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Das Leben aus der Zukunft

Drev Vorlesungen

gehalten im Rahmen eines Kurses zur theologischen Weiterbildung
fir Pfarrer an der Christkatholisch-theologischen Fakultiat der
Universitiat Bern am 5. und 6. Februar 1968

Das Leben aus der Zukunft
in der Sicht des Alten Testaments

Nach einer uns auch aus vielen deutschen Bibelausgaben gelaufi-
gen Einteilung setzt sich das Alte Testament aus Geschichtsbiichern,
Lehrbiichern und prophetischen Biichern zusammen. Diese Kintei-
lung entspricht ganz unserm Zeitschema «Vergangenheit — Gegen-
wart — Zukunfty». Die Geschichtsbiicher wenden sich riickwérts nach
dem einst Geschehenen; die Lehrbiicher beziehen sich auf den gegen-
wartigen Alltag, und die Schriften der Propheten kiinden uns das
Kommende. Ist dieses uns zunichst recht einleuchtende Schema
richtig, dann muss fiir unser Thema die dritte Abteilung im Vorder-
grunde stehen; denn dort wird doch die Zukunft verkiindet, aus der
Israel leben soll. Ja wir méchten annehmen, dass «Leben aus der
Zukunft» geradezu das beherrschende Thema des prophetischen
Schrifttums sein miisse. Dass dies nur in beschrianktem Masse gilt,
wird spater noch festzustellen sein.

Die uns vertraute Dreiteilung des Alten Testaments findet sich
bekanntlich in der hebraischen Bibel nicht. Thre Einteilung ist keine
systematische; sie gibt vielmehr in ihren drei Schichten der Thora,
der Nebi’im und der Ketubim verschiedene Etappen der Kanonbil-
dung wieder, und jener Unterschied der Blickrichtung auf Vergan-
genheit, Gegenwart und Zukunft spielt dabei keine direkte Rolle. Es
ist zunéchst auch nicht recht verstandlich, dass die erste Abteilung
der « Propheten» (die sogenannten «Vorderen Propheteny) gar keine
prophetischen Schriften in unserm Sinne, sondern historische Biicher
(das sogenannte deuteronomistische Geschichtswerk von Josua bis
Kénige) enthilt, so dass also hier der Blick nach riickwérts, in die Ver-
gangenheit, gerichtet ist. Diese Benennung ist wohl nicht damit zu
erkliren, dass in den genannten Biichern verschiedene prophetische
Gestalten, wie Elia, Elisa, Nathan, Micha ben Jimla, Jesaja u.a.,
erscheinen, sondern von der im Talmud bezeugten, aber unhaltbaren
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Auffassung her, dass diese Biicher von prophetischen Verfassern,
namlich von Josua, Samuel und Jeremia, geschrieben seien. Die Zu-
weisung dieser Biicher zu den « Propheten» hat also nichts mit ihrem
Inhalt zu tun. Wir verstehen daher gut, dass sie in der spéteren, auf
die Anordnung der Septuaginta zuriickgehenden Einteilung den
historischen Biichern zugerechnet werden.

Wenn sodann die z.B. bei Luther nicht ganz entsprechend als
«Lehrbiicher» bezeichneten poetischen und didaktischen Biicher im
hebriischen Kanon nicht die mittlere Abteilung bilden, sondern in
der « Ketubim» benannten dritten Abteilung, d.h. erst nach den pro-
phetischen Biichern, folgen, so zeigt sich deutlich, dass hier das
Schema «Vergangenheit — Gegenwart — Zukunft» nicht wirksam ist.
Der Grund dafiir liegt vielmehr auch hier in der Entstehungsge-
schichte des Kanons, indem die religiése Liyrik (Psalmen, Hohes Lied
und Klagelieder)und die Weisheitsliteraturerstspit,d. h.erstnach den
prophetischen Schriften, in den Kanon aufgenommen worden sind.

Fernerist in diesem Zusammenhange zu bedenken, dass der Pen-
tateuch fiir den Juden nicht in erster Linie Geschichtsbuch ist, son-
dern vor allem die Thora, die gottliche Weisung durch das Gesetz,
enthilt. Damit ist er zuvorderst auf das Leben in der Gegenwart bezo-
gen und nicht so sehr Riickschauin die Vergangenheit, wie das fiir uns
der Fall ist.

Wir sehen also: fiir die Anordnung der hebriischen Bibel ist
nicht unser Zeitschema «Vergangenheit — Gegenwart — Zukunft»
grundlegend, wie das dann iiber Septuaginta, Vulgata und Luther in
den meisten neueren nichtjiidischen Bibeliibersetzungen iiblich wird.

Was wir bis jetzt iiber die Unterschiede in der Einteilung des
A.T. ausgefiihrt haben, scheint zunichst nicht so viel mit unserm
Thema zu tun zu haben. Man wird dem Gesagten immerhin schon
vorliufig so viel entnommen haben, dass die hebritische Bibel nicht 80
siuberlich zwischen Biichern mit Gegenwarts-, Vergangenheits- oder
Zukunftsbezogenheit unterscheidet, wie man das spiter getan hat,
und dass es damit auch nicht so eindeutig ist, wo wir Aussagen zUr
Frage nach dem «Leben aus der Zukunft» finden konnen. Des €°
nauern ist zu fragen: 1. Ist vom « Leben aus der Zukunft» nur im pro”
phetischen Schrifttum die Rede? 2. Ist die Prophetie ihrerseits imme”
zukunftsbezogen ?

Wir kommen aber zuvor noch zu einem andern wichtigen Punk®:
Wie bereits gesagt, entspricht die uns geliufige Einteilung der Bibe
i Geschichtsbiicher, Lehrbiicher und prophetische Biicher genatt
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unserm Zeitverstindnis. Thm erscheint die Zeit als eine nach riick-
wiirts und vorwiirts endlose Linie, nach beiden Richtungen ausge-
hend von der Gegenwart als ihrer punktuellen Mitte. Wir denken uns
diese Linie als zuniichst abstrakt gegebene, endlose Strecke, auf der
wir erst, die uns aus eigenem Krleben oder geschichtlicher Kenntnis
bekanntenunddiebestimmtodervermutungsweisezuerwartenden Ge-
schehnisse von der gegenwiirtigen Mitte aus nach riickwiirts oder vor
wirtsals Fixpunkte eintragen kénnen. Inihren Zwischenriumen aber,
Soweit wirsienichtauszufiillenvermégen, undiiberdieiussersten Punk-
te, die wir zu setzen imstande sind, hinaus erscheint sie uns als leer.

Ein solches Zeitdenken kennt nun das A.T. nicht. Man weist uns
darauf hin, dass das hebriische Verbum iiberhaupt keine Tempora in
Unserm Sinne kenne, sondern nur die vom Standpunkt des Redenden
aus gemachte Unterscheidung vollendeter und unvollendeter Hand-
lungen. Wer sich je um die Ubersetzung hebriischer Texte bemiiht
hat, weiss gut, wie schwierig es oft ist, die Zeitsphéire (Vergangenheit,
Gegenwart oder Zukunft) sicher zu bestimmen. Das Hebriische ver-
Mag nur das gegenseitige Verhiltnis von Handlungen oder Begeben-
heiten durch die Verbalformen und ihr Aufeinanderfolgen direkt aus-
2udriicken. So zeigt z. B. das mit der Vorsilbe «wa-» gebildete Imper-
fectum consecutivum immer eine zeitliche oder logische Folge an.
Aber dje Zeitsphiire selbst ist damit noch nicht bestimmt. Zwar be-
gegnet uns das Imperfectum consecutivum am hiufigsten in der Fort-
Seft"ﬂlng eines sogenannten historischen Perfekts als Tempus der
historischen Erzahlung; es kann aber ebensogut als Fortsetzung eines
futurischen Imperfekts eine zukiinftige Handlung anzeigen.

Das hebriische Denken verfiigt iiberhaupt nicht iiber einen
durch Abstraktion gewonnenen Begriff derreinen Zeit!. Zeit ist nur da,
“.’.0 etwas geschicht ; es gibt nur «gefiillte» Zeit. Wohl gibt es ein Wort

W «Zeity, nimlich ‘ét. Aber es bedeutet gerade riicht «Zeit» an sich,
Sondern den Zeitpunkt, zu dem etwas Bestimmtes geschieht, und be-
S(3'Il.ders; die richtige Zeitlage fiir ein Geschehen oder Handeln. Charak-

®Histisch ist dafiir die Wendung b& itt6 «zu seiner Zeit», d. h. zu seiner
SQS::I;Ilten und r'ichtigelil Zeit; siehe Ps. 1, 3: (Der ‘Baur‘n) «bringt
rucht zu seiner Zeit»; oder Ps. 104, 27: « Du gibst ihnen (den
eb“3‘fVesen) Speise zu seiner Zeity; ferner Jer. 33, 20: «...dass Tag und

1y . . . .. .
Al e Zum hebriischen Zeitverstindnis siehe u.a. G. von Rad, Theologie des

er ITOStaments, 2.Band, S.112-125; Th. Boman, Das hebriiische Denken im
tung 910}1 mit dem griechischen (1954, 4. Aufl. 1965); W. Eichrodt, Heilserwar-
gund Zeitverstiindnis im Alten Testament (Theol. Zschr. 12 1956 103-125).
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Nacht nicht mehr eintreten wiirden zu ihrer Zeit». So lehrt uns
auch der Prediger (3, 1{f): «Jedes Ding unter dem Himmel hat seine
Zeit», und er lasst einen ganzen Katalog solcher « Dinge» folgen: Ge-
borenwerden und Sterben, Pflanzen und Ausreissen, Weinen und
Lachen, Schweigen und Reden usw.

Hier handelt es sich durchwegs um Dinge aus dem téiglichen Be-
reich menschlicher Erfahrung. Aber es gibt auch eine bestimmte Zeit
fur das eschatologische (Geschehen, so in der Drohrede tiber Babel in
Jes. 13: «Nahe riickt ihre Zeit, und ihre Tage verziehen nicht» (d.h.
die Zeit, da sich die Drohungen erfiillen werden); oder in Ezech.7, 7:
«Es kommt die Zeit, nahe ist der Tag, ein Tag der Bestiirzung und
nicht des Jauchzens auf den Bergen». Esist der “ét gés, die « Endzeit»
bei Daniel (8, 17 u.a.), d.h. die fiir das eschatologische Geschehen be-
stimmte Zeit.

In der Umwelt des alten Israel herrscht weithin das unserm
linearen entgegengesetzte zyklische Zeitverstindnis. Hier sicht man
alles Geschehen in einen geschlossenen, sich immer wiederholenden
Kreislauf einbezogen. So zeigt es ja die Natur und die durch sie be-
stimmte Téatigkeit des Menschen. Sprossen und Blithen, Friichte tra-
gen und Verwelken einerseits, Pfliigen, Siien und Ernten andrerseits
vollziehen sich in solcher Abfolge. Dem entspricht der Naturmythos
vom sterbenden und wieder auferstehenden oder wieder geboren wer”
denden Gott, aber auch der Ablauf der Naturfeste.

Auch die kultischen Feste, die Israel aus seiner kanaaniischen
Umgebung iibernommen hat, waren zunichst bestimmt durch diese™
zyklischen Ablauf. Aber hier ist nun etwas Entscheidendes geSChe'
hen. Israel hat diese auf biuerlicher Grundlage entstandenen Feste
offenbar schon sehr friith nach der Landnahme umgedeutet. Das Fes?
der ungesiiuerten Brote (Mazzot), das dem Beginn der (xclstcnelnw
galt, wurde zum Gedichtnis des Auszuges aus Agypten, das mib der
Weinernte verbundene Laubhiittenfest zur Erinnerung an das Wob-
nen in Hiitten zur Zeit der Wiistenwanderung. Durch diese s0g¢”
nannte Hlstorlswrung der aus der Naturreligion {iiber nommene”
Feste sind diese aber nicht zu Giedenktagen menschlicher Gleschicht®”
taten geworden. Sie bedeutet nicht eine Profanisierung, sondern lhre
Unterstellung unter den geschichtsmiichtigen Jahwe, dessen rettenc?
Taten nun gefeiert werden. Er ist der Herr der Geschichte und daﬁl
der Zeit. Denn Zeit zihlt i ja fur israelitisches Denken nur, lnSOW
etwas in ihr geschieht. Aber dieses Geschehen ist nicht mehr das 510
zyklisch wiederholende der Natur und des Mythos. Die Taten Jahwe?
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sind einmalig. Wenn man sich auch bei ihrem kultischen Gedichtnis
ganz in das damalige (Geschehen hinein versetzt, so kann man sie doch
nur deshalb feiern, weil sie eben Jahwe einmal vollbracht hat.

Jahwe erweist sich als Herr tiber die Zeit schon in der Schopfung.
Ererschafft die Gestirne als himmlische Zeitmesser «zur Bestimmung
von Zeiten, Tagen und Jahren» (Gen. 1, 14). Sie selbst sind damit ent-
gottlicht und entmachtet; Gestirnskult und astrologischer Aber-
glaube sind ausgeschaltet. Gott lisst auch den ersten und alle folgen-
den Tage aus Abend und Morgen erstehen. Aber schon die ersten Wel-
tentage sind nicht Zeit an sich, sondern «gefiillte Zeit», jeder einzelne
getiillt mit einer bestimmten Schopfungstat.

Als Herr der Geschichte gibt sich Jahwe im besondern am Volke
I§I"clel zu erkennen. Kr hat es auserwithlt aus den Nationen und ihm
®ne besondere Verheissung gegeben, den Besitz des Gelobten Landes.
So ist das Leben Tsraels von Anfang an ein Leben aus der Zukunft und
?deie Zukunft hin. Aber es ist nicht eine unbestimmte und unsichere
éukunft‘,, die offen wiire fiir die verschiedensten Moglichkeiten. Unsi-

“Cherist nur der von vielen Gefahren bedrohte Weg, auf dem sich denn
duch Israel wiederholt der von Gott gesetzten Zukunft entziehen und
Zu den (Fleischtopfen Agyptensy» zuriickkehren will. So kommt es,
das§ Schliesslich der grosste Teil der aus Agypten gekommenen Gene-
ation das Ziel gar nicht erreicht. Sie sind sozusagen aus der Zukunft

frausgefallen und an den Anfechtungen der Gegenwart gescheitert.

Aber schliesslich ist die inzwischen nachgewachsene Generation

och ans Zijel gekommen, und obwohl die meisten der in Kanaan ein-
“lehenden Tsraeliten Agypten gar nicht selbst gesehen haben, so be-
inen doch auch sic: « Gott hat uns mit starkem Arm aus Agypten
rausgefiihrt.» Dies bleibt auch fiirderhin das grundlegende Be-
“Mntnis [sraels (Deut. 6, 21; 26, 8; Jos. 24, 5f.u.6.). An besonders
ir?(tzﬁllrlltungsvoller Stelle steht es in Kx. 20, 2 zu Anfang des Dekalogs,
es das zentrale Bekenntnis mit dem zentralen Gebot verbindet,
Welche hejde [srael aus seiner Wiistenzeit mitgebracht hat

schicmi; S‘i.‘[}(l bis dahin der Darstellung gcfulgi}, wie sie uns in der (.}e-
o Fra,: :‘-I.Zahlung des Hexateuchs 011tg(:g(¥;1'1t1'1tt. z}'per da erhebt sich
arun, ge: Hat Israel damals, d.h. zur Zeit des V.\/ ustmw:ugus, schon
gofiih gewusst, dass es durch J fth“_/e 01‘1101' verheissenen /,uku‘nft ZU-
't wurde, oder handelt es sich in dieser Darstellung um eine erst

IliLChtrgi lich : e . ¢ . _— . , é !
Zithlyy, g dl(\ c)lntm'pretatlf)tl Seiner Il l'uhgesuh"lch.tc 2] )-10 Jl\uszugser—
g Sgnd(,&, k cnt?atcuchs ist ja kcmﬂe zc?tgerw'tqsnscl.w Bermhtersta',&
ern auf Grund zunichst miindlicher Uberlieferung erst viel
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spater in der uns vorliegenden CGestalt fixiert. Immerhin scheint
wenigstens eine Stelle recht nahe an die Ereignisse selbst heranzufiih-
ren, nimlich das kurze Lied der Mirjam in Ex. 15, 21, das den Unter-
gang der Agypter im Schilfmeer besingt : '

Singet Jahwe, denn hoch erhaben ist er;

Ross und Reiter warf er ins Meer.

Hier ist doch mindestens soviel bezeugt, dass man in der Erret-
tung Israels vor seinen Verfolgern das machtvolle Wirken Jahwes er-
lebt hatte. Aber auch jenes fundamentale Bekenntnis von der gott-
lichen Herausfithrung aus Agypten diirfte doch sehr alt sein und
schliesslich auf das Erwihlungsbewusstsein der in Kanaan einziehen-
den Stimme zuriickgehen. '

Nun ist man aber heute weitgehend der Meinung, dass nicht das
gesamte Israel mit seinen zwolf Stimmen in Agypten gewesen sei und
am Kxodus teilgenommen habe. Es scheint, dass die Landnahme in
Kanaan sukzessive und zu verschiedenen Zeiten stattgefunden habe,
und zwar durch Stimme, die von verschiedenen Wohngebieten her
ins Land gekommen sind. Die aus Agypten Gekommenen machen
dann nur einen Teil des spitern Israel aus, das sich erst in Kanaan als
Ziwolfstimmebund konstituierte.

Das Wichtigste ist aber dabei, dass die Befreiungstradition des
Exodus auch von den Stimmen iibernommen worden ist, die am Aus-
zug aus Agypten gar nicht selbst teilgenommen hatten. Wir haben
dazu eine gute Analogie in unserer Eidgenossenschaft. Auf dem Riitli
waren weder Grenfer noch Basler noch Appenzeller dabei, und doch ist
es auch ihr Riitli und ihr Wilhelm Tell, indem sie sich als Mitglieder
des Schweizerbundes die Befreiungstradition der Urkantone angeeig-
net haben, obwohl sie zum Teil erst Jahrhunderte spiter in diesen ein-
getreten sind.

Es scheint, dass es neben der Auszugstradition in Israel noch
andere Erwihlungstraditionen gegeben hat. Erst in neuester Zeit isb
man auf einige Stellen aufmerksam geworden, hinter denen offenbar
die Auffassung steht, dass Jahwe Isracl in der Wiiste aufgofunden
habe®. So heisst es im sogenannten Liede des Moses (Deut. 32, 10):

Er fand es (ndmlich Israel) in wiistem Lande,

in der Ode, im Gieheul der Wildnis;

er schiitzte es, nahm es in acht,

? Siehe R.Bach, Die Erwiihlung Israels in der Wiiste (Diss. Bonn 195%)
und die neuesten Kommentare zu den obigen Stellen.
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hiitete es wie seinen Augapfel.

Eine zweite Stelle steht bei Hosea (9, 10):

Wie Trauben in der Wiiste

habe ich Israel einst gefunden,

wie Friihfeigen am jungen Feigenbaume

habe ich seine Viiter erschaut.

Besonders ausfiihrlich wird das Thema von Israel als Findel-
kind in der Wiiste von Ezechiel in Kap. 16 behandelt. Hier tritt das
Motiv der gittlichen Fiirsorge fiir das hilflos in der Wiiste aufgefun-
dene, noch in seinen kleinen Anfingen stehende Israel ganz in den
Vordergrund.

Wenn nun aber Jahwe nach dieser sogenannten Fundtradition
Israel in der Wiiste gefunden und aufgenommen hat, so ist damit das
Moment der Herausfithrung aus Agypten ausgeschlossen. Diese ab-
Weichende Erwihlungstradition muss wohl auf Teile des spitern
Israel zuriickgehen, die sich selbst nie in Agypten aufgehalten haben,
Sondern irgendwo ausserhalb des Kulturlandes nomadisierten.

So schén auch hier die Fiirsorge Jahwes fiir sein Volk zum Aus-
druck kommt, so fehlt dafiir das spannungsvollere Thema von der

anderung der verheissenen Zukunft entgegen. Wir glauben von da
AUs verstehen zu konnen, dass die an dramatischen Momenten rei-
chere Auszugstradition die Fundtradition zuriickgedringt hat, in-
dem sich erstere als die stirkere Formungskraft fiir das Selbstver-

Standnis Tsraels als erwihltes Volk durchgesetzt hat.
‘ Der Auszugstradition wurde in der Erzahlung des Pentateuchs
die Erzvitertradition, d. h. die Geschichten von Abraham und seinen
?’Chkommen, vorangestellt. Diese beiden urspriinglich wohl selb-
S‘_“mdigen Komplexe wurden durch das Mittel der Genealogien mit-
®mander verbunden. Gerade bei Abraham kommt das « Leben aus der
ukunft, am schonsten zur Darstellung, besonders auch dadurch,
asf{ dasg Subjekt hier nicht das Volk, sondern eine einzelne Per-
SO ist. Abraham verlisst Heimat und Verwandtschaft allein auf die
Lhm gegebene Verheissung hin. Es ist wirklich ein Leben aus der Zu-
unft, getragen durch die immer wieder erneuerten Verheissungen.
'¢se erfiillen sich aber nur zum geringern Teile in seinem eigenen
re?:lelt; .Die. Zt_:sage, dasg _(j‘.ott ihm ‘Nachkommen gebe‘n werde, zimhl-
(13 i 1e die Sterne z?m Himmel ((.xen.. 15, 5)ﬂund der Staub der Erde
» 16), und dass er ihn zum Vater vieler Volker machen werde (17,

ie, Va:elSt auf eine Zukunft hin, die jenseits der Grenzen seines Lebens
gt.
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Auch der Bund Jahwes mit Abraham ist der Zukunft zuge-
wandt ; mehr fir seine Nachkommen als fiir sich selbst wird er in das
Bundesverhiltnis aufgenommen: «Ich richte meinen Bund auf zwi-
schen mir und dir und deinen Nachkommen von Geschlecht zu Ge-
schlecht als einen ewigen Bund, dass ich dein und deiner Nachkom-
men Gott sei» (Gen. 17, 7).

Wenn hier von einem « Ewigkeitsbund» (bérit “6lam) die Rede ist,
so besagt das die unbegrenzte Zukunft des Bundesverhiltnisses. Wir
miissen uns aber davor hiiten, « Kwigkeit» im philosophischen Sinne
verstehen zu wollen. Ewigkeit steht hier nicht im Gegensatz zur Zeit.
Der Bund wird nicht ein ewiger genannt, weil er in abstraktem Sinne
endlos wiire, sondern weil er allen noch kommenden Geschlechtern
der Nachkommen Abrahams zugesagt ist. Das Wort “6lam wird inter-
pretiert durch die Wendung «nach ihren Generationen» (dorot) in v. 7
und 9. Noch deutlicher wird dies, wenn z. B. in der Berufungsge-
schichte des Moses in Ex. 3, 15 18 “6lam mit [8dor dor (von Generation
zu Generation) in direkter synonymer Parallele steht. Ewigkeit ist
im israelitischen Denken nicht an sich da, sondern nur als immer-
wiahrende Existenz Gottes einerseits und der von Abraham abstam-
menden Geschlechter andrerseits.

Neben dem Bund und der Verheissung weist noch etwas anderes
besonders deutlich auf die Vorlaufigkeit der Existenz Abrahams hin -
«vorldaufig» auch in dem Sinne, dass sie einem Zukiinftigen voran-
lduft. Wir meinen seine Wanderungen von Nord nach Siid durch das
ganze Land Kanaan. In ihnen ist die spitere Landnahme durch die
Israeliten vorgebildet. Abraham wird aber noch nicht Besitzer des
Landes, sondern weilt nur als gér, als Schutz suchender und findender
Fremdling darin. Wohl sagt Gott ihm zu: «Ich gebe dir und deinen
Nachkommen das Land deiner Fremdlingschaft (besser: deiner
Schutzbiirgerschaft), das ganze Land Kanaan zu dauerndem Besitz?
(Gen. 17, 8). Aber das «dir» ist dabei proleptisch zu verstehen: das
Land gehort Abraham erst in der Verheissung. Je mehr aber alles i
der Vorlaufigkeit schwebt, desto stirker erscheint Abrahams (ilaube-

Es gab eine Zeit, da man Abraham wie auch die iibrigen Erzviter
als «herabgesunkeney, vermenschlichte (otter betrachtete und die
Erzvitergeschichten ing Mythologische riickte. Dies ist jedoch heut®
aufgegeben wie auch die Meinung, dass es sich bei ihnen um persoﬂiﬁ'
zierte Stéimme handle. Das diirfte wohl bei einigen der zwolf Jakobs”
sohne der Fall sein. Aber bei den Erzvitern selbst kann das schon des”
halb kaum zutreffen, weil ihre Namen eigentliche Personenname”
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sind und damit auch auf bestimmte Einzelpersonlichkeiten gehen
miissen.

Die Erzviitertradition wurde dadurch mit der Auszugstradition
verbunden, dass die Ahnherren der zwolf Stimme zu So6hnen Jakobs
und damit zu Nachkommen Abrahams gemacht wurden. So wird
Abraham zum «Vater Israels» (Jes. 51, 2), zum «Vater der Glaubigen»
bis ins Neue Testament hinein (Rom. 4, 11). Die ihm gegebenen Ver-
heissungcn werden fiir Isaak und Jakob neu bestiitigt und iiber sie an
ganz [srael weitergegeben. Die ganze Geschichte von Abraham biszur
Hinfiihrm'lg nach Kanaan erscheint so als ein Leben aus der Zukunft.
Wir erkennen, dass « Leben aus der Zukunft» ein Leben im Glauben
ist, getragen durch Giottes unumstéssliche V erheissung und immer-
Wihrende Biindnistreue.

Fiir die Grossartigkeit dieser Konzeption ist es auch bezeich-
end, dass der ganze Geschichtenkomplex mit einem Auszug beginnt,
Démlich mit demjenigen Abrahams aus Ur bzw. Haran, und zu einem
andern hinfiihrt, nimlich zum Exodus Israels aus Agypten. Beide
Male, bei Abraham wie bei Moses, bedeutet « Auszugy, dass alles auf
Gott und die von ihm verbiirgte Zukunft gesetzt wird.

Wenn wir hier einen Augenblick innehalten, so wird uns nun
klar, dass die erste der vorhin gestellten Fragen so zu beantworten ist :
Von einem « Leben aus der Zukunft» kiindet nicht erst und allein die
P_mphetie, sondern die ganze Frithgeschichte Israels erscheint unter
fl-lesemZeichen. Wennesbeider Passahfeieralljihrlichdes Auszugesaus
Agyptﬁll gedenkt, sostellt essichimmer wieder indie Auszugssituation
2nein und versteht sich selbst als Volk des Auszugs, lebend aus einer
thm stets aufs neue zugesicherten, aber nie ginzlicherfiillten Zukunft.

Die Festsetzung der israelitischen Stimme in Kanaan bedeutete
n(zch nicht gleich die unbeschrinkte Besitznahme des ganzen Landes.

Ngere Zeit bestand tatsichlich eine Art Kondominium mit den
- f‘_“aaanétorn. Diese vermochten sich in ihren Stiidten und befestigten
“&tmn zuam Teil noch lange zu halten, wihrend die Israeliten zu-
Ychst dag dazwischen liegende offene Land besetzen konnten. Je
?;Zill‘lsich a,bm'"dic Macht Israels stéi,rl.ctc, (losjoo me‘h.r wurde es zu einer
_lerten Grosse, zumal als dann die straffe politische Ordnung des
“Nigtums die noch lockere Zusammenfassung im Zwolfstimme-
nd dep Richterzeit abloste. Jetzt schien ja das Ziel erreicht, der
anderschaft ein Ende gesetzt zu sein, das heisst mit anderen Wor-
KGII: Die Zukunft ist nicht mehr geoffnet auf ein Ziel, auf ein noch
“OMmendes, Der Etablierte wiinscht auch gar kein Weiterwandern
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mehr;erlebt aus dem Gegenwiirtigen. In diesem Status des Establish-
ments liegt auch eine grosse Gefahr fiir die Kirche, eine Gefahr,
die man neuerdings wieder deutlich erkennt. Man glaubt die Existenz
der Kirche richtiger zu bestimmen, wenn man sie nicht als das arri-
vierte, sondern als das wandernde Gottesvolk versteht und sie damit
in die Exodus-Situation zuriickzufiihren sucht.

Wir haben bereits gesehen, wie sich Israel in der Passahfeier das
Auszugsgeschehen vergegenwiirtigte und sich selbst darein versetzte.
Was so in der kultischen Feier stets aufs neue erlebt wurde, das brach
dann in einer bestimmten geschichtlichen Situation mit neuer Gewalt
hervor. Das geschah damals, als Kyros, der Perser, seinen steilen Auf-
stieg nahm und selbst fiir die bisherige Vormacht des neubabyloni-
schen Reiches gefihrlich erschien.

Von diesem sich ankiindigenden Umsturz der Machtverhiltnisse
im Vordern Orient erhoffte man — wie wir wissen, nicht zu Unrecht —
auch eine Wende fiir die Lage der nach Babylonien deportierten
Juden. Ein neuer Exodus wird erwartet. Wie Israel einst aus der
dgyptischen Knechtschaft unter Jahwes Fiithrung nach dem Gelob-
ten Lande aufbrach, so sollen jetzt die im babylonischen Exil Leben-
den ins Land der Viiter zuriickgefiihrt werden.

Der grosse Exilprophet, den wir mit einem Verlegenheitsnamen
Deuterojesaja nennen, der uns aber tatsiichlich anonym bleibt, ruft
die Verbannten zu einem neuen Wiistenzuge auf, diesmal nicht durch
die Wiiste Sinai, sondern durch die Syrische Wiiste, durch die der
Weg von Babylonien nach Palistina fithrt. Aber der neue Exodus ist
nicht bloss eine Wiederholung, sondern eine gewaltige Uberbietung
des frithern. Jahwe selbst wird sich und seinem Volke eine Strasse
durch die Wiiste bahnen.

Dieses Stichwort von der Strasse in der Wiiste erscheint in der
Folge immer wieder. Nicht ein krummer und beschwerlicher Pfad
wird es sein, sondern eine breite und ebene Strasse: «Machet in der
Steppe eine gerade Strasse unserm Gott! Jedes Tal soll sich hebens
und jeder Berg und Hiigel soll sich senken» (Jes.40, 3f.). Wester”
mann?® weist dazu auf die Prozessionsstrassen der babylonischen GOt
ter und die Triumphstrassen der Konige hin, die der Prophet seh!
wahrscheinlich selbst gesehen hat. In einem babylonischen Keil
schrifttext finden wir Stellen, die in frappanter Weise an die Wort
Deuterojesajas anklingen: «Mache seinen Weg gut, erneuere sein’

® C. Westermann, Das Buch Jesaja, Kapitel 40-66 (in: Das Alte Test®”
ment Deutsch, Bd. 19), S.34f.
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Bahn, mache ihm recht den Pfad, haue ihm aus einen Steg !y Bei un-
serm Propheten aber sind es nicht heidnische Gotter, deren Bilder
durch eine solche Strasse getragen werden, sondern der eine Gott
Israels wird auf ihr einherziehen : nicht ein siegreich heimkehrender
babylonischer Kénig, sondern der grosse Konig Jahwe.

Aber noch mehr: die Wiiste selbst wird auf wunderbare Weise
umgewandelt werden : « Ich schaffe in der Wiiste Wasser und Strome
in der Kinode, damit ich trinke mein erwihltes Volk» (43, 20). —
«Statt der Dornen werden Zypressen wachsen und Myrten statt der
Disteln» (55, 13). Immer wieder wird dabei auf den Exodus aus Agyp-
ten Bezug genommen, z. B. auf den Zug Israels durch das Schilfmeer:
«So spricht Jahwe, der einen Weg bahnte im Meere und einen Pfad in
Méchtigen Wassern, der ausziehen liess Wagen und Rosse, Streit-
Macht und Gewaltige zumal — da liegen sie, stehen nimmer auf, sind
dusgelischt, wie ein Docht verglommen» (43, 16£.). Aber nicht mehr
“111 angstvoller Hast» (vgl. Ex.12,11; Deut. 16, 8) sollen die Israeliten
Jetzt heimlich als Fliichtlinge ausziehen wie einst aus Agypten ; denn
«Jahwe zicht vor euch her, und der Gott Israels schliesst euren Zug»
(Jes. 52, 12)

Deuterojesaja sicht nicht nur die babylonischen Exulanten nach
dem Heiligen Lande zuriickkehren. Auch hier weitet sich sein Blick
Aus. Strome von Heimkehrern aus allen Himmelsrichtungen werden
dazukommen : « Siehe, die einen kommen von ferne, und siehe, andere
Von Norden und Westen, und wieder andere aus dem Lande Sinim»
(49, 12; vgl. auch 43, 5-7). Man hat lange an dem Namen «Sinim» oder
“Siniter herumgeritselt. Die Septuaginta riet auf die Perser, andere
“0gar auf China (lat. Sina). Noch Marti? erklirt: «Welches das Land
der Sinjm ist, weiss niemand.» Eine schon recht alte Konjektur setzt

afiir (s¢wenimy, was auf Sewene (Syene, das heutige Assuan) an
der siidlichsten Grenze Agyptens fiihrt.

Heute wissen wir dariiber sichern Bescheid. Seit 1898 hat man
“f der Nilinsel Elephantine bei Assuan eine Anzahl von araméisch
Beschriehenen Papyri aus dem 5. Jahrhundert v.Chr. entdeckt, die
&u.s einer jiidischen Militéirkolonie auf der genannten Insel stammen.

1ese Séldner standen im Dienste der Perser, die damals Agypten
eieg}zlrrschten, u,n‘d bildeten eing ]-)ia%porager?leinde, d%e sogar (?inen
sChonen Jahwe-Tempel besass. Die Kolonie ist aber memﬂhch sicher
vor der Eroberung Agyptens durch Kambyses gegriindet wor-
\

4 ..
K. Martiim Kurzen Hand-Commentar zum Alten Testament zur Stelle.
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den und stand also zuerst im Dienste der Pharaonen. Der Fund der
grossen Jesaja-Rolle von Qumran hat die Vermutung zur Gewissheit
gemacht, denn ihr Text weist tatsichlich «séwénim» anstatt des
masoretischen «sinim» auf — ein hiibsches Beispiel dafiir, dass eine
Konjektur durch eine wiedergefundene alte Handschrift bestiatigt
wird. Vielleicht hat doch auch der griechische Ubersetzer etwas Rich-
tiges geahnt; tatsichlich dienten ja die Kolonisten von Elephantine
den Persern zur Zeit ihrer Herrschaft iiber Agypten.

Es ist recht interessant zu sehen, dass der in Babylonien lebende
und wirkende Deuterojesaja von dieser jiidischen Kolonie im fernen
Oberigypten gewusst und sie in seine Heimkehrhoffnung einbezogen
hat. Wir haben auch hier einen Beweis dafiir, dass sich seine Erwar-
tungen auf ganz konkrete Verhéltnisse seiner Zeit bezogen. Hierher
cehort weiterhin, dass er die grosse Wende fir das Schicksal der Ver-
bannten nicht in einer unbestimmten Zukunft erwartete, sondern von
dem Herrscher, dessen Aufstieg zur Vorherrschaft im Vordern Orient
er selber miterleben konnte, von dem Perser Kyros (hebr. Koresch;
siche Jes.44, 28 45, 1-7. 13). |

Durch die Verkiindigung Deuterojesajas wurde die (i6la (d.h.
die Exulantenschaft in Babylonien) einer neuen Auszugssituation
entgegengefiihrt. Sie wird zu einem neuen ¢ Leben aus der Zukunft?
aufgerufen. Die Wundertaten Jahwes, die den ersten Auszug beglei-
tet haben, werden sich erneuern, ja sie werden durch die neuen Erwar-
tungen weit iiberboten. Jetzt scheint dasdurch die Golareprisentierte
Isracleinernoch viel herrlicheren Zukunftentgegenschauenzukonnen:

Wie wir wissen, ist die Verheissung der Heimkehr tatsiichlich in
Erfiillung gegangen, nachdem Kyros im Jahre 539 siegreich in Baby-
lon eingezogen war. Allein, gemessen an den iiberschwenglichen B
wartungen des Propheten nimmt sich ihre Verwirklichung recht be”
scheiden aus. Lingst nicht alle in Babylonien ansiissigen Jude®
schlossen sich einem der Heimkehrerziige unter Kyros, Darius un
Artaxerxes an. Viele von ihnen hatten sich im Lauf der Jahrzehnte 1™
Exillande etabliert und zogen es vor, dort zu bleiben, anstatt d3
Risiko eines «Lebens aus der Zukunft» einzugehen. Schon gar nich®
wurden die Kolonisten von Elephantine oder jiidische Diagporanen in
anderen Léindern von der Bewegung erfasst.

Aber auch die Verhaltnisse in Palistina nach der Heimkehr ent”
sprachen keineswegs den hochgespannten Erwartungen. Man kan? in
den Biichern Esra und Nehemia und beim 1 ‘empelpropheten» H agg®
nachlesen, wie vielen Schwierigkeiten die Heimkehrer bedco’newn’
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besonders auch von seiten der im Lande Zuriickgebliebenen, die
selbst oder deren Eltern seinerzeit nicht von der Deportation erfasst
worden waren. Sie haben ja den neuen Exodus nicht miterlebt und
hatten keinen direkten Anteil an den Zukunftshoffnungen der heim-
gekehrten GoOla. Diese letztere war denn auch die treibende Kraft, ins-
besondere am Wiederaufbau des Tempels und der Stadt Jerusalem,
die ja nach Deuterojesajas Verkiindigung in neuer Herrlichkeit erste-
hen sollte (vgl. 54, 11-14). Der im Lande geblicbenen Bevilkerung
mussten diese Leute nur als unerwiinschte Unruhestifter erscheinen.

Wir miissen also eine starke Diskrepanz zwischen Verheissung
und Erfiillung feststellen, so dass letztere eigentlich nur eine vorliu-
ﬁge genannt werden kann. So sehr auch der Prophet der Heimkehr in
ganz konkrete Verhiiltnisse hinein und auf eine ganz nahe Zukunft
hin redet, so greift seine Verkiindigung auch tiber sich selbst hinaus
und wird zur eschatologischen Schau. Das ist gerade ein charakteri-
Stischer Zug der alttestamentlichen Heilsprophetie. Sie umfasst Nah-
und Fernperspektive zugleich. Propheten sind nicht Triumer, die die
Gegenwart und ihre Néte nicht sihen ; jagerade anihrsoll sich Gottes
Heilswille erweisen. Aber ihre Sicht ist zugleich verlingert tiber die
Unmittelbare, als solche jedoch nur vorliufige Zukunft hinaus nach
einer endgiiltigen hin. So ist auch das «Leben aus der Zukunft» dop-
P?lschichtig, sowohl auf ein schon sichtbares Nahziel wie auf ein noch
Ncht berechenbares Fernziel hin ausgerichtet.

Mit dem Gesagten ist bereits cine vorliufige Antwort auf die
“weite der anfangs gestellten Fragen gegeben: Echte Prophetie ist
“Uniichst, immer gegenwartsbezogen. Zugleich aber weitet sich ihr
Blick iiber das unmittelbar Bevorstehende auf die endgiiltige Zukunft

iaus, Diese Aussage wird indessen im folgenden noch weiter zu be-
Yaftigen sein.

Wenn wir vorhin dargestellt haben, wie Deuterojesaja eine Wie-
eI‘holunur des Auszugsgeschehens erwartet und verkiindet, so darf
ies nun nicht im Sinne eines sich in gewissen Zeitabstinden peri-

odiscl, wiederholenden (ieschehens verstanden werden. Der zweite
Xodus ist nicht ein Glied in einer Kette zyklischer Wiederkehren,
Ondﬁl‘n erist bei Deuterojesaja deutlich ein Abschluss, etwas Endgiil-
iges und damit ein eschatologisches Geschehen. Gottes Handeln
teht nicht unter dem Gesetz irgendeiner Periodizitiit ; sonst wiire es
®in frejes Handeln mehr. Es ist zu beachten, was fiir eine wichtige
Olle bei unserm P ropheten die Kategorie des « Neuen» spielt: «Das
Plihere (d.h. das von den friiheren Propheten verkiindete Strafge-
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richt), siehe, esist eingetroffen, und Neues tue ich euch kund» (42,9). -
«Siehe, nun schaffe ich Neues ; schon sprosst es, gewahrt ihr es nicht ?»
(43, 19; vgl. auch 42, 10; 48, 6). So sollten wir eigentlich nicht von
einem wiederholten Exodus sprechen, sondern von einem neuen, als
einer neuen Heilstat des frei wirkenden Gottes.

Wir haben uns ziemlich lange bei Deuterojesaja und seiner Bot-
schaft aufgehalten, weil sich daran besonders charakteristische Ziige
der alttestamentlichen Heilsprophetie aufweisen liessen. Neben ande-
ren Erkenntnissen haben wir dabei auch diese gewonnen, dass der
Prophet nicht in eine unbestimmt ferne Zukunft, sondern in ein kon-
kretes « Heute» hinein spricht. Das gilt aber fiir die Propheten im all-
gemeinen. Thre erste Aufgabe ist es nicht, wie das einer landliufigen
Vorstellung entsprechen wiirde, die Zukunft zu entschleiern. Dieses
Interesse tritt erst in der Apokalyptik in den Vordergrund. Dem ech-
ten Propheten ist es aufgegeben, seinen Zeit- und Volksgenossen den
Willen Gottes kundzutun. Eingehende Untersuchungen, besonders
von KErich Fascher®?, haben ergeben, dass das griechische Wort
«prophétés» nicht so sehr den «Vorhersagenden» als Kiinder der Zu-
kunft bedeutet, sondern den «Hervorsagenden», d.h. den, der aus-
spricht, was er als Eingebung einer Gottheit empfangen hat. So sagb
auch der alttestamentliche Prophet «hervory, was ihm Jahwe je und
je auftragt.

Das bedeutet vor allem einmal Konfrontation des menschlichen
Tuns und Lassens mit dem Willen Gottes. Darum muss der Prophe?
anklagen, mahnen, zur Umkehr aufrufen. Dabei hat er die Menschen
anzurufen, wo sie eben stehen. Es ergibt sich fiir ihn aber auch die ihn
oft in schwerste éiussere und innere Konflikte fiihrende Aufgabe, Got-
tes Gericht iiber die Unbussfertigen und Verstockten zu verkinden
nicht um ihnen damit ein Vorherwissen der Zukunft zu vermitteln
sondern um ihnen zu sagen, wie es hic et nunc zwischen ihnen un
Gott steht. Fiir die dem gottlichen Strafgericht Unterstellten gibt ¢
gerade keine Zukunft mehr. Durch das Gericht ist das Leben iber”
haupt in Frage gestellt, denn es bedeutet das Ende, dem niemand ent-
gehen kann.

Wie radikal auch die Gerichtsverkiindigung der dlteren Prophe-
ten, beispielsweise die des Amos, ist, so lisst doch gerade dieser Fro-
phet noch eine Tiir offen : « Suchet das Gute und nicht das Bose, dam!
ihr lebet |» (Am. 5, 14). Vor allem ist es aber der Gedanke des «RestS”

® B. Fascher, [IPO® HT HX. Eine sprach- und religionsgeschichﬂiche
Untersuchung (1927).
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bei Amos wenigstens angedeutet, bei Jesaja voll entwickelt, der neue
Lebensmiiglichkeit erschliesst. Hier kann die Heilsverkiindigung an-
Setzen. Eine neue Zukunft darf in Aussicht genommen werden, nicht
I Aufhebung des Gerichts, sondern durch dieses hindurch. Der
Heilswille Gottes durchstésst die Mauer des durch das Gericht gesetz-
ten Endes und schafft neues Leben. Im Hinblick darauf darf der Pro-
Phet auch trosten und aufrichten, darf er aus Entmutigung zur Hoff-
Nung aufrufen.
In seinem an die nach Babel verbannten Judier gerichteten
Briefe schreibt Jeremia: « Ich weiss, was fiir Gedanken ich iiber euch
€ge, spricht Jahwe, Gedanken zum Heil und nicht zum Unheil»
Yer. 29, 11), und er darf den in scheinbar aussichtsloser Lage Befind-
lichen ‘aharit und tiqwa zusagen. «Zukunft und Hoffnung» iibersetzt
‘Tnan gewohnlich, oder auch «die erhoffte Zukunft».
) Heisst nun aber "aharit wirklich « Zukunft» ? Wir miissen diesem
fir unger Thema sehr wichtigen Wort etwas weiter nachgehen. Es
edeutet zunichst das, was hintennachkommt, den Ausgang oder das
flde einer Sache ;8o auch das Lebensende, den Tod. In den Spriichen
ll‘?ams heisst es: «Mochte ich sterben den Tod der Gerechten und
ein Ende sein wie das ihre» (Num.23, 10). Wir merken aber gleich,
as.s ‘aharit hier nicht einfach das Lebensende als einen Zeitpunkt
n.lelnt- Es ist ja nicht vom Sterben an sich die Rede, sondern von
elnem guten und gesegneten Ausgang des Lebens.
- tD;e F .l‘age najuh dem « Ai&usgang » und damit .zm('.h (l_as Wort ’zlbhfu.‘it
. #ne wichtige Rolle in der alttestamentlichen Spruchweisheit.
Zulzz(;,l:t ni(:l_yt spekulativ, L'%()Tl('lern ganz den Tatsachen der Erfahru'ng
ndt. Darum fragt sie immer wieder nach dem «Ende», das eine
ni;};;tosel"auch ?in Mensch nehm?ll wird. Solcher Beobachtung ent-
. heisstle tffre V erha,ltensregcln,_1111'0 M§hnu11gg\n ;1:1(1 W arnungen.
dag Ende Olb / %3 vom .U mgang rr.nt der .Dlrne: «Ihr Ende (da.s hels_st
Weischne(' 6{‘1 b&ctle mit ihr) 11st bitter wie Wermut und {%cth‘rf wie 81111
Uss leg “lf( fges beljwert» (Spr.5, 4); oder vom lelzu reu:h}uﬂ:cn (10—
Wie eing S(f:ll“esz: « (xl_a,tt u'nd angench.m‘g‘())ht er ein, a‘ber sein ,ltr.lde ist
"y «Ml ange, die beisst» (bpf" 23, 32). Allgcmemerer Art ist dfar
nde (S('ain Aancher Wfag kommt einem als Esm gerader vor, aber sein
usgang) sind Wege des Todes (Spr. 14, 13).
eSonders lehrreich ist es, Anfang und Ende (ri$6na und "ahérit)

Vergle
elc . . . B : .
Begit henfl zu betrachten, wie das z. B. in Spr. 20, 21 geschieht: « Ein
Z ; . ; .
esh&iberh&ﬂtet am Anfang — sein Ende wird nicht gesegnet sein.»
8

gt auch der Prediger (7, 5): «Besser ist das Ende einer
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Sache alsihr Anfang»; denn erst wenn man ihren Ausgang kennt, ver-
mag man sie richtig zu beurteilen. Hier schwingt die dem Prediger
eigene Skepsis mit. Der in der traditionellen Schulweisheit Stehende
glaubt gerade vom Anfang einer Sache her auch ihr Ende erkennen zu
koénnen. Daran zweifelt aber der Prediger; er mochte erst den Aus-
gang abwarten, bevor er sein Urteil fallt.

(Ganz auf dem Boden der vermeintlich so zuverlissigen Schul-
weisheit steht wiederum Bildad, einer der Freunde Hiobs, wenn er die-
sem sagt : «Wenn du rein bist und fromm, ja, dann erwacht er (der All-
miéchtige) iiber dir und stellt neu her die Wohnstatt deiner Gerechtig-
keit. Mag auch dein Anfang (d.h. deine jetzige Lebenslage) ein gerin-
ger sein, so wird dein Ende (d.h. deine zu erwartende endgiiltige
Situation) herrlich gross sein» (Hi. 8, 6f.). Wenn sich Hiob wieder zu
Gott bekehrt, so wird ihm der Lohn nicht fehlen. So denkt die von Bil-
dad vertretene diesseitige Vergeltungslehre.

Wie ist aber Spr. 24, 20 zu verstehen : « Der Bése hat kein Ende,
und die Leuchte der Frevler erlischt» ? Die beiden Vershilften schei-
nen zunichst einander zu widersprechen. Wenn im ersten Stichos ge-
sagt wird, der Bose habe kein Ende, so wird im zweiten gerade vom
Erléschenseines Lichtes gesprochen. Jedenfallskann ahirit hier nich®
«Lebensende» bedeuten, denn das ergiibe ja eine sinnlose Aussage:
Die 6fter zu findende Ubersetzung aber : «er hat keine Zukunft» ist 24
modern gedacht. Vielleicht hilft uns Zimmerli® auf die Spur, wenn et
bemerkt, *ahirit bedeute hier und auch an anderen Stellen geradezt
ein gutes Ende». Dem entspriche die Luther-Ubersetzung nich?
schlecht: « Der Bose hat nichts zu hoffen», d. h. nichts Gutes zu erwar”
ten. Im selben Sinne ist 23, 14 zu verstehen : «Wenn du sie (die Furch?
Jahwes) bewahrst, so ist da ein Ende (d.h. du wirst ein gutes Ende
haben), und deine Hoffnung wird nicht zunichte.» Es ist zu beachter
dass wir hier wie in der oben zitierten Stelle Jer.29, 11 die beide™
Wérter "aharit und tiqwé (Hoffnung) nebeneinander finden.

Zusammenfassend konnen wir fiir die Spruchweisheit festS'be_l'
len: Das Wort *ahirit bedeutet hier jedenfalls nicht «Zukunft» als die
noch bevorstehende Zeit, die dann so oder so mit einem erhofften ode?
befiirchteten Inhalt erfiillt werden kann. Es bedeutet vielmehr d?s
«Ende» als den giinstigen oder ungiinstigen Ausgang einer Sache: In
Anwendung auf Personen ist das Ende hier nicht der leibliche T0%
sondern der Erfolg vorwiegend im positiven, aber auch im neg&tiven
S K

G'VV.Zimmerli, Zur Struktur der alttestamentlichen Weisheit (%
1933, 5. 177-204 ; besonders S. 198, Anm. 1).
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Sinne als Ergebnis des eigenen Verhaltens. Ein gutes Ende bedeutet
also nicht etwa ein «seliges Ende» im christlichen Sinne. Dabei ist zu
beachten, dass dieser Erfolg im zeitlichen Leben manifest wird ; denn
eine Lebenserwartung iiber das Grab hinaus und damit eine jenseitige
Belohnung oder Bestrafung gibt es im A.T. — mit Ausnahme seiner
letzten Ausliufer - nicht. Dadurch erscheint auch die Zukunft als eine
ganz kurzfristige, nicht iiber den Lebensbereich des einzelnen Men-
Schen hinausreichende. Ein «Leben aus der Zukunft» hat hier also
kaum einen Raum.

Wenn wir nun zu Jerem. 29, 11 zuriickkehren, so werden wir
auch hier ’ahirit nicht mit «Zukunft» iibersetzen, sondern nach
Spr.23, 18 sagen: «.. euch einen guten Ausgang und eine Hoffnung
(d.h. einen Gegenstand des Hoffens) zu geben.» Beides ist konkret
gemeint und bezieht sich auf die vorangehende Aufforderung Jere-
Mias an die Deportierten, sich im Lande des Exils bleibend einzurich-
ten, da fiir sie nicht sobald eine Aussicht auf Heimkehr besteht ; denn
Noch siebzig Jahre wird es gehen, bis Babels Fall sie ermaglichen wird
(V.10). Inzwischen aber «bauet Hiiuser ... und legt Girten an ..., neh-
et euch Frauen und zeuget Sohne und Taochter, damit ihr euch dort
Mehret und nicht abnehmet» (v.5f.). Fir dieses Unternehmen wird
inen Giott einen guten Ausgang gewiihren, in der Hoffnung auf die
aJnel'ding.};s. nochinder Ferne liegende Heimkehr.

Im Glegensatz zu Deuterojesaja geht es hier nicht um das Unter-
Uehmen des neuen Exodus, sondernum das wenigstens vorliutige Blei-

*0im fremden Lande. Aber auch das erscheint als ein Leben aus der
‘ukunft. Jetzt kommt alles darauf an, dass sich die Gola nicht ver-
lfire im Lande der Verbannung, sondern ihre Lebenskraft erhalte, bis
18 Zeit der Heimkehr da ist. Wenn wir von Zukunft reden, so ist es
*‘*jllch da nicht eine noch unbestimmte, offene Zeit, sondern eine Zeit,
ef die Gott schon verfiigt hat. Denn nur da kann es ein Leben aus

' Zukunft geben, wo gottliche Verheissung ein Ziel gesetzt hat.
“ASehr hiufig findet sich bei den Propheten die Wendung b’ ahirit
a‘]v]a:mim «am Ende der Tage»; einmal auch (in Ez. 38, 8) be’aharit
Y84nim «am Ende der Jahre». Wir wiirden wohl feh lgehen, wenn wir
:2 ‘L}iUSdruck .irn Sinne eines absoluten Endes.vorb:tehen ?vilrden,
em es keine Zeit mehr giibe. Mit Recht weist Zimmerli’ zu der
rg;;:ifwﬁtm'ten Stelle a-uf die uns schon bekannte ﬁl'}'igenall't des he-
én Zeitdenkens hin, das keinen abstrakten Zeitbegriff kennt,

\

7 5 y
W. Zimmerli in: Biblischer Kommentar XIIT (Ezechiel), 949f.
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Mit dem «Ende der Jahre» ist nicht das Ende «aller theoretisch denk-
baren Jahre der Welt» gemeint, sondern «der Abschluss des Jahre
umfassenden Zeitraums, der bis zum Eintritt des verkiindeten Ereig-
nisses vergehen muss». Das «Ende» bedeutet die erfiillte Zeit, ihren
Ausgang, wie ihn Jahwe bestimmt hat. Von da aus gesehen, erweist
sich die Ubersetzung «in den letzten Tagen» (so teilweise in der Ziir-
cher Bibel) und «in der letzten Zeit» (so teilweise in der Luther-Bibel)
alsnicht ganz zutreffend.

Noch etwas deutlicher lisst sich der Sinn der Wendung «am
Ende der Tage» (oder «der Jahre») aus derselben Stelle Ez. 38, 8 erhe-
ben, wenn wir sie in ihren Kontext stellen : « Nach langer Zeit wirst du
(namlich der First Gog aus dem Lande Magog) aufgeboten werden,
am Ende der Jahre wirst du in ein Land kommen, das ... aus vielen
Vilkern wieder gesammelt ist auf den Bergen Israels...» Neben «am
Ende der Jahre» steht hier gleichbedeutend «nach vielen Tagen?
(mijjaimim rabbim) =nach langer Zeit. Darnach erscheint das « Ende
der Jahre» als Abschluss einer langen Zeitperiode, deren Dauer durch
Jahwe bestimmt ist. Es handelt sich also um einen noch in der Ferne
liegenden Zeitpunkt, der schon zum voraus besetzt ist durch das ver-
kiindete Ereignis, niamlich den Zug (togs gegen Israel und seine Nie-
derlage.

Ahnlich verhiilt es sich in Hos.3, 5, wo der Prophet zu seine™
ehebrecherischen Weibe sagt: « Kine lange Zeit (jamim rabbim) sollst
du mir bleiben, ohne zu buhlen und ohne einem Manne anzugehore™
und auch ich komme nicht zu dir. Denn lange Zeit werden die Isra¢”
liten sitzen ohne Konig und ohne Fiirst, ohne Opfer und ohne Mal-
stein... Hernach werden sie umkehren ... am Ende der Tage.» Die der
Frau auferlegte Enthaltsamkeit hat Vmblldhehe Bedeutung fi
Israel: auch es wird lange Zeit verzichten miissen, niimlich auf st48
liche Ordnung und kultische Betiitigung. « Hernach» aber, wenn dies®
Zeit erfiillt ist und damit ihr vorbestimmtes Ende kommt, wird 81
Israel zu Jahwe bekehren.

Eine besondere Bedeutung erhilt das «Ende der Tage” el
Daniel im Zusammenhang mit del Vorstellung von den vier Welmel’
chen, die vier Perioden der Weltgeschichte bedeuten. Das letzte A1
ser Reiche wird sein Ende finden durch das ewige Gottesr eich
44f.). Daniel wird von Gott bef ahigt, dem Konig N obulgadﬂeﬁ
kundzutun, was <am Ende der Tage» geschehen wird (2, 28), d.h. ™
Ende der gegenwiirtigen Weltperiode, dic das vierte Reich ist. E bens
verhiilt es sich in der Vision des 10. Kapitels, wo dem Daniel ein enE°

’
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haftes Wesen von blendendem Aussehen erscheint und zu ihm
Spricht: «Ich bin gekommen, dich erkennen zu lassen, was deinem
Volke widerfahren wird am Ende der Tage; denn wiederum geht das
Gesicht auf die Tage» (10, 14). Die «Tage» sind die von GGott vorherbe-
Stimmte Zeit, da das vierte Reich sein Ende finden wird.

Ausserhalb des prophetischen Schrifttums findet sich die Wen-
dung «am Ende der Tage» nur vereinzelt, und zwar zunichst an zwei
Stellen, wo ein gewisser Zusammenhang mit der Prophetie besteht.
Der Scher Bileam spricht zum Moabiterkonig Balak: «Ich will dir
kuhdtun, was dieses Volk (d.h. die Israeliten) deinem Volke am Ende
dler Tage tun wird» (Num. 24, 14). Hier bedeutet <cam Ende der Tage»
emfach «in einer jetzt noch fernen Zeit»; das ist, wie aus dem folgen-
den Seherspruch hervorgeht, die Zeit der Siege Davids iiber die Nach-
barreiche Israels. Bs ist allerdings moglich, dass die Worte «am Ende
der Tage» ein spiiterer Einschub sind, der die zuniichst nur innerge-
Schichtlichen Aussagen iiber David messianisch umdeuten will®,

Die andere Stelle ist die Einleitung zum sogenannten Segen
J‘a“.kObS (Gen.49, 1), einer Sammlung von Spriichen iiber die zwolf
Stimme: Jakob berief seine Sohne und sprach: Versammelt euch,

“?Sﬁ"’ ich euch verkiinde, was euch am Ende der Tage begegnen wird.»
ige der Spriiche (allerdings lingst nicht alle) sind in der Tat Weis-
S?‘gquSSI)I'ii(:lle, die auf die Zukunft gehen. Dies und nicht mehr wird
't mit «am Ende der Tage» gesagt sein sollen.
_ Suchen wir noch zusammenzufassen, welcher Art die Ereignisse
*Ind, die «am Ende der Tage» eintreffen werden. In Jer. 23, 20 spricht
® Prophet zu den falschen Propheten: «Nicht wendet sich der Zorn
ahwes, big er das Sinnen seines Herzens vollbracht und zur Tat ge-
mi?cht, hat. Am Ende der T age werdet ihr es recht verstehen.» Das
C188t: sie werden das Gerichtshandeln Gottes erkennen wenn sich
i‘is:l‘: (:follz?gen hal:c‘%n wird. H“ier' kann, wie Weiser? sz.Lgt, f‘lori\us—
e Enim.hnde derTage» unmoglich absolut OS(?lmtol.oglsch im bm@
zeit verstanden werden, sondern er bezieht sich ganz auf die
slileg‘f‘;.fi:t‘ung (les VOII.J ej‘c})‘li& angck[indei?en Gerichts. In Weitere
io Redl I't schon Hos. .?, B, wo von der enleChen Bekehrung lsr.a,ols
€ 1st. Auf das eigentlich eschatologische Geschehen weisen
hui;;]r(l’l'- 48, 47 und 49, 39, \Y() nach .den mtffii}n'lichcn (}‘erichtm_lro-
Dogy, Wgegel1 Moab bz‘w. Elam beiden Volkern vcrhmsspn wird :
illich das Geschick Moabs (bzw. Elams) wenden am Ende der

8
) E;I-Nof,h im »Alten Testament Deutschy, Bd. 7, zur Stelle.
\-Weiser ehd. Bd. 20 z. St.
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Tage.» Damit verkiindet der Prophet die Universalitit des Heils, das
schliesslich auch den Feinden Israels nicht versagt wird.

In den Kreis des endzeitlichen Geschehens gehort auch das in
Ez.cap. 38 behandelte Thema vom Entscheidungskampfe Gogs mit
Israel. In der sowohl bei Jesaja (2, 2—4) wie bei Micha (4, 1-—3) er-
scheinenden Weissagung iiber die kommende Herrlichkeit des Zion,
den Zug der Volker zum Tempel Jahwes und zum ewigen Friedens-
reich begegnen wir mehreren Themen, denen ein wichtiger Platz in
der Heilseschatologie zukommt. Und schliesslich bedeutet bei Daniel
das «Ende der Tage» die Ablésung der irdischen Weltmichte durch
das ewige Gottesreich.

Wenn wir zwischen der prophetischen Naherwartung oder relati-
ven Eschatologie und der Fernerwartung oder absoluten KEschatolo-
gie unterscheiden, so stellen wir riickblickend fest, dass sich der Aus-
druck «<am Ende der Tage» iiberwiegend auf die letzere bezieht. Wir
lernten aus der Bedeutung des Wortes ahirit in der Spruchweisheit,
dass es nicht in erster Linie einen Zeitpunkt meint, sondern den
schliesslichen Ausgang einer Sache. So auch in der Prophetie: der
Prophet schaut aus nach dem Ausgang der Sache Gottes, nach dem
«Ende» seines Handelns an der Welt.

Fiir die Existenz des einzelnen Menschen ist die Naherwartung
sicher zuniichst von grosserer Bedeutung. Die Ankiindigung eine®
nahe bevorstehenden Gerichtskatastrophe vermag ihn viel unmittel
barer zu erschiittern als die auf ein erst in ferner Zeit zu erwartend?s
Giericht. Die Aussicht auf eine baldige Heilstat Gottes, wie z.B. die
Befreiung aus der babylonischen Verbannung, wird ihn viel eher u
intensiver aus der Zukunft leben lassen als die Fernperspektive des
Endheiles. Nicht nur dass die nahe Zukunft fiir ihn unmittelbar tiber”
blickbar ist; da der alttestamentliche Mensch nicht mit einem indiv’’
duellen Weiterleben iiber den leiblichen Tod hinaus rechnet, so ist &
auchanderNaherwartungvieldirekterinteressiertalsanderErwar tung
einer fernen Heilszeit, die er persénlich ja gar nicht miterleben kann-

Die Prophetie ist jedoch ganz auf das Volk hin ausgerichtet, un
fir dieses ist allerdings die Enderwartung von existentieller Bed?u‘
tung. Ohne das Leben aus der endzeitlichen Heilserwartung whke
auch seine gegenwiirtige Existenz letztlich sinnlos.

Wir haben in einem friiheren Abschnitt unserer UntersuChuI?g
dargelegt, wie sehr das Interesse der vor allem im Buch der Spl‘ﬁche 12
Erscheinung tretenden Schulweisheit auf den Ausgang des einzeln’ ;
Menschenlebens gerichtet ist. Wir sahen, dass mit dem Ende nicht d®
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Sterben gemeint ist, sondern der schliessliche Erfolg des Lebens, das
erreichte oder verfehlte Lebensgliick. Dies hingt eng mit der hier gel-
tenden individuellen Vergeltungslehre zusammen, die erklirt, dass
Jeder in seinem diesseitigen Leben fiir die guten Taten belohnt, fiir die
Schlechten Taten bestraft wird. Diese Lehre und vor allem ihre Um-
kehrung, wonach der Gliickliche auch ein guter Mensch, der von Un-
gliick und Not Verfolgte ein Ubeltiiter sein muss, geriet schliesslich in
eine Krise, da sie der Wirklichkeit doch allzuoft widersprach. Diese
Kl‘ise war um so schwerwiegender, als man ja mit einem Ausgleich im
Jenseits nicht rechnen konnte.
~ Am schiirfsten kommt das im Buche Hiob zum Ausdruck. Hiob
18t eigentlich der Mann ohne Zukunft. Was niitzt ihm, der alles verlie-
'en musste, seine Frommigkeit und seine moralische Untadeligkeit 2
Dabei fehlen ihm alle Sicherungen, iiber die der Israelit verfiigte.
Nach der Rahmenerzihlung gehort er ja nicht zum Volke Israel und
le-bt in fremdem Lande und ferner Zeit. Er ist zwar kein Heide im
Sinne deg Polytheismus, denn auch fiir ihn ist es selbstverstindlich,
dass es nur einen Gott gibt. Aber dieser Gott wird von ihm nie Jahwe
genannt, sondern El oder Schaddai (der Allmichtige). Er hat insbe-
“ondere keinen Anteil an den Verheissungen, die dem Volke Israel ein
Leben aus der Zukunft ermoglichen. Zudem gibt es auch fiir ihn keine
Oder hichstens eine ganz schiichtern angedeutete Jenseitshoffnung.
Fiir dag zeitliche Leben hat er aber nichts mehr zu hoffen.
Damit ist fiir Hiob alles aufs letate zugespitzt. Auch seine
feunde, die ihm gegeniiber an ihrem schulmiissigen Vergeltungs-
glauben festhalten, konnen ihm nicht helfen. Es bleibt nur das direkte
"egeniiber mit (Gott. Dass er bei allem Hadern mit dem Allmiichtigen
doch njch von ihm lassen kann, darin liegt gerade sein Heil. Der von
len ausseren Zukunftsmoglichkeiten Entblosste findet schliesslich
doch seip Leben und seine Zukunft in Gott. Nicht den in ihrer ortho-
OXen Schulweisheit verharrenden Freunden wird zuletzt recht gege-
. Zur Bestiitigung dafiir wird ihm alles Verlorene wieder ersetzt, ja
Noch mehy: (Jahwe segnete sein KEnde mehr als seinen Anfang»
(42’12). Hier begegnet uns noch ein letztes Mal das Wort "ahirit. Es
uz?ielétet auch hier den endlichen gufo-en Au‘sgang, der das anfingliche
“ann verlorene Gliick sogar ftibertriftt. Aber was steht alles
4Wischen an tiefster Enttiuschung und an doch immer wieder
;;(;}Il'b%echenwollender P‘l'offnung, an Ringetll um die Anerkennung
i .nsc'huld durch (;0?‘0, an Angst, schliesslich auch Gott und
wirklich alles zu verlieren.

§
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Hier ist nichts von Eschatologie im gewohnten Sinne. Das gliick-
liche Ende, der gesegnete Ausgang wird ganz im Rahmen des diessei-
tig Moglichen beschrieben. Und doch geht es hier um die «letzten
Dinge» zwischen Gott und einem Menschen und damit auch um die
letzte Moglichkeit eines Lebens aus der Zukunft.

Bern. Albert K. Rithy
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