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Chrysostome Larcher

Die Transzendenz Gottes
als ein Grund fiir seine
Abwesenheit

I. DIE GOTTLICHE TRANSZENDENZ

Die Erkenntnis, daB3 im Wesen oder in der Art der
Existenz ein Unterschied zwischen Mensch und
Gottheit besteht, hat im Altertum sehr unter-
schiedliche Reaktion ausgeldst. In ihnen sucht der
Mensch, ausgehend von seinen eigenen Leiden-
schaften, Neigungen oder Ideen, das Géttliche
niher an sich heranzubringen oder es moglichst
weit von sich zu entfernen. Er kann sich voll Er-
griffenheit vom Heiligen (sacré) angesprochen
fithlen oder die Gegenwatt der Gottheit firrchten.
Er kann auch das Goéttliche «entschirfen», indem
er es in duBere Riten einschlieBt, oder es als im
irdischen Bereich unwirksam betrachten. Gottes
Abwesenheit wird nur dann als Abwesenheit emp-
funden, wenn der Mensch grundsitzlich an die
Mébglichkeit seines Tatigwerdens glaubt, dann aber
iiber sein Schweigen und seine Untitigkeit tiber-
rascht ist. Bei den Sumerern und den Babyloniern
miinden die angstvollen Fragen iiber das Verhalten
und die Absichten der Gottheit in die Klage des
«leidenden Gerechten»,! wie sie ganz besonders in
dem dramatischen Selbstgesprich mit dem Titel
«Ich werde den Herrn der Weisheit loben»? zum
Ausdruck kommt:

«Wer kann den Willen der Gotter im Himmel

kennen?

pheten Hosea: Studien zur alttestamentlichen Prophetie (Betlin 1967)
222241,

26 H.W.Wolff a20. 135. 27 G.Fohter aa0. 241.
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Den Ratschlufl der unterirdischen Goétter — wer

kann ihn begreifen?

Wo sollten die Menschen die Wege eines Gottes

kennengelernt haben?»

Und bei den Griechen haben wit die berithmten
Verse des Theognis (381-382):

«Es gibt keine Richtschnur, von der Gottheit

festgesetzt fiir den Menschen,

noch einen vorgezeichneten Weg, um den Un-

sterblichen zu gefallen.»

Die Menschen des Alten Testamentes sind sehr
dhnliche Wege gegangen, jedoch mit dem einen
Unterschied, daB eine gottliche Offenbarung ihre
spontanen Reaktionen zutiefst gestaltet und ab-
gewandelt hat. Vor allem wutde der alte semitische
Begriff der Heiligkeit (sainteté) auf Jahwe iibet-
tragen, um damit den zu bezeichnen, der von Natur
aus von allen Geschaffenen verschieden ist und die
Siinde des Menschen nicht tolerieren kann. An
diese Vorstellung kniipft sich zweifellos auch die
gleichfalls alte Idee an, dafi der Mensch Gott nicht
sehen (Ex 19,21; 33,20; Lev 16, 2; Rich 6,22—23;
Is 6,5), ja nicht einmal héren kann (Deut 4,33;
5,24; Ex 20,19), ohne zu sterben. Zweifellos be-
richtet das Alte Testament dieser Auffassung zu-
widerlaufende Erfahrungen (Ex 24,10-11; 33,113
Deut 34,10; Is 6,1 und 5), doch immer mit Vor-
behalten, die den Ausnahmecharakter des be-
treffenden Falles betonen (Ex 20, 19; 24,16; 33,16—
23; 34,6—9). Die Offenbarung hat auferdem durch
verschiedene Ziige das Mysterium des Bundes
Gottes verstirkt: Er ist ein Gott, der allein lebt
und durch kein Bild dargestellt werden kann und
darf. Sie hat auf der anderen Seite unermiidlich
seine Einzigkeit betont. Dieser lange wihrende
ProzeB, dessen Etappen gekennzeichnet sind
durch das Auftreten einer ganzen Reihe von Pro-
pheten, miindet beim Deutero-Isaias in eine Art
Evangelium der Transzendenz Gottes ein.
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Die Verkiindigung der gottlichen Transzendens

Jahwe ist einzig, ohne Rivalen, und alles was man
als gottlich ansehen mochte, wird vor ihm ver-
dunkelt (43, 10-13; 44,7-8; 45,5-6 und 14). Er ist
der Unvergleichliche, denn kein materielles Bild
kann ihn darstellen (40,18 und 25; 46,5). Wenn er
im Anfang alles geschaffen hat, indem er die
Wesen «beim Namen genannt» oder zur Existenz
«gerufen» hat (40,12.22.26; 44,24; 45,12 und 18),
so gehorchen alle Geschdpfe weiterhin seinem Ruf
(40,26; 44,26-28) und seinem Wozt (55,11), denn
seine schopferische Titigkeit wihrt fort, ohne
Miihe und Anstrengung (40,28) und erstreckt sich
auf alles (45,7). Er ist ein ewiger Gott (40,28), der
Herr ist iiber die Zeit: Er ist zugleich «der Erste»
und «der Letzte» (41,4; 44,6; 48,12). In souveriner
Freiheit (45,9-12), im Gegensatz zu den Gott-
heiten, die sich mit dem astralen Determinismus
identifizieren (vgl. 47,13), kann er in unvorher-
sehbarer Weise in die Geschichte eingreifen,
nachdem er lange Zeit im voraus dieses Eingreifen
angekiindigt hat (41,22-23. 26-27; 43,9; 44,7;
45,21; 46,10; 48,3—7): Er ist «Schopfer» auch im
SchoBe der Geschichte (41,203 43,7; 45,8; 48,7).
Seine Weisheit ist unergriindlich (40,28), und seine
Gedanken haben nichts gemein mit denen des
Menschen (40,13-14; 55,8-9); et unterliegt kei-
nem fremden Zwang und beriit sich nur mit sich
selbst (48,9-11). Und schlieBlich ist er ein heiliger
(saint) Gott (43,15), ven Natur aus von allem Ge-
schaffenen gesondert und zutiefst Feind der Siinde
des Menschen. Dennoch schafft diese Heiligkeit
(sainteté) keinen uniiberbriickbaren Abgrund mehr
zwischen Gott und Mensch, sondern, ganz im
Gegenteil, neue Bindungen, und sie steht in bestem
Einklang mit anderen Attributen: Sie schlieBt die
Erwihlung ein (vgl. 43,3; 45,11; usw.), sie ist
durchdrungen von Mitleid und Erbarmen (40,2;
43,22-28; 48,4 und 8-10) und Feingefihl (43, 1-7;
49, 14 f; 54,4-10). Der «Heilige Israels» wird sein
Ertléser (41,14; 54,5) odet sein Retter (43,3); et
wird selbst kommen, es zu befreien (40, 3—5. 9—11),
er wird ihm ganz nahe, «mit ihm» sein (41,10;
43,2 und 5), und die Nationen werden erkennen
miissen, daBl ein «verborgener Gott» (45,50) bei
ihm wohnt. Eine solche Botschaft wendet sich an
den Glauben: Anstatt auf die Schwierigkeiten detr
Israeliten im Exil einzugehen, fordert der Deutero-
Isaias von ihnen, daB sie vorbehaltlos an einen ein-
zigen und unvergleichlichen Gott glauben, der
sie am Ende retten wird ; er wendetsich direktan ein
bestimmtes Volk, wenn sich auch gewisse Wei-

terungen in einem universalistischen Sinne fest-
stellen lassen (vgl. 45,20-24): Die Aufmerksamkeit
bleibt auf Israelals ganzes gerichtet— nicht auf seine
Einzelmenschen.

Der Mensch und die gitiliche Transzendens;

Das Buch Job dagegen handelt von cinem den
Finzelmenschen angehenden Problem und ist
ganz offensichtlich uninteressiert an dem kollek-
tiven Geschick des Gottesvolkes. Es greift eine
literarische Gattung auf, in der die Erfahrung eine
iiberwiegende Rolle spielt und die Ubetlegungen
iiber die Situation des Menschen schlieflich zu
angstvollen Fragen an die Gottheit fithren. Der
Autor dieses poetischen Dialoges stiitzt sich auf eine
erbauliche, die Geduld des ungliicklichen Job
preisende Geschichte und entwickelt von ihr aus
eine lange Diskussion, in der dieser vor Gott sein
unverdientes Leiden ausbreitet, an Gottes Treue
und Gerechtigkeit appelliert, mit seinem Fall den
aller Ungliicklichen verbindet und im Tiefsten die
Sache des Menschen schlechthin plidiert. Doch
gehen Gott und der Mensch groBer aus dieser Dis-
kussion hervor, denn der Dichtet hat nicht die Ab-
sicht, den einen dem anderen zu opfern. Ubetall ist
das biblische Menschenbild vorausgesetzt und
zugrunde gelegt: In 7,17-18 greift Job sogar mit
einer bitteren Ironie Ps 8, 5—7 auf, einen Text, der
an Gn 1,26—28 erinnert. Doch er wird bei ihm in
einer seltsamen Weise erweitert. Weit davon ent-
fernt, sich gliicklich zu preisen iiber das Los, das
ihm bereitet wird, ist der Mensch ein Wesen, das
keine Befriedigung findet. Am Ende eines zu
kurzen und qualvollen Lebens (14,1-2) vet-
schwindet er fiir immer: Der Tod ist fiir ihn ein
radikales Ende (14, 7-12), das seine « Hoffnung auf
Gliick» ausléscht (7,6-7; 14,7 und 19; 17,15;
21,25), seinen Durst nach Gerechtigkeit unge-
stillt 1Bt (vgl. 19,23—27) und selbst die begonnene
Freundschaft mit Gott abbricht (7,8; 14,14-15).
Da er unaufhorlich Enttiuschungen zu erleiden
hat, wire es ihm besser, gar nicht zu existieren oder
gleich nach seiner Geburt zu sterben (3,1-23; 10,
18-19). Es folgt darauf ein langes Plidoyer, in dem
der Mensch an seine Wiirde (1o, 8-12) erinnert
wird, an sein Bediitfnis nach Autonomie (o,
13-14 und 20; 14,6), an seine Sehnsucht, von Gott
verstanden, geschitzt, angehért... ja geliebt zu
werden, als sei dieser es seiner Kreatur schuldig, sie
zu lieben, und als bediitfe er ihrer (7,8 und 21;
14,153 19,26-27). Der unmittelbare Beweggrund
fiir seine Klage aber ist bei Job das ungerechtfertig-
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te Leiden, das ihn zu Boden schmettert. Doch
steht er Gott gegeniiber allein, ohne sich auf etwas
anderes stiitzen zu konnen als auf das Zeugnis
seines personlichen Gewissens. Denn sein Glaube
an einen einzigen, personlichen Gott, der alles
lenkt (9, 5—7 und 24; 12,7-10. 14.25; usw.), nach-
dem er alles geschaffen hat (9, 8—10), ist absolut. Ex
ist auch sehr rein, ja vergeistigt und véllig von
materiellen Riten losgelést. Um das Gesetz der
Vergeltung in der Zeit zu verteidigen und die Ge-
rechtigkeit Gottes zu wahren, wollen seine drei
Gesprichspartner ihm eine Verfehlung zu Be-
wubBtsein bringen und sprechen — einer nach dem
anderen — von Warnung, heilsamer Zucht oder
Strafe fiir geheime oder offenkundige Stinden. Job
weigert sich, auf eine solche Stellung des Problems
einzugehen und wendet sich voll Verzweiflung an
Gott. Er mochte mit ihm diskutieren, seine Sache
vertreten, sein Recht zur Anerkennung bringen
oder etfahren konnen, ob er aus einem anderen
Grund geschlagen wird. Doch weiB er nicht, wie
er diesen geheimnisvollen Gott erreichen soll, der
auf einer anderen Ebene lebt und wirkt und fiir
menschliche Uberlegungen vollkommen unzu-
ginglich zu sein scheint. SchlieSlich geht Job in
seiner Fassungslosigkeit, Trostlosigkeit oder Ent-
rustung soweit, Gottes Giite, Loyalitit oder Ge-
rechtigkeit dem Menschen gegeniiber in Frage zu
stellen. Er macht sich zum Sprecher all derer, die
gleich ihm vom Leben enttiuscht (3,20-23) oder
ungetecht bedriickt sind (9,22—24; 12,6; 24, 1-12).
Alles in der Welt verliuft, als lenke Gott nichts,
sanktioniere nichts oder zeige eine vollendete
Indifferenz Gut und Bose gegeniiber (21,7-34;
24,1-17). Sollte er engherzig, kleinlich (7,20-21;
9,29—31; 10,4; 13,23—28; 14,3—4) oder grausam,
rachsiichtig, nur auf seine Rechte bedacht und fiir
menschliches Leid unempfindlich sein (7,12-14;
9,13 und 17-18; 10,15-17; 16,12-14; 19,6-12;
30,18 und 21-22)? Diese unterschiedlichen Ein-
driicke sind stark genug, um Job AuBerungen von
unerhorter Heftigkeit zu entreilen. Doch konnen
sie letztlich nicht die Oberhand gewinnen tiber sei-
nen Glauben an einen guten und getreuen Gott, der
es sich schuldig ist, das Zeugnis eines mensch-
lichen Gewissens zu achten. Und das Gesprich
schlieBt mit einer Herausforderung (31,35-37).
Doch in diesem titanischen Bemiihen betont und
verstirkt Job in seltsamer Weise gewisse Aspekte
der géttlichen Transzendenz. Dieser Gott, der fiir
alles verantwortlich und in allem am Werk ist, ent-
zieht sich vollig dem Zugtiff des Menschen; er
bleibt unwahrnehmbar, unerfaBBbar; er handelt mit

einer absoluten, unvorhersehbaren Freiheit; seine
Wege sind nicht menschlicher Vernunft entspre-
chend, und zwischen ihm und dem Menschen
klafft ein Abgrund, den nur ein Glaube wie der
Jobs zu tiberschreiten vermag. Doch dieser Glaube
verlangte Garantien oder Zeichen; er fordert un-
bewuBteinen Schlichter oder Mittler zwischen Gott
und dem Menschen (vgl 9,33-34; 16,18-217;
19,25-277).

Die gottliche Transzendenz wird gleichfalls
durch Jobs Gesprichspartner in Erinnerung ge-
bracht: Gottist der Heilige, der nichts Béses duldet
(4,17-18; 11,7-9; 15,14-16; 25,4-6); er ist das
unendlich erhabene Wesen (22,12), der Schépfer
voll unbegrenzter Macht, der tiber die Michte des
Chaos triumphiert (26, 12—13), der furchtbare Herr
und Herrscher (25,2). Doch diese Transzendenz,
eingefangen in bestimmte Kategorien und irgend-
wie statisch geworden, weckt bei den Gerechten
Zuversicht und Sicherheit. Sie kennen die Regel
der Regierung der Vorsehung: Gerechtigkeit wird
immer hienieden belohnt, und die scheinbaren
Ausnahmen, fiir die es aber besondere Erklirungen
gibt (heilsame Zucht, Warnung, Aufforderung zur
Demut), bestitigen nur die Regel. Lebt der Mensch
nach den Grundsitzen der Gerechtigkeit, so muf3
er also von seinem Los befriedigt sein und darf
weiter nichts mehr erhoffen. In Wirklichkeit haben
die drei weisen Minner — zwat nicht den Sinn fiir
Gott, wohl aber den fiir sein Mysterium verloren.
Zugleich ist ihre Haltung dem Menschen gegen-
iiber in eine Sackgasse geraten: Sie sind zu keinem
echten Mitleiden mit den Ungliicklichen mehr
fihig. Selbst der Tod erscheint ihnen als normal,
am Ende eines glicklichen Lebens (vgl. s,26),
wihrend Job ein tiefes Empfinden fiir die Anomali-
tit des Todes und einen Schrecken vor ihm hat.
Und schlieBlich sehen die Drei nicht mehr die Not-
wendigkeit eines Mittlers zwischen Gott und dem
Menschen (vgl. 5,1 und 8).

Wenn auch Gottes eigenes Eingreifen (Kap.
38—42) die durch das Gesprich geschaffene Span-
nung mildert, so 1ost es dennoch nicht das eigent-
liche Problem. Gott antwortet Job aus den innet-
sten Tiefen seiner Transzendenz («aus dem Ge-
wittersturmy» 38,1), begniigt sich damit, thn auf
das Schauspiel der Schépfung zu verweisen und
ihn mit Fragen zu tiberhiufen. Die Macht und die
Vernunft, die beim Aufbau der Welt gewaltet
haben, und die Weisheit, die weiterhin in der
Welt waltet, demiitigen den Menschen und tibet-
zeugen ihn von seinen eigenen Grenzen. Im tibri-
gen ist das Schauspiel der Natur nur ein Bild fir
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die Wege Gottes in der Geschichte, denn hier ent-
faltet er dieselbe Macht, dieselbe iibetlegene Weis-
heit, dieselbe erhabene Herrschaft iiber die Krifte
des Bésen. Indem er ihn auffordert, sein Verhalten
zu begriinden, hat Job sich gleichsam zum Rivalen
erhoben. Doch sollte er besser, so wird ihm ge-
sagt,? nach dem Vorbild seines Schopfers seine
Macht und seinen Verstand gebrauchen, um das
Bose zuriickzudringen oder zu beherrschen (4o,
7-14). Doch — noch tiefer und griindlicher — wird
er auf seine Situation als einfaches Geschopf ver-
wiesen und aufgefordert, seinen Glauben in einer
vorbehaltlosen Selbstaufgabe an das Mysterium
Gottes zu reinigen. Der Glaube wird zur vertrau-
enden Annahme dieses Mysteriums im Verzicht
auf eine zu enge oder oberflichliche Sicht der
Dinge. Job hat in einer Art Erleuchtung, die zu-
gleich den empfangenen Lehren und seinen eigenen
natiirlichen Reaktionen widerspricht (42,5), die
absolute Transzendenz Gottes erfahren. Dadurch,
daB er diese anerkennt und sich demiitigt (42,6),
geht er gereinigt, ja selbst gerechtfertigt aus der
Pritfung hervor, weil er auf die Rechtfertigung
Gottes verzichtet, die er zunichst gefordert hatte.
Diesen entscheidenden Schritt von der Aufleh-
nung zur Selbstaufgabe, von der «Verweigerung
zur Hinnahme», wollte Gott ihn tun lassen, ohne
indessen irgendeine unmittelbare Antwort auf
seine Fragen zu geben. Wenn man schlieBlich das
Buch als ein Ganzes nimmt, so wird die Lauterkeit
und Redlichkeit Jobs von Gott im Epilog (42,7-8)
bestitigt, wihrend seine drei Freunde kritisiert
werden: Um die Sache Gottes zu verteidigen,
sind sie soweit gegangen, dal sie einen Unschul-
digen verurteilt haben; um seine Transzendenz zu
retten, haben sie geglaubt, den Menschen quilen zu
miissen. Wenn aber die Transzendenz sich dem
Menschen geradezu als eine Notwendigkeit des
Gottlichen darstellt, so darfsie beiihm keine véllige
Selbstaufgabe hervorrufen, noch ithn dazu bringen,
dalB3 er sich nicht mehr auf sein eigenes Gewissen
stiitzt. Sie fordert ihn nur auf, in vollem Bewult-
sein in ein Mystetium einzutreten, das grofer istals
er und seine Fassungskraft. Gewil, das Buch
schlieBt mit einer beschwichtigenden SchluBfest-
stellung, welche die Theorien der drei Freunde zu
rechtfertigen scheint: Die Tugend empfingt am
Ende ihten Lohn hienieden. Doch auch dieser
Riickgriff auf das Wunderbare vermag das Unbe-
hagen nicht mehr zu zerstreuen, das die angstvollen
Fragen des Gespriches geweckt haben. Das Gesetz
des Ausgleiches in der Zeit laBt sich aus der Er-
fahrung nicht mehr verifizieren.

II. DIE WEGE DER ANNAHERUNG
ZWISCHEN GOTT UND MENSCH

Neben dieser Weckung des BewuBtseins von dem
Abstand zwischen Mensch und Gott werden vom
Alten Testament auch andere Perspektiven eroff-
net, Manche halten dem Menschen seine von Natur
gegebene Sonderstellung vor Augen, um ihn auf-
zufordern, daB er mit Gott zusammenatrbeitet oder
sich ihm irgendwie nihert, indem er ihn nachzu-
ahmen sucht. Aus anderen gewinnt man den Ein-
druck, als wolle Gott sich schrittweise dem Men-
schen nihern.

Der Mensch — Bild Gottes

Geschaffen «nach dem Bild Gottes» oder «Gott
dhnlich» (Gen 1,26-27; 5,1), ethebt sich der
Mensch von Natur aus iber die animalische Welt:
Er gleicht in gewissem MaBe Gott (und den
elobim, die seinen Hofstaat bilden, vgl. Ps 8,6;
Gen 3,22), und er ist auf Erden wie sein sichtbarer
Vertreter, mit dem Auftrag, als Zweiter bestimmte
Bereiche der geschaffenen Welt zu regieren (Gen
1,26 und 28; Ps 8,7; Sir 17,2—4; Weish 9,2—3; 10,2).
Nach dem Vorbild des Schopfer-Gottes aus Gen 14
ist er ein Wesen, das spricht, entscheidet, wihlt,
befichlt; ein vernunftbegabtes und freies Wesen,
fihig zur Selbstbestimmung und zur Ubernahme
der Verantwortung fur seine Handlungen (Gn 3,5
und 22; Sit 15,14; 17,7); er ist Person und nicht
irgendein Individuum (vgl. Gen 9,6). Eine det-
artige Wesensverfassung stellt den Menschen vor
ein stindiges Problem. Sie fordert von ihm Selbst-
achtung und Achtung der Mitmenschen. Sie for-
dert ihn auf, mit Gott zusammenzuarbeiten: Dem
Auftrag, die niederen Wesen zu regieren, ja selbst
die geschaffenen Krifte sich zuautze zu machen
(Weish 14,5), entspricht die Verpflichtung, keine
Geschépfe zu miBbrauchen und sich ihres Schép-
fers zu erinnern (vgl. Weish 13, 1-9). Sie dringt ihn
vor allem, soweit wie méglich in einer Weise zu
leben, die ihn Gott niher bringt: Der Gottihnlich-
keit entspricht die Notwendigkeit, ihn nachzu-
ahmen, wie in einem besonderen Zusammenhang
Lev 19,2 mahnt: «Seid heilig, denn ich, Jahwe,
euer Gott, bin heilig.» Die israelitische Gemeinde
wird die transzendente gottliche Heiligkeit wider-
spiegeln; sie wird «ausgesondert» sein aus den
anderen Volkern, fern der Siinde und vereint durch
gegenseitige Licbe, wenn jedes ihrer Glieder ge-
treulich ein System moralischer und ritueller Vor-
schriften beobachtet (Lev 19, 3—37). Doch die Ein-
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ladung zur Nachahmung Gottes nimmt im Alten
Testament noch andere Formen an, namentlich in
den Fillen, in denen das historische Handeln
Jahwes (Deut 24,17-22; Lev 25,39-43; usw.),
seine Gefithle oder seine Reaktionen (Ex z20,5;
22,26; 34,14; Deut 25,16; usw.) oder seine Attri-
bute (Gerechtigkeit, Treue, Giite) als Modell hin-
gestellt werden. Und schlieflich erhilt das Motiv
des «Bildes» eine griechische Firbung in Weish
2,23, jaes wird zu dem aufgrund des Berichtes von
Gen 2—3 erschlossenen Privilieg der «Unverwes-
lichkeit» in Bezichung gesetzt. Fir den Autor
bleibt die Unsterblichkeit der Gerechtigkeit auf
immer zugesichert (1,15), und sie stiitzt sich auf
eine Naturwirklichkeit, die nichts anderes istals die
Seele. Doch 4Bt sie sich nicht auf einen natiirlichen
Anspruch zuriickfithren: Der Mensch mul3 sie
durch die Gerechtigkeit gewinnen und schiitzen;
sie fithrt in die Gemeinschaft mit Gott, und dieser
vetleiht ihr zugleich etwas wie einen Lohn, eine
Gunst. Der Autor spricht also in einem originellen
Zusammenhang von einer bleibenden Berufung
zut Unsterblichkeit: Der Mensch ist als lebendi-
ges Bild dessen geschaffen, «was Gott eigen ist»,
nimlich seiner Ewigkeit, und er bewahrt durch
seine Natur stindig die Fihigkeit, dieses Bild zu
verwitklichen und endgiiltig zu fixieren.

Gott scheint sich auf vielerlei Weise dem Men-
schen nihern, zu ihm «kommen» zu wollen. Man
kann sie in zwei Arten von Fillen einteilen. Im
einen wird ein Mensch — Konig oder Reprisentant
eines Kollektivs — bis an die gottliche Sphére heran
erhoben, im andern stabilisieren und humanisieren
sich gottliche Krifte und Attribute, die in der Welt
wirksam sind, mehr und mehr.

Der Messias-Kinig

Wit wollen hier nicht der Geschichte des «per-
sonlichen Messianismus» nachgehen, sondern nur
die grofien Etappen dieser Geschichte in Erinne-
tung bringen, mit den sukzessiven Abwandlungen
des Themas. Nathan hatte David den ewigen Be-
stand seiner Dynastie zugesichert (2 Sam 7,11-10);
einige Jahrhunderte spiter zeichnet Isaias ein un-
vergleichliches Bild von einem Konig der Zu-
kkunft, det auf dem Throne Davids sitzen wird. In
einer Reihe von Wendungen weist er auf die Ge-
burt eines wunderbaren Kindes hin, die eine Art
stindiger Gegenwart Gottes bei dem «Rest»
Israels eroffnet, denn dieses Kind wird auf den
Namen Emmanuel, « Gott mit uns» (7, 15; 8,8 und
10), Anspruch haben. Andere Titel (9,5) erheben es

offenbar iiber die rein menschliche Sphire hinaus,
denn einige von ihnen zeigen Anklinge an das
Gottliche (das gilt vor allem in 10,21 fiir «starker
Gotty). In ihm wohnt der Geist Gottes (11,2), det
es mit Weisheit und Kraft etfiillen wird. Und
schlieBlich wird es einen Frieden ohne Ende in
Recht und Gerechtigkeit bringen (9,6; 11,5-8),
und «die Erkenntnis Jahwes wird das Land et-
fullen» (11,9). Das hier entwotfene Bild hat Paralle-
len, die es noch bereichern (Mich §5,1-2; Ps 110),
oder Fortfithrungen und Erweiterungen (Ps 72);
in manchen Punkten wird es durch die spiteren
Propheten abgewandelt (Jer 23,5; Ez 34,23;
37,24—25; Zach 9,9-10). Doch das Wesentliche
ist von Isaias gesagt, und nirgendwo anders in der
Bibel etscheint der Messias-Konig, der Gesalbte
Jahwes, zugleich Gott so nah und so sehrimstande,
seine Gegenwart inmitten eines gereinigten Restes
auszustrahlen. Doch diese Zukunftsperspektiven
vetlieren nach und nach ihre Schirfe und An-
ziehungskraft — zweifellos weil die israelitischen
Konige immer enttiuschender sind. Die Verhei-
Bungen der spiteren Propheten tibersehen hiufig
geradezu die Mittlerrolle des Konigs der Zukunft
odert verwandeln ihn in einen «Fiirsten» (Ez 37,25)
oder in das Oberhaupt einer Theokratie, die Gott,
der wahre Hirt, durch feste und endgiiltige Tnsti-
tutionen regieren wird. Daneben tauchen andere
Gestalten auf, die den davidischen Messias zu vet-
dunkeln scheinen: die des Gottesknechts im Deu-
tero-Isaias (42,1-9; 49,1-9; 50,4-I1; 52,13;
53,1—12) und dann die des Menschensohnes im
Danielbuch.

Der Gottesknecht

Was den Gottesknecht anbetrifft, so stehen ein-
ander nach wie vor die individuelle und die kollek-
tive Interpretation gegenuber. Dabei sollte man sie
miteinander in Einklang bringen: Eine Einzelper-
son reprisentiert in hervorragender Weise eine
Gruppe (die der Israeliten, welche in der Priifung
Gott treu geblieben sind), oder diese Einzelperson
erwichst aus ihr. Die koniglichen Ziige des Gottes-
knechtes oder seine Beriihrungspunkte mit dem
Konig der messianischen Erwartung sind wenig
greifbar oder sekundir und nur auf dem Weg iiber
eine betrichtliche Transposition zu etreichen, Die
prophetischen Ziige sind bedeutend ausgeprigter —
sowohl fiir die Berufung, als fiir die Sendung des
Knechtes. Doch geht sein Bild in mehreren Punlk-
ten dariiber hinaus: Die Sendung des Gottes-
knechtes gilt den Heidenvolkern, bis zu den
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fernsten «Inseln» (42,4 und 6; 49,1 und 6; 52,14—
15); seine unverdienten Leiden haben Sithnewir-
kung fiir die Stinden der «vielen» (53,5. 6. 8. 10—
12); sie bringen ihnen «Heilung» und «Frieden»
(53,5); und schlieflich am Ende seiner Priifung,
aber erst am Ende, wird ihm die Konigsherrschaft
iiber zahlreiche Volkerscharen iibertragen (53,12).
Das Bild eines neuen Israel; zutiefst gezeichnet von
den schmerzlichen Etfahrungen mancher Prophe-
ten (vor allem Jeremias) kann im Hintergrund
Gestalt gewinnen. Doch hat dieses als Oberhaupt
oder Lehrer eine ausgeprigt religiose Personlich-
keit, deren Mission in der freiwilligen Hinnahme
der Demiitigung, des Leidens, ja selbst des Todes
zum Heil fir die «Vielen» gipfelt. Der Gottes-
knecht identifiziert sich zugleich mit diesen und
mit den geheimnisvollen Plinen eines Erloser-
Gottes. In dieser zweifachen Verbundenheit bleibt
er voll und ganz solidarisch mit den Menschen und
erhebt sich tiber diese — nicht allein durch seine
Frommigkeit und seine hohere Kenntnis Gottes,
sondern dariiber hinaus durch seine hochherzige
Mitarbeit an einem gottlichen Heilsplan,

Der Menschensohn

Die Gestalt des Menschenschnes zeichnet sich von
Anfang an auf einer transzendenten Ebene ab: «Er
kommt auf den Wolken des Himmels», er tritt hin
vor den «Hochbetagteny», um von ihm die Herr-
schaft iber alle Volker zu empfangen (Dan 7,13.
14). Zwar wird et — anniherungsweise — als «eine
Gestalt wie ein Menschensohn» bezeichnet,
scheint sich aber nicht als rein menschliches Wesen
bestimmen zu lassen; daher hat man vorgeschlagen,
in ihm einen Engel zu sehen oder eine Art Inkarna-
tion der gottlichen Herrlichkeit oder Weisheit.s
Doch dann erleben wir eine Art feierlicher Ein-
setzung und Machtiibergabe, die wie ein Vorspiel
zu der der «Heiligen des Allerhéchsten» (7,27)
wird, da anschliecBend diesen dieselbe Herrschaft
verheillen wird. Auf der anderen Seite kann eine
apokalyptische Vision irdische Realititen auf eine
~ himmlische Ebene transponieren, um die ganze
Tiefe ihrer Bedeutung zu zeigen oder ihre Ein-
mindung ins Transzendente zu betonen. Somit
kénnte der Menschensohn in einem gewissen Mafle
oder zunichst der irdischen Sphire angehoren.
Namentlich im Hinblick darauf, daf die « Heiligen»
ihrerseits nach der Verfolgung unter der Herr-
schaft des «vierten Tieres» « Konigtum und Herr-
schaft» (7,23—26) empfangen. Es besteht aber ein
enges Band zwischen ihnen und dem Menschen-

sohn, so dal man geneigt ist, diesen als ihren her-
vorragenden Reprisentanten oder Fihrer anzu-
sehen. Erhilt nicht auch er einen herrlichen Lohn
nach Priifungen, die denen des leidenden Gottes-
knechtes dhnlich oder gleich sind? Auf jeden Fall
aber betont Daniel, so scheint uns, die Verhert-
lichung dieser geheimnisvollen Personlichkeit,
ihre endgiiltige Erhebung auf die géttliche Ebene,
bis hin zur Teilnahme an der gottlichen Herrschaft
selbst tber alle Volker. Wird er zugleich als tiber-
menschliches Wesen betrachtet? Die komplexen
Assoziationen der Gattung der apokalyptischen
Literatur machen das durchaus moéglich. Doch
weill man nicht, welcher spezielle Finfluf} bestim-
mend gewesen ist: der «gottliche» Glorienschein
des von Isaias dargestellten Messias, die zugleich
transzendente und den Menschen dullerst nahe
Weisheit oder die Feststellung, dall «das Aussehen
des Gottesknechtes und seine Gestalt nicht mehs
die der Menschenkindetr» war (Is 52,14)?

Das Wort

Mit dem Wort, dem Geist oder der Weisheit nihert
sich Gott fortschreitend dem Menschen. Wesen,
die aus ihm hervorgehen und seiner providentiellen
Titigkeit Gestalt geben, konsolidieren sich meht
und mehr, bringen die Zusicherung einer stindigen
Prisenz und schaffen beteits eine Art Verbindung
zwischen ihm und dem Menschen. Das Wort hat
nicht allein im Anfang die Welt geschaffen (Gen 1;
Ps 33,6 und 9; Jdt 16,14; Weish 9,1), es bleibt
standig in der Natur am Werk (Ps 107,25; 147,15
und 18; 119,89; Is 40,26; 44,27; usw.). Esistauch
ein Wort der Offenbarung, das Israel die Willens-
duBerungen seines Gottes bekanntgemacht hat.
Wenn dieses Wortt sich fortschreitend in einem ge-
schriebenen Gesetz niedergeschlagen hat, so bleibt
es doch Iebendig, fiit jeden einzelnen aktuell (Deut
30,11-14; Ps 119, 103 und 140; vgl. auch Deut 8,3
und Weish 16,26). Die sukzessiven Erfahrungen
der Propheten, vor allem des Jeremias, haben ge-
zeigt, daB es unter anderem nicht allein ein Licht,
sondern eine unwiderstehliche Kraft war (Deut
18,18; Jer 1,9 ff; 20,7-9; 23, 29; usw). Und schlie3-
lich ist es ein Wort des Heiles, das kommt, um aus
jeder denkbaren Gefaht zu befreien (2 Koén 2,21-
22; Ps 107,20; Weish 16,12) und um den gesamten
Plan Gottes auszufithren, indem es die entschei-
denden Ereignisse in Gang setzt (Is 40,5 ; 41,4 und
9; 44,265 usw.), mit einer unumschrinkten Is 55,
10-11) und unaufhebbaren Wirksamkeit (Is 40,8;

45,23).
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Der Geist

Die Titigkeit des Geistes wechselt ab mit der des
Wortes, hat abet ihre eigenen Charakteristika. Man
schreibt ihm gern Formen gottlichen Titigwer-
dens zu, die durch ihre Plétzlichkeit und ihre Macht
iiberraschend wirken, denn er ist die Quelle einer
transzendenten Kraft, vergleichbar dem stirksten
Sturmwind. Bildlich dargestellt als Lebenshauch
des lebendigen Gottes, wird er selbst zu einem be-
lebenden Prinzip: Als solches vielleicht in Gen 1,2
erwihnt, teilt es allen Geschopfen das Leben mit
(Ps 104,29-30; Weish 21,1) und vor allem dem
Menschen (Gen 2,7; Ez 37,5-10; Job 27,33 33,4;
34, 14-15). Ferner ist et ein iibetnatiirliches Er-
kenntnisprinzip, méglicherweise weil man ihn als
Informator oder Berater der gottlichen Erkenntnis
und Einsicht versteht (vgl. Is 40,13): Er teilt Rat,
Klugheit und Weisheit aus (Num 11,17 und 25;
27, 15—18; Deut 34,9; Is 11,2; Job 32,8), sowie
die verschiedensten Erkenntnisse (Ex 28,3; 31,33
35,31 ;usw.), und man schreibt ihm mehr und mehr
die prophetischen Offenbarungen zu (2 Sam 23,2;
2 Kén 2,9 und 19; Os 9,7; Bz 11,5; Joel 3,1-2;
Neh 9,30; Zach 7,12). Und schlieBlich ist er ein
heiliger Geist, denn er ist der Geist eines transzen-
denten Gottes, der seiner Natur nach der Siinde
des Menschen widerstrebt: Unter diesem Aspekt,
kombiniert mit den vorher genannten, wird er, vor
allem in den messianischen Ausblicken, zum be-
hetrrschenden Prinzip des gesamten religiésen und
sittlichen Lebens, nachdem er die Menschen von der
Siinde gereinigt hat (vgl. Ps 51, 12-14; 143,105 Is
4,43 11,2—3; 32, 15-17; Bz 11,19-20; 36,25-27;
37,14; Zach 12,10). Hinter all diesen verschiedenen
Funktionen steht immer die Tendenz, den Geist
als bleibenden géttlichen Einflull zu bezeichnen,
wihrend dem Wort vielmehr Fille eines begrenz-
ten, voriibergehenden Titigwerdens zugeschrie-
ben sind. So «weilt er» auf gewissen propheti-
schen (Num 11,17-25; 2 Kon 2,9 und 15), konig-
lichen (1 Sam 16,13) und messianischen (Is 11,2;
42,1; 61,1) Personlichkeiten oder erscheint in den
Riickblicken auf die Vergangenheit als stindiger
Fithrer des auserwihlten Volkes (Is 63,10. 11.
14; Neh 9, 20), in dem er gegenwirtig bleibt (Agg
2,5). Und schlieBlich macht ihn, wihrend Eze-
chiel thn auf einer transzendenten Ebene am Werk
sieht, um die Gegenwart Jahwes an verschiedenen
Orten zu wirken (1, 12—20), das Buch der Weisheit
zu einer iiber-kosmischen Kraft, die «das Uni-
versum erfiillt», «alle Wesen zusammenhilt» (1,7)
und um alles weil3.

Die Weisheit

Doch in diesem Buch selbst erlebt man am Ende
einer langen Entwicklung der Weisheitsliteratur
eine seltsame Vermischung des Geistes und des
Wortes mit der Weisheit. An dieser Stelle konnen
wit diese Entwicklung nicht verfolgen. Wir wollen
uns nur die beiden Pole der biblischen Spekulatio-
nen iiber die gottliche Weisheit vergegenwirtigen.
Bald betont man auf diese oder jene Weise ihre
Transzendenz: Sie ist frither als die Schopfung
(Spr 8,22 fI; Sir 1,4); sie inspiriert den Schopfer
(Job 28,25—27; Sir 1,19; Weish 8,4); sie ist sein
Werkzeug (Spr 3,19; Jer 10,12) oder seine Mit-
atbeiterin (Spr 8,307; Weish 7,12 und 21; 8,6;
14,5); sie kennt von Grund auf die Welt, ihren ge-
heimnisvollen Plan, ihre Gesetze und den Daseins-
grund von allem; doch ein solches Wissen bleibt
dem Menschen unzuginglich (Job 28,1-23; Bar 3,
15—31), der in die Grenzen seiner eigenen Situation
und Verfassung verwiesen ist (Job 28,28; Sir 3,
21-24; vgl. auch Gen 3,5 und 22; Ez 28,1—5). Als
Attribut dessen, der allein den Namen Weiser ver-
dient (Job 12,13; Sit 1,8), als Personifizierung sei-
nes Rates (vgl. Is 40,13-14; Weish 8,4) oder der
Herrschaft seiner Vorsehung (Spr 8,15-16; Job
12,13—25) vereitelt die Weisheit jegliche mensch-
liche Vorausschau oder Klugheit (vgl. Job 11,6).
Bald dagegen erscheint sie als Freundin des Men-
schen: Von Anbeginn ist sie mit ihm verbunden
(Spt 8,31) und fordert ihn auf jede erdenkbare
Weise auf, den Weg der Getechtigkeit zu wiihlen
und darauf zu bleiben (Spr 1,20ff; 8,1-11 und
23—36; 9,1-6). Sie lehrt ihn im wesentlichen, nach
den Grundsitzen der «Furcht des Herrn» zu leben
(Spr 1,7; Job 28,28; usw.), aber sie ist auch Herrin
einer ganzen Lebensweisheit, die in den vetrschie-
denen Voélkern verbreitet ist und einen hervorra-
genden Ausdruck in Salomo gefunden hat (1 Kon
5,9-14). Sie wird ferner dargestellt als eine Heils-
macht: Nachdem sie die ersten Schritte der Mensch-
heit gelenkt und befreiend oder rettend in die alte
Geschichte eingegriffen hat (Weish 10,1-8), hat
sie die Vorviter des auserwihlten Volkes beschiitzt
(Weish 10,9-14) und zum Entstehen des Volkes
beigetragen (Weish 10,15-11,1). Danach hat sie
sich mit der besonderen an Israel ergangenen
Offenbarung identifiziert, die im Gesetz gipfelt
(Deut 4,5-8; Sir 24,23; Bar 3,37-4,4). Und
schlieBlich verkorpert oder symbolisiert sie eine
Prisenz der Gnade: Obwohl sie Herrin des ganzen
Universums ist, hat sie sich dafiir entschieden, in
Israel und vor allem im Tempel zu Jerusalem zu
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wohnen, wo sie dem dortigen Kult vorsteht (Sit
24,6-12). Doch diese Einengung ihres Witkungs-
bereiches ist nur scheinbar oder zeitweilig. An an-
deren Stellen wird dann auch ihre universale kos-
mische Titigkeit nachdriicklich betont: Sie be-
herrscht die Welt mit Macht, sie regiert sie nach
Art einer Vorsehung (Weish 7,24; 8,1). Thre Vor-
liebe richtet sich nach wie vor auf den Menschen,
«den sie liebt» (Weish 1,6): Sie kann ihm alle er-
denkliche Wissenschaft und Erkenntnis mitteilen
(Weish 7,17-21; 8,8), doch geht es ihr vor allem
darum, ihn zutr Tugend und zur Frommigkeit anzu-
halten (Weish 1,4-5; 8,7; 10,12); «und von Ge-
schlecht zu Geschlecht geht sie in heilige Seelen ein
und schafft so Freunde Gottes und Propheten»
(Weish 7,27). Dieser heilige (sainte) EinfluB ist ein
bevorzugter Aspektihrer titigen Gegenwart in der
Welt. Zugleich wird die Weisheit weitestmoglich
mit Gott identifiziert, als in der unmittelbaren Aus-
strahlung seiner Transzendenz gelegen (Weish
7,25—26). Da man sie nicht im strengen Sinne zu
einem vermittelnden Faktor machen kann, petsoni-
fiziert sie die gottliche Titigkeit als solche, in ihret
Quelle und ihren Auswirkungen betrachtet: als
cine vollstindig von den gottlichen Hauptattri-
buten durchdrungene und zugleich transzendente

John Crossan
Die Gegenwart der Liebe

Gottes in der Macht
der Taten Jesu

Die Verbindung von Gott und Mensch in Jesus
Christus soll hier nur unter einem einzigen Aspekt
betrachtet werden. Die Einheit des in einer mensch-
lichen Natur inkarnierten gottlichen Wortes in
Jesus; Jesu eigenes Verstindnis seines Wesens und
seiner Sendung; die Scheidung dessen, was er selbst
wihrend seines irdischen Lebens erklirt hat, von
dem, was seine Jiinger nach seinem Tod unter dem
Beistand des Geistes verstanden haben — das alles
birgt so viele und verwickelte Probleme, daf3 es in
einem so kurzen Artikel nicht behandelt werden
kann.

wie immanente Titigkeit, welche die individuelle
und kollektive Geschichte in wirksamer Weise
lenkt, um sie auf ein Ziel hinzufithren. Durch die
Komplexheit ihrer in der Bibel greifbar werdenden
Zitge hindurch liBt die Weisheit ein hervorragen-
des Geschenk Gottes erahnen: ein stindiges Woh-
nen Gottes unter den Menschen und eine Vet-
einigung aller seiner Pline in einer zugleich gott-
lichen und dem Menschen sehr nahen Witklichkeit.

I Vgl S.N.Kramer, Man and his God: Supplement zu VT II1
(Leiden 1955) 170-182; J.Nougayrol, Une Version ancienne du
«Juste souffrant»: RB (1952) 239-250; usw.

2 Text in Ancient Near Eastern Texts relating to the OT (hrsg.)
Pritchard (Princeton 1950) 434-437; vgl. auch P.Dhorme, Choix de
textes religieux assyro-babyloniens (Patis 1907) 372-379.

3 Vgl. E. Jacob, Théologie de I’A.T. (Neuchitel 1955) 139,

4 Vgl. W. Eichrodt, Theologie des Alten Testaments II (Leipzig

1935) 61.
5 Vgl. A.Feuillet, Le Fils de ’homme de Daniel et la tradition

biblique: RB (1953) 170-202; 321-346.
Ubersetzt von Karlhermann Bergner

CHRYSOSTOME LARCHER

geboren am 29. Februar 1908 in Louvigné-du-Désert, Dominikaner,
1932 zum Priester geweiht. Er studierte an den Katholischen Fakulta-
ten von Lyon, am Studium der Dominikaner in Lyon und an der
Ecole Biblique in Jerusalem. Er ist Lizentiat der Philosophie, Lektor
der Theologie und Lizentiat der Bibelwissenschaften. Er hat an der
Bibel von Jerusalem und an der Okumenischen Bibel mitgearbeitet.

Problemstellung

Hier mag es zunichst geniigen, die Hauptziige des
allgemeinen Problems in Erinnerung zu bringen,*
ehe wir auf den besonderen Aspekt eingehen, der
hier niher betrachtet werden soll. Dieses Problem
beriihrt zwei hart umstrittene Bereiche. In keinem
von beiden zeichnet sich eine Lésung oder auch
nur eine Ubereinstimmung der Meinungen ab.
Das Gesamtproblem des historischen Jesus be-
findet sich noch in der Diskussion. Was tat und
sagte Jesus in seinem irdischen Leben, zu seiner
Zeit und an seinem Ort, und was bewahrten die
ersten Gemeinden in ihren miindlichen Traditio-
nen und evangelischen Bekenntnissen von ihm im
Gedichtnis und zeichneten es auf fiir ihre untet-
schiedlichen liturgischen, katechetischen und po-
lemischen Zwecke? In dieser allgemeinen Pro-
blemstellung, ja vermutlich in ihrem Kern, liegt
cine zweite Schwierigkeit. Sie betrifft das Selbst-
verstindnis des historischen Jesus. Wie hat Jesus
sich selbst gesehen, wie hat er seine eigene Identitit
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