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,Nicht mehr ...!* Vergangenheitsbezug und Zukunftserwartung in Jes 40—-66
Uta Schmidt

1 Einleitung
1.1 Zu Text und Fragestellung

Die Tagung, die diesem Sammelband zugrunde liegt, hat deutlich gezeigt, dass die Texte des
Jesajabuches und der Biicher Esra und Nehemia fiir die Konstituierung und Stabilisierung des
nachexilischen Israel auf unterschiedliche Konzepte zuriickgreifen, die im Kontext der Tagung
als ,,Begriindungsressourcen* bezeichnet wurden.

Zeit- und Zukunftsvorstellungen sind eine solche Ressource, die erst bei genauerer Betrachtung
in den Blick kommt, da sie in der Regel erst einmal als gegeben angenommen wird. Durch die
Kapitel des Jesajabuches ab Jes 40 zieht sich aber deutlich wahrnehmbar die Erwartung eines
Umbruchs und einer neu anbrechenden Zeit, die sich von den bisherigen Zeiten grundséatzlich
unterscheidet und die in erster Linie durch die positive, vertrauensvolle, theologisch gesprochen
heilvolle Beziehung Jhwhs zu seinem Volk bestimmt ist.!

Israel gewinnt in den Texten aus der Zeit des ausgehenden Exils und der nachexilischen Zeit
neu Gestalt. Wer das nachexilische Israel sein soll, wird darin entworfen und daraus begriindet.
In Jes 40—66 wird das nachexilische Israel vor allem aus dieser angekiindigten Zukunft heraus
bestimmt. Die Texte bieten jedoch unterschiedliche Perspektiven auf diese Heilszukunft: den
Fokus auf den Umbruch vom Einst zum Jetzt (2.), auf den kleinen Anfang der gro3en Zukunft,
den Jhwh bereits gemacht hat (3.), und auf die angekiindigte Zeit in ihrer Fiille (4.). Der Ver-
gangenheitsbezug spielt darin eine erstaunlich kleine Rolle (5.). Die folgende Betrachtung der
unterschiedlichen Perspektiven zeigt diese mit ihren theologischen Implikationen und verortet
sie in den politischen und gesellschaftlichen Verdnderungen der Geschichte des nachexilischen
Israel.

Das zentrale Thema in Jes 40—66 ist die heilvolle Beziehung zwischen Jhwh und dem Volk, die
erneut moglich wird. Sie wird in der Beziehung Jhwhs zum Knecht Jakob-Israel (Jes 40—48)
und zu Zion-Jerusalem (ab Jes 49) entfaltet. Das angekiindigte ,Heil‘, ein theologischer und
reichlich abstrakter Begriff, wird dabei in vielféltiger Weise enfaltet. In metaphernreicher und
bildhafter Sprache wird fiir das Volk eine Zeit der Fiille ausgemalt. Die Zionstexte vermitteln
durch die Personifikation der Stadt-Frau Zion-Jerusalem die neue Zeit in der Kombination aus
erneuerter Beziehung und wiederaufgebauter und -bevdlkerter Stadt. Ebenfalls im Rahmen die-

ser Bildwelt wird das Verhaltnis zu den Volkern neu bestimmt: Zion wird Herrscherin iiber die

! Deuterojesaja (Dtjes) ist im Folgenden als kompositorisch eingrenzbare Texteinheit Jes 40-55 verstanden, jedoch
nicht als ein historisch in sich geschlossener, schon gar nicht von einem Propheten verfasster Textkomplex. Als
Tritojesaja (Trtjes) werden die Kapitel 56—66 bezeichnet, die allerdings weniger als Einheit verstanden werden als
Dtjes. Doch zeigen die Ergebnisse in diesem Beitrag, dass zwischen Jes 40—55 und 5666 erkennbare Unterschiede
bestehen.



Volker und deren Ziel und Zentrum. Ab Jes 56 kommen neue Konstellationen und Themen
hinzu: Nicht mehr nur Volk und Voélker stehen nebeneinander. Daneben ist eine Auseinander-
setzung um die Inklusion bzw. den Ausschluss verschiedener Gruppierungen zu beobachten:
Was ist mit den S6hnen der Fremde (Jes 56,3; 60,10; 61,5), mit den Eunuchen (Jes 56,3.4),
denen, die fremde Kulte pflegen, den Frevlern (Jes 57,20.21) und denen, die die Armen aus-
beuten? Auch dies wird im Blick auf Zukunft ausgefiihrt. Auf der einen Seite steht weiterhin
die Vorstellung einer idealen Zukuntt, in der alle, die sich Gott zuwenden, dazugehoren konnen
(vgl. z. B. Jes 56,1-8). Andererseits kommt dazu neu die Unterscheidung von heilvoller und
bedrohlicher Zukunft, die an das jeweilige Verhalten gekniipft werden. Fiir die Betrachtung von
Zeit als Begriindungsressource ist relevant, wie diese inhaltlichen Aspekte der angekiindigten

Zukunft in den Texten zeitlich vermittelt werden.

1.2 Zur Zeit im AT

Das Verstdandnis der Zukunftsperspektive in den Texten basiert auf Zeitvorstellungen, die sich
in vielen Texten des AT finden.? So ist es angemessener, von ,Zeiten‘ im Plural zu sprechen,
denn die Zeit, die abstrakte, mathematisch-lineare Zeit, die leer ist und gleichméBig lauft (Se-
kunde um Sekunde), ist ein Phdnomen der Neuzeit.? Noch bis ins Mittelalter sprach man eher
von Zeiten. Gerhard von Rad hatte mit seiner Rede von der ,,gefiillten Zeit™ die Aussagen des
AT gut getroffen, (auch wenn die heilsgeschichtliche Konzeption, die er damit verkniipfte, m.
E. nicht zwingend ist).* Denn sie besagt, dass man in Texten des AT statt abstrakter Zeit eher
Zeiten unterschiedlicher Qualitdt findet, abhéngig davon, was diese Zeiten ausmacht, mit von
Rads Worten, womit Sie ,,gefiillt” sind. Auch in der Philosophie und den Geschichtswissen-
schaften, den Sozialwissenschaften und der Sozialpsychologie ist Vergleichbares beobachtet
worden: die Vorstellung und Wahrnehmung von Zeiten, die eigene Qualitdt haben und die sich
durch das auszeichnen, was Menschen in diesem Zeitraum miteinander tun oder erfahren.’ Man
spricht von Handlungs- und Ereigniszeiten, wie z. B. Ferienzeit, Erntezeit oder Trauerzeit.
Diese Zeiten stehen natiirlich in Beziehung zueinander, aber nicht linear, sie sind nicht aufge-
reiht, wie Perlen auf einer Schnur. Um also zu erfassen, wie diese Zeiten zueinander in Bezie-
hung stehen, ist es notig, die Perspektive zu analysieren, in der sie zueinander gesehen werden.
Um die Perspektiven auf die neue heilvolle Zeit in Jes 40—66 geht es im Folgenden.

Zukuntt als noch nicht geschehene Zeit, als noch ausstehende Zeiten, ist in jeder Art von Zeit-
vorstellung ein Sonderfall. Fiir die Jesajatexte bedeutet die Ausrichtung auf etwas, das noch

nicht geschehen ist, dass dies in den Texten entworfen werden muss, um die Qualitdt der

2Vgl. U. SCHMIDT, Zukunftsvorstellungen 15-21.

3 Entfaltet bei L. HOLSCHER, Entdeckung; vgl. K. GLOY, Zeit 181f. zu Isaac Newton als Anfang dieser Entwick-
lung.

4G. v.RAD, Theologie 11 113.

5 Vgl. K. GLOY, Zeit; R. KOSELLECK, Zukunft; G. DUX, Zeit; R. LEVINE, Landkarte.



angekiindigten Zukunftszeit erfahrbar zu machen.® Dazu kommt als weitere Besonderheit der
Texte der Hebraischen Bibel, dass die Unterscheidung zwischen Vergangen und nicht-Vergan-
gen sprachgeschichtlich schon friih existierte, die zwischen prisentisch und futurisch sich im
biblischen Hebréisch aber erst spéter und auch nur unvollstindig herausbildete. So sind Ent-
scheidungen in der Frage, ob etwas geschieht (prasentisch), geschehen wird (futurisch) oder
geschehen soll (volitiv), in prophetischen Texten oft letztlich theologische Unterscheidungen.’
Dies gilt auch fiir die hier behandelten Texte.

2 , Nicht mehr ... !“(Jes 51,22) — Der Umbruch

In den Texten iiber die neue Zeit ist die Perspektive auf den ,,Umbruch® zentral, in der unter-
schiedliche Aspekte fokussiert werden: der Wechsel vom ,,Vorher* oder ,,Bisher* zum Neuen
(2.1) und die Betonung des Moments des Umbruchs ,,jetzt!“ verbunden damit, was ,,nicht mehr*
geschehen soll (2.2). In beiden Aspekten kommt der Fokus auf die Heilszeit, die Jawh ver-
spricht, zum Ausdruck: Auf Zustiande und Situationen, sprich ,,Zeiten“, die zuende gehen, folgt
in einem Umbruch eine neue, ganz andere Zeit, die im Mittelpunkt aller Aussagen und Ankiin-
digungen steht, und auf die alle anderen Zeiten hin ausgerichtet sind.

2.1 Vorher — Bisher

,,1 Trostet, trostet mein Volk! spricht euer Gott. 2 Redet zum Herzen Jerusalems und ruft ihr zu, dass sie ihren
Dienst vollendet hat, dass ihre Schuld abgetragen ist! Denn sie hat von der Hand JThwhs Doppeltes empfangen fiir
all ihre Siinden.” (Jes 40,1f))

Programmatisch kommt in diesen ersten Versen von Dtjes zum Ausdruck, dass die leidvolle
Zeit zuende, die Schuld beglichen ist und somit im Verhéltnis zu Jhwh keine Rolle mehr spielt.
Nicht ausdriicklich, aber implizit wird vermittelt, dass mit diesem Trostaufruf etwas Neues be-
ginnt.

Die Zuwendung Jhwhs zu seinem Volk (,, Trostet”, ,,Redet zum Herzen™) gehdrt zu diesem
Neuen. Zugleich wird in den beiden Versen bereits erkennbar, dass im Text auch das bisherige
Leid auf Jhwhs Macht (,,von Jhwhs Hand*) zuriickgefiihrt wird. So wird in diesen Auftaktver-
sen nicht nur der Umbruch angekiindigt, sondern es werden auch zentrale Ziige eines span-
nungsvollen Gottesbildes fiir die folgenden Kapitel gezeichnet: Jhwhs Zuwendung zum Volk
und seine Zusage einer neuen heilvollen Zukunft sind mit seiner allumfassenden Macht ver-
bunden, die auch die Vergangenheit mit allen negativen Erfahrungen umgreift.

In 40,1f. wird die Zeit vor dem Umbruch ndher qualifiziert als eine Zeit, die von Zions Schuld
(@PE) und dem daraus folgenden Heeres- oder Frondienst (BPR)) bestimmt war. Doch mit dem

$ Vgl. U. ScumDT, Zukunfisvorstellungen 301-311.
7Vgl. J. TROPPER, Aspektsystem 179.



Aufruf zum Trost, der das Ende dieser Zeit anzeigt, wird auch deutlich, dass die Vergangenheit
keinen Raum mehr einnehmen soll: Welcher Dienst und welche Schuld — dariiber schweigt der
Text. Vor allem in Jes 4055, doch auch dariiber hinaus, finden sich weitere Belege dafiir, dass
die Vergangenheit als Zeit der Schuld bestimmt wird, die im Moment der Rede im Text jedoch
nicht mehr wichtig ist. Die Schuld und die Vergehen Jakob(-Israels) werden angesprochen, die
aber Jhwh bereits getilgt hat (PRRER Jes 43,25f; 44.22). Die Adressatlnnen werden aufge-
fordert, nicht mehr an das Vergangene zu denken (BRR Jes 43,18.19a), an ,,die Schande (2RR)
der Jugendzeit und ,,die Schmach (FRPR) der Witwenschaft™ Zions (Jes 54,4) und an die Siinde
(ErE)) des Volkes (Jes 64,8), wie Jhwh es auch selbst nicht mehr tun will (Jes 43,25).

Programmatisch wird an etlichen Stellen das Ende des Bisherigen mit ,,nicht mehr* (ARRRRR)

markiert:
.-S0 spricht dein Herr Jhwh und dein Gott — er streitet fiir sein Volk — sieh, ich habe aus deiner Hand den Becher
des Taumels genommen, den Kelch, den Becher meines Zorns: Du wirst nicht mehr daraus trinken.“® (Jes 51,22)

Fast immer geht es dabei um Zion-Jerusalem, das im Krieg verlassen, erobert und gedemiitigt
war.® Die Darstellung Zion-Jerusalems als Stadt-Frau, d.h. als weibliche Personifikation der
Stadt, ermédglicht die Uberschneidung in der Darstellung der Folgen von Krieg, Eroberung und
Besatzung fiir die Stadt und ihre BewohnerInnen. , Nicht mehr* — so die Ankiindigung, soll dies
nun geschehen (Jes 51,22; 52,1; 60,18: Zusammenbruch, Verwiistung, Gewalttat,
PRPRRRRRRRRRR; vel. auch Jes 51,19),° wie auch die damit verbundene Verlassenheit und Be-
schimung ein Ende haben sollen (Jes 54.4; 62.4). Die Charakterisierung der Vergangenheit

durch die Folgen von Krieg, Eroberung und Besatzung beschrankt sich auf die Zionstexte (vgl.
in Jes 40,21). Die Hinweise lassen sich zu einem Bild der Leidenszeit Zions zusammen-
setzen, deren Ende nun verkiindet wird. 2

Die Markierung ,,nicht mehr wird in Jes 60 und 65 dann auch fiir eine ausgeweitete Vorstel-
lung des ,,Bisher* verwendet: In Jes 60,19f. wird Jhwh nicht nur die Tage der Trauer fiir Zion-
Jerusalem beenden, sondern als ,,Licht fiir immer* (PRERRRER) sogar Sonne und Mond abldsen.
Ahnlich umfassend wird das vergangene Leiden, das ,nicht mehr* sein soll, in Jes 65,19f. be-
stimmt: Weinen und Schreien und Tod vor der Zeit. Am Beispiel der ,nicht mehr“-Passagen
wird sichtbar, wie der Umbruch durch das definitive Ende des bisherigen Leidens bestimmt ist,
und wie dieses in den fritheren Texten noch enger an Kriegserfahrungen orientiert ist, dann aber
generell menschliches Leiden und sogar menschliche Existenz, (die im Licht von Sonne und
Mond lebt), in den Blick nimmt. Die letzten beiden Beispiele zeigen damit auch eine Verinde-

rung der Umbruchsvorstellung hin zu einer entfernteren — und nach heutigen MaBstiben in der

® Wortl. ,,Du wirst nicht mehr fortfahren, ihn noch weiter zu trinken.*
9 Zur Stadt-Frau Zion in Jes 40-66 s. CH. MAIER, Daughter 161-188.

10 Jes 51,22; 52.1; 60,18: Zusammenbruch, Verwiistung, Gewalttat, FERFEREEEEEE; dhnlich Jes 51,19; vgl. die

Begriffe ,,Pest, Schwert, Hunger* (|
Jer 21,7; Ez 5.12.

11 7u EEE vel. U. BERGES, Jesaja 4048 100f., der auch auf kultische Ankl4nge hinweist.

12 C. MANDOLFO zeigt in ihrer Untersuchung , Daughter Zion talks back to the prophets® auf, wie die gleiche
Situation in Klgl aus der Sicht der ,Tochter Zion® prasentiert wird, die anders als in Dtjes, nicht schweigt.

PRPERERR) als Chiffren fiir Krieg und Kriegsfolgen in Jer und Ez, z. B.



Welt nicht mehr realistischen — Zeit, (doch 1st dies eine Unterscheidung, die in den Jesajatexten
gerade nicht getroffen wird, dazu s. u.). Im Hinblick auf das Bild Jhwhs in den Jesajatexten sind
alle diese AuBerungen jedoch konsistent, da sie davon ausgehen, dass es in Jhowhs Macht liegt,
all dies ,,nicht mehr* geschehen zu lassen, und diese Macht damit iiber die Geschichte und den

Kosmos setzen.

2.2 Aber jetzt!

,,"*Denkt nicht (@ 2) an Fritheres (FEEEE), und auf Vergangenes (& 7) achtet nicht! ' Siehe, ich wirke
Neues (FRER)! Jetzt (BREE) sprosst es auf. Erkennt ihr es nicht? (Jes 43,18.19a).

Das Zitat des Tagungstitels driickt die bis hierher dargestellte Haltung zur Vergangenheit aus
(,,denkt nicht an Friiheres®), geht aber von da einen Schritt weiter in die Gegenwart. Im Blick
auf die angekiindigte neue Zeit verschiebt sich der Fokus von der abgeschlossenen Vergangen-
heit hin zum Augenblick des Umbruchs. Fast immer signalisiert das ,,Jetzt“ im Text den
Wechsel von einer durch Jhwh verursachten oder selbst verschuldeten Bedrohungssituation fiir
das Volk hin zur Rettung.?”®* Die Verdnderung wird meist nicht ausgefiihrt, sondern auf das
Jetzt” folgen entweder die Zusage der Zuwendung Jhwhs und die Bestitigung der Gottesbe-
ziehung (z. B. Jes 43,1; 44.1; 64,7), oder Neues wird angekiindigt (Jes 43,19; 48,6; u. 6.). Mit
dem , Jetzt“ wird der Sprechzeitpunkt im Text als Moment des Neuanfangs markiert, in dem
die Verdnderung geschieht oder zumindest ihren Ausgang nimmt.* Die Pflanzenmetapher in
Jes 43,19 (., Jetzt sprosst es auf.”) setzt diese Dynamik ins Bild: Die Verdnderung ist noch klein,
aber sie wachst unaufhaltsam. Mit , Jetzt“ werden hiufig Verdnderungen angekiindigt, die erst
noch zur vollen Entfaltung kommen miissen, um fiir die Adressatlnnen offensichtlich zu wer-
den, wéhrend der Fokus im Text auf dem Umbruch, dem Anfang der Veranderung liegt.

In den Texten finden sich weitere Formen, in denen der unmittelbare Anbruch der neuen Zeit
verkiindet wird. Eine Moglichkeit, dies zu kommunizieren, sind Imperative. Sobald die Adres-
satlnnen diese Aufforderungen umsetzen, tritt die angekiindigte Verdnderung ein, sodass die
Zukunft beginnen kann.

.,y Wach auf, wach auf, zieh deine Kraft an, Zion, zieh die Kleider deiner Herrlichkeit an, Jerusalem, heilige Stadt,
denn es wird nicht mehr in dich kommen ein Unbeschnittener und Unreiner. ? Schiittle den Staub ab, erheb dich,
setz dich, Jerusalem. Mach dich los von den Fesseln an deinem Hals, gefangene Tochter Zion.* (Jes 52.1f)

Zion wird aufgefordert, sich zu befreien. Durch die Imperative wird vermittelt, dass es allein
an der Initiative der Angesprochenen liegt, die Zukunft in Freiheit beginnen zu lassen, die Ad-
ressatInnen also selbst handlungsfihig werden miissen. Die AuBerungen suggerieren, dass sie
in der Lage sind, den Umbruch und damit Jhwhs Ankiindigung, Wirklichkeit werden zu

13 Ein unmittelbarer Wechsel vom vorigen zum folgenden Vers liegt in Jes 43,1; 44,1; 49,5 und 64,7 vor, in Jes
49,19 sogar innerhalb des gleichen Verses. Eine Bedrohungssituation, die ,jetzt“ zu Ende geht, ist im weiteren
Kontext von Jes 43,19; 48,7.16 zu finden.

14 v/gl. E. JENNI, Verwendung 45.



lassen.® Eine andere Variante, den unmittelbar bevorstehenden Umbruch anzukiindigen, sind
Formulierungen mit PRRR, ,,nahe“ ist Jawh mit seiner Rettung und Gerechtigkeit (Jes 51,5;
56,1) und seinem Recht (50,8). In doppelter Hinsicht, zeitlich und raumlich, 1st damit die Zu-
kunft durch die Gottesndhe charakterisiert. 16

Es ist anzunehmen, dass alle diese Varianten der Verkiindigung der neuen Zeit durch Konzent-
ration auf den Umbruch ithre Wirkung durch den Kontrast zur erfahrenen Gegenwart der Ad-
ressatInnen entfalten. Ein Hinweis darauf ist Jes 49,19, wo die gegensétzlichen Eindriicke im
gleichen Satz unverbunden nebeneinander stehen: ,,'®* Hebe deinen Blick, ringsum, und sieh:
Sie alle haben sich versammelt, sind gekommen zu dir. Sowahr ich lebe — Spruch Jhwhs — ja,
du wirst sie alle wie Schmuck anlegen und sie umbinden wie eine Braut. !° Ja, deine Ruinen
und deine Verwiistungen und das Land deiner Zerstérung — ja, jetzt bist du zu eng fiir die Ein-
wohnerschaft; es entfernen sich, die dich zugrunde gerichtet haben. Claus Westermann bringt
die Diskrepanz lebhaft zum Ausdruck: ,,Stellt man sich das vor lebendigen Hérern in einem
Dorf in Babylon gesprochen vor, so wird deutlich, was Deuterojesaja seinen Zuhoérern zumutet.
Es ist ja gar nichts zu sehen!“!” Diese Dissonanz kann aktivierend wirken, da die Zukunft in
greifbare Nihe gertickt wird, sie kann aber auch zur Zumutung werden, wenn der Widerspruch
zu grof3 wird. Es ist eine Frage der Umstande, wann solch ein Kontrast hoffnungsvoll wirkt und
wann unrealistisch (zu historischen Uberlegungen s. u.).

Zu dieser starken Dissonanz in den Zukunftsankiindigungen gehdrt auch, was schon Wester-
mann als , perfektische Heilszusage* bezeichnet hat. AuBerungen im Text suggerieren, dass die
Veranderung schon eingetreten und die neue, heilvolle Zeit bereits angebrochen sei, und nur
die Angesprochenen es noch nicht bemerkt hitten. '8 Den Adressatlnnen wird folglich einerseits
vermittelt, dass thre Wahrnehmung ihrer Lage falsch sei, andererseits aber in Aussicht gestellt,
dass sie nur eine andere Perspektive einnehmen miissten, um die neue Zeit als real zu erleben.
Letztlich funktionieren alle Lobaufforderungen nach diesem Muster: Sie rufen zum Jubel iiber
Zustande auf, die die Adressatlnnen z. T. ganz anders und kein bisschen bejubelnswert ein-

schétzen, wie 1 Jes 52.9:

158 auch Jes 51,17 (doppelter Imperativ); 55,1f. Haufung von Imperativen; 57,14; 60,1; 62,10. Die gleiche Kom-
munikationsstrategie wird in Jes 51,9 und 63,15.17 in umgekehrter Richtung eingesetzt: an Jhwh gerichtet, dass
er eingreifen moge.

16 Vgl. J. KUHLEWEIN, 677.680. J. VAN OORSCHOT, Babel 198 identifiziert in Jes 4055 eine eigene ,,Naher-
wartungsschicht. Die , kennzeichnet besonders die Ansage des kurz bevorstehenden Heils (Stichwort EER)“. Im
Rahmen seines redaktionsgeschichtlichen Modells rechnet er Jes 50,8 dieser Schicht nicht zu, wohl aber Jes 51.5;
55.6. Zur zeitlichen Nihe vgl. L.-S. TIEMEYER, Continuity 36. Sie fithrt Belege an, in denen die Lage der Tochter
Zion beklagt wird (Jes 49,14: 60,15a mit BER). ,.In both cases, the following material contains the divine assurance,
that the situation will change soon. [Hervorherbung U. S.]

17 C. WESTERMANN, Jesaja 40-66 178. In Jes 60,4 findet sich das Zitat aus 49,18a fast wortlich, nicht aber die
Spannung aus V. 19.

18 C. WESTERMANN, Jesaja 4066 13, erklért diese besondere Art der Heilsverkiindung in Dtjes noch damit, dass
urspriinglich eine Zusage des Priesters vorausgegangen sei. Da dies im Exil nun nicht mehr méglich gewesen sei,
habe Dtjes das darauf folgende Heilsorakel ,,zur perfektischen Heilszusage umgestaltet™. In jedem Fall vermittelt
diese die Gewissheit, dass Gottes Entscheidung schon gefallen ist.



,Freut euch lauthals und jubelt gemeinsam, [ihr] Ruinen Jerusalems, denn getrostet hat Jawh sein Volk, hat aus-
gelost Jerusalem. “1°

Der Moment des Umbruchs steht auch im Zentrum dieser Textstrategie, nur dass er hier nicht,
wie durch ,Jetzt* oder ,,Nahe“, sprachlich markiert wird. Die Wende liegt vielmehr bei den
Angesprochenen, in der Verdnderung ihrer Wahrnehmung oder ihres Verhaltens, auf das die
Texte abzielen. Dadurch wird ihnen Deutungs- und Handlungskompetenz unterstellt und damit
moglicherweise auch (wieder-)gegeben.

Die Identitdt des Volkes Israel wird in den Texten vor allem in der Zukunft verankert, als Volk
seines Gottes, in heiler Beziehung zu diesem, unversehrt und in Sicherheit. Die Vergangenheit
des Volkes trigt dazu nur wenig bei: Es hat eine Leidensgeschichte, die jetzt in mehrfacher
Hinsicht in der Beziehung zu Jhwh aufgehoben ist. Diese steht, ebenso wie ihr Ende, in Jhwhs
Macht, beides wird in den Texten als Teil der Beziehung Jhwhs zu seinem Volk beschrieben
(s. besonders Jes 54,7—10). Anders ist dies mit der Schuldgeschichte des Volkes, die keine Rolle

mehr spielen soll.

2.3 Der Kontext der Perserzeit

Alle diese Texte prasentieren die neue Zukuntft, die Jawh fiir sein Volk bewirkt, so iiberzeugend
wie irgend moglich als Tatsache. Rhetorisch wird die Verdnderung dadurch in sichtbare und
greitbare Nahe gertickt. Israel wird damit in den Texten zu einem Volk, das in der anbrechen-
den, der idealen Zeit lebt, die Jawh verheilen hat — obwohl vieles aus den Erfahrungen des
Volkes vermutlich dagegen spricht.?’ Dies ist immer wieder mit dem Begriff der Naherwartung
bezeichnet worden. Es ist bekannt, dass eine solche Erwartung auf Dauer nicht durchzuhalten
ist, sodass Verdnderungen in den Zukunftsankiindigungen im Laufe der Entwicklung der Jesa-
jakapitel anzunehmen sind. Diese Entwicklung kann hier nur angerissen werden.

Die Texte, die den Umbruch ins Zentrum stellen, lassen sich schliissig einem historischen Kon-
text zuordnen, in dem Verdnderung konkret im Raum steht. Dies traf zuerst auf die Zeit um 539
v. Chr. zu, in der Kyros® Siegeszug begann und politische Verdnderungen erwartet wurden. In
diese Zeit wird von mehreren Auslegern die Grundschicht Jes 40—48* angesetzt, der etliche der
Texte angehoren, die die unmittelbar bevorstehende Wende ankiindigen.?' Doch sind fiir die

Zeit des Kyros® zwar grofle Erwartungen, aber kaum spiirbare Verdnderungen anzunehmen,

9 Vgl. auch Jes 42,10-13; 44,23; 45,8; 48,20; 52,91.; 65,18; 66,10.

20 J. STROMBERG, Restoration 195, beschreibt diese Wirkung der Deuterojesajatexte bis heute: ,,Soaring hopes of
restoration mark the prophecies of DI, giving them a tone that has engendered hope in readers far removed from
the original circumstances of their composition. Perhaps as a testament to the power of DI’s rhetoric, its message
of restoration (however transformed) has outlived the historical context to which it was first addressed — a process
some have detected in the editing of the chapters themselves.*

2l Vgl. J. VAN OORSCHOT, Babel; U. BERGES, Buch; O. H. STECK, Gottesknecht; G. KRATZ, Kyros 175-191 (in
Grundziigen dhnlich R. ALBERTZ, Exilszeit 296-301) nimmt eine Kyros-Ergdnzungsschicht an, in der um 520
v. Chr. in allen Kyrostexten redaktionelle Ergénzungen zugefiigt wurden, um die Verénderung, die unter Darius 1.
moglich wurde, auf Kyros zuriickzufithren. Da die grolen Hoffnungen, die in Kyros gesetzt waren, bis dahin schon
enttduscht wurden, halte ich dies nicht fiir tiberzeugend.



wiéhrend die Verhiltnisse fiir die Israelitinnen erst unter Darius 1. (522—486 v. Chr.) tatsdchlich
in Bewegung gerieten.”? Vor dem Hintergrund der Riickkehr einzelner Gruppen und des Wie-
deraufbaus des Tempels ist die Aufforderung, aktiv zu werden und die neue Zeit selbst Wirk-
lichkeit werden zu lassen, stimmig (vgl. die Imperative, s. 0.). Ich halte es fiir plausibel, dass in
dieser Phase das Schicksal Zions in den Texten wichtig wurde. In dieser Zeit setzen Berges und
dhnlich van Oorschot eine erste Redaktion im Land an, die Jes 40-52* umfasste.? Doch sind
einige der eindriicklichen Belege (Jes 54 und 55) vermutlich noch jiinger, ndmlich aus der Mitte
des 5. Jh. v. Chr.,* was darauf schlieBen ldsst, dass Naherwartung in den Texten noch fiir einige
Zeit entfaltet wurde, auch wenn diese mit der Zeit wohl immer schwieriger durchzuhalten war.

Der verdnderte Befund zum Thema ab Jes 56 kann damit erklart werden (dazu s. u.).

3 ,,Ich habe ihn gerufen® (Jes 48,15) — Begonnene Entwicklung: Kyros und Knecht

Eine weitere Perspektive auf die Zukunft findet sich sowohl in den sog. Gottesknechtsliedern
(= GKL) als auch in den Kyrostexten.> ,,Ich habe ithn gerufen (Jes 48,15) — wie das Zitat zeigt,
lenkt diese Perspektive den Fokus auf den Anfang der kommenden Heilszeit, indem betont
wird, dass Jhwh diesen durch die Berufung eines Retters bereits gemacht hat.

Die Kyrostexte (Jes 41,1-5.21-29; 42,5-9; 44,24-28; 45,1-7.13; 46,8—11; 48,12—16a) bezie-
hen sich alle insofern auf die Zukunft des Volkes, als sie den militdrischen Erfolg des Kyros
bzw. eines fremden Eroberers (von Osten oder Norden) gegen die Babylonier ankiindigen und
damit implizit oder explizit die Befreiung der Exilierten sowie den Wiederaufbau Jerusalems
und des Tempels in Aussicht stellen. Dabei wird in den Texten eine ganz eigene Perspektive
auf diese Zukunft gewéhlt: All dies hat Jhwh als sein Werk bereits begonnen. Er hat den Er-
oberer schon erweckt (Jes 41,2; 45,12), hat es bereits gewirkt (Jes 41,4), hat ihn schon be-
/gerufen (Jes 42,6; 45,6; 46,11; 48,15) und bei der Hand ergriffen (Jes 42,6), hat schon ange-
kiindigt, was Kyros tun wird (44,28; 45,1). Jawh wird dadurch als der dargestellt, der alle Macht
iiber die Geschichte hat und deren weiteren Verlauf schon auf den Weg gebracht hat.?¢ In dieser
Hinsicht erinnert die Perspektive an Jes 43,19, wo eine vergleichbare zeitliche Dynamik in ei-
nem Naturbild zum Ausdruck kommt: ,,Ich wirke Neues, jetzt sprosst es auf.“ Durch Jhwhs
Handeln ist, um in diesem Bild zu bleiben, die Saat fiir die Verdnderung schon gelegt, die jetzt

aufgehen wird, was bedeutet, dass die neue Zeit der Befreiung aus dem Exil anbrechen wird.

22 J. WIESHOFER, Persien 26-29, zeigt auf, dass Kyros bis hin zur Ubernahme von Verwaltungsstrukturen und -
personal den Machtwechsel ohne grofle Umbriiche vollzog.

23 U. BERGES, Buch 368-385: , Erste Jerusalemer Redaktion®; J. VAN OORSCHOT, Babel 105-177: ,,Erste Jerusale-
mer Redaktion, Dtjes Z*

24 U. BERGES, Buch, und J. VAN OORSCHOT, Babel, rechnen damit, dass diese Texte erst Mitte des 5. Jh. v. Chr.
fiir den Abschluss des Zusammenhangs von Jes 40-55 verfasst wurden.

25 S. dazu den auch den Beitrag von U. BECKER in diesem Band.

26 Vgl. U. SCHMIDT, Perser 577f.



Die Gottesknechtstexte funktionieren hinsichtlich der Zeitperspektive dhnlich. Auch hier hat
Jhwh bereits den Anfang gewirkt. Er hat seinen Knecht erwéhlt und ihm seinen Geist gegeben
(Jes 42,1), ihn berufen (Jes 41,6; 49,1.5 von Mutterleib an) und bei der Hand ergriffen (Jes
41,6). Wie bei Kyros wird in vielfdltigen Aussagen hervorgehoben, dass Jhwh die Beziehung
zum Knecht schon begriindet hat. Ahnlich wie in den Kyrostexten hat Jowh damit den Anfang
dafiir bereits gemacht, dass der Knecht in Zukunft fiir das Volk und die Vélker Beziehung zu
Jhwh moglich machen und Befreiung, Recht und Rettung von Jhwh bringen kann. Wesentlich
komplexer, wenn auch in der Struktur dhnlich, hat Jawh im vierten GKL bereits am Knecht
gehandelt, sodass Rettung fiir das Volk moglich wird.?

Die Kyrostexte und die GKL présentieren Kyros und den Knecht als eine Retterfigur, die Jhwhs
bereits begonnenes Wirken in die Tat umsetzt. Kyros jedoch soll vergleichsweise konkret irdi-
sche Machtverhiltnisse verdndern, wihrend der Knecht erst Israel und von da ausgehend die
ganze Welt auf Jhwh hin ausrichten soll; (,,... bis er das Recht auf Erden aufgerichtet hat. Und
die Inseln warten auf seine Weisung.* Jes 42.,4; ,,... Und ich behiite dich und mache dich zum
Bund des Volkes, zum Licht der Nationen, 42,6; ,,Jch werde dich zum Licht fiir die Volker
machen, dass meine Rettung reicht bis an das Ende der Erde.“ 49,6).

Die Kyrostexte konnen groftenteils in der Zeit um 539 v. Chr. wihrend Kyros® Aufstieg bis hin
zu seiner Machtiibernahme in Babylon angesetzt werden. 2 Die Ankiindigung der Rettung durch
einen militdrischen Eroberer, verbunden mit dem Namen Kyros, ist in diesem Kontext plausi-
bel. Israels Identitdt als ein Volk mit einem machtigen Gott, der Babylon militirisch besiegt, ist
hier gut erkennbar.

Das erste und zweite Gottesknechtslied zeugen dagegen von einem verdnderten Verhéltnis der
Macht Jhwhs zu politischen Machthabern und militdrischer Macht. Denn der Knecht wird ge-
rade nicht laut und nicht mit Gewalt auftreten. Dies ist als Reaktion darauf, dass Kyros die
hochfliegenden Erwartungen nicht erfiillt hat, plausibel. Es ist deshalb anzunehmen, dass diese
Texte jlinger und eher in die frithe nachexilische Zeit einzuordnen sind.? Immer noch ist Israel
in den Texten als das Volk mit einer groBartigen Zukunft mit Jawh dargestellt, doch wird diese
iiber die Befreiung hinaus im Hinblick auf die Vilker ausgestaltet, auf die ganze Welt ausge-
weitet und damit iiber konkrete politische Verhéltnisse gestellt. Wo Jhwh die Zukunft mit Kyros
als Eroberer- und Retterfigur verdandert, werden sich fiir Israel die Verhéltnisse zum Guten wen-
den, da Jhwh die politischen Geschicke in der Hand hat. Doch in der Zukunft, die der Knecht

gestalten soll, steht Jawh im Zentrum der ganzen Welt und Israel mit ihm.3°

2 In den iibrigen Texten vom Knecht Jakob-Israel, die alle in Jes 41-48 stehen (Jes 41,8.9; 42,19; 43,10;
44,1.2.21.26; 45,4; 48,20) hat dieser mit dem Knecht der GKL die Erwéhlung gemeinsam, aber nicht den Auftrag.
Es handelt sich um starke Zuspruchstexte, in denen durch die Aufforderung ,,Fiirchte dich nicht und die Aussage,
dass Jhwh den Knecht erwéhlt und geschaffen hat, die Beziehung Jhwhs zu Jakob-Israel stabilisiert wird.

B Vgl. Anm. 21.

2 Vgl. Anm. 23.

30 Vgl. U. SCHMIDT, Perser 575-577.



4 , Fiir immer* — Eschatologisch-utopische Zukunft

Die Konzentration in den Jesajatexten auf die Zukunft duBert sich nicht nur im Blick auf den
Umbruch und in der bereits begonnenen Entwicklung (,Saat, die noch aufgeht®). Dazu kommt
eine dritte Perspektive auf diese Zukunft, die teils neben, teils mit diesen beiden in den Texten
zu finden ist. Eindeutiger als diese kann sie als futurisch-eschatologisch bezeichnet werden,
denn die neue Zeit, um die es geht, wird als ideale Zeit dargestellt und ist als solche das Ziel
aller Zeiten, auf die alles zu lauft und in der alles zum Abschluss kommt. Diese Zeit ist bestan-
dig und dauerhaft (BRRR). Darin unterscheidet sie sich von den bisherigen Zeiten der Gegenwart
und Vergangenheit. !

Die Jesajatexte sind dafiir bekannt, dass sie wunderbare Bilder dieser Zeit entwerfen. Oft wir-
ken solche Texte utopisch, in dem Sinne, dass sie aus der Gegenwart heraus eine ideale Nicht-

Zeit (vgl. den Nicht-Ort ou-topos) entwerfen:

,,2! Sie werden Héuser bauen und bewohnen, und Weinberge pflanzen und ihre Frucht essen. [...] 2 Wolf und
Lamm werden zusammen weiden; und der Léwe wird Stroh fressen wie das Rind; und die Schlange: Staub wird
ihre Nahrung sein. Man wird nichts Boses und nichts Schlechtes tun auf meinem ganzen heiligen Berg, spricht der
Thwh.* (Jes 65,21.25)

Machbare oder denkbare Vorstellungen (in bekannten Bildern aufgenommen) mischen sich mit
solchen, die eher unrealistisch oder irreal wirken. Doch wie immer in alttestamentlicher Escha-
tologie geht es nicht um Gegenséitze wie machbar oder unrealistisch (was vom jeweiligen Welt-
bild abhéngt, aber in den Texten generell nicht verhandelt wird), immanent oder transzendent
(was hier keine Unterscheidungskategorie ist), auch nicht um die Ansetzung in der Geschichte
oder nach deren Ende, (eine Differenz, die wie die vorige, erst in Apokalyptik eine Rolle spielt).
Es wird nicht danach gefragt, wann diese Zukunft anbricht — darin unterscheiden sich diese
AuBerungen in den Texten von denen, die sich auf den Umbruch konzentrieren und damit ge-
rade auf den Zeitpunkt, ndmlich ,jetzt“ — entscheidend ist vielmehr, dass sie anbricht und dass
sie dann bestehen bleibt. Dieser Gedanke ist in den utopisch-eschatologischen Vorstellungen in
Jes 40—66 zentral. Garant dafiir ist Tawh, Grundlage ist die Beziehung Jhwhs zu den Angespro-
chenen. *

Der Begriff unterstreicht die Dauerhaftigkeit und Bestandigkeit, zugleich wird mit
auch eine ferne Zeit bezeichnet. wird in Jes 40—66 vor allem auf Zukunft ausgerichtet

31 In alttestamentlicher Eschatologie wird hiufig der Charakter des Umbruchs und der .Endzeit* als einem bestan-
digen Ziel benannt, wihrend die Kategorien von inner- und auBerweltlich, innerhalb der Geschichte und nach
deren Ende den Texten des AT in fast allen Fillen nicht angemessen sind; vgl. den Uberblick von K. KOENEN,
Eschatologie.

32 H.-J. HERMISSON, ,,.Deuterojesaja® 92: ,,‘Ende der Geschichte' bedeutet nicht, daB nach dem Neuanfang nichts
mehr geschehen konne: Er soll ja neues Leben ermdglichen. Aber es kann nichts mehr geschehen, was das Neue
in Frage stellt.”"; a.a.0. 100: ,,[...] es gibt da, wo vor JHWH .sich jedes Knie beugt® und zu ihm .jede Zunge sich
bekennt’, keine geschichtlichen Umbriiche und Katastrophen mehr.*

3 K. KocH, Qadam 260 betont, dass ,mit nicht eine quantitative, sondern eine qualitative Ferne zur
Gegenwart bestimmt wird.” Zum Begriff insgesamt s. E. JENNL ‘0lam I und II.



verwendet, um die ideale, eschatologische Zukunft zu beschreiben, somit in eschatologisch-
utopischer Bedeutung. Es geht um die neue Zeit, die anbrechen und dann bestandig und dauer-
haft sein wird. In fast allen Fallen wird diese positiv dargestellt, hdufig, um die dauerhafte Be-
ziehung zu Jhwh zu betonen:3* Jes 51,6: ,,[...] mein Heil wird in Ewigkeit/flir immer (PRRRR)
bestehen, und meine Gerechtigkeit wird nicht zerschlagen werden. V. 11: | Die Befreiten
Jhwhs werden zuriickkehren und nach Zion kommen mit Jubel, Freude fiir immer (BRRRR) iiber
threm Haupt, Lust und Freude werden sie einholen, Kummer und Seufzen werden flichen.* *
Jhwhs Zuwendung wird, bildhaft und mit grofem Uberzeugungsaufwand als die zuverlissige,
bestdndige ideale Zukunft vermittelt, die Jhwh fiir sein Volk garantiert: Hirt und Herde Jes
40,11; 54.8. vgl. 10 und Friedensbund; der Wiederaufbau der Stadt und die
Riickkehr der Bevolkerung (in metaphorischer Rede hier die , Kinder* der Stadt-Frau, s. Jes
49,16-23; 54,11-17); Umkehr der Machtverhiltnisse, sodass die Machtigen sich Zion zuwen-
den und sich unterwerfen (Jes 49,22f)).

Wihrend diese Art der Zukunftsankiindigung in Jes 49-55 eher kurze Sequenzen ausmacht,
folgen danach Texte, die iberwiegend so gestaltet sind: weite Teile von Jes 60—62, aullerdem
etliche kiirzere Abschnitte (Jes 57,18-20; 58,11f.; 59,19-21; 65,17-25). Viele Inhalte und For-
mulierungen aus Jes 40-55 sind hier wieder aufgenommen.* Die Textabschnitte {iber den
neuen Himmel und die neue Erde Jes 65,17-25 und 66,2224 als Teile des redaktionellen Ab-
schlusses des Jesajabuches beinhalten fast alle der bisher vorgestellten Elemente.3’

Diese Zukunftsankiindigungen sind eher frustrationsresistent als die oben dargestellten, da sie

zeitlich nicht fest verankert sind — sie sind einst, in Zukunft, fiir immer*, und damit auch

noch plausibel, wenn die Erwartungen sich nicht unmittelbar bestitigen. Sie passen damit in
eine Phase des nachexilischen Israel, in der interne Konflikte und solche nach auBBen wie auch
wirtschaftliche Spannungen zunehmen, folglich zu der Situation, in der die spateren Jesajaka-
pitel verortet werden kénnen.3®

Entsprechend ist es nicht erstaunlich, dass diese Art von Texten im letzten Teil des Jesajabuches
gehauft auftritt. Denn nun verliert die Ankiindigung einer unmittelbar bevorstehenden heilvol-
len Zukunftszeit an Uberzeugungskraft. Die eschatologisch-utopischen Zukunftsentwiirfe wir-

ken dagegen stabilisierend: Sie vermitteln, dass Israel immer noch das Volk ist, das mit Jhwh

3 als Verweis auf die dauerhafte Vergangenheit von Urzeit an ist deutlich seltener und wenn, dann in Jes

56—66 zu finden. Dem entspricht, dass auch in vergleichbarer Bedeutung nur in Jes 48—49 belegt ist.

3 Jes 51,6 ,,Erhebt zum Himmel eure Augen und blickt auf die Erde unten! Denn die Himmel werden wie Rauch
zerfetzt werden, und die Erde wird zerfallen wie ein Kleid, und ihre Bewohner werden dahinsterben wie Miicken.
Aber mein Heil wird in Ewigkeit bestehen, und meine Gerechtigkeit wird nicht zerschlagen werden.*

36 Gegen eine gemeinsame Entstehung mit (ausgewihlten) Texten aus Jes 4055 spricht u. a., dass die Abschnitte
ab Jes 57 mehr und ldnger werden. Auch die Art, wie die Zukunftsankiindigungen kommuniziert werden, verdndert
sich. Der Imperativstil nimmt ab (142 Ipt in Jes 40-55 vs. 35 in Jes 56—66). Anzunehmen ist jedoch, dass Jes 60—
62* in engem Bezug auf 40—55 bald nach dem Abschluss dieses Textzusammenhangs in der ersten Hilfte des 5.
Jh. v. Chr. verfasst wurden; vgl. U. BERGES, Buch 432.

37 J. GARTNER, Jesaja 66, spricht deshalb von Jes 65 und 66 als ,,Summe der Prophetie” am Buchschluss.

38 Zur gesellschaftlichen Situation in der Perserzeit s. R. KESSLER, Sozialgeschichte, 143—148.



eine ideale Zukunft hat, auf die letztlich alles zusteuert. Doch im Konflikt verschiedener Grup-
pierungen im Land wird das, was Maria Héusl als Gemeinsinn bezeichnet hat, wichtig.* Die
Frage, wer ,,Israel® ist, und wer dazu gehort, wird nicht mehr vor allem von der gemeinsamen
Zukunft her begriindet. Aus den Texten ist vielmehr das Bediirfnis ersichtlich, diese Frage auch
in der Gegenwart zu kldren. Die kompromisslose Ausrichtung auf kommende Zeiten war of-
fensichtlich nicht mehr ausreichend, mdglicherweise nicht mehr hilfreich. Zwar gibt es auch ab
Jes 56 weiterhin Belege fiir die vollig Konzentration auf die Zukunft, in der die Vergangenheit
,hicht mehr* wichtig ist, (zu finden vor allem in den Zion-Jerusalem-Texten). Doch daneben

stehen nun Texte, die sich intensiv mit Vergangenheit und Schuld auseinandersetzen.

5 Vergangenheitsbezug
5.1 Zukunft oder Vergangenheit?

Im Titel des Vortrags ist von Vergangenheitsbezug und Zukunftserwartung die Rede. Bis hier-
her allerdings hat die Vergangenheit in den Texten meist gerade keine Rolle gespielt, es sei
denn als Negativfolie fiir die Gegenwart. In der Regel jedoch, wenn Zeit als Begriindungsres-
source fiir Identitét dient, ist die Vergangenheit zentral. Erinnerungen an vergangene Erfahrun-
gen und Taten konnen stabile Bausteine gegenwértiger Identitdtskonstruktionen sein. Sie bein-
halten allerdings immer auch vergangene Schuld und Konflikte. Die Begriindung einer Identitat
durch eine gemeinsame Zukunft hat den Vorteil, solche ,Altlasten® hinter sich zu lassen, (vgl.
die Aufforderungen, an die Schuld etc. nicht mehr zu denken). Doch hat sie auch den Nachteil,
dass die Qualitét zukiinftiger Zeiten immer erst entworfen werden muss. Wenn die Aussicht auf
eine ganz neue Zeit in den Jesajatexten tatsdchlich Identitdt konstituieren und stabilisieren
sollte, dann standen die VerfasserInnen der Texte vor der Herausforderung, diese Zeitvorstel-
lungen zu plausibilisieren. Sie mussten folglich Antworten auf die Frage liefern, warum die
Ankiindigungen tatsdchlich so eintreffen sollten, und warum es sich lohnen sollte, sich auf die
Aufforderungen der Texte einzulassen.*' Dem standen vermutlich historisch konkrete Probleme
im Zusammenhang mit dem Wiederautbau und der Einigung zwischen BewohnerInnen des

Landes und RiickkehrerInnen wie auch wirtschaftliche Note entgegen.

3 M. HAUSL, Einleitungsvortrag 4.

40 Das dtr Erklirungsmuster, das die erlebte Katastrophe in Koordinaten von Schuld und Gericht deutet, findet sich
in Dtjes so gut wie nirgends. Auch die Auseinandersetzung mit vergangener Schuld, wie sie bei Jer, Ez und Pro-
tojes stattfindet, ist kein Thema von Dtjes.

4! Hier ist der Hinweis von U. BERGES, Jesaja 40-48 100, wichtig, dass in Jes 40,1 ,,Redet zum Herzen Jerusalems*
eben nicht in erster Linie Trost bedeutet, sondern — da das Herz der Ort des Planens und Wollens ist — Uberzeu-
gung.

4 Hinweise auf eine deutliche Spaltung in der Bevdlkerung bereits ab 40 sehe ich anders als U. BERGES, Jesaja
49-54 134.136, nicht. Der Knecht steht m. E. weniger fiir eine klar umrissene und unter Druck geratene Gruppe
(so Berges), sondern fiir eine Einstellung oder Verhaltensoption, die aber der ganzen Bevdlkerung offen steht,



5.2 Machterweis

Das Hauptargument in den Texten, warum die angekiindigte Zukunft Wirklichkeit wird, ist
Jhwh selbst und der Erweis der Macht Jhwhs. Damit werden menschliches Verhalten und ge-
schichtliche Ereignisse sekundir, da sie alle letztlich Konsequenzen des machtvollen Handelns
Jhwhs sind, das somit die einzige relevante Vergangenheit darstellt.

Im Zentrum dieser Argumentation, die ab Jes 40 Jhwhs Schopfermacht und Geschichtsméach-
tigkeit verkniipft, steht die Schopfung als Begriindung fiir Jawhs Macht in der Gegenwart. So-
mit liegt ein Verweis auf die ,,Vergangenheit™ im mythischen Sinne vor, auf die weit entfernte
Ursprungszeit (wieder BRRR, auch ERPRRR). Der einzige Geschichtsriickblick (Jes 63,7—-14) fiigt
sich in diese Darstellungsweise ein. Hier wird zwar auf Mose Bezug genommen, doch die Taten
Jhwhs (,,Gnadenerweise* V.7), Mose und der Zug durchs Schilfmeer werden in den
Tagen der Vorzeit (ARPRRRRR) verortet, wie vorher die Schopfung (Jes 45,12) und der Sieg iiber
die Urzeitmonster (PRRRPRRRPRRERPRRERRRRERRR Jes 51,9). Die Vergangenheit, auf die Bezug ge-
nommen wird, ist folglich nicht die, an die sich die AdressatInnen als thre Geschichte erinnern
konnten, sondern die Vergangenheit des Wirkens Jhwhs, die als besondere Qualitét hat.*
Diese Konzentration der Vergangenheit auf Jhwh gilt auch fiir eine Besonderheit der Kapitel

4048, den Zusammenhang von Fritherem, Kommendem und Neuem.* Das Friihere
(PRPPRRPRRRR) bezieht sich an mehreren Stellen auf frithere Ankiindigungen Jhwhs, die sich so
erfiillt haben. Jhwhs Wissen umfasst alles vom Anfang, ja von der Urzeit an, bis zum Ausgang
(Jes 46.,9). Den Gegensatz dazu bilden andere Gottheiten und Volker, die dieses Wissen im
Voraus nicht haben, und deshalb auch nicht zu solchen Ankiindigungen in der Lage waren (Jes
41,22f; 43,9; 46,9; 48.3). Diese Argumentation tridgt dazu bei, den Zukunftsansagen in den
Texten Uberzeugungskraft zu verleihen. Teilweise iiberschneidet sich der Blick auf die Ver-
gangenheit mit der Perspektive des Umbruchs. Denn Jhwh verkiindet nun Neues (Jes 42.9;
43,18f; 48.6), das wie das Friihere eintreffen wird (Jes 42,9; 48.3), sodass das Friihere nicht
mehr erinnert werden soll. Der Bezug auf die Vergangenheit in den Texten unterstreicht damit

Zion fiir eine weitere, die ebenfalls in der Bevélkerung anzutreffen ist. Diese auf konkrete Gruppen anzuwenden,
halte ich fiir z konkret.

4 Die Verweise auf die Schopfung enden mit Jes 55, eine Beobachtung, die nicht leicht zu erkléren ist. L.-S.
TIEMEYER, Continuity 40, schldgt folgende Erkldrung vor (mit Bezug auf J. BLENKINSOPP, Isaiah 56-66 32): It
is likely that the creation texts in Isa 40—55 served as polemic against the allegedly more powerful Babylonian
gods and the religious ideology found in, among other texts, the Eniima Eli§. When the Babylonian Empire fell
and was succeeded by the Persian Empire and, with it, the Zoroastrian state religion, there was less of a need to
emphasize God’s role as the creator of the universe.*

4 8. dazu H. LEENE, Vroegere.



zugleich die Kontinuitat, was Jhwhs Macht angeht, und die Diskontinuitit, was die ganz andere,
neue Zeit fiir Gottes Volk angeht.+

Die Rede vom Friiheren hat deshalb zwei1 Seiten: in Kombination mit Spaterem und Kommen-
dem betont sie Kontinuitidt und damit Jhwhs Macht. Zur Begriindung der Identitét Israels als
ein Volk, das mit Jhwh eine neue, mit nichts zu vergleichende Zukunft hat, tragen die vielen
Bezugnahmen auf die Vergangenheit dadurch bei, dass sie dem Machterweis Jhwhs dienen und
damit die Glaubwiirdigkeit der Ankiindigungen in den Texten unterstiitzen. Doch geht es dabei
um die Taten Jhwhs in der Vergangenheit, nicht um das Verhalten des Volkes.

5.3 Verhaltensfolge

Selten in Jes 40—66 wird menschliches Verhalten aus der Vergangenheit angefiihrt, in Jes 40—
55 handelt es sich um kurze Erwdhnungen, teilweise eingebunden in die Vorstellung des Um-
bruchs — die fritheren Siinden spielen keine Rolle mehr (Jes 43,22-25:; 44,22) oder sie sind der
Grund fiir die elende Gegenwart, die jetzt aber anders wird (Jes 42,18-25; 43,1-7). Eine An-
klage mit Gerichtsdrohung findet sich in Jes 50,2f.11f., eine theologisch komplexe Auseinan-
dersetzung mit den eigenen Vergehen der Vergangenheit und deren Folgen in Jes 53.

Der Befund verandert sich ab Jes 57, denn nun wird ein Zusammenhang zwischen vergangenem
Verhalten und zukiinftigem Ergehen hergestellt, wodurch die, die Gott treu sind und die, die
sich von Gott abwenden, eine unterschiedliche Zukunft erwartet, s. Jes 59,18.20: ,,'® GemiB
den Taten wird er vergelten: Zorn seinen Gegnern, Vergeltung seinen Feinden; an den Inseln
iibt er Vergeltung. [...] 2° Und ein Erléser wird kommen fiir Zion und fiir die, die sich in Jakob
vom Vergehen abwenden, spricht Jhwh.“ Damit wird in die Identitdtskonstitution ein neues
Element eingefiihrt: Wahrend bisher alles, was Israel war und werden sollte, direkt von Jhwhs
Handeln ausging, wird nun das Verhalten der Menschen, positiv wie negativ, wieder ein eigener
Faktor.*

Dementsprechend kommt das Modell des Umbruchs, in dem die Vergangenheit ganzlich un-
wichtig ist, ab Jes 56 kaum mehr vor, wiahrend die Vergangenheit des Volkes eine deutlich
groBere Rolle spielt. An der Selbstanklage in Jes 59,9—15b sowie dem Buligebet in Jes 64,4—11
wird sichtbar, wie das Fehlverhalten des Volkes in der Vergangenheit als pragend fiir die Ge-

genwart gedeutet wird.#

4 U. BERGES, Jesaja 4048 301: , Aber wihrend das Nicht-Gedenken in Jes 43,18 fiir das Neue Platz schaffen will,
das sich in der Neugestaltung des Gottesvolkes dubert, zielt das Gedenken in Jes 46.9 auf die Kontinuitit JHWHs
als Gott der Rettung ab. Das .Neue® bezieht sich nicht auf THWH selbst, sondern auf sein Tun an Israel [...].*

46 Vgl. J. STROMBERG, Restoration 210: ,,Underlying this transformation is a reconfiguration of the criterion of
selection. In DI Israel’s status as .chosen one‘ (BEERR) arose from God’s choice (he .chose® Israel [ERE]). In the
new context of TI, however, it receives its meaning from the refrain in 56:1-8 and 65-66 where the righteous
choose (@2E) what pleases God and the wicked do not (56:4; 65:12; 66:4).

47 J. STROMBERG, Restoration 209, spricht von einer Transformation von Dtjes in Tritojes: ,,[...] to regard the
earlier restoration promise as having been delayed because of sin. [...] For TI as we have it, sin delayed the light
(@ER) of DI's restoration.”; vgl. auch a.a.0. 212.



Diese Form des Vergangenheitsbezugs ldsst wiederum auf die oben schon skizzierte verdnderte
Situation schlief3en. In einer Phase des nachexilischen Israel im Land, in der interne Konflikte
wie auch wirtschaftliche Spannungen zunahmen, zeugen die entsprechenden Texte von den
Auseinandersetzungen darum, wer denn zu Israel gehdren darf. Dies wird in den Texten {iber
das jeweilige Verhalten geklirt, wodurch der Vergangenheit eine neue Funktion in der Identi-
tatskonstitution zukommt. Dadurch wird die aktuelle schwierige Situation erklért, die angekiin-
digte heilvolle Zukunft aber weiterhin als versprochenes Ziel aufrecht erhalten — nur nicht mehr
fiir das ganze Volk. Zugleich ermoglicht diese Argumentation auch Angehorigen aus den Vol-
kern die Teilhabe am Volk Gottes und der verheilenen Zukunft. Die schroffen Widerspriiche
in Jes 65 und 66 geben entweder bewusst oder als Ergebnis einer gescheiterten Einigung in der
Verfasserschaft, den Eindruck eines Dissens in dieser Frage, fiir den es keinen Kompromiss

mehr gab.

6 Zum Abschluss

Zeitvorstellungen spielen eine wesentliche Rolle in den Texten von Jes 40—66. Denn in diesen
Kapiteln wird Israel iiberwiegend als ein Volk konstituiert, das in einer neu anbrechenden Zeit
in einer heilen Beziehung zu Jhwh existiert. Der Blick auf den Umbruch, die bereits begonnene
Entwicklung und die Heilszeit als utopisch-eschatologisches ultimatives Ziel sind unterschied-
liche Perspektiven auf diese von Jhwh versprochene ideale Zukunft fiir das Volk, die auch die
Situation des Volkes, seines Verhiltnisses zur eigenen Vergangenheit und zu den Vélkern je-
weils anders darstellen. Diese lassen sich schwerpunktmiBig folgenden Phasen zuordnen: der
Zeit von Kyros® Machtiibernahme, der frithen Zeit im Land und der spateren, konfliktreicheren
Situation. Erst in dieser letzten Phase wird das Handeln des Volkes in der Vergangenheit wieder
relevant, wihrend bis dahin der Vergangenheitsbezug auf die ferne Zeit der Schopfung zum
Machterweis Jhwhs beschrinkt ist.

Der Riickgriff auf Zeit als Begriindungsressource ist in Jes 40—66 zum groften Teil auf Trans-
zendenz hin ausgerichtet, wie Maria Héusl sie bestimmt: ,,sinnhafte Beziige, die sich aus For-
men/Erfahrungen der Uberschreitung [...] ergeben.“* Der Begriff der Uberschreitung trifft da-
bei in mehrfacher Hinsicht zu. Zum einen konzentrieren sich die Texte liberwiegend auf Jhwh,
in ihren Ankiindigungen, ihrem Zuspruch und ihrer Argumentation. Doch auch der Zukunft fiir
das Gottesvolk in heiler Beziehung zu Jhwh wohnt das Moment der Uberschreitung inne. Tra-
ditionell als eschatologisch bezeichnet, wird diese verheillene Zeit alle bisherigen Erwartungen
und Erfahrungen tibersteigen. Gemeinsinn, von Héusl als zweiter Begriff neben Transzendenz

gestellt — ,,Ausdrucksformen der relationalen Bezogenheit und des gemeinsamen Ethos“# —

4 M. HAUSL, Einleitungsvortrag 4.
4 Ebd.



wird in Jes 40—66 erst ab Jes 56 verstiarkt zum Thema und spielt insgesamt eine untergeordnete
Rolle. Méglicherweise ist dies dennoch ein Hinweis darauf, dass Identitdtskonstruktion ohne
Vergangenheitsbezug auf Dauer schwer durchzuhalten ist. Doch insgesamt sind die Jesajaka-
pitel ab Jes 40 ein eindrucksvolles und seltenes Beispiel dafiir, die Frage nach der Identitat von
der Zukunft her zu beantworten.
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