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Der Jesajapsalm (Jes 12,1-0)

Vor fast genau 60 Jahren schrieb Martin Schmidt, damals Pfarrer in Kilchberg
(Baselland), in der «Vorbemerkungy» zu seiner theologischen Dissertation im
Fach Altes Testament mit Datum des 1. Aprils 1948:

«Die Anregung zu vorliegender Arbeit gaben mir: 1. ein Seminar bei Herrn Profes-
sor W. Eichrodt im Wintersemester 1939/40 tiber Hesekiel, zu dem ich eine Semi-
nararbeit Uber (Die Bedeutung des Tempels bei Hesekiel> einreichte — 2. die Preis-
frage der Basler Theologischen Fakultit fiir das Jahr 1941: dDer salomonische Tem-
pel, seine Schicksale und seine Bedeutung im Wandel der Geschichte). Dal3 die da-
mals begonnenen Untersuchungen zum Thema (Prophet und Tempeb schlieBlich
in der gegenwirtigen Form einer Dissertation der Theologischen Fakultit der Uni-
versitit Basel vorgelegt werden konnten, wire ohne die stetige Férderung und Be-
aufsichtigung der Arbeit durch Herrn Professor Eichrodt unméglich gewesen. Die
endgtiltige Fassung der Dissertation hat aus einer Menge seiner Bemerkungen und
Hinweise sowie aus solchen von Herrn Professor W. Baumgartner Nutzen ziehen
kénnen, weshalb ich den beiden Herren zu groem Dank verpflichtet bin. Herr
Professor Eichrodt hat die Arbeit als Referent und Herr Professor Baumgartner als
Korreferent begutachtet.

Die Hauptarbeit an meiner Dissertation habe ich in den Jahren 1944 und 1945,
wihrend meiner Titigkeit an der Evangelischen Lehranstalt Schiers geleistet ...»

Es handelt sich also um eine Arbeit, die wihrend des Zweiten Weltkriegs in
den Jahren 1939 bis 1945 entstanden ist und den bezeichnenden Untertitel
trigt: «Eine Studie gum Problem der Gottesnihe im Alten Testament».! Faktisch geht
es in der Untersuchung, die ihren bleibenden Platz in der alttestamentlichen
Wissenschaft behalten wird, um die Deutung der Gottesniahe durch die klas-
sischen Propheten im Blick auf den Jerusalemer Tempel. Als Ergebnis der
sublimen und tiefsinnigen Erorterungen liest man im Kapitel: «Zusammenfas-
sung und Schiuss» beziglich des Propheten Jesaja:

«In den Ereignissen seiner Zeit, die auf eine Katastrophe der menschlich-politi-
schen Pline Judas hindringen, schaut Jesaja das Wesen der Gottesnibe darin, dal3 Jah-
ve, der kreatiitlichen Welt unendlich tberlegen, in dieser Welt seznen Plan durch-
setzt, demzufolge in verborgener Gerichtsnihe waltet, wo die Menschen ihn nicht
erkennen, in der Endzeit, am Ziel seines Planes aller Welt offenbar sein wird, 7# der
Verborgenheit aber (insofern diese nicht das letzte Ziel ist) sich schon durch Werk-
zeuge und Zeichen seines Planes dem Glauben offenbart. Entsprechend diesen drei
Formen der Gottesnihe (verborgener, zeichenhaft sich offenbarender und endzeit-
lich offenbarer) ist der Tempel nach dem, was er dem gegenwirtigen Israel bedeu-
tet, Ort verborgener Gottesnihe, fiir die endzeitliche Zukunft Ort offenbarer Got-
tesnahe, fir den Propheten aber in der Gegenwart Ort der Offenbarungsnihe, Zei-
chen, daf3 Jahve an dem Verborgenen hervortritt, daf} er allein das Dunkel seine

! Evangelischer Verlag AG, Zollikon-Ziirich 1948, 276 Seiten, 642 Anmerkungen.
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8 Klaus Seybold

Verborgenheit erhellen kann und dal3 er nach seinem Willen hervortreten will. So
ist der Tempel (bzw. der Tempelberg) Orientierungspunkt des Glaubens, der sich
aus der Welt der verborgenen Gottesnihe dem weltiiberwindenden Offenbarungs-
plan entgegenstreckt, Signal fiir das Wesen eines neuen Israel, das durch den Glau-
ben aus der Verborgenheit zur endzeitlichen voélligen Gotteserkenntnis heran-
wiachst.» (214)

Es ist besonders reizvoll, den Jesajapsalm Jes 12 im Spannungsfeld dieser
drei, von Martin Schmidt bestimmten Formen detr Gottesnihe zu sehen. —
Ich widme die kleine exegetische Studie dem langjihrigen Kollegen und lie-
ben Freund mit allen guten Wiinschen zu seinem 90. Geburtstag,

Auslegungen des Jesajapsalms gibt es viele, unter ihnen wegen ihrer Ausfiihr-
lichkeit besonders herausragend die von Hans-Peter Mathys?, der ich im Ein-
zelnen bei etwas anderer Gewichtung weithin beipflichten kann, und die lin-
guistische Analyse von Archibald L.H.M. van Wieringen®. Ungel6st ist — so-
weit ich sehe — die Frage der Herkunft des Textes. Zwei Modelle werden kon-
trovers diskutiert. Das erste, etwas dltere Modell, erkennt in Jes 12 einen von
anderswoher stammenden, zunichst selbstindigen Psalm, den ein Buchre-
daktor in das entstehende Jesajabuch an exponierter Stelle eingearbeitet hat.*
Das zweite Erklarungsmodell geht davon aus, dass das Kapitel im Blick auf
das Jesajabuch eigens fur den Ort in Jes 12 von einem Bearbeiter verfasst
wurde, der die jesajanische Botschaft in poetischen Worten verdichten wollte.
Exponent des ersten Modells ist in neuerer Zeit u.a. Frank Criisemann®, Vet-
treter des zweiten Modells z.B. Georg Fohrer®, Odil Hannes Steck’, Willem
S. Prinsloo®, Hans-Peter Mathys” u.a. Eine Entscheidung in dieser Frage su-

2 Mathys: Dichter und Beter, 181-200.

3 Van Wieringen: Isaiah 12,1-6.

*  Fur die dltere Auslegung moge ein Zitat von Schmidt: Die groen Propheten, 129,

stehen: «Der Mann, dem wir die Erhaltung dieser wertvollen Sammlung (scil. Jes

2—12) verdanken, ist schlieBlich auch noch im Besitz eines religiosen Gemeinde-Iie-

des (12,1) gewesen. Das hat er zu seinen Jesaia-Worten auf ein freigebliebenes Per-

gamentstiickchen hinten hinzugeschrieben. Auf diese Weise ist ein nicht von Jesaia

stammendes Lied, das seiner Art nach unter die Psalmen gehoért, unter die Worte

des Propheten geraten.»

Criisemann: Studien zur Formgeschichte von Hymnus und Danklied, 55£.2271.

¢ Fohrer: Jesaja I (21966), 172-175: Zwei Lieder, wahrscheinlich vom detzten Bear-
beiter» der Sammlung hinzugefiigt, ein Danklied (V. 1-3), aus Ex 15,2, und ein
Hymnus (V. 4-6), aus Ps 105,1 geschépft.

7 Steck: Die Prophetenbticher, 40f.



Der Jesajapsalm (Jes 12,1-6) 9

chen wir auf dem Wege einer literarischen und poetologischen Analyse des
Textes und beginnen damit, den Ort des Textes zu bestimmen.

Jes 12 — daran ist kein Zweifel — bildet den Abschluss des ersten Jesajabu-
ches, das man von den Uberschriften in 1,2; 2,1 und 13,1 her als eigenstindige
literarische Grosse erkennen kann. In allen drei Uberschriften wird Jesaja ben
Amos mit vollem Namen als Autor des folgenden Buches eingefiihrt. Fiir un-
seren Zusammenhang spielt es keine Rolle, wo man das zweite Buch enden
ldsst, mit Jes 23 oder 27 oder 39. Die Zisur am Ende des ersten Buches nach
Kap. 12 ist deutlich und gibt dem Kapitel seinen besonderen Rang.

Der Anschluss an das Vorige wird in Jes 12 dadurch erreicht, dass mit dem
formelhaften Hinweis auf «jenen Tagy (X177 0173) damit auf den letzten mit
derselben Formel eingeleiteten Text in 11,11-16 zuriickverwiesen wird und
auf diese Weise in das mit dieser Formel gestaltete Ficherwerk der jesajani-
schen Textsammlung eingeftigt wird. Da die vorhergehenden Texte ebenfalls
poetisch geformte Einheiten bilden — so der beriihmte Text vom messiani-
schen Tierfrieden (11,1-9), der Spruch von der Wurzel Isais als Banner fiir
die Vélker (11,10) und dann die Weissagung von der Sammlung und Heim-
kehr Israels aus Ost und West, ein Exodus aus dem Zweistromland wie einst
aus dem Lande Agypten (11,11-16). Diese Weissagung ist als dreistrophiges
Gedicht gestaltet, das mit der Zeile:

«Und eine Strasse wird sein fiir den Rest meines Volkes,
der von Assur iibrig gelassen wurde»

und dem wohl prosaischen Zusatz:

«Wie es fiir Israel gewesen war an dem Tag (21'2), als es aus dem Land Agypten her-
aufzog.» (11,16)

Auf diesen «Tag» des Exodus aus Agypten bezieht sich der unmittelbar in
12,1 einsetzende Text: «Und du wirst an jenem Tage sprechen» offensichtlich nicht.
Denn dies ist ein Tag der Vergangenheit. Vielmehr ist es der in 11,10ff. ange-
kiindigte zukinftige «T'ag, da det Herr zum zweiten Mal seine Hand erheben
wird», der kommende Exodus aus Assur, an dem das gesprochen werden soll,
was Kap. 12,1ff. wiedergibt. Es handelt sich also literarisch — schon das ko-
pulative «Und» zeigt es an — um einen Anhang an das Gedicht vom zweiten
Exodus, der niherhin ausfihrt, wie jener zukiinftige Heilstag gefeiert werden
und was dabei zur Sprache kommen soll.

Versteht man unter dem «Du» dieser Anschlussformel zunichst ganz Is-
rael, wie es in 11,16 genannt ist, wird man dadurch tberrascht, dass in 12,4
eine zweite Anschlussformel ganz dhnlicher Gestalt folgt. Nur dass nunmehr
merkwiirdigerweise eine Mehrzahl von Feiernden angesprochen wird: «Und

8 Prinsloo: Isaiah 12, 25ff.
9  Mathys: Dichter und Beter, 181ff.



10 Klaus Seybold

thr werdet an jenem Tage sprecheny. Mag man die pluralische Fassung als kontext-
bedingt ansehen, wo ja in der Tat in V. 3 ein Wechsel vom Singular zum Plu-
ral erfolgt ist, ist es dennoch auffillig, dass tberhaupt ein zweites Scharnier
no6tig ist, um Kap. 12 an Kap. 11 festzumachen. Man wird ohne Frage daraus
schliessen kénnen, dass die beiden Bindeglieder in V. 1 und V. 4 von einer
redigierenden Hand stammen, die bemuht war, Jes 12 eng an den gegebenen
Text anzubinden.

Das spricht dafiir, dass der neue Text von Jes 12 zunichst ohne die pro-
saisch gehaltenen Scharnierformeln fiir sich zu lesen und zu verstehen ist.

1 Und du wirst an jenem Tage sprechen:
Ich danke dir, JHWH,
(denn) du hattest mir gezsirnt;
dein Zorn wandte sich und du tristest mich.
2 (Sieh,) Gott ist mein Heill 1ch vertrane und fiirchte mich nicht.
(Denn) meine Starke und mein Lied ist [H (JHWH), und er ward mir um Heil.
Und ilr werdet Wasser mit Frenden schipfen ans den Quellen des Heils.
4 Und ihr werdet an jenem Tage sprechen:
Danket [HWH,
ruft an seinen Namen,
tut kund unter den V'lkern seine Taten,
verkdindet, dass sein Name erbaben ist!
5 Singt [HWH,
denn er hat Grosses getan!
Bekannt sei (di)es anf der gangen Welt.
6 Jauchze und juble, du Bewobnerin Zions,
denn gross ist in deiner Mitte — der Heilige Israels! 10

W

1I

Das doppelte Scharnier in V. 1 und V. 4 tduscht dariiber hinweg, dass der
Text eigentlich eine dreifache Struktur hat.!! Zwei dussere Teile in V. 1-2 und
V. 5-6 umfassen einen mittleren Teil. Dabei ergibt sich, dass die dusseren Tei-
le eine parallel angelegte rhythmische Struktur haben. Legt man die akzentu-
ierende Metrik zugrunde, zeigen sie eine charakteristische Stufung der Zeilen.
Sie beginnen jeweils mit einem Verbalausdruck, auf den ein «]/HWH» als An-

10 Der Text ist an einigen Stellen uneinheitlich tberliefert, kann aber mit Hilfe der
relativ guten Bezeugung durch die Qumranhandschriften 1QJes* (V. 1-6); 1QJes®
(V. 3-6); 4QJes* (V. 4-6); 4QJes® (V. 2); 4QJes¢ (V. 1) korrigiert und gestiitzt wer-
den (vgl. Abegg u.a.: Dead Sea Scrolls Bible). LXX weicht in V. 1 und 2 leicht vom
MT ab (V. 1: «und hattest Erbarmen mit mim; V. 2: JH fehlt).

" Vgl. die Diskussion bei Watson: Classical Hebrew Poetry, 163; Prinsloo: Isaiah 12,
passim; Hoffken: Jesaja, 126f.; van Wieringen: Isaiah 12,1-6, passim u.a.
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rede oder Adresse folgt (2 Akzente); es folgt eine Kurzzeile, jeweils mit 2 Ak-
zenten (ohne das prosaische *2), dann eine Zeile mit 3 Hebungen (in V. 5
leicht tiberdehnt), darauf eine Zeile mit 4 Hebungen (in V. 2a tiberdehnt)!?,
schliesslich eine Zeile mit 5 Hebungen (in V. 2b ausgeweitet).!> Die Zeilen-
folge ergibt die folgenden Werte: 2 — 2 — 3 — 4 — 5. Die beiden Teile haben
eine Stufenstruktur.

In der Ubersetzung:

I
Ich danke dir, [HIWH.
Du hattest mir geziirnt.
Dein Zorn wandte sich und du tristest mich.
Gott ist mein Heill Ich vertrane und fiirchte mich nicht.
Meine Stirke und mein Lied ist [H, und er ward mir zum Heil.

111
Singt [HWH!
Er bat Grosses getan!
Bekannt sei es auf der ganzen Wellt.
Jauchze und juble, du Bewohnerin Zions!
Gross ist in deiner Mitte — der Heilzge Israels!

Solche Textstrukturen sind aus der Poesie der Psalmen und der Prophetie be-
kannt. Ps 13; 52; 57,8-12; 70, dann Jes 2,2—4; 32,15-20; 30,2733 u.a.m. Der
Sinn ist von Fall zu Fall verschieden.

Ein Problem bleibt nun der mittlere Teil V. 3—4. Nach der metrischen
Analyse ergibt sich die Zeilenfolge: 5 — 2 — 2 — 3 — 4.1* Diese Folge legt nahe,
dass die Fiinferzeile umgestellt worden ist. Da der Ubergang von V.2 zu V. 3
ohnehin wegen des Numeruswechsels hart ist und der Sinnablauf gestort, ist
eine Umstellung nicht unwahrscheinlich, zumal ja auch dieser mittlere Teil
wohl mit einem Imperativ samt Adresse begonnen haben wird.!® Dann abet
ware auch im mittleren Teil eine gestufte Struktur erkennbar:

11
Danket [HWH,

ruft an seinen Namen,

12 Ein Wort ist in V. 2a tiberzihlig, a1 «siche» oder 5% «Gott.

B In V. 2b ist das rezitative "> (ein Zitat im Zitat) und eines der beiden Nomina
JHWH oder JH tiberzihlig,

Diese Zeile besteht aus 4 Hebungen, ist aber entgegen der liblichen Konstruktion
unsymmetrisch (1+3) angelegt ("2 erhilt hier offenbar einen Akzent).

Uber die Griinde der Umstellung s.u.



12 Klaus Seybold

tut kund den Volkern seine Taten,
verkiindet, dass sein Nawe erhaben ist!

Und schopft Wasser mit Erenden aus den Quellen des Heils.

Der Sinn dieser gestuften Struktur ist nicht ganz leicht zu bestimmen. Mit Si-
cherheit geht es um eine Steigerung, wahrscheinlich in den einzelnen Stufen-
teilen und auch in der Abfolge der Teile. Wegen des analogen Baus der drei
Teile kann von Strophen gesprochen werden. Erst eine Analyse der Strophen
wird das Sinngefille bzw. die Sinnstufen deutlich machen.

11T

Man darf nun nicht tbersehen, dass Jes 12,1-6 alle Kennzeichen eines indi-
viduellen Danklieds in der Gunkelschen Prigung des Begriffs an sich trigt.!¢
Am Beginn steht eine Gebetsanrede mit dem charakteristischen Verbum 77
hi. doben, bekennen, danken». Es handelt sich also um eine 710, ein Dank-
gebet fir eine erfahrene Wohltat, das im Rahmen eines Dank(opfer)rituals am
Tempel dargebracht wird. Es folgt, wie haufig in diesem Zusammenhang, ein
zitierendes oder erkliarendes "2, das den Grund der Danksagung angibt. Die
Strophe bietet danach charakteristisch erzahlende Elemente im Perfekt, itera-
tives Imperfekt und Imperfekt mit wa-consecutivam, deutlicher noch in der grie-
chischen Ubersetzung. Es ist nach V. 1f. die Rede von einer personlich emp-
fangenen MW" «Rettung, Hilfe, Heil» in einer Situation, die von Gottes Zorn
und Trostlosigkeit gepragt war. Es fehlt auch nicht das Bekenntnis. Der
«Gott des Heils», dem er vertraute, erwies dem Beter «Heil». Er fand sogar zu
einer Bekenntnisformel, die er den Mitfeiernden mitteilen wollte (V. 2). Un-
gewdhnlich ist nur, dass der Psalmist statt der tiblichen Belehrung der Mitfei-
ernden, auch die (grosse) Gemeinde im Ganzen (V. 3f.) und sogar die «Be-
wohner von Zion», d.i. die Stadt Jerusalem eigens mahnend anzusprechen
wagt.

Doch am Anfang bleibt die ers#e Strophe (V. 1f.) ganz im Rahmen eines
Danklieds. Wohl gibt die Stufung der Strophe eine besondere Prigung. Man
konnte meinen, der Beter wolle damit die unfassbare Grdsse des erfahrenen
Heils andeuten. Der Begrift «Heil» hat seiner Semantik nach auch etwas ins
Unbegrenzte Ausgreifendes. Doch ist das nicht das einzige Merkmal, das den
Psalmisten als einen Dichter ausweist. Die alliterativen Wortanfinge zusam-

16 Gunkel: Einleitung, § 7: Die Danklieder des Einzelnen, 265-292. Gunkel, Begrich
zihlen Jes 12 zu den mit dem «Danklied Israels» (V. 3-6) kombinierten Danklie-
dern, ebd., 314-323. Vgl. auch Criisemann: Studien zur Formgeschichte: Obergat-
tung: imperativer Hymnus, 55f., Untergattung: Danklied eines Einzelnen, 227f.
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men mit den auffallend haufigen Vokalen # und 7 ergeben (vgl. vor allem V.
2b) so etwas wie einen Grundklang oder Akkord, der vermutlich dem unaus-
gesprochenen "X Ich entnommen ist. Dazu kommt, dass der Passus in V. 2:
TMEX KDY MUK «ch vertraue und firchte mich nicht» ein kunstvolles Wort-
und Klangspiel bietet, das die Konsonanten kunstvoll variiert, wohl zum Zei-
chen dafir, wie wenig es bedarf, um von der Angst zum Vertrauen zu gelan-
gen — und umgekehrt.

Anders ist der Lautklang in der gwesten Strophe (V. 4.3). Hier dominieren
die dunklen # und o-Laute, erstere meist als Pluralendung an den Imperativen
(viermal), letztere als Suffix der dritten Person. Dreimal beginnen die Zeilen
mit einem Hifil-4. Dazu kommt auffallend haufiges Zusammentreffen glei-
cher Konsonanten (#/# s/s I/ /u.4.), das man als Pluralsignal deuten konnte.
Jedenfalls ist in dieser Strophe eine Pluralitit angesprochen, die auf solche
Weise an ihre gottesdientlichen Pflichten gemahnt und zu kultischen Hand-
lungen aufgefordert wird. Das Beispiel vom rituellen Wasserschopfen, Was-
seropfern oder Wasserausteilen will wahrscheinlich an einen Jerusalemer Lo-
kaltitus erinnern, der vom Laubhiittenfest bezeugt ist.!” Entsprechend zur et-
sten Strophe ist das Leitwort der «Name» JHWH, dessen Erhabenheit wie-
derum unbegrenzt aufsteigt und dessen Erklingen im Ausrufen immer lauter
wird.

Die dritte Strophe beschiftigt sich mit der «Bewohnerin Zions», der Stadt
Jerusalem. Thr Grundklang besteht darum in dem dominierenden s-Laut
(neunmal MT), verbunden mit dem hellen 7 der Endung der 2. Person femi-
ninum.'® Auf diese Weise wird nun der urspringliche Jesajapsalm zu einem
Zionpsalm. Wird doch die Stadt aufgerufen, die Prisenz des «Heiligen Isra-
els» inmitten der Stadt auf dem Zion weltweit bekannt zu machen. Dazu be-
datf es einer noch grésseren Lautstirke der Proklamation, wofur die Verben
5nx «wiehern, jauchzen, schreien» und 127 dlaut, gellend rufen, jubeln» stehen.
Es geht um Gesang und Musik. Die Grosse des «Heiligen Israels» konnte An-
lass gewesen sein, den gesungenen Text sozusagen nach oben zu 6ffnen.

Als Ergebnis stellen wir fest, dass

(1) die drei Teile oder Strophen von Jes 12 je eine andere Adressierung haben,
so dass, neben dem Du der Gottheit in der ersten und der Gemeinde der
Todafestfeier in der zweiten, in der dritten Strophe die real prisente Stadt

17 Vgl. Jeremias: Golgotha, 82f. Geschildert witd das Zeremoniell z.B. in Mischna
Sukka V,1-4. Das heilige Wasser wurde aus det Gihon-Quelle geschopft. «Wer die
Freude an der Stitte des Schépfens nicht gesehen, hat seiner Lebtag keine Freude
geseheny (V)1).

Es ist nicht ganz unwahrscheinlich, dass der Imperativ in V. 5 wie die Imperative in
V. 6 urspringlich singularisch formuliert war: "2t «sing und spiele» (1 und * waren
leicht verwechselbar).

18
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Jerusalem und ihre Einwohner angesprochen werden. Das entspricht der
Perspektive und dem Horizont einer persdnlichen Danksagung, die ja
nach der Tradition der Dank- und Lobpreispsalmen neben der Anrede an
die Gottheit verschiedene Anredeformen kennt;

(2) Jes 12 in seiner Urform einen singulir geprigten und kunstvoll gestalteten
Dankpsalm darstellt, der fiir eine reale oder fiktive, lokal gebundene To-
dafeier verfasst wurde. Er gehort wohl in den Umkreis der biblischen
Dankpsalmen, die am Zionheiligtum entstanden sind: wie z.B. Ps 13; 30;
41 u.a. Durch seine Verwendung im Jesajabuch gerit er in die Gruppe der
speziell in Jes 1-12 Gberlieferten Ziontexte, wie z.B. Jes 2,2-4; 4,3-6;
10,20-23; 10,24-26, dann auch 31,19-26; 32,17-24, die je an ihrer Stelle
im Buch durch den Kontext eine sekundire Bedeutung gewinnen. Auch
Jes 12,1-6 bekommt an seinem Ort einen neuen Sinn.

v

Das Erste, das auffillt, ist die Position des Zionpsalms am Ende der ersten
Buchrolle Jes 1-12. Damit erhalt der Text den Charakter einer Unterschrift,
vielleicht auch eines Kolophons.!? Insofern ist es deutlich, dass mit dem in V.
1 angeredeten Du und den in V. 4 angeredeten Ihr nicht mehr der dankende
Singer und die mit ihm feiernde Zion-Gemeinde, sondern entweder ein mit
der Buchentstehung gleichzeitiger Leser bzw. Lesergruppe oder aber eine mit
der Erfullung der in Kap. 11 angekiindigten Ereignisse zeitgendssische oder
eben eschatologische Gemeinschaft gemeint ist. Da das Ich und die Thr ge-
sondert aufgefithrt werden, mussen sie wohl unterschieden werden. Wahr-
scheinlich aber ist das Ich jetzt kollektiv fiir diese Gemeinde gebraucht, die
pluralisch aus Einzelnen besteht, denen die Imperative gelten. In jedem Fall
gilt, dass Jes 12 nunmehr zukunftgerichtet ist, teil hat an der eschatologischen
Perspektive, die das erste Jesajabuch kennzeichnet und gleich der Einleitung
in 2,24 fiir «das Ende der Tage» gilt. Es ist die Zeit der Heilsvollendung, in
der gleichwohl gilt, dass die Gemeinde und/oder der/die Einzelne riickblik-
kend auf die Vergangenheit ein Bekenntnis zu dem «Gott des Heils» spre-
chen, kultische Feiern (wie Wasserschépfen) veranstalten und dann vor allem
sich um die «Volkermission» kiimmern sollen. Am Ende aber, und Jes 12 geht
davon aus, wird es Jerusalem und den Zion, in welcher Form auch immer
(2,2; 12,6), weiterhin geben durch das zentrale und weltweit wichtige Faktum,
dass der «Heilige Israels» in ihter Mitte prisent ist.”” Auf diese Weise etkliren

19 Vgl. Steck: Prophetenbiicher, 40f.; 80 u.a.
20 Davon sprechen auch die im weiteren Sinne prophetischen Ziontexte, aus denen
etwa Zef 3,11-13; 3,14-15; 3,16-18 besonders zu erwihnen sind.
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sich die beiden Randtexte des ersten Jesajabuches 2,24 und 12,1-6 gegensei-
tig.

Indes hat es mit dem Schlusspsalm in Jes 12 noch eine besondere Be-
wandtnis. Es ist sicher kein Zufall, dass in den wenigen Versen, dazu noch in
V. 2-3 gedringt, das Leit- und Zielwort des Textes MW" jeschu’a «Hilfe, Ret-
tung, Heil» wiederholt und auf diese Weise noch besonders betont wird.
Denn mit diesem Begriff klingt natiirlich der Name des Propheten 710” Je-
scha-Jabu an, der Ubersetzt «Gebolfen-hat-Jabny (oder «Gotthilf») heisst. Damit
steht der Name virtuell auch in der Unterschrift auf der letzten Kolumne,
bzw. auf dem letzten Blatt des Buches.?!

Zwei Folgerungen sind denkbar: Einmal, dass der Prophetenname und
sein Klang einen Bearbeiter dazu verfihrten, die letzte, die fiinfhebige Zeile
der Mittelstrophe, die ja den Zentralbegriff im Ausdrucks «die Quellen des
Heils» enthilt, gegen den Sinnablauf zu den andern Akkordklingen mit dem
Jesajanamen in V. 3 zu stellen und damit nach vorne zu riicken.

Und zum andern, dass auf dieser Ebene mit der metaphorischen Verwen-
dung des Ausdrucks «die Quellen des Heils» méglicherweise auch die Quel-
lenschrift, eben das Buch «Jesaja», d.h. Jes 1-12 selbst gemeint oder mitge-
meint sein konnte. Das wire eine beachtliche theologische Ubertragung eines
Topos, dessen realer Hintergrund wohl in Vergessenheit geraten war, und ein
Hinweis auf eine neue Einschitzung der Offenbarung, dass nunmehr ohne
Tempel und Wasserkult inskiinftig das Lesen prophetischer Schriften der
Vermittlung des Heils dienen wird.

Der Dankpsalm vom Zion tragt jedenfalls an seinem Ort nicht unwesent-
lich dazu bei, dass sowohl das erste Jesajabuch (Kap. 1-12) wie das Gross-
buch Jesaja (Kap. 1-606) insgesamt von dem Leitthema «Zion» geprigt sind.

Am Ende nochmals ein Zitat aus der Arbeit von Martin Schmidt:

«Wo es um wahre Gottesnihe, Gottesgeschichte, aktuelle Entscheidung, um Got-
tes Volk, Gottes Plan, Gottes Herrschaft, nicht um Mythos und Kosmologie geht,
da steht das Zeichen des Tempels aufgerichtet. Die gesamte Botschaft der Prophe-
ten fithrt uns nicht zu einer abschlieBenden Betrachtung iiber das Verhiltnis von
Gott und Welt, Gott und Mensch, sondern endet mit einer Frage, die aktuell bleiben
7l Wird dort, wo Gott das Ziel, die Vollendung seines Planes als <\Wohnen inmit-
ten Israels) (und damit dnmitten der Vélken) offenbart, auch Israel von innen her-
aus erneuert? Macht es dieses Geschenk zu seiner Aufgaber» ... (218)

2l Vgl. besonders Mathys: Dichter und Beter, 188ff.
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Abstract

In his doctoral thesis «Prophet und Tempely, which came into being during the Second
World War, M.A. Schmidt studied the problem of the praesentia Dei in the Old Testa-
ment. He discussed the critical position of the prophets against the temple of Jerusalem
and found a new definition of the prophetical understanding first of all in the book of
Isaiah. An echo of this conception will be read in the «Psalm of Isaiah» (Is 12), the ob-
ject of this study. This text is often interpreted to be a completion formulated by the
redactor of the book. But the structure of this text is poetic, not written in prose, pre-
senting a threefold gradation, ascending and expanding successively in parallel verses
(v. 1=2; v. 3—4; v. 5-6). And there are other features of poetry. It may be assumed that
an old thanksgiving song was used by the redactor to give an eschatological scope to
the first book of Isaiah (ch. 2-12): In the future there will be a pilgrimage of the nations
to Mount Zion (2,2—4) where God’s presence is celebrated (12,1-6). The text is a crea-
tion out of the term of salvation (yeschuah, three times) as is the name of the prophet
(Yescha-Yahu). Reconciliation will grow where the presence of God occurs (2,4; 12,5).

Klaus Seybold, Binningen
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