Lothar Ruppert
Der leidende Gottesknecht

1. Der leidende Gottesknecht — eine ebenso vertraute
wie ritselhafte biblische Gestalt

Wenige prophetische Texte des Alten Testaments sind
dem Christen so vertraut wie das 53. Kapitel des Jesa-
jabuches, liest sich die Passionsgeschichte Jesu doch
wie ein biblischer Kommentar dazu. Wer sich jedoch
wissenschaftlich mit diesem (Jes 52, 13 — 53,12 umfas-
senden) Text und den drei iibrigen «Liedern» vom
«Gottesknecht» (hebr.: ‘aebaed jhwh)! befafit, ist zu-
nichst kaum weniger ratlos als jener #thiopische
Kimmerer, der den Diakon Philippus fragte: «Von
wem sagt der Prophet das ? Von sich selbst oder von ei-
nem anderen ?» (Apg 8,34)%. Wen hat jener von den
Exegeten «Deuterojesaja» genannte, grofie Exilspro-
phetim Auge gehabrt, als er kurz vor 540 v. Chr. in Ba-
bylonien seine so faszinierende wie ritselhafte Bot-
schaft vom Knecht Jahwes formulierte ?

Wahrend die friihere historisch-kritische Forschung
alle moglichen alttestamentlichen Gestalten im Knecht
verkorpert sah, gibt es heute im Grunde nur zwei mehr
oder weniger modifizierte Deutungen.

Nach der einen Interpretation wire der Knecht nie-
mand anderes als Israel selbst, das heifdt eine Personifi-
zierung des in der babylonischen Gefangenschaft lei-
denden Israel®. Nicht nur im zweiten Lied (49,3) wird
der Knecht namlich: als «Israel» bezeichnet, sondern
auch im Kontext der Lieder erscheint verschiedentlich
Israel als «Knecht Jahwes» (z.B. 41,8;42,19; 43,107;;
auch sachliche Parallelen sind festzustellen®.

Jedoch finden sich auch gewichtige Unterschiede,
die eine Identifizierung des konkreten Isracl, von dem
der Prophet sonst spricht, mit dem Knecht nahezu als
unméglich erscheinen lassen. Der Knecht hat eine
Aufgabe an eben diesem Israel : die Zuriickfiihrung der
exilierten Stimme (49,5f). Er leidet unschuldig fiir die
Stinden anderer (53,3-6. 9-12), wihrend Israel um sei-
ner eigenen Siinden willen leiden mufite (40,2 ;42,24 ;
43,24f; 50,1, vgl. 44,22). Dafl ein und derselbe Autor
unter dem Knecht einmal das konkrete und einmal ein
«ideales» Israel verstanden haben sollte, ist mehr als
unwahrscheinlich.

Nach der anderen, auf S. Mowinckel® zuriickgehen-
den Deutung wire mit dem Knecht der Prophet (Deu-
- terojesaja) selbst gemeint, eine Annahme, die heute

von nicht wenigen Exegeten, vorab des deutschen
Sprachraums®, geteilt wird. Da der Knecht eindeutig
prophetische Ziige trigt (man denke an seine Beru-
fung, an seinen Verkiindungsauftrag), ein Prophet der
Vergangenheit jedoch schwerlich gemeint ist, liegt es
nahe, im Knecht den groflen Exilspropheten selbst zu
sehen. Er hitte der Nachwelt, dhnlich wie Jeremia in
seinen Konfessionen”, wenngleich in weit verhiillterer
Form, ein Selbstzeugnis hinterlassen, eine Reflexion
iiber seine Berufung, seinen Auftrag an Israel und den
Vélkern (man denke an die Kyros-Orakel!®), seine
Anfechtungen ob scheinbarer Erfolglosigkeit (49,4),
die sich ihm entgegenstellenden Widerstinde (42,4),
seine Bedringnisse und Verfolgungen (50,6 — 9), iiber
den eigenen, ihm schon vor Augen stehenden Mirty-
rertod (Kap. 53), in dem er freilich nicht sein endgiilti-
ges Scheitern, sondern einen Durchgang zu seiner Er-
héhung und Verherrlichung durch Jahwe gesehen hit-
te, im Bewuf¥tsein, dafl Jahwe seinen Erwihlten nicht
endgiiltig scheitern liffc. Eine zunichst sehr einleuch-
tende Erklirung ! Sie wire ohne das vierte Lied (52,13 —
53,12) sogar iiberzeugend. So aber ist der Gedanke
mehr als befremdlich, der Prophet kénne nicht nur ein
derartiges Gemiilde seines eigenen Mirtyrertodes ent-
worfen, sondern auch und vor allem ihm stellvertre-
tende Siihne fiir die Siinden seines Volkes, ja der Vol-
ker, zugeschrieben und fiir sich selbst nicht blof} seine
Annahme durch Gott (vgl. Ps 49,16 ; 74,24), sondern
dariiber hinaus seine Erhohung (durch Auferste-
huug ?) und Verherrlichung vor Israel und den Vélkern
(vgl. 52,13-15; 53,10-12) erwartet haben. Deshalb
schreibt man das vierte Lied denn auch verschiedent-

lich einem geistigen Schiiler Deuterojesajas (Tritojesa-

ja®) oder dem Schiilerkreis des Propheten'® zu, der ihm
darin ein Denkmal gesetzt habe. Jedoch ist ein solches
Denkmal ebenso wenig vorstellbar wie eine Osterbot-
schaft ohne Erscheinungen des Auferstandenen.

Wie sehr auch beide Deutungen (die kollektive und
die individuelle speziell autobiographische) nur unbe-
friedigend das Ritsel des Knechtes I6sen kénnen, so
helfen sie doch indirekt zu einem tieferen Verstindnis
dieser biblischen Gestalt, wie wir gleich sehen werden.
Da der Knecht offenbar jeden zeitgeschichtlichen
Rahmen sprengt, diirfte die Frage, wer der Knecht —
nach der Intention des Autors der Lieder! —ist, iiber-
haupt falsch gestellt sein'?, zumal den Aussagen iiber
ihn ein Verhiillendes, Schwebendes eignet. Es ist viel
textgemifler, nach der Aufgabe des Knechtes, nach
dem Sinn seines Leidens, den alttestamentlichen Wur-
zeln dieser «unerhdrten» Botschaft, nach ihrer Offen-
heit tiber das Alte Testament hinaus und — nicht zuletzt
— nach ihrer Bedeutung fiir den Christen, speziell die
leidenden Christen, zu fragen.
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2. Art und Sinn des Leidens des Gottesknechtes

Zunichst sei das Leiden des Knechtes nach den Aussa-
gen der Lieder in seinem Charakter und Sinn kurz
skizziert.

2.1. Der Knecht leidet an und unter seiner propheti-
schen Botschaft sowie um ihretwillen. Die Aufgabe, zu
der ithn Jahwe berufen hat, ist eine schwere Last. So
heifit es im ersten der Lieder (42,1—4), in dem Jahwe
seinen Knecht vorstellt: «Er verlischt nicht und
<bricht nicht <zusammens, / bis er auf Erden das Recht
aufrichtet, / auf seine Weisung harren die Inseln»(4)'2,
Seine scheinbare Erfolglosigkeit bereitet ihm Anfech-
tungen : «Ich aber dachte: Vergeblich habe ich mich
gemiiht / umsonst meine Kraft erschopft» (49,4). Vor
allem aber leidet der Knecht um seiner Botschaft wil-
len: So bekennt er im 3. Lied (50,4-9): «Der Herr
Jahwe hat mir das Ohr geéffnet. / Ich aber war nicht
widerspenstig, bin nicht zuriickgewichen. / Meinen
Riicken bot ich den Schlagenden dar, / meine Wangen
den Raufenden. / Mein Gesicht verbarg ich nicht / vor
Schimpf und Speichel. Aber der Herr Jahwe hilft mir, /
darum werde ich nicht zuschanden. / Darum habe ich
mein Gesicht gemacht wie Kieselstein, / und ich weif},
daf} ich nicht beschimt werde» (5-7). Erstaunlich ist
die Geduld des Knechtes in seinem Bedringnis- und
Verfolgungsleiden, das sich nach Jes 53 bis zum Mar-
tyrium steigert. Festzuhalten ist: Es handelt sich um
das Leiden eines (prophetischen) Heilsmittlers',
gleichsam um ein Leiden, das zu seinem (propheti-
schen) Mittleramt gehért, nicht also um das Leiden ei-
nes einzelnen Gerechten. :

2.2. Nur bei vordergriindiger Betrachtung wider-
fihrt dem Knecht das zum Tode fithrende Leiden
(Kap. 53) durch Menschen. Die Aktivitit der Gegner
und Peiniger wird nur beiliufig erwihnt: die Schla-
genden und die Raufenden (50,6). Letztlich ist das an
eine entstellende Krankheit (53,2—4) wie an eine Hin-
richtung nach einem Schauprozefl (53,7-9) erinnernde
Leiden des Knechtesvon Gott selbst verursacht. So be-
kennen die von Erschiitterung und Reue gepackten
Sprecher von 53,1-11a: «Jahwe aber hat ihn treffen
lassen die Schuld von uns allen» (6). Ja, Jahwe hat das
Leiden des Knechtes gewollt : Durch sein Leiden wird
«der Plan Jahwes» «gelingen» (10). Das Leiden gehért
also nicht nur faktisch, sondern nach Gottes Willen
zum Heilsamt des Knechtes so wie seine Wortverkiin-
digung (vgl. 42,1 —4;49,1f;50,4). Es ist ein Constitu-
ens seines Mittleramtes !

2.3. In einem tieferen Sinne freilich geht das Leiden
des Knechtes nun doch auf Menschen zuriick : Es ist
Folge der Siinden anderer. Dies bekennen deutlich die
Sprecher: «Er aber ward durchbohrt wegen unserer

Frevel, / zerschlagen wegen unserer Verschuldungen»
(5). «Jahwe aber hat ihn treffen lassen / die Schuld von
uns allen» (6). Denn...wegen der Frevel «seines> Volkes
ward er <zu Tode> «getroffen: » (8).

2.4, Der Knecht leidet nicht nur wegen der Siinden
anderer, sondern auch an Stelle der anderen. Sein Lei-
den ist stellvertretendes Leiden. Er, der Unschuldige
(9), tritt an die Stelle der Siinder, tibernimmt das Lei-
den, das eigentlich sie treffen miifite. Dies bekennen
die Sprecher in dem schon zitierten Wort aus V.5. Dies
verkiindet Jahwe selbst in dem rahmenden Heilswort
(52,12-15; 53,11b-12): «Er aber hat die Siinde der
Vielen getragen, / und ist fiir die Frevler eingetreten»
(53,12).

2.5. Der Knecht bewahrt durch sein stellvertreten-
des Leiden die anderen nicht nur vor Strafe, er leidet
zum Heil der anderen. Sein Leiden ist fiir die anderen
Ursache des Heiles. So bekennen die Sprecher : « Ziich-
tigung zu unserem Heile lag auf ihm, / und durch seine
Wunden ward uns Heilung» (5). Was ist unter diesem
«Heil» zu verstehen ? «Heil (Salém) ist der Zustand der
Integritdt und Unversehrtheit, der sich aus der den
ganzen Menschen in all seinen Lebensbereichen um-
fassenden Befriedigung (deshalb $alom als <Friede:) er-
gibt und ... letztlich auf seine Befriedung mit Gott zu-
riickzufithren ist.»'* Man kann der Sache nach somit
das Leiden des Knechtes als einen «Dienst» der Ver-
sohnung bezeichnen.

2.6. Schliefllich hat das Leiden des Knechtes fiir ibn
selbst Heilsbedeutung : « Jahwe aber hatte Gefallen ge-
funden <an seinem Zerschlagenen», / <hat den geheilt,
«der> sein Leben zum Schuldopfer gab» (10). Jahwe
wird seinem Knecht jenseits des Todes ein neues Leben
schenken: «Nach der Miihsal seines Lebens wird er
Licht sehen» (11), gleichsam als Stammvater eines
neuen Geschlechtes: «Er wird Nachkommen sehen,
lange leben» (10)**. Vor allem wartet seiner die Reha-
bilitierung vor den Menschen (vgl. 4-6) und die letzte
Erhellung seines eigenen Lebens- und Leidensgeschik-
kes: «Und er wird sich sittigen an seiner Erkenntnis
<als Gerechter » (11). Seine Rehabilitierung, die der
Knecht in Form eines Sieges im Rechtsstreit mit den
Gegnern erwartet hatte (50,8f), wird im rahmenden
Gorttesspruch in den Farben eines tiber seine Feinde
siegreich  triumphierenden  Kénigs  ausgemalt
(52,13.15), der Beute gemacht hat (53,12). Der Gipfel
der Erh6hung und Rehabilitierung besteht indes darin,
dafl Jahwe den heilbringenden Stellvertretungscharak-
ter des Leidens seines Knechtes enthiillt (53,12, vgl. 4—
6). So vollendet sich gerade durch den schmachvollen
Tod die (prophetische) Aufgabe des Knechtes: Der
Tod wird fiir ihn nicht nur Tor zu einem neuen Leben,
sondern auch Tor zum Gelingen seiner Sendung. Erst
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durch sein stellvertretendes Leiden und Sterben kann
durch Jahwes Fligung seine prophetische Aufgabe ge-
lingen, die in der Wortverkiindigung zu scheitern
drohte (cf. 49,4); denn — so verkiindet Jahwe vor der
Offentlichkeit des Gottesvolkes wie der Heidenvol-
ker: «Siehe, Erfolg haben wird mein Knecht, / wird
hoch kommen, wird erhaben und sehr hoch sein»
(52,13). Wie ist der Prophet, so bleibt zu fragen, zu
dieser seiner erstaunlichen, im Alten Testament vor
ihm »unerhorten» Botschaft gelangt?

«Urspriinge» dieser Botschaft und «Vorbilder»
des leidenden Gottesknechtes im Alten Testament

So singulir die Botschaft vom stellvertretenden Siithne-
leiden im Alten Testament auch ist, so stark verwurzelt
in 1thm ist die Gestalt des leidenden Gottesboten, des
leidenden Propheten. Selbst zu der Botschaft vom
stellvertretenden Leiden finden sich wenigstens An-
sitze, die der Prophet fiir sein Kerygma weiterfiihren,
ausbauen und miteinander verbinden konnte. Begin-
nen wir mit letzterem ! Nach E. Kutsch'® kann man im
stellvertretenden Leiden des Knechtes zwei dltere isra-
elitische Auffassungen miteinander verbunden sehen :
Nach der Botschaft des Jahwisten Gen 18,23-32 (])
kann Jahwe die frevelhafte Bevolkerung einer Stadt mit
Riicksicht auf eine bestimmte Anzahl in ihr lebender
Gerechter vor dem verdienten Strafgericht bewahren
(vgl. Jer 5,1). Nach Jer 5,1 kann selbst ein einziger Ge-
rechter die gottlosen Jerusalemer vor dem Untergang
retten. Nach Ez 14,1320 hingegen konnen sprich-
wortliche Gerechte wie Noach, Daniel und Ijob in ei-
nem Lande, in dem Treubruch geiibt wird, nur ihr ei-
genes Leben vor dem Verderben retten, sonst nieman-
den (ihnlich Zef 2,1f).

Die Verkniipfung dieser Vorstellungen zur Bot-
schaft von Jes 53 wire dann so vorzustellen: «Nach
Gen 18; Jer 5 wird das gottesfiirchtige Verhalten des
bzw. der Gerechten allen, auch den Gottlosen, ange-
rechnet. Ebenso werden in Jes 53 die «Vielens durch
den Gottesknecht, der ... «gerecht> war, gerettet, <ge-
heilt>. Aber... die von den Gottlosen verwirkte Strafe
wird auch vollstreckt? An die Stelle der Vergebung
tritt hier der Vollzug der Strafe. Allerdings...: die
Strafe wird nicht an denen vollstreckt, die sie verwirkt
haben, an den Gottlosen, sondern an den Gerechten.
Nicht durch seine Anwesenheit allein rettet sie der eine
Gerechte — dann wiirde die Strafe ja gestrichen —, son-
dern dadurch, daf er Schuld und Strafe der Vielen auf
sich nimmt.»'? Jedoch nicht die Reflexion allein tiber
dltere 'Traditionen um Schuld/Strafe, Gerechtig-
keit/Rettung bzw. Heil konnte den Exilspropheten zu
seiner im Alten Testament nicht mehr erreichten Bot-

schaft des stellvertretenden rechtfertigenden Leidens
fiihren. Es mufite als Katalysator noch ein entschei-
dendes Erbe und eine entscheidende Erfahrung hinzu-
kommen: die eigene Leiderfahrung im Prophetenamt,
neu tiberdacht und neuverstanden auf dem Hinter-
grund der Leiderfahrung ilterer Heilsmittler Israels.

Die eigene Erfahrung des Propheten diirfte sich vor
allem im zweiten und dritten Gottesknechtslied nie-
dergeschlagen haben. Da ist zunichst das Gefiihl der
Erfolglosigkeit in der Wortverkiindigung: «Ich aber
dachte: Vergeblich habe ich mich gemiiht, / umsonst
und nutzlos meine Kraft erschépft» (49,4). Vermutlich
wird der Prophet mit seiner erstaunlichen Botschaft
von einem wunderbaren Auszug der Exilierten bei sei-
nen Horern nicht selten ein ungliubiges oder gar mit-
leidiges Licheln geerntet haben. Hinzu kam die Ge-
fahr von seiten der babylonischen Obrigkeit, die eine
solche Botschaft als subversiv, ja hochverriterisch an-
sehen muflte, so daf er an ein bevorstehendes Mirty-
rerschicksal denken konnte, wie es im dritten und vier-
ten Lied angedeutet bzw. beschrieben ist. Dariiber
hinaus diirften innere Anfechtungen den Propheten
iberkommen haben : Jahwe selbst schien mit der Ver-
wirklichung seiner Verheiffungen zu sdumen und Ky-
ros die in ihn gesetzten hochgespannten Erwartungen
nicht zu erfiillen.

Geniigten diese dufieren Bedringnisse und inneren
Anfechtungen aber schon, um sich in der Gestalt des
leidenden Gottesknechtes zu verdichten, dem Deute-
rojesaja Ziige eigenen Schicksals verliehen hat, ohne
sich mit dieser Personlichkeit und ithrem Amt zu iden-
tifizieren ? Haftet dem (Todes-)Leiden des Knechtes
nicht etwas Exemplarisches an, das an Vorbilder unter
den «Knechten Jahwes», den Propheten (vgl. 2 Kén
17,3; Am 7,3 ; Jer 7,25) denken lifit, an Vorbilder, in
denen Deuterojesaja seine eigenen und natiirlich vor
allem auch des Knechtes Vorldufer sehen konnte, die
dieser entsprechend seiner iiberragenden Aufgabe an
Israel und den Volkern nur unvergleichlich tiberbieten
sollte ? Solche Vorbilder weist das Alte Testament zur
Geniige auf. Man denke an den verfolgten Elija (1 Kon
18,10; 19,2), den geohrfeigten Micha ben Jimla (1 Kén
22,24), den verspotteten Jesaja (Jes 28,7 —13), den hin-
gerichteten Urija (Jer 26,20 - 23), vor allem an die Lej-
densgeschichte Jeremias aus der Feder seines Sekretirs
Baruch® und an die Konfessionen dieses Propheten
selbst’®. Ja, schon Mose, «der Knecht Jahwes»
schlechthin (vgl. Ex 14,31 ; Num 12,7 ; Dtn 34,5), traf
wiederholt auf Widerspruch und Feindschaft bei sei-
nem Volke (vgl. Ex 14,11;16,2.8;17,2—4 ; Num 14,2
—4;16,2f), litt am Schicksal seines Volkes (Num 11,10
— 15) und erntete seines Volkes wegen Jahwes Groll
(Dtn 1,37). Noch deutlicher als Mose hatte Ezechiel—
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dhnlich wie der Gottesknecht (Jes 53,12) - in einer
symbolischen Handlung die Schuld des Hauses Israel
und des Hauses Juda zu «tragen» (Ez 4,4 - 8), ohne daf
freilich diesem symbolhaften «Schuldtragen» der Cha-
rakter stellvertretender Siithne zugekommen wire??,

Indes ist Jeremia der «Gottesknecht» der Vergan-
genheit, der durch seine Anfrechtungen und noch
mehr durch sein Bedringnisleiden®! den unbekannten
Exilspropheten die eigene leidvolle Erfahrung verste-
hen und ihn zur Vision «des (eschatologischen) Knech-
tes Jahwes» gelangen lief, der noch mehr durch pro-
phetisches Leiden als durch das prophetische Wort
seine Sendung sieghaft vollenden werde (vgl. Jes 52,13
- 15), ohne zu enttduschen wie Jahwes Knecht Kyros
(vgl. Jes 44,24 — 45,7) oder wie der Prophet selbst an
einem ungliubigen Israel und an einem versagenden
Kyros zu «scheitern». ‘

So betrachtet, sieht sich Deuterojesaja keineswegs
im Knecht verkorpert, vielmehr als den unvollkom-
menen Vorliufer des Gottesknechtes, den er als neuen
Jeremia versteht, als einen Jeremia freilich, der sich
besser als sein Vorbild in das aus seinem Prophetenamt
resultierende innere und iduflere Leiden schickt und
diesem bis in den Tod hinein einen positiven Sinn ab-
gewinnt als ein Leiden fiir die Vielen und ihre Schuld
(vgl. besonders Jes 53,12): Trotz aller Anfechtung
liegt diesem Knecht ein Hadern mit Jahwe nach Jere-
mias Art (vgl. Jer 15,18; 20,7) fern ; sein Vertrauen in
Jahwe und Jahwes Plan ist grofer als die eigene An-
fechtung (vgl. Jes 49,4). Statt wie Jeremia Jahwe um
das Erleben der gottlichen Rache an den eigenen Fein-
den zu bitten (Jer 11,20), tritt er fiir die Frevler fiirbit-
tend ein (Jes 53,12). Wihrend Jeremia von Jahwe bit-
tere Zurechtweisung erfahren muflte (vgl. Jer 12,5f;
15,19), wird Jahwe den Sieg seines Knechtes der Of-
fentlichkeit kundtun (vgl. Jes 52,13 — 15). Hatte Jere-
mia frither auch fiir seine Feinde den prophetischen
Mittlerdienst der Fiirbitte wahrgenommen (Jer 15,11),
so nimmt beim Gottesknecht die ganze Existenz, auch
und vor allem im Leiden den Charakter mittlerischen
Dienstes an (Jes 53). So steht der leidende Gottes-

! Als erster hat B. Duhm vornehmlich in seinem 1892 erschienenen
Jesajakommentar die Texte Jes 42,1 —4 ;49,1 -6 ;50,4 -9 und 52,13 —
53,12 als zusammengehdrig erwiesen und als «Ebed-Jahve-Lieders
bezeichnet (2a0O. XIII), wenngleich die Abgrenzung nicht unumstrit-
ten und die Bezeichnung «Lieder» ungenau ist. Vgl. hierzu C. We-
stermann, Das Buch Jesaja. Kapitel 40 — 66 (Gottingen 1960) 20.

2 Zum Forschungsstand vgl. Chr. R. North, The Suffering Servant
in Deutero-Isaiah (Oxford *1963); H. Haag: Bibl. Zeitschr. NF. 3
(1959) 174 — 204,

* Zum Beispiel : O. Eissfeldt, Chr. R. North, H.H. Rowley, O.
Kaiser, J. Coppens, mit zum Teil modifizierter Deutung.

* Israel ist, wie der Knecht, Jahwes «Erwihlter» (45,4, vgl. 42,1),
vom Mutterschof} an von Jahwe gebildet (44,2. 21.24, cf. 49,1.5), be-
rufen (48,12, cf. 42,1, 49,2), gesandt (42,19, cf. 42,15 49,1.6).

knecht als die vollendetste Gestalt alttestamentlichen
Propheten- und Heilsmittlertums auf einsamer Hohe
im Bereich des Alten Testamentes. Sollte er nur Ge-
genstand der Hoffnung bleiben ?

4. Die Erfiillung der Botschaft vom leidenden
Gottesknecht in Jesus Christus

Das Neue Testament sieht die Botschaft vom leiden-
den Gottesknecht in dem Leiden und der Auferste-
hung Jesu Christi erfiillt, ja, die oben angezogene
Stelle aus der Apostelgeschichte betrachtet sie sogar als
direkte Weissagung auf Christus (Apg 8,34f). Einiges
spricht sogar dafiir, dafl Jesus selbst seine Aufgabe und
sein Geschick in der Art des leidenden Gottesknechtes
verstanden hat (vgl. Mk 10,45 ; 14, 24 par)?2. Von einer
Weissagung im eigentlichen Sinne kann freilich keine
Rede sein, weil der alttestamentliche Prophet in Werk
und Tod des endzeitlichen Knechtes die Vollendung
und Uberbietung seiner eigenen unvollendet gebliebe-
nen Aufgabe an den verbannten Séhnen Israels und an
den sie unterdriickenden Fremdvélkern erwartet hat.
Der Sache nach ist das Neue Testament jedoch im
Recht, denn «in der Zwischenzeit trat einer in Israel
auf, der wie keiner sonst die Schmerzen vieler trug und
fur die Gottlosen eintrat»?. Freilich steht auch hier
noch die vollendete Erfiillung aus, da «viele Volker
iiber ihn <erstaunens, Konige ihren Mund schlieffen»
werden (Jes 52,15).

5. Der leidende Gottesknecht und der Christ

Nachdem Jesus Christus in seinem Leiden das Leiden
des Gottesknechtes erfiillt hat und der Christ seinem
Herrn das Kreuz nachtragen soll (vgl. Mk 8,34 par), ist
dem menschlichen Leiden im Grunde der letzte Stachel
gezogen. Es bleibt dem Christen nach neutestamentli-
chem Zeugnis nur noch, mit dem Apostel das Maf} der
Leiden Christi fiir den Leib Christi, die Kirche, zu er-
fillen (Kol 1,24).

® Der Knecht Jahwis (Gieflen 1921) (vgl. auch Apg 8,34 1).

¢ Zum Beispiel : K. Elliger, J. Begrich, H.W. Wolff (1942/21950),
G. Fohrer, J. Scharbert, E. Kutsch.

7 Jer 11,18 —21; 12,1 — 6; 15,10 21 ;17,1418 ; 18,18-23 ; 20,7
18.

8 Jes 44,24 — 45,7.

? So K. Elliger, Deuterojesaja in seinem Verhiltnis zu Tritojesaja
(Stuttgart 1933) 98.

10 So zum Beispiel G. Fohrer, J. Scharbert, E. Kutsch.

1 Vel. HW. Wolff: Evang. Theol. 22 (1962) 341; C. Wester-
mann, aa0. 20f.; W. Zimmerli, Grundriff der alttestamentlichen
Theologie (Stuttgart 1972) 196.

12 Die Apostrophzeichen im Bibeltext deuten Konjekturen an, vgl.
die Kommentare.
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# Vgl. N. Fiiglister, Der prophetische Heilsmittler : Mysterium sa-
lutis ITI/1 (Einsiedeln 1970) 151 - 173 ; man vergleiche iiberhaupt zum
folgenden diesen vorziiglichen Beitrag.

4 Fiiglister, 2a0. 159.

* Vgl. Fiiglister, 220. 160, Anm. 34.
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44,
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Claus Westermann

Ruf aus der Tiefe

Der Schrei der Unterdriickten in den Psalmen

Das Loben Gottes in den Psalmen findet einen einzig-
artigen konzentrierten Ausdruck im 113. Psalm, der in
ganz wenigen Worten sagt, wer der Gott ist, den Israel
in seinen Psalmen lobt. Nach einem Aufruf zum Lob
(Vers 1-3) besteht der iibrige Psalm (Vers 4-9) in einer
einzigen zweipoligen Aussage, die auf die ergriffene
Frage antwortet (Vers 5):
Wer ist wie der Herr unser Gott

im Himmel und auf Erden?
Die Antwort gibt der Satz, der die Mitte des Psalms
bildet (Vers 6):
Der hoch in der Héhe thront -

der tief in die Tiefe sieht.
Der erste Halbsatz wird in Vers 4-5 entfaltet, der
zweite Halbsatz in Vers 7-9 ; der eine rithmt die unver-
gleichliche Majestit dieses Gottes, der andere sein Er-
barmen, das Erbarmen des Gottes, der vom Thron sei-
ner Majestit in die tiefsten Tiefen sieht.

Man muf} sich zunichst in immer neuem Nachspre-
chen und Nachdenken dieser wenigen Psalmverse in
threr erstaunlich strengen und klaren Architektonik zu
Herzen gehen lassen, was eigentlich in diesem Psalm
geschieht, um die einzelnen Worte, die einzelnen Sitze
verstehen und mitvollziehen zu kénnen. Der 113.
Psalm ist in besonderer Weise geeignet, klarzumachen,
dafl ein Psalm ein Ganzes ist, das man erst lange und in-

* H.W. Wolff: Evang. Theol. 22 (1962) 342.
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tensiv als eine Ganzheit geh6rt und aufgenommen ha-
ben mufl, um die Glieder dieses Ganzen begreifen zu
konnen.

In diesem Psalm wird das in die Tiefe blickende Er-
barmen Gottes in Vers 7-9 in einer stilisierten Erzih-
lung entfaltet, die in zwei Teilen von einem Mann und
einer Frau erzihlt, die in der Tiefe waren und aus der
Tiefe aufgerichtet wurden :
der aus dem Staub den Geringen aufrichret,

aus dem Kot den Armen erhsht.
dafl er ihn setze neben Fiirsten,

neben die Fiirsten seines Volks;
der die Unfruchtbare, die Kinderlose

zur frohlichen Mutter von Kindern macht.
Es wird das Schicksal zweier Menschen erzihlt, die in
der Tiefe waren. Wir kénnten ebenso sagen: Es wird
das Schicksal des Menschen erzihlt, der in der Tiefe
war ; denn die Bibel versteht den Menschen als Mann
und Frau (Gen 1,27).

Wenn also das in die Tiefe blickende Erbarmen Got-
tes entfaltet werden soll, dann wird von einer Bewe-
gung erzahlt, die den Menschen in die Tiefe und aus
der Tiefe wieder in die Hohe fithrte. In der Bewegung
aus der Tiefe in die Hohe ist die Barmherzigkeit Gottes
am Werk. In einem Psalm, der in nur ganz wenigen
Sitzen sagt, wer der Gott ist, den die gottesdienstliche
Gemeinde lobt, ist auch von dem Menschen die Rede,
der in der Tiefe war.

Es zeigt sich in diesem Psalm eine Auffassung von
Gott, nach der man von Gott nicht reden kann, ohne
von seinem Herniedersehen und Sichherabneigen in
das Leid von Menschen zu reden. Alle Hoheitsaussa-
gen von Gott sind leer und hohl und ohne Sinn, wenn
sie nicht den Gott meinen, der sich in die Tiefe des
Menschenleides neigt.
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