi 4,1-5, stammen nicht von den historischen Propheten des
8. Jh. v. Chr. , sondern sind viel jiinger. Stilistische und wortstatistische Untersuchungen
deuten ebenso wie die neue Verkniipfung bekannter Traditionen? in die friihnachexilische
Zeit unter persischer Fremdherrschaft (ca. 5. Jh. v. Chr.).” Es ist eine Zeit, in der nach dem
Untergang Judas als Konigsstaat, der Stadt Jerusalem und des Tempels allméhlich wieder
Normalitit einkehren kann. Hier ist eine Heilsprophetie notig, die gegen lihmende Resig-
nation und Verzweiflung ankdmpft und neue Perspektiven geben will.* Mi 4,1-3 spricht
von der Hoffnung, dass die Menschen in Jerusalem/Zion nach der Weisung Jahwes in
Frieden zusammenleben — und damit iibt die aus der Lehre Jahwes lebende Stadt eine
ﬁl:oBe Anziehungskraft auf die Volker aus, so dass sie freiwillig (!) kommen, um ihre Kon-
ikte von Jahwe I6sen zu lassen.* So steckt hinter der Heilsutopie von Mi 4,1-3 eine er-
hebliche Beeinflussung der konkreten Gegenwart, d.h. eine Aufforderung, die Tora
Jahwes einzuhalten, Recht und Gerechtigkeit walten zu lassen. Es geht um Erwihlung:
Gott erwihit sich sein Volk, damit es den inneren Frieden lebt, nach dem die Welt sich
Sehnt. Und dieser innere Friede nach der Tora Jahwes wird von Israel nicht missionarisch
verkiindet, sondern gelebt. Und das macht ihre Attraktivitit fiir die Volker aus.”

_

18 Hler wird die idealtypische Friedensutopie in die Vergangenheit zuriickprojiziert: Das Sitzen unter dem
elnst(?ck und Feigenbaum charakterisiert die Friedensepoche unter Konig Salomo, wobei 1 Chr 22,9 das
Ontspiel zwischen Salomo und schalom, Friede, ausbaut.

:]9.1 Makk 14,4-15 singt ein Loblied auf den Hohenpriester Simeon (142-135/34 v. Chr.), der Israel Steuerfrei-

) :l(li und faktische Autonomie von der seleukidischen Fremdherrschaft verschafft hat (vgl. P. Schdfer, Geschich-

wi €r Juden in der Antike, Stuttgart/Neukirchen 1983, 74-77). Zu diesem Loblied werden Prophetenvisionen
te Ml 4.4 herangezogen — daran wird erkennbar, dass die Utopien der Propheten nicht als ,,Weltende* oder

"g"'l 2:‘ktlsch nicht zu verwirklichen* angesehen wurden, sondern als konkrete Zukunftspline, die auch eintreffen

en.

f/%lio 2.B. H.W. Wolff, Schwerter zu Pflugscharen (n. 12). 289; vgl. auch N. Lohfink, Bund und Tora bei der

S erwallfahrt ( Jesajabuch und Psalm 25), in: ders./E. Zenger, Der Gott Israels und die Volker, SBS 154,
tWttgart 1994, 43,

aus (; 15t vor allem die Heilsprophetie Deuterojesajas zu nennen. Die Riickwanderung des deportierten Israels
o er Zel‘streuung wird universalistisch ausgeweitet auf die Volker. Vgl. R. Oberforcher, Da§ Buch Micha,

) ICSI' Stuttgarler Kommentar Altes Testament 24/2, Stuttgart 1.995, ?3. - W Wer(ler, Eschatolog}sche Texte (n.
. A'3-159, weist auf weitere Motive hin, die hier vermischt sind: die a!tonentallsphe Mythologie (der hochste
T8 im Norden), der Gottesberg, die Wallfahrt nach Jerusalem, die Gerichtsbarkeit am Tempel (Dtn 17,8-13).
" Vel etwa 1. w, Wolff, Schwerter zu Pflugscharen (n. 12), 286. Vgl. auch die Auseinandersetzung mit
gena"_gumenten bei W. Werner, Eschatologische Texte (n. 8), 152-154. Zur neueren Forschung vgl.
.ChWIenharst-Sch(')'nherger Zion — Ort der Tora (n. 9), 109; E. Bosshard-Nepustil, Rezeptionen (n. 8), 258
l\t/te des 5. jh, v. Chr.). ’
vg:' R. Oberforcher, Micha (n. 21), 90.
8V L. Schwienhorst-Schinberger, Zion - Ort der Tora (n. 9), 122-123.
gl Wy Schmidt/J. Becker. Zukunft und Hoffnung, Stuttgart u. a. 1981, 41.
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In die gleiche Richtung wie Jes 2,2-5 und Mi 4,1-5 geht ein anderes Bild, das nach der
Volkerwallfahrt von einem Festmahl aller Volker auf dem Zion spricht. Gott selbst, der
hier der ,,Herr der Heere* genannt wird, bereitet diese erlesenen Speisen zu (Jes 25,6-8):

® Der Herr der Heere wird auf diesem Berg fiir alle Vilker ein Festmahl geben
mit den feinsten Speisen, ein Gelage mit erlesenen Weinen,
mit den besten und feinsten Speisen, mit besten, erlesenen Weinen.

7 Er beseitigt (EU: zerreifit) auf diesem Berg die Hiille, die alle Nationen verhiillt,
und die Decke, die alle Vélker bedeckt.

¥ Er beseitigt den Tod fiir immer. Gott, der Herr, wischt die Trinen ab von jedem Ge-
sicht. Auf der ganzen Erde nimmt er von seinem Volk die Schande hinweg. Ja, der
Herr hat gesprochen.

Das Festmabhl fiihrt zu einem direkten Kontakt zwischen Gott und den Voélkern, alle Hin-
dernisse werden ,,beseitigt* (wortlich: ,,verschlungen®). Die ,,Hiille* erinnert daran, dass
Elija sein Angesicht vor der Gottesbegegnung verhiillte (1 Kon 19,13). Da in Jes 25,7 das
gleiche (seltene) Verb wie in Vers 8 verwendet wird, konnte 8a als Kommentierung zu 7
gelesen werden. Es geht um die Beseitigung des Todes (vgl. die Trauerverhiillung in
2 Sam 19,5), ein Schicksal, das ja alle Nationen und Volker trifft. ,,Im AT ist dieses Stiick
zweifellos eine Grenzaussage* — dieser Gedanke wird erst im Neuen Testament fortge-
filhrt (vgl. 1 Kor 15,54-58; Oftb 21,4).*

In Jes 60-62 wird mehrfach als Utopie geschildert, dass die Volker nach Jerusalem kom-
men ~ angezogen von der Herrlichkeit des Herm, die der Stadt Glanz und Licht verleiht
(Jes 60,3). Dabei kommt der Aspekt hinzu, dass die Volker Gaben bringen (u.a.
Weihrauch und Gold, 60,6), sie kommen ferner nicht freiwillig, denn jedes Volk, das
Zion nicht dient, geht zugrunde (60,12). Auch hier ist die Zukunftsvision eng mit Frieden
und Gerechtigkeit verkniipft, die allegorisch als Herrscher und Aufseher eingesetzt wer-
den (60,17), und das Volk selbst besteht nur aus Gerechten (60,21). Immer wieder wird
betont, dass Gott, der die Umkehrung der Verhiltnisse und das umfassende Heil verheift,
das Recht liebt (61,8) und Gerechtigkeit hervorwachsen lasst (61,11). 62,1-2 setzen dies
fort: Die Gerechtigkeit und das Heil werden zum flammenden Leuchtturm, der Volker
und Konige beeindruckt.

Das Kommen der Volker zum Zion wird nochmals im heilsprophetischen Schluss des
Micha-Buches (7,11-13) erwidhnt und mit dem Wiederaufbau der Stadt verbunden — zu-
gleich wird die Erde zur Wiiste aufgrund der Verfehlungen der Bewohner. Zion ist dann
der einzige Ort des Heiles, wihrend die michtigen Vélker klein beigeben miissen (Mi
7,16-17).

In den zuletzt genannten Texten liegt eine andere Konzeption zugrunde als in den Volkerwallfahrts-
texten von Jes 2 und Mi 4. Hier wird die Gerechtigkeit Zions zu etwas, das die Volker mehr und

26 Vgl. P. Hijffken, Jesaja (n. 8), 183-184.
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mehr iiberwiltigt. Dies kann — positiv — so weit fiihren, dass sich die Volker tatséchlich dem Jahwe-
Glauben anschlieBen (so in Sach 2,15). Negativ kann das Heil fiir Jerusalem auch der Untergang
der anderen Voélker sein. In Sach 12,1-13,17 findet sich so das grausame Gegenbild zur Volkerwall-
fahrt: Die gegen Jerusalem heranstiirmenden Volker werden vernichtet werden, wihrend in Jerusa-
lem ein reinigendes Gericht stattfinden wird. In Sach 14 bringt der Tag des Herrn zunichst Ver-
nichtung fiir Jerusalem, dann aber den Kampf Jahwes gegen die Volker mit gewaltigen Verinde-
rungen im Kosmos und schlieBlich Sicherheit fiir Jerusalem. Am Ende werden alle, die von den
Volkern iibrig geblieben sind, nach Jerusalem ziehen und das Laubhiittenfest feiern. Die dies nicht
tun, werden mit Diirre gestraft.

Der neue Herrscher: Frieden, Recht und Gerechtigkeit

Zur Volkerwallfahrt weisen die Texte der Hoffnung auf einen neuen Herrscher bemer-

kenswerte Ahnlichkeiten auf. In Jes 9,1-6 werden dem Volk im Dunkel helles Licht und

groBe Freude angekiindigt.”* Der Spannungsbogen verlduft in umgekehrter Richtung als

in Jes 2,2-4: Wihrend dort die Utopie des Friedens auf die konkrete Situationsangabe des

5ommens der Volker folgt, wird hier zuerst die Vernichtung des Kriegsgerits genannt
€s 9,4):

Jeder Stiefel, der dridhnend daherstampft, jeder Mantel, der mit Blut befleckt ist,
wird verbrannt, wird ein Fraf3 des Feuers.

Dgnn folgt der Grund fiir diese Utopie: die Geburt des neuen Herrschers.” Er bekommt
vier Thronnamen (9,5);

Denn uns ist ein Kind geboren, ein Sohn ist uns geschenkt.
Die Herrschaft liegt auf seiner Schulter; man nennt ihn:
Wunderbarer Ratgeber, Starker Gott, Vater in Ewigkeit, Fiirst des Friedens.

Und wieder, wie schon in Jes 2/Mi 4, sind Frieden, Recht und Gerechtigkeit die tragen-
den Siulen dieser Utopie (Jes 9,6):

Seine Herrschaft ist grof, und der Friede hat kein Ende.
Auf dem Thron Davids herrscht er iiber sein Reich;
er festigt und stiitzt es durch Recht und Gerechtigkeit, jetzt und fiir alle Zeiten.

\\~ ——

%7 Neben den Kommentaren zur Stelle vgl. u. a. die Studie von H.-M. Lutz, Jahwe, Jerusalem und die Voiker.
U Vorgeschichte von Sach 12,1-8 und 14,1-5, WMANT 27, Neukirchen-Viuyn 1968.
i aSs es sich hier entgegen mancher Annahmen nicht um eine vergangenheitliche Feststellung, sonfjem um
au; Zuku"mansage handelt, hat W. Werner, Eschatologische Texte (n. 8), 23-25, kiar her ausgearbeitet (vel.
der H. Irsigler, Der Aufstieg des Immanuel. Jes 7,1-17 und die Rezeption des Immanuelworts in Jes 7-11, in:
S+ Vom Adamssohn zum Immanuel, ATSAT 58, St. Ottilien 1997, 101-152.140-144).
. J‘?F 9.1-6 reagiert auf die durchaus als historisch anzusehende (wahrscheinlich in der Friihzeit des Konigs
'SkUﬂ.. nach 728 v. Chr., als literarischer Text entstandene) Immanuel-VerheiBung von Jes 7,14, ein zunichst
gow eSsianischer, politischer Text als Warnung an den jungen Konig. Das Wort von Jes 7,14 macht jedoch ein.e
nen a “89 »Sinnkarriere”, indem es durch spitere Hinzufiigungen und dann vor allem durch 9, 1-6 und 11,1-9 ei-
Messianischen und endzeitlich-utopischen Sinn erhdit; vgl. dazu H. Irsigler, Aufstieg (n. 28), 131ff.
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Genau gegenléufig zur Abfolge in Jes 9,1-6 ist die Utopie des neuen Herrschers in Jes 11
gestaltet: Zuerst wird das Kind angekiindigt (11,1: Doch aus dem Baumstumpf Isais
wdchst ein Reis hervor ...). Anstelle der vier Thronnamen von Jes 9,5 erhilt das Kind
Geistesgaben (1 1,2):

Der Geist des Herrn lisst sich nieder auf ihm:
der Geist der Weisheit und der Einsicht, der Geist des Rates und der Stdirke,
der Geist der Erkenntnis und der Gottesfurcht.”

Dann wird wie in Jes 9,6 betont, dass den neuen Herrscher vor allem Recht und Gerech-
tigkeit auszeichnen: Gerechtigkeit ist der Giirtel um seine Hiiften, Treue der Giirtel um
seinen Leib (11,5).” Diese Gerechtigkeit des neuen Herrschers ist der Grund fiir eine mit-
reiBende Friedensutopie (wie Jes 9,4), diesmal ausgedriickt durch Bilder aus dem Tier-
reich (Jes 11,6-9):

S Dann wohnt der Wolf beim Lamm,” der Panther liegt beim Bocklein.
Kalb und Léwe weiden zusammen, ein kleiner Knabe kann sie hiiten.
7 Kuh und Bdrin freunden sich an, ihre Jungen liegen beieinander.
Der Lowe frisst Stroh wie das Rind.
* Der Sdiugling spielt vor dem Schlupfloch der Natter,
das Kind streckt seine Hand in die Hohle der Schlange.
* Man tut nichts Boses mehr und begeht kein Verbrechen auf meinem ganzen heiligen
Berg; denn das Land ist erfiillt von der Erkenntnis des Herrn,
so wie das Meer mit Wasser gefiillt ist.**

Dass man nichts Boses mehr tut auf dem heiligen Berg Gottes (Jes 2,2!; vgl. auch Ps 2,6)
und man die Erkenntnis Gottes hat (vgl. die Weisung des Herrn in Jes 2,3), spannt einen
deutlichen Bogen zur Volkerwallfahrt von Jes 2. Hier ist es der neue Herrscher, der als

30 Vgl. H. Irsigler, Aufstieg (n. 28), 143. — Zum Verhiltnis von Jes 9 und 11 vgl. u. a. W. Werner, Eschatologi-
sche Texte (n. 8), 76-88

31 Der Vergleich mit Spr 1,1-9 zeigt, dass es sich hier um Schliisselbegriffe der ,,Weisheit** handelt. Die Diffe-
renzierung der Geistesgaben driickt ihre Fiille aus: Der neue Herrscher ist vollkommen, vgl. W. Werner, Escha-
tologische Texte (n. 8), 66.

32 Das gerechte Richten des neuen Herrschers wird in Jes | 1,3-4 mit den gleichen Begriffen geschildert wie das
Rechtsprechen Gottes bei der Vélkerwallfahrt Jes 2,4 /Mi 4,3.

33 In Israels Umwelt finden sich dhnliche Bilder und Formulierungen, jedoch liegen dort die Zustinde des Tier-
friedens in der mythischen Urzeit und damit in der Vergangenheit. Vgl. die Beschreibung des paradiesischen
Ortes ,,Tilmun" in dem sumerischen Mythos ,,Enki und Ninchursanga*: ,,.Der Lowe totet nicht, der Wolf raubt
nicht das Lamm, den Hund, der das Zicklein reiBt, kennt man nicht, das Schwein, das Gerste wegfrisst, kennt
man nicht ...“; zitiert nach W. Beyerlin, Religionsgeschichtliches Textbuch zum Alten Testament, Gottingen
1985, 111.

34 Die hier verwendeten Bilder hingen von Jes 65,25 ab; vgl. W. Werner, Eschatologische Texte (n. 8), 69.
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Zeichen dasteht und den die Volker aufsuchen (Jes 11,10). Die beiden Utopien werden so
handgreiflich miteinander verkniipft.*

Jes 32,1-8 spricht in einer anderen Weise von einem neuen Herrscher, aber auch hier ist
es die gerechte Regierung, die ,, Wunder* wirkt:

" Dann sind die Augen der Sehenden nicht mehr verklebt,
die Ohren der Hirenden hiren wieder zu.

‘* Das Herz der Unbesonnenen gewinnt Erkenntnis und Einsicht,
die Zunge der Stammelnden redet wieder deutlich und klar.

D?ese utopischen ,,Heilungen* heben das in Jes 6,9-10 angekiindigte ,,Verstockungsur-
teil auf — qurch den neuen, gerechten Herrscher wird das von Gott verhingte Unheil, das
durch Uneinsichtigkeit und soziale Ungerechtigkeit (vgl. etwa Jes 5) als Strafe iiber das
Volk kam, iiberwunden. Daneben tritt eine andere Utopie, die deutlich auf schmerzliche
El'fahrungen der Gegenwart reagiert: Der Dummkopf wird nicht mehr edel genannt, und
der Schurke wird nicht mehr fiir vornehm gehalten (32,5). Offenbar sieht die Gegenwart
d.er Verfasser anders aus. Das Motiv, dass Halunken als vornehme Leute gelten, findet
sich zhnlfch in Mal 3,18. Dort wird ebenso wie in Jes 32,5 die Umkehrung der , verkehr-
ten* Verhiltnisse der Gegenwart als erlosende Utopie geschildert (Mal 3,18):

Dann werdet ihr wieder den Unterschied sehen zwischen dem Gerechten und dem,
der Unrecht tut, zwischen dem, der Gott dient, und dem, der ihm nicht dient.

Es ist fiir rechtschaffene Menschen immer schmerzlich zu sehen, dass es denen gut (und
Noch besser) geht, die ungerecht handeln — hier werden die Gerechten nicht auf eine Be-
lohnung im Jenseits vertrostet, sondern es wird ihnen das rettende und Gerechtigkeit
Schaffende Eingreifen Gottes in dieser Welt verheiBen. Diese VerheiBung wird in das be-
kffnnte Bild von der Sonne der Gerechtigkeit gekleidet (Mal 3,20).

Pne Utopie vom kommenden neuen Konig, der Frieden und Gerechtigkeit bringen wird,
1t 50 faszinierend, dass sie an weiteren Stellen in der prophetischen Literatur genannt
W?fd- Neben Ez 34,22-23, wo zunichst vom helfenden Eingreifen Gottes als des guten
:l"’ten und dann von einem ,einzigen* Hirten, dem neuen David, die Rede ist, sind zu

€nnen:

Jer 23,5.6: Seht, es kommen Tage — Spruch des Herrn —, da werde ich fiir David
€inen gerechten Spross erwecken. Er wird als Konig herrschen und weise handeln,
fir Recht und Gerechti gkeit wird er sorgen im Land. ° In seinen Tagen wird Juda
8erettet werden, Israel kann in Sicherheit wohnen. Man wird ihm den Namen geben:

Der Herr ist unsere Gerechtigkeit.

\\

351Daher gilt Jes 11,10 als spitnachexilischer Nachtrag, der eine bewusste Inklusion zu Jes 2,2-5 schaffen will;
& H. Irsigler, Aufstieg (n. 28), 144f.
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Sach 9,9-10: Juble laut, Tochter Zion! Jauchze, Tochter Jerusalem! Siehe, dein
Konig kommt zu dir. Er ist gerecht und hilft; er ist demiitig und reitet auf einem Esel,
auf einem Fohlen, dem Jungen einer Eselin.

' [ch vernichte die Streitwagen aus Efraim und die Rosse aus Jerusalem, vernichtet
wird der Kriegsbogen. Er verkiindet fiir die Vilker den Frieden; seine Herrschaft
reicht von Meer zu Meer und vom Eufrat bis an die Enden der Erde.

Wie schon bei der Volkerwallfahrt werden auch hier die Kriegsgerite vernichtet (vgl. Jes
2,4;9,4; Mi 4,3; Hos 2,20), und den Volkern wird Frieden verheiBen (Jes 2; 11,10). Alle
diese genannten Texte stammen nicht von den vorexilischen Propheten, sondern sind
Heilserwartungen, die erst in nachexilischer Zeit (Perserherrschaft) formuliert wurden.*

Das kiinftige Heil — Leben in Fiille

Gerechtigkeit seitens des Herrschers und Frieden unter den Voélkern waren die bisher be-
obachteten Hauptthemen der Utopien. Das kiinftige Heil oder der utopische Traum vom
Leben in Fiille wird mit weiteren ausdrucksstarken und plastischen Bildern formuliert. In
der sogenannten ,kleinen Jesaja-Apokalypse” aus der nachexilischen Zeit” wird im
Riickgriff auf den Stil des Deuterojesaja (Jes 40-55) in Jes 35,1-10 der Weg zum Heil be-
schrieben: Die Wiiste und das trockene Land sollen sich freuen, die Steppe soll jubeln und
bliihen (35,1). Dieser Vision der ,,bliihenden Landschaften* folgen Trostaussagen, die die
Rettung durch Gott ankiindigen, die sich korperlich-greifbar in der Utopie von der Hei-
lung menschlicher Gebrechen manifestiert (35,5-6a):

* Dann werden die Augen der Blinden gedffnet,
auch die Ohren der Tauben sind wieder offen.
* Dann springt der Lahme wie ein Hirsch, die Zunge des Stummen jauchzt auf. ...

Das Neue Testament bringt diese Utopie mit den Heilungen Jesu in Verbindung. Schon in
der Logienquelle Q 7,18-19.22-23 (rezipiert in Mt 11,2-6/Lk 7,18-23) werden diese Zei-
len im Munde Jesu als erfiillt zitiert, als es um die Identitét Jesu in der Anfrage des Téu-
fers Johannes geht:

s Johannes ... " sandte hin »und lief3« ihm durch seine Jiinger »sagen«: Bist du der
Kommende oder sollen wir einen anderen erwarten? # Und er antwortete und sagte
ihnen: Geht und berichtet Johannes, was ihr hirt und seht: Blinde sehen wieder, und
Gelihmte gehen umher, Aussdtzige werden rein, und Taube horen, und Tote stehen

36 Vgl. zu Jes 9,1-6; 11,1-10; Sach 9,9f.: W. Werner, Eschatologische Texte (n. 8), 45f.; 74f.; 86; zu Jer 23,5-6:
G. Wanke, Jeremia (Jer 1,1-25,14), ZBK 20, Ziirich 1995, 205.

37 Jes 34-35; vgl. A. Deissler, Was wird am Ende der Tage geschehen? Biblische Visionen der Zukunft, Frei-
burg u. a. 1991, 67.
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auf, und Arme bekommen eine gute Nachricht zu héren. *' Und selig ist, wer nicht An-
stof3 nimmt an mir.*

Q (und in der Folge Matthius und Lukas) reklamieren hier den Anbruch der in Jes 35 an-
gekiindigten Utopie mit dem Wirken Jesu. Zu beachten ist, dass in beiden Teilen der
christlichen Bibel die Heilsutopie nicht etwas rein Geistiges oder Ideelles ist, sondern
sich in konkreter Heilung ausdriickt. Das Korperliche als integraler Bestandteil der
menschlichen Person muss nicht iiberwunden werden, sondern wird in das Heil integriert.
Ebenso plastisch und korperlich erfahrbar wird das Heil in Jes 55,1-5 beschrieben:

Auf, ihr Durstigen, kommt alle zum Wasser! Auch wer kein Geld hat, soll kommen.
Kauft Getreide, und esst, kommt und kauft ohne Geld, kauft Wein und Milch ohne Be-

Zahlung! (55, 1).

Im Blick auf die sozialen Spannungen in Israel, die in der Konigszeit begannen und sich
unter der Fremdherrschaft (Steuern!) der nachexilischen Zeit verstirkten, ist dies ein pro-
Vozierendes Trostwort an die Armen: Jahwes Botschaft und sein Heil sind kostenlos.
Auch in diesem Abschnitt wird auf viele Traditionen zuriickgegriffen: Der Gedanke vom
Bund wird zu einem ewigen Bund (55,3), es wird ein davidischer Herrscher verheiBen,
der zum Zeugen fiir die Vélker bestimmt ist (55,3-4), die Vélker eilen wegen Jahwe nach
Jerusalem (55,5) - ein deutlicher Briickenschlag zu den oben genannten Utopien vom
riedensherrscher und der Volkerwallfahrt.”
Heil findet sich auch am Ende des Buches des Propheten Amos, der in seinen urspriing]i-
chen Worten in kaum zu iiberbietender Schirfe Unheil und Gericht angesagt hat. Doch
das Buch schijeBt trostlich, indem es die Aufrichtung der zerfallenen Hiitte Davids
?nkﬁndigt - offensichtlich ist wieder eine ideale Herrschergestalt aus dem Haus Davids
Im Blick (9,11). Nach dem Hinweis auf die Unterwerfung aller Vélker unter den Namen

Jahwes« (9, 2) folgt eine Naturwunder-Utopie:

_

38 Vel.T. Hieke, Die Logienquelle. Eine Ubersetzung im AnschluB an das Internationale Q-Projekt, Bibel und

""chg 5412 (1999) [-XXI1.VIII.

1€ hier ist auch an anderen Stellen, die Utopien formulieren, die Vermischung mehrerer Traditionen ein
Ches Anzeichen fiir eine spiite (nachexilische) Entstehung der Texte.
h Dass es gich bei Am 9.11-15 um einen nicht von Amos, sondern aus nachexilischer Zeit stammenden Zusatz
Yandell. ist breiter Konsens (vgl. A. Schart, Die Entstehung des Zwoélfprophetenbuchs, BZAW 260, Berlin/New
grk 1998, 97). Schart weist auf zu Am 9.13 parallele Formulierungen in Jogl 4,18 hin, die offensichtlich beide
cher miteinander verbinden wollen.
sch T Begriff des Unterwerfens ist heute befremdlich, war damals aber in einem durch und durch von kriegeri-
en Auﬁeinandersetzungen geprigten Alltag eine handfeste Trostbotschaft. Edom (Am 9,12) galt im 6. Jh. als

T Haupifeing Israels (vgl. Obadja, Ez 25.12-14) — daher ist z. B. das Strafgericht iber Edom in Jes 34 Trost filr

sracl.
*rael; vgl. Deisster. Ende (n. 37), 67.

deurl
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" Seht, es kommen Tage — Spruch des Herrn —, da folgt der Pfliiger dem Schnitter auf
dem Fuf3 und der Keltertreter dem Samann; da triefen die Berge von Wein, und alle
Hiigel flief3en iiber.

' Dann wende ich das Geschick meines Volkes Israel. Sie bauen die verwiisteten
Stddte wieder auf und wohnen darin, sie pflanzen Weinberge und trinken den Wein,
sie legen Gdrten an und essen die Friichte.”

Uppiges Wachstum der Nutzpflanzen und eine reiche Ernte — der Traum vom Paradies.
Dass solche Reden bei den Adressaten (insbesondere in Zeiten der Unsicherheit und wirt-
schaftlicher und sozialer Armut) nicht selten auf ein unglidubiges Kopfschiitteln stoBen,
ist nur zu verstindlich — und im Buch Sacharja bezeugt. Als der prophetische Dichter in
der schwierigen nachexilischen Zeit Jerusalem eine rosige Zukunft mit vielen Kindern
und alten Leuten® verheiBt, muss er offensichtlich auf trauriges Unverstidndnis gestoBen
sein, denn er fiihrt als gerahmtes und damit zweifach bestiitigtes Gotteswort des Herrn der
Heere (Jahwe Zebaot) an: So spricht der Herr der Heere: Wenn das dem Rest dieses
Volkes in jenen Tagen zu wunderbar erscheint, muss es dann auch mir zu wunderbar er-
scheinen? — Spruch des Herrn der Heere (Sach 8,6). Dieser Bekriftigung der Wirksam-
keit der Utopien folgen weitere Gottesworte, die dem Rest des Volkes Heimkehr und er-
tragreiche Ernten (8,12; vgl. Am 9,13!) verheiBen. Dann wird aber auch klargestellt, dass
die Utopie nicht ohne Preis zu haben ist. Hinter den VerheiBungen steht ein ethischer An-
spruch (Sach 8,16-17).

" Das sind die Dinge, die ihr tun sollt: Sagt untereinander die Wahrheit! Fillt an
euren Stadttoren Urteile, die der Wahrheit entsprechen und dem Frieden dienen.

7 Plant in eurem Herzen nichts Boses gegen euren Ndchsten, und liebt keine verloge-
nen Schwiire! Denn das alles hasse ich — Spruch des Herrn.

Hier wird explizit formuliert, was in den anderen Utopien oft nur implizit eingeschlossen
ist: Mit der Realisation des utopischen Friedens und der Gerechtigkeit (das, was Jerusa-
lem fiir die Volker attraktiv macht, vgl. Jes 11,9-10; 60,17-18; 62,1-2!) geht die neue
Rechtschaffenheit des Gottesvolkes einher. Auch in Sach 8 wird das Motiv der Volker-
wallfahrt angefiihrt, jedoch beruht die Attraktivitiit Jerusalems ~ anders als in Jes 2,3 (die
Weisung/Tora) und 11,10 (der Friedensherrscher) — auf Jahwe Zebaot selbst und seiner
Gegenwart. Die Immanuel-VerheiBung (,,Gott ist mit uns*) von Jes 7,14 wird in der Uto-
pie von Sach 8,23 erfiillt: So spricht der Herr der Heere: In jenen Tagen werden zehn

42 Am 9,14 reagiert deutlich auf Am 5,11: Weil ihr von den Hilflosen Pachtgeld annehmt und ihr Getreide mif
Steuern belegt, darum baut ihr Hiuser aus behauenen Steinen — und wohnt nicht darin, legt ihr euch prdchtigé
Weinberge an — und werdet den Wein nicht trinken. Die Heilsansage korrigiert die Gerichtsansage — letztgiltig
bleibt das, was am Schluss steht, also das Heil.

43 Die Kinder sind also nicht an Mangelkrankheiten und die Alten nicht im Krieg vorzeitig gestorben — darin
liegt das ,,Utopische* von Sach 8.4-5.
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Mqinner aus Vélkern aller Sprachen einen Mann aus Juda an seinem Gewand fassen, ihn
festhalten und sagen: Wir wollen mit euch gehen; denn wir haben gehort: Gott ist mit
euch.

Neue Religiositit, neue Frommigkeit

Aus der eben genannten Stelle Sach 8,16-17 geht hervor, dass die Zukunftsutopie des
Heils mit einer Neubesinnung auf ethische Verhaltensweisen verbunden ist, der wieder-
um eine neue Einstellung zum religiosen Tun korrespondiert. In der Zeit nach dem Exil
war das ,,Fasten* ein wichtiger Teil des religiosen Tuns und bezeichnete Klage- und Bitt-
gottesdienste. Der Verzicht auf Nahrung war dabei nur ein Aspekt neben anderen Riten.*
Bei Sacharja sollen aus diesen Klagegottesdiensten in der Utopie Freudenfeste werden
(8,19) — im dritten Teil des Jesajabuches (Jes 56-66) wird das institutionalisierte religiose
Handeln (,,Fasten*) einer harten Kritik unterzogen (Jes 58,3-4):

(Vorwurf des Volkes:) ' Warum fasten wir, und du siehst es nicht? Warum tun wir
Buf3e, und du merkst es nicht? (Antwort Gottes bzw. des Propheten:) Seht, an euren
Fasttagen macht inr Geschiifte und treibt alle eure Arbeiter zur Arbeit an. * Obwohl
ihr faster, gibt es Streit und Zank, und ihr schlagt zu mit roher Gewalt. So wie ihr jetzt
fastet, verschafft ihr eurer Stimme droben kein Gehor.

QOtt selbst zeigt in der vom Propheten mitgeteilten Gottesrede auf, wie die neue Religio-
SItdt, das neue ,,JFasten‘* aussehen soll (Jes 58,6-8):

* Nein, das ist ein Fasten, wie ich es liebe: die Fesseln des Unrechts zu lisen, die
Stricke des Jochs zu entfernen, die Versklavten freizulassen, jedes Joch zu zerbre-
chen,’ an die Hungrigen dein Brot auszuteilen, die obdachlosen Armen ins Haus
aufzunehmen, wenn du einen Nackten siehst, ihn zu bekleiden und dich deinen
:’erWandten nicht zu entziehen.

Dann wird dein Licht hervorbrechen wie die Morgenréte, und deine Wunden
werden schnell vernarben. Deine Gerechtigkeit geht dir voran, die Herrlichkeit des
Herrn Solgt dir nach.

Fir gieses Handeln, also fiir Gerechtigkeit und soziale Fiirsorge fiir Arme, aber auch fiir
das Halten der Ruhe am Sabbat (58,13) wird dem Volk das Heil verheiBen. Eine Parallele
2 diesem Thema ist in Sach 7,1-14 zu finden: 7,9-10 zeigt, worauf es Gott ankommt —
Lll-14 legt in deuteronomistischem Stil dar, dass die vorexilischen Generationen diese

€bote nicht einhielten und deshalb das Strafgericht in Form der Zerstorung Jerusalems

und des Eyils iiber sie kam.

_
;‘2‘ Vﬁl. da‘zu T. Podella, som-Fasten. Kollektive Trauer um den verborgenen Gott im Alten Testament, AOAT
’ eUklrchen-Vluyn/Kevelaer 1989.
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(so die Grundsatzerkldrung gegen die ,religiosen Verirrungen®, zu denen die Frauen Sa-
lomos den Konig verfiihren: 1 Kon 11,1-8; vgl. ferner Dtn 13,7; 17,2-5 u.6.)? Es ist wohl
nicht von der Hand zu weisen, daB das Alte Testament ,tatsdchlich die Keime der religio-
sen Abwertung der Frau* enthilt.** Die Unterordnung der Frau ist schlichtweg eine ge-
sellschaftlich gegebene Tatsache, die keineswegs metaphysisch iiberhéht oder systema-
tisch reflektiert wird. DaB das Alte Testament dennoch von einer ganzen Reihe ,,starker
Frauen“ spricht,” ist eher die berilhmte Ausnahme, die die Regel bestitigt.

Vor diesem Hintergrund der sozial gegebenen Unterordnung der Frau ist um so bemer-
kenswerter und spannungsvoller, wie die Urgeschichten von der Frau sprechen. Zwar
wird die Unterordnung der Frau schon in der Schopfungsgeschichte verankert, aber eben
als Folge des ,,Siindenfalles”, an dem die ganze Menschheit (reprdsentiert im Menschen
und seiner Frau) beteiligt ist. Die Strafbestimmung fiir die Frau, die im iibrigen keine
Verfluchung ist (nur die Schlange und der Ackerboden werden verflucht), steht also im
Zusammenhang des Lebens ,,nach dem Siindenfall*:

Zur Frau sprach er [Gott]: Viel Miihsal bereite ich dir, sooft du schwanger wirst.
Unter Schmerzen gebierst du Kinder.

Du hast Verlangen nach deinem Mann;

er aber wird iiber dich herrschen (Gen 3,16).

Hier wird kein Programm vorgestellt, sondern Wirklichkeit beschrieben. Der Verfasser
fragte sich, wie es kommt, daB die Welt so ist, wie er sie vorfindet: Unter Miihsal und
Leid wird geboren, gearbeitet, gelebt. Die fiir die soziale Welt und Zeit dieser Texte maB-
geblichen Bereiche des Mannes und der Frau sind die Bestellung des Ackers und das Ge-
biren von Kindern — und diese Lebensvollziige stehen unter dem Verdikt von Schweil3
und Schmerz. Doch es gibt auch eine Vorstellung iiber.das ,,Davor*, iiber den gottgewoll-
ten paradiesischen Zustand, der auch durch den ,Siindenfall* nicht vollig abgeschafft
ist.® Gen 1 und 2 haben eine Idealvorstellung des Verhiltnisses von Mann und Frau, die
angesichts der iibrigen alttestamentlichen und altorientalischen ,,minnerzentrierten Tex-
te geradezu als Fortschritt zu bezeichnen ist. In Gen 2 werden gewichtige Aussagen iiber
die Frau in eine Erzidhlung gekleidet. Sie wird nicht wie vorher die Tiere aus Erde
(Ackerboden) gemacht, sondern aus einem Teil des Menschen (Gen 2,21-22) — damit ist
sie von der gleichen Hinfilligkeit wie der Mensch, aber auch ein mit dem Lebensatem be-

56 Vgl. Gerstenberger, Herrschen oder Lieben (n. 50), 341.

57 Zahlreiche (nicht nur) feministische Arbeiten haben in den letzten Jahren diesen bisher sicher zu wenig be-
achteten Aspekt der biblischen Texte herausgearbeitet. Als ein Beispiel sei nur die Untersuchung von I. Fischer
genannt: Gottesstreiterinnen. Biblische Erzihlungen tiber die Anfinge Israels, Stuttgart/Berlin/Koln 1995. Hin-
gewiesen sei hier auch auf das an einer ,erzihlerischen Auslegung* orientierte Buch von B. Hintersberger/
S. Spendel (Hg.), Stark bin ich und voller Leben. Frauen der Bibel kommen ins Wort, Miinchen 1997.

58 Vgl. Dohmen, Ebenbild (n. 31), 163.
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gabtes lebendiges Wesen. Der Mensch im Tiefschlaf hat keinen EinfluB auf ihre Entste-
hung, Gottes Wirken bleibt sein Geheimnis.” Erst nachdem Gott dem Menschen die Frau
zugefiihrt hat, erkennt sich der Mensch als ,,Mann* (Gen 2,23) — durch den Jubel: ,,Das
endlich ist Bein von meinem Bein und Fleisch von meinem Fleisch* wird festgestellt und
besungen, daB die Unvollkommenheit des Menschen beseitigt ist. Mann und Frau werden
,ein Fleisch* und erreichen erst in dieser Zwei-Einheit die Vollendung.®

Der ,,Mensch* vorher war ein unvollkommenes Wesen, wie sein Schopfer selbst fest-
stellt: Es ist nicht gut, daf$ der Mensch allein bleibt. Ich will ihm eine Hilfe machen, die
ihm entspricht (Gen 2,18). Was hat es mit dieser ,,Hilfe* ( ‘ezdr) auf sich, die die Tiere
nicht wahrnehmen konnen? Dieser Begriff wird in den Psalmen oft auf Gott angewandt
und hat daher nichts mit Unterordnung zu tun. Einige Beispiele: Eile, o Gott, mir zu Hil-
fe! Meine Hilfe und mein Retter bist du, Herr, sdume doch nicht (Ps 70,6); Israel, vertrau
auf den Herrn! Er ist fiir euch Helfer und Schild (Ps 115,9). Zugespitzt formuliert ist die
Frau , Hilfe* fiir den Menschen, wie Gott Helfer fiir Israel ist. In einem soziokulturellen
Kontext, in dem die Frau als Eigentum des Mannes gilt, ist diese Aussage nahezu revolu-
tionir. Die vollendete Gemeinschaft des Menschen ist die Liebes- und Lebensgemein-
schaft mit der Frau!® Dies ist zwar immer noch androzentrisch formuliert, aber gegeniiber
der altorientalischen Méannerfreundschaft und Unterordnung der Frau ein Fortschritt.
Ahnlich wie die genannte ,,jahwistische* Schopfungserzihlung hat auch die ,Priester-
schrift” (Gen 1) eine ,,Idealfassung*: Gott schuf den Menschen als Mann und Frau, wort-
lich ,,minnlich* und ,,weiblich®, und zwar beide als Abbild Gottes (Gen 1,27). Auch
wenn das Wort fiir ,,weiblich* an zweiter Stelle steht, ist damit keine Unterordnung ver-
bunden.® Hier geht es doch um eine grundsitzliche Wesensgleichheit und damit auch ei-
ne theoretische Gleichberechtigung, da beide, Mann und Frau, am Schopfungsauftrag und
-segen teilhaben.®

Ideal und Wirklichkeit

Die wenigen, nur sehr knapp vorgestellten Aspekte alttestamentlicher Rede vom Men-
schen haben gezeigt, daB hier keine widerspruchsfreie ,,Lehre vom Menschen‘ (Anthro-
pologie) abzuleiten ist, daB die Texte mitunter aus einseitigen Perspektiven reden und daB
es einen Unterschied zwischen Ideal und Wirklichkeit gibt. Das AT als solches (wie auch
das NT) ist kein vom Himmel gefallenes Idealprogramm, das Buchstabe fiir Buchstabe in

59 Vgl. Waschke, Untersuchungen (n. 3), 66.

60 Vgl.z. B. Wolff, Anthropologie (n. 3), 251f.

61 Vgl. z. B. Waschke, Untersuchungen (n. 3), 67; Dohmen, Ebenbild (n. 31), 157.

62 Vgl.z. B. Dohmen, Ebenbild (n. 31), 160-161.

63 Es handelt sich, wie gesagt, um die Theorie. Diese Idealvorstellung hindert die Priesterschrift (und auch

z. B. das Buch Ezechiel) nicht, die kultische Vorrangstellung des Mannes bewuBt anzuordnen. Vgl. Gerstenber-
ger, Herrschen oder Lieben (n. 50), 340.
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lung, des Horens und Auslegens sowie des menschlichen Wollens.* Es tritt der Idealfall
ein, dass ,,der Mensch frei, aus innerer Uberzeugung das tut, was das gottliche Gesetz be-
sagt. Vorschrift der Tora und Wahl beim Menschen fallen zusammen. Jer 31,33 scheint
die Ideallosung uralter Fragen der Menschheit zu sein*®. Dadurch entfillt auch die Not-
wendigkeit gegenseitiger Belehrung, so dass eine umfassende Gotteserkenntnis entsteht.
Das Thema ,,Weisung (Tora)“ und ,,Gotteserkenntnis* verbindet die Utopie vom neuen
Bund mit den Texten von der Volkerwallfahrt (vgl. Jes 2,3/Mi 4,2; Jes 25,7) und der
Herrschaft des Friedenskonigs (Jes 11,2.9; 32,4), und der direkte Kontakt der Tora
Jahwes mit dem menschlichen Herzen ermdglicht ein religioses Verhalten, wie es in Jes
58,6-14; Sach 7,9-10 (s. 0.) gefordert ist: soziale Gerechtigkeit und Barmherzigkeit.

Wenn nun das ganze Volk an Gotteserkenntnis und Gottes Tora Anteil erhilt, so ist zu
fragen, ob dies auch fiir die prophetisch-visionire Kraft gilt — und tatsédchlich gibt es ei-
nen utopischen Text im Buch Joél, der verheiBt, dass alle den Geist Gottes erhalten:

Danach aber wird es geschehen, dass ich meinen Geist ausgiefe iiber alles Fleisch.
Eure Sohne und Tochter werden Propheten sein, eure Alten werden Trdume haben,
und eure jungen Mdnner haben Visionen (Joél 3,1).

Die Verwirklichung dieser Utopie sah Lukas im Pfingstereignis erfiillt, so dass er die
Pfingstpredigt des Petrus mit eben diesem Zitat aus Jo€l beginnen ldsst (Apg 2,16-21). In
der Fortsetzung wird bei Jo€l und in der Apostelgeschichte jedoch nicht eine positive Zu-
kunft entworfen, sondern der ,,schreckliche Tag Jahwes*, der mit kosmischen Katastro-
phen an Sonne und Mond einhergeht und bei dem es nur Rettung fiir die gibt, die den Na-
men Jahwes anrufen,

Zusammenfassung ~ Die gemeinsamen Anliegen der Utopien im AT

Das ,,Goldene Zeitalter* der Hebrdischen Bibel liegt nicht in der Vergangenheit, sondern
in der Zukunft. Die markantesten Bilder sind die Naturwunder wie die bliihende Steppe,
die iiberquellenden Emnten, die wunderbaren Heilungen menschlicher Gebrechen, der
Friede unter den Tieren als Metapher fiir den Frieden unter den Volkern und das Darrei-
chen fetter und kostenloser Speisen durch Jahwe. Die Zukunft ist aber auch verbunden
mit einer Erneuerung der Menschen: Sie erhalten ein neues Herz (Ez 11,19; 36,26), auf
dem die Tora Gottes geschrieben steht, einen neuen Bund (Jer 31,31-33), so dass auch ihr
religioses Tun (,,Fasten*!) erneuert wird (Jes 58,6).

Die bisher ins Auge gefassten Texte vertreten eine Reihe gemeinsamer Anliegen: Immer
wieder wird betont, dass Jahwe seine Macht iiber alle Volker ausiiben wird und dass alle

49 Eine idhnliche Aussage macht Ez 36,26-27: Gott wird seinen Namen heiligen, indem er das Volk reinigt und
heiligt und ihm ein ,,Herz von Fleisch* schenkt und einen Geist, der den Gehorsam gegeniiber dem Gebot Got-
tes bewirkt (vgl. auch Ez 11,19-20).

50 G. Fischer, Trostbiichlein (n. 46), 263.
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Volker von ihm, seiner Weisung (Tora) oder seinem Gesalbten fasziniert sein werden und
daher zum Zentrum der Welt und einzigen Heilsort, dem Zion, kommen werden. Fast al-
len utopischen Entwiirfen eignet diese universalistische Tendenz, die den Jahweglauben
auf die ganze Welt ausdehnt. Fiir das eigene Volk Israel wird ein neues Verhiltnis zu
Jahwe erwartet (ein neuer, ewiger Bund), das zu umfassender Gotteserkenntnis fiihrt (Jes
11,9; 32,4). Ein weiterer gemeinsamer Zug dieser Utopien ist der Friede — einmal ausge-
driickt in der Metapher des Tierfriedens, zum anderen in der Form der Zerstorung bzw.
Umwidmung der Waffien (,,Schwerter zu Pflugscharen*). Neben dem Frieden diirfte das
wesentlichste Anliegen die Aufrichtung von Recht und Gerechtigkeit sein: Diese Tugen-
den werden vom neuen Herrscher erwartet, der meist aus dem Haus Davids stammt. Die-
se utopische Figur trigt den Namen Jahwe, ist unsere Gerechtigkeit (Jer 23,6) und ist na-
hezu die Verkorperung der Hoffnung auf Recht und Gerechtigkeit. Aber auch vom Volk
Israel wird das neue Ethos verlangt: Man tut nichts Béses mehr (Jes 11,9; 65,25), Sagt die
Wahrheit, plant nichts Béses ... (Sach 8,16-17), die Fesseln des Unrechts lésen, die Ver-
sklavtep, [freilassen, Hungrige speisen, Obdachlose aufnehmen ... (Jes 58,6-7).
‘L_\“ diesen Texten wird damit zum einen der soziale Hintergrund der Abfassungszeit deut-
l'fh, Zum anderen ist ihre pragmatische Zielsetzung unverkennbar: Gerade wenn immer
Wieder Recht und Gerechtigkeit als Utopie genannt werden, zeigt dies, dass die gegen-
Wartigen Verhiltnisse vom Gegenteil (schreiendes Unrecht, soziale Spannungen usw.)
8ekennzeichnet sind. Es fehlt an innerem und duBerem Frieden, an einem guten Herrscher
Im Sinne eines »guten Hirten* (Ez 34,11ff), an Fiirsorge fiir Arme und Rechtlose. Die
Utopien vertristen nicht auf ein ,,Jenseits*, sondern iiben an diesen gegenwirtigen Miss-
Verhiltnissen deutliche Kritik — allerdings in einem anderen Ton, als das etwa die unmit-
telbare Sozialkritik des Amos tut. Utopien sind unangreifbarer (da sie von einer fernen
Siglijunft sp.rc?chen) ~ mithin aber nicht weniger treffend. Kann man daher vermuten, dass
€n politischen Verhiltnissen der Nachexilszeit eher angemessen sind?
E]‘ueligflrlneinsamen {\nliegen der genannten Utopien sind - trotz indiyidueller_Gestal.tung und For-
chen solz]ii l— von einer bemerker}swerten Gesclhlo;ser;het:t gi}(:rmézet;ch:gt-ﬁi:ﬁi ;Cl:emfl:p'de':l glei-
Teligitse Zigge | micrerund (gravierendes gesellschaltt the e O riedermessias. ond
ele (politische und religiése Emneuerung unter Jahwe und seinem Friedensmessias, uni-

;’:l?ale Ausweitung der Herrschaft Jahwes auf die Vélker) zu teilen. Diese Akzentg werden in ver-
undledenen prophetischen Biichern gesetzt (vgl. z. B. die gleichlautenden Abschnitte in Mi 4,1-5
1Jes 2,2.5 sowie Jes 65,25 und Jes 11,6-10). Es ist anzunehmen, dass diese Texte auf Verfasser-
d;‘:‘Sf" mit einer deutlichen Geistesverwandtschaft zuriickgehen. Dies alles konnte (friihestens) in
ed fun_ﬂe Jahrhundert vor Christus weisen: Der Tempel auf dem Zion ist zwar wieder aufgebaut,
>och ist sonst im Gemeinwesen noch vieles im Argen. Die persische Fremdherrschaft ist nicht an
echt upq Gerechtigkeit interessiert, ebensowenig sind dies die lokalen Machthaber auf unterer
ne, das Abgabensystem schafft erhebliche soziale Spannungen usw. Es ist eine Zeit, die neue
Mutigung und eine hoffnungsvolle Zukunftsperspektive braucht.” Ahnliche Verhltnisse kenn-
T

—

Sty T
rativfls'tdaz" die Uberlegungen von H. G. Reventiow, The Eschatologization of the Prophetic Books. A Compa-
udy, ip: ders. (Hg.), Eschatology in the Bible and in Jewish and Christian Tradition, JSOT.S 243, Shef-

fi
1d 1997, 69. 188, 187135,
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zeichnen aber auch das ausgehende 3. Jh. v. Chr., in das die Endredaktion des Zwolf prophetenbu-
ches fillt. Im Zuge dieser Zusammenstellung ist es auch denkbar, dass mehrfach (das einzelne Pro-
phetenbuch iibergreifende) Zukunftsutopien eingetragen wurden.

Die Utopien der prophetischen Literatur formulieren ihre Zukunftsvisionen in einer Wei-
se, die Impulse zum Handeln gibt. Der Einwand, dies alles sei nicht zu verwirklichen (,,zu
wunderbar‘‘), wird mit dem Hinweis auf Jahwes Macht iiberwunden (s.o. S. 256, Sach
8,6). Der Gedanke, dass Jahwe dies alles erreichen wird (und nicht aus der Kraft der Men-
schen getan werden muss), richtet in einem ersten Impuls den niedergedriickten Blick auf
— und mit dieser Hoffnung im Herzen kann sich die Aufforderung anschlieBen: ,,Kommt,
wir wollen unsere Wege gehen im Licht des Herrn* (Jes 2,5/Mi 4,5). Darin ist auch ein
neues Sozialverhalten im Sinne von Recht und Gerechtigkeit eingeschlossen.

Erfiillung im Neuen Testament?

Die Utopien zeigen noch eine Gemeinsamkeit: Fast alle der genannten Texte werden im
Neuen Testament aufgegriffen, teilweise sogar zitiert. Die Liste ist eindrucksvoll:

Jes 25,8 Offb 7,17; 21,4 Gott wird alle Tridnen abwischen; der Tod
wird nicht mehr sein.

Jes 8,23-9,1 Mt 4,13-16 Das Volk im Dunkel sieht ein helles Licht.

Jes 11,10 R6m 15,12 Der Spross aus der Wurzel Isais — Jesus

Sach 9,9 Mt 21,5parr Der Friedenskénig zieht auf einem Esel in
Jerusalem ein.

Jes 35,5-6 Mt11,2-6/Lk 7,18-23 Blinde sehen, Lahme gehen, Taube horen ...

Jes 55,1-5 Mt 11,28f.; Joh 7,37 Auf, kommt alle (zu mir) — lebensspenden-
de Nahrung ohne Bezahlung.

Jes 55,3 Apg 13,34 Gott steht zu seiner Huld, die er einst David
erwies.

Am9,11-12 Apg 15,16-17 Die zerfallene Hiitte Davids wird wieder
aufgerichtet.

Jes 65,17 Offb 21,1 Ein neuer Himmel und eine neue Erde

Jer 31,31-34 1 Kor 11,25;Lk 22,20 Der neue Bund - in Jesu Blut

Hebr 10,16-17
Joél 3,1-5 Apg 2,16-21 Gottes Geist fiir alle Menschen — der groBe

Gerichtstag — wer den Namen des Herrn
anruft, wird gerettet.

Besser als die sozial- oder kultkritischen Texte der vorexilischen Propheten eigneten sich
gerade die utopischen Texte dazu, an die Schrift (des ,,alten* Bundes) anzukniipfen: Die
neutestamentlichen Verfasser spiirten, dass die Erfiillung dieser Erwartungen der Hebrél-
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schen Bibel noch aussteht und in ihnen eine groBe Sehnsucht steckt. Daher verbanden sie
die Texte mit dem Christusgeschehen, um die Traditionen und VerheiBungen fiir den neu-
en Glauben, dass Jesus der Messias, der Christus, ist, fruchtbar zu machen.
So dndert der Evangelist Matthidus in Mt 4,16 die Zukunftsankiindigung von Jes 9,1 (ein
Licht wird aufstrahlen)” in eine Aussage der Vergangenheit (ein Licht ist erschienen;
Aorist): Mit dem Auftreten Jesu in Kafarnaum hat sich die VerheiBung erfiillt. Damit
wird die Vorstellung des Friedensherrschers auf dem Davidsthron auf Jesus iibertragen.
Dieser Vorgang der Anwendung von utopischen Vorstellungen auf Jesus ist mehrfach zu
beobachten: Die Logienquelle (Q 7,18-23) schildert, dass sich Jesus vor Johannes dem
Taufer legitimiert, indem er die Wunderheilungen vollbringt, die Jes 35,5-6 fiir das
Zukiinftige Heil angekiindigt hat (vgl. Lk 7,18-23/Mt 11,2-6). Der Heilandsruf in Mt
11,28 greift das Kommt alle! von Jes 55,1 auf und importiert damit das kostenlose Heil
fir alle (Wein und Milch ohne Bezahlung) in die Botschaft Jesu. Joh 7,37 tut dies ebenso
mit dem Bild vom Stillen des Durstes.
Die Grundlage fiir die Anwendung prophetischer Texte auf Jesus von Nazaret liegt in
dessen eigener Verkiindigung, denn er tritt selbst als ein Prophet im eingangs dargelegten
Sinne auf: als Kritiker der Missstinde seiner Zeit und Welt und als Visiondir, der die Uto-
Pie von Frieden und Liebe verkiindete (man denke etwa an das Gebot der Feindesliebe Mt
344 /Lk 6,27).
Paulus, Knecht und Apostel Jesu Christi (Rdm 1,1), verkiindet Tod und Auferstehung Je-
SU als Heilsbotschaft an die Heiden. Die Legitimation dafiir, dass dies schriftgemi8 ist,
findet er in Jes | 1,10: Jesus, der Spross aus der Wurzel Isais, ist das Zeichen (des Heiles)
fir die Nationen. Fiir Paulus ist in Rom 15,12 mit der Bekehrung der Heiden zum Glau-
ben an Jesus Christus die VerheiBung von Jes 11,10 erfiillt. Die Problematik der Verkiin-
digung an die Heiden wird in der Apostelgeschichte nochmals aufgearbeitet, wobei sich
Lukas eine Abmilderung des Amos-Schlusses durch die Septuaginta zunutze macht: Am
9,12 spricht im hebrdischen Text von der Unterwerfung Edoms und aller Vélker durch
Israel, wihrend das Ziel der Aufrichtung der ,.zerfallenen Hiitte Davids* in der griechi-
SChen Ubersetzung darin besteht, dass die iibrigen Menschen (adam statt Edom!) und alle
Vélker, iiber die der Name Gottes ausgerufen ist, den Herm suchen. Diese VerheiBung
kann dann Jakobus beim Aposteltreffen als Beleg dafiir heranziehen, dass Gott die Ver-
kﬁndigung an die Heiden wiinscht, ohne dass sie vorher Juden werden miissen (Apg
l5’|6-l7). Zugleich wird damit die Aufrichtung der zerfallenen Hiitte Davids mit dem

hristusgeschehen identifiziert. S

N weiteres Beispiel: Lukas verkniipft in der Predigt des Paulus in Pisidien (Apg 13,16-
41) Mmehrere Schriftstellen. Apg 13,34 betont zunéchst im Riickgriff auf Jes 55,3, dass

Ot zu dem ewigen Bund steht, der auf der bestindigen Huld gegeniiber David beruht.

—

Sze Die hebriischen Verbalformen sind nicht eindeutig, jedoch gibt Jes 9,6fin mit einer deutlich futurischen
rbform (... wird das vollbringen*) dem gesamten Abschnitt eine zukiinftige Ausrichtung, wihrend die

€Pluaginta jp 9, mit Futur (. ,wird leuchten*) iibersetzt.
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Da nun Ps 16,10 ~ als ein ,,Lied Davids* gelesen! — die Zusage enthilt, dass Gott seinem
Frommen die Verwesung nicht schauen lédsst, muss auch dieses Versprechen von Gott
eingelost werden. David freilich ist gestorben und verwest, und so erfiillt ein anderer die-
se VerheiBung: Jesus, der von Gott auferweckt wurde.

Eine bemerkenswerte intertextuelle Argumentation setzt auch die Interpretation von Jer
31,31-34 durch Hebr 10,16-17 und die Abendmahlstradition frei. Der Jeremia-Text wird
als vom Heiligen Geist inspiriert eingefiihrt (Hebr 10,15) und vor allem im Blick auf Jer
31,34 aufgegriffen: An ihre Siinden und Ubertretungen denke ich nicht mehr. Diese Ver-
heiBung gilt durch das eine und einmalige Opfer Jesu Christi, von dem der Hebréerbrief
immer wieder spricht, als erfiillt: Denn durch ein einziges Opfer hat er die, die geheiligt
werden, fiir immer zur Vollendung gefiihrt (Hebr 10,14). So ist der ,,neue Bund“ von Jer
31,31 im Opfer Christi und damit in seinem Blut gestiftet. Genau dies formuliert die
Abendmahlstradition von 1 Kor 11,25 und Lk 22,20: Dieser Kelch ist der Neue Bund in
meinem Blut. Mit dem neuen Bund wird aber aus Jer 31 auch eingespielt (und in Hebr
10,16 zitiert), worin er besteht: Die Weisung Gottes, seine Tora, ist auf die Herzen derer
geschrieben, die an Christus und sein Erlosungsopfer glauben. Hebr 10 und die Abend-
mabhlstradition sehen die VerheiBung von Jer 31, die unmittelbare und enge, ,,innerliche*
Beziehung zu Gott und die aus direkter Erkenntnis kommende Befolgung der gottlichen
Weisung, als erfiillt an. In der Eucharistie manifestiert sich diese unmittelbare Begegnung
mit Gott.

Nicht alle VerheiBungen der Hebréischen Bibel sind mit dem neutestamentlichen Chris-
tusgeschehen bereits erfiillt. Vieles harrt immer noch der Vollendung. So verlidngert bei-
spielsweise Offb 21,1-4 die prophetischen VerheiBungen in die weitere Zukunft auch der
Christen: Sowohl der neue Himmel und die neue Erde (Jes 65,17; Offb 21,1) als auch das
Abwischen der Trédnen und die Abschaffung des Todes (Jes 25,8; Offb 21,4) sind noch
nicht Wirklichkeit. Damit werden die Utopien der Propheten von den Christen aufgenom-
men und fiir ihre eigene Zukunftsvision formuliert. Offb 21,1-8 ist eine solche Konzen-
tration von Zitaten und Anspielungen aus dem Ersten Testament. Die Botschaft dieses
Umgangs mit der Schrift ist: Die groBen Utopien und VerheiBungen der Hebridischen Bi-
bel bleiben giiltig, ihre visiondre Kraft wirkt bis in die Gegenwart. Die biblischen Zu-
kunftsvisionen sind Kritik an den unzulidnglichen Zustinden der Gegenwart, an Krieg,
Unrecht und Armut - und sie sind Motor einer Hoffnung auf eine von Gott gestaltete bes-
sere Zukunft, eine Hoffnung, die schon jetzt zum Einsatz fiir Frieden und Gerechtigkeit
motiviert.
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