IX. VerheilBung: Die Zukunft angesichts Gottes

HoLGER GZELLA

1. Einleitende Uberlegungen

Neben einer schirferen Konturierung der Gesetzesfrommigkeit und einer gréfleren
Zuriickhaltung im Gebrauch anthropomorpher Ausdriicke bei Gott gehért die Mog-
lichkeit einer Deutung mancher Stellen im griechischen Text auf ein Fortleben nach
dem Tod zu den Bereichen, in denen schon linger besonders klare Ziige eines theo-
logischen Eigenprofils der Lxx gesehen werden.! Messianische Formulierungen und
ein Durchbruch des Auferstehungsglaubens bilden somit auch wichtige Elemente
von Georg Bertrams berithmter Theorie einer »Septuaginta-Frommigkeit«.? Sie ge-
héren in der Tat zu den Kernthemen der friihjiidischen Theologiegeschichte und zur
Verhiltnisbestimmung von Altem und Neuem Testament. »Eschatologie« und »Mes-
sianismus« hingen konzeptuell und vermutlich auch historisch zusammen, beleuch-
ten aber jeweils verschiedene Facetten eines Hoffens auf eine heilvolle Zukunft.® Hier
soll als »Eschatologie« das Vertrauen in eine individuelle Uberwindung des Todes und
als »Messianismus« die kollektive Erwartung eines Erlosers in der Endzeit gelten. Bei-
de entbehren einer exakten Definition und lassen daher auch gegensiatzliche Interpre-
tationen zu, wie beispielsweise die einer leiblichen Auferstehung oder einer Fortexis-
tenz der unsterblichen Seele einerseits und eines endzeitlichen Koénigs, Priesters oder
Propheten andererseits.

Wegen der unterschiedlichen Ubersetzungsstile einzelner Biicher (ja teils sogar
innerhalb desselben Buches), deren griechische Fassungen wohl zudem tiber einen
langeren Zeitraum und unter jeweils verschiedenen soziokulturellen Bedingungen
entstanden sind, zeichnet sich allerdings ein solches inhaltliches Eigenprofil, in dem
moglicherweise tibergreifende geistige Entwicklungen des hellenistischen Judentums

1. So bereits L. Priys, Jiidische Tradition in der Lxx, Leiden 1948, 62-75, zu Torazentrik und
Eschatologie; zu Anthropomorphismen siehe S. OLoFssoN, God is My Rock: A Study of Trans-
lation Technique and Theological Exegesis in the Septuagint (CBOTS 31), Stockholm 1990;
M. RoseL »Theo-Logie der griechischen Bibel. Zur Wiedergabe der Gottesaussagen im Lxx-
Pentateuch« VT 48 (1998), 49-62; ders., »Towards a >Theology of the Septuagint« in:
W. Kraus / R. G. WoopeN (Hg.), Septuagint Research: Issues and Challenges in the Study of
the Greek Jewish Scriptures (SBL SCS 53), Atlanta, GA 2006, 247-248 mit Anm. 28; jetzt in:
DERS., Tradition and Innovation (SBL SCS 70), Atlanta 2018, 273-290, und H. GzELLA, Lebens-
zeit und Ewigkeit. Studien zur Eschatologie und Anthropologie des Septuaginta-Psalters (BBB
134), Berlin 2002, 244-251, mit weiterer Literatur.

2. G. BErTRAM, »Septuaginta-Frommigkeit« RGG® 5 (1961), 1708. Viele der dort zitierten Belege
gehen allerdings auf Interpretationen des Textes zuriick, die sich nicht ohne weiteres verifizie-
ren lassen.

3. M. S&Be, »Zum Verhiltnis von »Messianismus« und »Eschatologie« im Alten Testament. Ein
Versuch terminologischer und sachlicher Klirung« JBTh 8 (1993), 25-55.
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ihren Niederschlag gefunden haben, nicht iiberall in der gleichen Weise ab; schliefilich
gibt nicht jeder iibersetzungstechnische Ansatz einer kontextuellen Exegese im selben
Mafle Raum. Deshalb werden eschatologische Themen auch in den »freier« iibersetz-
ten Biichern allenfalls als Tendenz spiirbar, nie als konsistente, systematische und un-
missverstindliche Umdeutung.

Auf das Ende der Zeit oder des eigenen Lebens hin lesbare Aussagen sind vor
allem, wenngleich nicht ausschliefilich, in Hiob, den Psalmen und einigen propheti-
schen Passagen vermutet worden. Das mag einmal mit dort besonders intensiv behan-
delten Themen wie dem personlichen Gottvertrauen und dem Gerichtshandeln Gottes
zusammenhingen, zum anderen aber auch mit den vielen seltenen, ihrer Bedeutung
nach oft unklaren Wértern sowie ungebrauchlichen Formen und den schwierigen syn-
taktischen Fiigungen, durch die sich die biblisch-hebriische Poesie vom literarischen
Prosastil des Pentateuchs und der Geschichtswerke abhebt. Vor allem Hiob und Jes
gelten ohnehin als »freie«, oft paraphrasierende Wiedergaben; die Tatsache aber, dass
ausgerechnet der allgemein als »wortlich« klassifizierte griechische Psalter in der neue-
ren Literatur iiber eschatologische Aussagen in der Lxx eine Hauptrolle spielt, steht
einer direkten Zuordnung von freiem Ubersetzungsstil und theologischem Eigenge-
wicht entgegen und relativiert damit die Brauchbarkeit einer starren Typologie. Wo
Lexikon, Grammatik und Satzmuster dem Leser weniger Orientierung geben, fordert
ihn die Mehrdeutigkeit des unvokalisierten Konsonantentextes stirker heraus, selbst
wenn es in der Zeit zwischen den Testamenten bereits langst miindlich tiberlieferte -
obschon nicht unbedingt allgemein verbindliche, sondern vielleicht an bestimmte
»Schulen« gebundene - Aussprachetraditionen wie etwa noch heute beim Samarita-
nischen Pentateuch gegeben haben diirfte.

Die Hauptschwierigkeit besteht freilich darin, mogliche Hinweise auf eine leibliche
Auferstehung, ein Fortleben nach dem Tod bei Gott oder das Kommen des Messias am
Ende der Zeiten zweifelsfrei als nicht-mechanische inhaltliche Akzentverschiebungen
der Ubersetzer und damit als verifizierbare Falle theologischer Exegese zu erweisen. Da
die Hebriische Bibel in der Gestalt der Lxx zum christlichen Alten Testament ge-
worden ist, liegt es zunichst nahe, in bestimmte griechische Lexeme wie avigtnuL
»aufstehen« die Konnotationen ihres Gebrauchs im Neuen Testament sowie der ihm
zugrunde liegenden frithrabbinischen Auslegung und bei den Kirchenvitern hinein-
zulesen. Gehort aber eine eschatologisch-messianische Deutung der griechischen Ver-
sion von Ps 16 (15),8-11 wie in der Pfingstrede des Petrus (Apg 2,22-36) zum Wortsinn
oder zum reader response criticism?* Im Kontext des frithjiidischen wie iiberhaupt des
antiken Ubersetzungsverstindnisses sind inhaltliche Anpassungen wie andere theo-
logische Schwerpunkte, midraschartige Ausgestaltungen und Aktualisierungen als Fol-
ge verinderter historischer Bedingungen oder religionsgeschichtlicher Entwicklungen
durchaus zu erwarten: vergleichbare iibersetzungstechnische Verfahren finden sich
beispielsweise auch in den spiteren, jedoch gleichfalls in einer élteren Tradition ver-
wurzelten Targumim, die ebenso wenig den hebraischen Ausgangstext eins-zu-eins in
die Zielsprache (dort das Aramadische) iibertragen wie die Lxx.’

4. GzELLA, Lebenszeit, 207.
s. E. Tov, »The Septuagint« in: M. J. Mutper / H. SysLing (Hg.), Mikra: Text, Translation, Read-
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Diese oft sehr weitgehenden Ubereinstimmungen in der Methode, die sich aus
den komplexen relecture- und Umschreibungsprozessen der biblischen Stoffe selbst
entwickelt haben diirften, sind seit langem bekannt. Sie lassen sich allerdings in ein
noch breiteres Panorama einordnen, wenn man zudem beriicksichtigt, dass auch
mehrsprachige (meist aramiisch-griechische) Inschriften aus dem hellenistischen
und romischen Vorderasien nicht einfach nur denselben Text in verschiedenen Spra-
chen bieten, sondern regelmafig, teils sehr subtil, durch andere inhaltliche Gewich-
tungen unterschiedliche Zielgruppen ansprechen.® Die bei Skeptikern theologischer
Eigenaussagen der Lxx beliebte Hypothese einer abweichenden Vorlage eriibrigt sich
in solchen Fillen. Eine strikte Trennung von »Verfasser« und »Ubersetzer« ist also
anachronistisch, die Vermutung bewusster Auslegung im Medium der Ubersetzung
wenigstens nicht ausgeschlossen. Fiir ein »Interlinearmodell«, das die Lxx als dem
Ausgangstext untergeordnet und nur von ihm aus verstindlich betrachtet,” diirften
sich dagegen ungleich schwieriger konkrete Parallelen aus dem unmittelbaren kultur-
geschichtlichen Umfeld des hellenistischen Judentums finden lassen. Spitere Schiiler-
ibungen mit interlinearen Wiedergaben von Homer-Passagen in spéteres Griechisch
oder Latein, die mitunter zum Vergleich angefithrt werden, unterscheiden sich nicht
nur mit Bezug auf den Umfang, die Entstehungszeit und das Milieu, sondern auch
hinsichtlich der Ubersetzungspraxis erheblich von dem Befund vieler Lxx-Biicher.?
Mithin geht es bei Bibelibertragungen auch im Licht anderer antiker semitischer Tex-
te keineswegs ausschliellich um die weitgehend mechanische Abbildung einzelner
Morpheme, Lexeme und grammatischer Strukturen einer Sprache durch ihre funktio-
nal moglichst gleichwertigen Gegenstiicke in einer anderen.

Dennoch muss die Wahrscheinlichkeit dieser Vermutung im Einzelfall jeweils neu
bestimmt werden. Denn einerseits konnen bei der Vielfalt parallel existierender heb-
rdischer Texttraditionen Auslassungen und Zusitze genauso wie griechische Wieder-
gaben ohne direkten Anhalt im hebraischen Text prinzipiell auch auf eine andere Vor-
lage des Lxx-Ubersetzers, Verlesungen, Angleichungen an den Kontext oder allerlei
Verinderungen innerhalb der Uberlieferungsgeschichte der griechischen Bibel selbst

ing and Interpretation of the Hebrew Bible in Ancient Judaism and Early Christianity, Assen
usw. 1988, 161-188.

6. Am Beispiel der palmyrenischen Inschriften untersucht von H. GzeLLa, »Die Palmyrener in
der griechisch-rémischen Welt. Kulturelle Begegnung im Spiegel des Sprachkontaktes« Klio 87
(2005), 445-458.

7. Vertreten u.a. von A. PIETERSMA, »Exegesis in the Septuagint: Possibilities and Limits (The
Psalter as a Case in Point)« in: W. Kraus / R. G. WoopeN (Hg.), Septuagint Research: Issues
and Challenges in the Study of the Greek Jewish Scriptures (SBL SCS 53), Atlanta, GA 2006, 33-
45, und in anderen Veroffentlichungen desselben Verfassers; ebenso C. Boyp-TAYLOR, »In a
Mirror, Dimly — Reading the Septuagint as a Document of its Times« in: W. Kraus / R. G.
Woopen (Hg.), Septuagint Research: Issues and Challenges in the Study of the Greek Jewish
Scriptures (SBL SCS 53), Atlanta, GA 2006, 15-31.

8. Dazu sehr treffende Uberlegungen iiber Beispiele bei M. RsEL, »Jakob, Bileam und der Mes-
sias. Messianische Erwartungen in Gen 49 und Num 22-24« in: M. A. Knis (Hg.), The Sep-
tuagint and Messianism (BETL 195), Leuven 2006, 152-176; jetzt in: M. ROsEL, Tradition and
Innovation. English and German Studies on the Septuagint (SBL SCS 70), Atlanta 2018, 109-138.

505



VerheiRung: Die Zukunft angesichts Gottes

zuriickgefithrt werden;® andererseits unterscheidet sich das Obertonspektrum, das der
heutige, mit dem Neuen Testament und der patristischen Exegese bekannte Leser bei
vielen griechischen Lexemen mithort, moglicherweise von den Konnotationen, die
einen Ubersetzer im hellenistischen Alexandrien oder Paléstina in seiner Wortwahl
geleitet haben. Selbst die Deutung eines seiner Zeitgenossen ohne direkten Zugang
zum hebraischen Text gehorte bereits zur Rezeptionsgeschichte. Leider haben die
Ubersetzer keine Kommentare hinterlassen, in denen sie ihr Verstandnis des Textes
erdrtern, so dass Mutmafiungen iiber die Motivation an Hand des Ergebnisses a priori
spekulativ bleiben. Obschon also nicht ausgeschlossen werden kann, dass mit inter-
pretierenden Anpassungen grundsitzlich gerechnet werden muss, mogen sich manche
scheinbar kreativ deutenden Lesarten in einer modernen Lxx-Ausgabe tatsichlich an-
deren Faktoren als der bewussten Entscheidung eines Ubersetzers oder selbst der un-
bewussten Priagung durch sein kulturelles Umfeld verdanken.

Eine isolierte Betrachtung einzelner lexikalischer Wiedergaben, wie sie auch die
Suche nach méglichen eschatologischen oder messianischen Interpretationen im grie-
chischen Text weitenteils noch immer beherrscht, erlaubt demnach keine zweifels-
freien Riickschliisse auf ein theologisches Eigenprofil der Lxx. Hinzu kommt, dass hier
oft keine einheitliche Begriffswelt oder, was die Messiaserwartung betrifft, wenigstens
erkennbare technische Termini vorliegen, ganz im Gegensatz zur Riickbindung ver-
schiedenster ethischer Lexeme an das Wort vouog »Gesetz« und seine Derivate, die
seit rund hundert Jahren von weiten Teilen der Forschung als Kennzeichen der »tora-
zentrischen« Tendenz der Lxx gebucht wird,'° mitunter sogar zum Zentrum einer
»Theologie« einzelner Biicher avanciert.!' Ebenso kann die Einschrinkung von An-
thropomorphismen in der Rede von Gott vielerorts durchaus nachvollziehbar auf-
gezeigt werden, besonders wenn fiir bildliche Begriffe wie ™13 (siir) »Fels« abstraktere
Wiedergaben wie 9e6¢ »Gott«, Bon96g »Helfer« oder @iAag »Beschiitzer« stehen.'?
Kurzum, iiber den »eschatologischen« Aspekt der Lxx-Theologie lisst sich besonders
trefflich streiten, wovon gerade verschiedene Studien zum Psalter ein beredtes Zeugnis
ablegen.

Der Plausibilitidtsanspruch solcher Annahmen in einem spezifischen Fall steigt
aber, wenn es der Analyse gelingt, verstreut in einem Text aufblitzende Abweichungen
mit einer gemeinsamen Stofirichtung zu einem stimmigen Gesamteindruck zu ver-
einen und darzulegen, dass sie einem einigermaflen sicher zu rekonstruierenden heb-
raischen Ausgangstext kumulativ eine andere inhaltliche Nuance verleihen.'* Im Be-

9. Zur duflerst heterogenen Textgrundlage der Septuaginta vgl. jetzt E. Tov, »The Coincidental
Textual Nature of the Collections of Ancient Scriptures« in: A. LEMaIRE (Hg.), Congress Vo-
lume Ljubljana 2007 (SVT 133), Leiden 2010, 156-160.

10. M. FLASHAR, »Exegetische Studien zum Septuagintapsalter« ZAW 32 (1912), 81-116; 161-189; 241-
268; Priys, Tradition, 62-67; weiteres Material, vor allem aus dem Psalter, und neuere Literatur
bei GzZELLA, Lebenszeit, 43-45.

11. So besonders J. Cook, »Towards the Formulation of a Theology of the Septuagint« in: A. Le-
MAIRE (Hg.), Congress Volume Ljubljana 2007 (SVT 133), Leiden 2010, 621-640, und in seinen
fritheren Veroffentlichungen zum Spriichebuch.

12. GzELLA, Lebenszeit, 250-251 (mit weiteren Literaturverweisen).

13. Das jedenfalls war der beabsichtigte Beitrag von GzeLLa, Lebenszeit, zur Methodendebatte.
Treffende Bemerkungen zur Bedeutung des Kontextes macht auch RéseL, »Jakob,« 151-152.
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reich der Eschatologie und des Messianismus bietet es sich iiberdies an, unmittelbare
Verbindungen mit grofleren theologiegeschichtlichen Zusammenhingen innerhalb
des Frithjudentums zu kniipfen. Dadurch lieflen sich nach Meinung nicht weniger
Forscher tber verschiedene Biicher der Lxx ausgreifende Einfliisse zeitgendssischer
Entwicklungen wie der Entfaltung eines persdnlichen Auferstehungsglaubens und
der endzeitlichen Erlosung des Volkes Israel beobachten. Natiirlich droht hier eben-
falls der »teleologische Fehlschluss«, da man schnell geneigt ist, einen Kausalzusam-
menhang herzustellen zwischen den auch nach dem Zeugnis anderer Quellen offenbar
gewandelten Jenseitsvorstellungen in manchen Strémungen des Judentums der zwi-
schentestamentlichen Zeit und spezifischen griechischen Wiedergaben, die zwar prin-
zipiell offen sind fiir eine eschatologische Lesung, diese aber aus der Perspektive des
Ubersetzers nicht unbedingt beabsichtigen.

Der Methoden-Monismus rein lexikalischer hebriisch-griechischer Entsprechun-
gen, der im Falle der Eschatologie und des Messianismus schnell in eine Sackgasse
fihrt, kann aber eine wesentliche Bereicherung erfahren durch syntaktisch-semanti-
sche Faktoren, und zwar genau dort, wo zusitzliche Ausdrucksmoglichkeiten der Ziel-
sprache dem Ubersetzer eine Entscheidung abverlangen. Im Rahmen eines hebriisch-
griechischen Sprachvergleiches betriftt dies vor allem das Verbalsystem, dessen zen-
trale Rolle gerade beim Themenkomplex Eschatologie ja eigentlich auf der Hand lie-
gen sollte.'" Das hebriische »(Lang-)Imperfekt« (»Priformativkonjugation«, yigtol)
beispielsweise lisst, wie neuere Forschungen zeigen, die genaue temporale oder moda-
le Nuance oft in der Schwebe. Deshalb kann eine Form wie yiktob je nach Kontext
libersetzt werden mit »er schreibt«, »er wird schreibenc, »er kann schreiben«, »er darf
schreiben«, »er pflegte zu schreiben« usw. Da sowohl der Zukunft als auch der reinen
Maglichkeit das Merkmal der Unsicherheit eignet, sind solche semantischen Uber-
schneidungen in vielen Sprachen sehr gelaufig.!> Im Griechischen dagegen stehen fur
solche Nuancen verschiedene Formkategorien wie Pris., Fut., Konj., Impf., etc. zur

14. Leider werden die diffizilen Beziige zwischen hebriischen und griechischen Verbalformen in
der Lxx-Forschung immer noch vielfach ignoriert, was angesichts der verwickelten Diskussion
tiber das hebriische Verbalsystem ja auch nicht weiter verwundert. Eine vergleichsweise friithe
Ausnahme bildet die hilfreiche Studie von J. Barr, »Translators’ Handling of Verb Tense in
Semantically Ambiguous Contexts« in: C. E. Cox (Hg.), VI Congress of the IOSCS, Jerusalem,
1986 (SBL SCS 23), Atlanta, GA 1987, 381-403, der aus dem Befund jedoch keine weitergehen-
den Deutungen ableitet. Neueste Arbeiten entdecken jedoch zunehmend den exegetischen Be-
lang dieses Themas iiber rein formale Entsprechungen hinaus, vgl. nach GzeLLa, Lebenszeit,
etwa M. Bauks, »»Das Land erben« oder »die Erde in Besitz nehmen« in Ps 36 (37 mT). Ein
Ubersetzungsvergleich« in: M. KARRER / W. Kraus (Hg.), Die Septuaginta - Texte, Kontexte,
Lebenswelten. Internationale Fachtagung veranstaltet von Septuaginta Deutsch (Lxx.p), Wup-
pertal 20.-23. Juli 2006 (WUNT 219), Tiibingen 2008, 502-522; dies., »»Auf die Horner der Ein-
hérner hin ...«. Hinweise auf eine messianische Relecture des Ps 21 (Lxx)?« in: M. A. Kn1BB
(Hg.), The Septuagint and Messianism (BETL 195), Leuven 2006, 239-251, und E. ZENGER,
»Ubersetzungstechniken und Interpretationen im Septuagintapsalter« in: M. KARRER /
W. Kraus (Hg.), Die Septuaginta - Texte, Kontexte, Lebenswelten. Internationale Fachtagung
veranstaltet von Septuaginta Deutsch (Lxx.D), Wuppertal 20.-23. Juli 2006 (WUNT 219), Tiibin-
gen 2008, 523-543, jeweils mit sehr erhellenden Ergebnissen im Detail.

15.  Vgl. dazu ausfithrlich H. GzeLLa, Tempus, Aspekt und Modalitdit im Reichsaramdischen (Ver-
offentlichungen der Orientalischen Kommission 48), Wiesbaden 2004, 100-106; speziell iiber
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Verfiigung, die eine grolere Eindeutigkeit in der Kennzeichnung von temporalen oder
modalen Schattierungen erméglichen. Oft wird in der Lxx das hebriische »Perfekt«
(»Afformativkonjugation, gatal) wie das imperfectum consecutivum (wayyiqtol) mit
dem Aorist, teils auch mit dem griechischen Impf. wiedergegeben, das hebriische
»Imperfekt« dagegen hdufig mit dem Fut. oder dem Opt. Gerade durch von der Norm
abweichende Entsprechungen, wie z.B. die Wiedergabe eines »Imperfektes« mit pri-
sentisch-futurischer Bedeutung mit einem Aor. in Ps 15,11 LXxX, konnen merklich an-
dere Erzihlperspektiven wie im Falle von Ps 15 Lxx ein Lebensriickblick des Beters
entstehen, die, moglicherweise sogar mit der Wahl bestimmter Lexeme konvergierend,
einer Passage in der Zielsprache wiederum eigene Akzente verleihen.'s Detailunter-
suchungen an hebriischen Verbalformen haben iiberdies gezeigt, dass die Lxx und
andere antike Bibeliibersetzungen im Einzelfall durchaus versuchen, Feinheiten wie
modale Nuancen ziemlich genau abzubilden, die Verwendung griechischer Entspre-
chungen also nicht wberall mit der Hypothese eines mechanisch angewandten
Schemas erklart werden kann.!” Weitere griindliche Studien zur Verbalsyntax in den
einzelnen Lxx-Biichern diirften noch manche interessante Detailbeobachtung ans
Licht bringen.

Eine addquate Wiirdigung der Lxx als eines religiosen Dokumentes mit eigenen
Aussagen {iber Verheiflung und Zukunft befindet sich somit im Spannungsfeld von
Textkritik, lexikalischer Semantik, kontrastierender Syntax und Theologiegeschichte
des Friihjudentums. Dass die verschiedenen Indizien im griechischen Text durchaus
nicht immer in dieselbe Richtung weisen, fithrt auch im Bereich der Eschatologie und
des Messianismus zu einer Spannung zwischen kreativer Ausdeutung und translation
technique, wie sie fiir die Lxx-Forschung der letzten Jahrzehnte iiberhaupt charakte-
ristisch ist. Die vorliegende Skizze greift in erster Linie einen historisch-vergleichen-
den Ansatz auf, der zunichst die beiden Kernthemen knapp innerhalb der Entfaltung
frithjiidischer Denkformen verortet (Abschnitt 2), sodann, nach Schriftengruppen
und Einzelbiichern geordnet, einige bezeichnende Unterschiede zwischen dem hebrii-
schen und dem griechischen Text an ausgewihlten Stellen behandelt (Abschnitt 3).!8

2. Zentrale Themen und ihre theologiegeschichtlichen Voraussetzungen

Bei der Analyse aus dem Riickblick eschatologisch lesbarer Stellen in der Septuaginta
steht mit Recht die Frage im Vordergrund, ob die Entfaltung einer persénlichen Auf-
erstehungshoffnung und der Glaube an das erlsende Kommen des Messias schon die
griechische Wiedergabe beeinflusst haben. Diese Ideen speisen sich aus dlteren Bildern
oder Ausdriicken, werden freilich erst in Texten des hell. Judentums wirklich greifbar,

das Biblisch-Hebraische ders., »Probleme der Vermittlung hebriischer Verbalsyntax am Bei-
spiel von 2 Sam 11-12« KUSATU 12/13 (2011), 7-39.

16. So, gegen die Annahme einer ad hoc-Entscheidung bei Barr, »Tense,« Gzsrra, Lebenszeit,
126-151.

17. H. GzELLa, »Verbformen mit modaler Bedeutung im Spiegel der alten Bibeliibersetzungen«
KUSATU 5 (2004), 67-101.

18. Siehe zu einem solchen wesenhaft vergleichenden Ansatz die sehr nuancierten Uberlegungen
von RoskeL, »Theology,« besonders 242-243 und 251-252.
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fithrten aber auch dort nicht zu einer einheitlichen Jenseitshoffnung, sondern existier-
ten offenbar zusammen mit anderen Vorstellungen wie der »proto-sadduziischen«
Leugnung jedes individuellen Fortbestehens im Tod (vgl. Koh 3,16-22 und 9,5-6.10
mit Flav.Jos.Bell. II 65 und Ant. XVIII 16). Somit diirfte das Nebeneinander verschie-
dener jiidischer Strémungen zur Zeit Jesu mit ihren je eigenen eschatologischen Leh-
ren (Sadduzier, Pharisder, Essener und vermutlich viele andere; zu den ersten beiden
Gruppen siehe auch Mk 12,18-27; Apg 17,18.31-33; 23,6-8; 24,15-17.25; 26,6-8.23) bereits in
einer wesentlich fritheren Periode wurzeln. Es verwundert also nicht, wenn Hinweise
auf die Auferstehung in vielen Schriften des hell. Judentums fehlen; ihr allenfalls spo-
radisches Auftreten in der Septuaginta entspriche damit dem allgemeinen Befund.

Eine vergleichbare Vielfalt unterschiedlicher Entwiirfe kennzeichnet das frih-
judische Messiasverstindnis, also die Erwartung eines von Gott gesandten und im Na-
men Gottes handelnden Erlésers am Ende der Tage. Auch hier werden iltere, deutlich
unterscheidbare Traditionslinien wie ein ewiges Konigtum der davidischen Dynastie,
die Wiederherstellung des Volkes und eine endzeitliche Retterfigur auf verschiedene
Weisen miteinander verbunden, zugleich aber mit mannigfachen zeitgeschichtlichen
Anlassen assoziiert. Es gibt daher keinen einheitlichen »Septuaginta-Messianismus«
und keine konsequente Verfahrensweise der Ubersetzer mit Motiven im hebriischen
Text, die spiter zu Wesensziigen des Messias geworden sind. Gleichwohl diirfte die
Hoffnung auf den Messias, unabhingig von ihrer konkreten Ausgestaltung, die Wie-
dergabe einzelner Stellen im Griechischen auf sehr unterschiedliche Weisen beein-
flusst haben. Da den messianischen Erwartungen des Frithjudentums ein endzeitlicher
Charakter gemeinsam ist, gehort der Messianismus zusammen mit dem Glauben an
ein Fortbestehen des Individuums nach dem Tod zu den Kernelementen frithjiidischer
Eschatologie. Dennoch erscheinen beide Themenkomplexe nur selten im selben Kon-
text und konnten wegen des Fehlens einer zentralen Lehrautoritit auch nicht einfach
systematisiert werden.

Aufgrund der Mehrdeutigkeit vieler Stellen innerhalb der verschiedenen Lxx-Bii-
cher und der daraus entspringenden Kontroverse, ob eine bestimmte Passage nun
einen ausdriicklichen Verweis auf das Lebens- oder das Weltende enthalte, prinzipiell
so gelesen werden kénne oder einfach eine mechanische Wiedergabe der hebraischen
Vorlage ohne direkte inhaltliche Implikationen darstelle, erscheint es angemessen, zu-
nichst die allgemeinen theologiegeschichtlichen Voraussetzungen frithjiidischer End-
zeitvorstellungen und ihre konkreten Erscheinungsformen grob zu skizzieren. Erst vor
einem solchen Hintergrund entstehen Beziige zu anderen Texten, zeichnen sich Be-
deutungserweiterungen oder semantische Verschiebungen einzelner Lexeme ab, kon-
nen moglicherweise zeitgendssische Interpretationslinien in der griechischen Bibel
aufgespiirt werden. Im Einklang mit einem bedeutenden Teil der neueren Forschung
kommt dabei aber dem herkommlichen Gegensatz zwischen »paldstinischem« und
»alexandrinischem« Judentum keine tragende Rolle mehr zu."

19. Vgl. dazu knapp H. GzELLA, »Das Kalb und das Einhorn. Endzeittheophanie und Messianis-
mus in der Septuaginta-Fassung von Ps 29(28)« in: E. ZENGER (Hg.), Der Septuaginta-Psalter.
Sprachliche und theologische Aspekte (HBS 32), Freiburg 2001, 259-260.
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2.1. Tod, Auferstehung und Weltgericht

Bis in die exilische und die friihe nachexilische Zeit hinein blieb laut den schriftlichen
Quellen der Glaube beherrschend, dass die physische Existenz des Menschen gewiss
und fiir immer in der Unterwelt ende, in die ein jeder »hinabsteige« (z. B. Ps 28,1) und
sich dort bei seinen Ahnen (Gen 15,15; Ri 2,10; Dtn 31,16) oder seinem Volk (Gen 25,8;
35,29) einfinde - so, wie Wasser, das einmal auf die Erde geschiittet wurde, nicht wie-
der eingesammelt werden kann (2Sam 14,14).%° Das Totenreich tiberwiegend als Welt
der Gottesferne (Ps 30,10; 88,11-13; Jes 38,18-19) erscheint in poetischen Texten oft im
Zusammenhang mit Finsternis (Hiob 10,21-22), Staub (Hiob 17,16; Ps 22,30), Schweigen
(Ps 94,17) und Vergessen (Ps 88,13); es verschmilzt in der Vorstellung mit dem Grab,
das zuweilen als »ewiges Haus« (Ez 26,20; Ps 49,12) bezeichnet und vielfach mit Haus-
haltsgeriten als Beigaben versehen wurde.?' Moglicherweise sollten Grabbeigaben
(symbolisch?) den Zeitraum der Verwesung iiberbriicken, bis der Tote endgiiltig Auf-
nahme in die Unterwelt gefunden hatte. Vielleicht war das auch der Zeitraum, in dem
man den extremen Sonderfall der Totenerweckung wenigstens grundsitzlich fiir még-
lich hielt (so durch Elija in 1K6n 17,17-24 und, wohl diesem Vorbild nachgestaltet,
durch seinen Schiiler Elischa in 2K6n 4,18-37; 13,21). Solche Erweckungen fiihrten al-
lerdings nicht zu einem ewigen, sondern wiederum zu einem endlichen Leben.

Den Gegensatz zum Tod bildet vor allem in der Weisheitsliteratur ein langes, er-
fiilltes irdisches Leben.? Eine Fortexistenz ist aus dieser Perspektive nur moglich im
»guten Namen« durch Nachkommen oder einen untadligen Ruf (Spr 10,7; 22,1; Sir
#41,11-13).% Zwar klingt bereits in einigen meist nachexilisch datierten Weisheitspsal-
men das aus dem Erlebnis der Hilfe in Lebensgefahr und anderer Not gespeiste Ver-
trauen auf eine bleibende Gottesgemeinschaft nach dem Tod an (so besonders im Aus-
druck des »Zu-sich-Nehmens«, NP5, in Ps 49,16 und 73,24), die als Radikalisierung des
auch in ilteren Psalmen verbreiteten Motivs der Rettung aus Gefahr im Leben (etwa
Ps 16,10-11) betrachtet werden kann.?* Doch blieb die konkrete Gestalt dieser Gemein-

20. Siehe den Uberblick von A. A. FiscHER, Tod und Jenseits im Alten Orient und Alten Testament,
Neukirchen-Vluyn 200s; die wichtige neuere Literatur findet sich zu einem sehr grofien Teil
bei A. MEINHOLD, »»Leben auf Dauer« als Argumentationsmetapher. Die Alternative zu alt-
orientalischen Selbsterhaltungsstrategien in Hiob 19« in: M. Bauks / K. Liess / P. Riepk (Hg.),
Was ist der Mensch, dass du seiner gedenkst? (Psalm 8,5). Aspekte einer theologischen Anthro-
pologie. Festschrift fiir Bernd Janowski zum 65. Geburtstag, Neukirchen-Vluyn 2008, 353-354,
Anm. 17.

21, R, WENNING, »»Medien« in der Bestattungskultur im eisenzeitlichen Juda?« in: C. FREVEL
(Hg.), Medien im antiken Paldstina (FAT II 10), Tiibingen 2005, 127-134. Diese Praxis setzt sich
in der Zeit des Zweiten Tempels fort, siche R. HacHLILI, Jewish Funerary Customs, Practices
and Rites in the Second Temple Period (S)S) 94), Leiden 2005, 375-446.

22. R. E. MurrHY, »Death and Afterlife in the Wisdom Literature« in: A. J. AvErRY-PEck / J. NEUS-
NER (Hg.), Judaism in Late Antiquity: Death, Life-After-Death, Resurrection & The World to
Come in the Judaisms of Antiquity, Leiden 2000, 101-116.

23. Zum altorientalischen Hintergrund dieses Konzeptes siehe jetzt ausfithrlich K. RADNER, Die
Macht des Namens. Altorientalische Strategien zur Selbsterhaltung (Santag 8), Wiesbaden 2005.

24. Siehe K. Liess, Der Weg des Lebens. Psalm 16 und das Lebens- und Todesverstindnis der Indivi-
dualpsalmen (FAT 1I 5), Tiibingen 2004; B. Janowsk1 / K. Ligss, »Gerechtigkeit und Unsterb-
lichkeit. Psalm 73 und die Frage nach dem »ewigen Leben«« in: R. Hess / M. Lemnver (Hg.),
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schaft zundchst offen und konnte somit auf unterschiedliche Weisen ausgefiillt wer-
den.” Als das Totenreich ab der spitvorexilischen Zeit im Zuge des sich konsolidie-
renden Monotheismus schrittweise doch ausdriicklich dem Herrschaftsbereich Gottes
untergeordnet wurde, nahm die Polemik gegen die vorexilisch wohl weiter verbreitete,
in der Familienreligion verwurzelte Ahnenverehrung und vor allem gegen die Toten-
beschworung zu (Lev 19,31; 20,6.27; Dtn 18,11; 1Sam 28; 2K6n 21,6 und 23,24; Jes 8,19;
19,3; 29,4; 65,4; Hiob 14,21; Koh 9,4-6.10).26

Deutliche Verweise auf eine Auferstehung oder Neubelebung innerhalb der Heb-
riischen Bibel begegnen, abgesehen von der Apotheose der Weisheitslehrer in Dan
12,2-3 (s.u.), nur im Zusammenhang politischer Metaphorik bei den Propheten und
beziehen sich auf eine kollektive Wiederherstellung des Volkes Israel. Die Vision Eze-
chiels von einer Ebene voller Totengebeine, die Gottes Atem wie bei der Schépfung des
Menschen wieder mit Fleisch bezieht (Ez 37,1-14), wird durch die Gleichsetzung der
Knochen mit dem Haus Israel im Deutewort (Ez 37,11) selbst als Bild fiir die durch das
Stilmittel der Hyperbole geschilderte nationale Erneuerung ausgewiesen.? Sie verbin-
det auf diese Weise Schopfungs- und Exodus-Motive. Gleichwohl konnte sie in der
Folgezeit eschatologische Ausgestaltungen wie in der patristischen Exegese seit Justin
(Apol. I 52,5) und Irenaeus (Adv. haer. V. 15,1) sowie der spitantiken Kunst inspirie-
ren.? Eine derartige Interpretation schon vor dem 2. Jh. n. Chr, in 4QPseudo-Ezekiel
(4Q385-388, meist zu den vor- oder nicht-qumranischen Texten gerechnet), besonders
angesichts des Ausdrucks »eine grofle Menschenmenge wird aufstehen (9) « (4Q385
2,8 und Parallelen), kann nicht ausgeschlossen werden und wird inzwischen oft ver-
treten.?” Wegen fehlender wirklich eindeutiger Hinweise in den anderen hebrdischen

Alles in allem. Festschrift fiir ]. Christine Janowski, Neukirchen-Vluyn 2005, 69-92; H. DEL-
KURT, »Der Mensch ist dem Vieh gleich, das vertilgt wird«. Tod und Hoffnung gegen den Tod in
Ps 49 und bei Kohelet (BThSt 50), Neukirchen-Vluyn 2005, 14-75.

25. Treffend bemerkte schon A. KirkpPaTrICK, The Book of Psalms, Cambridge 1902, XCV, dass Ps
16, 17, 43 und 72 »adapt themselves so readily to Christian hope that we are easily led to believe
that it was there from the first«. Auch dadurch wurde der Rezeption des Septuaginta-Psalters
im Neuen Testament und im frithchristlichen Schrifttum (eine Aufzahlung der Stellen findet
sich bei R. BRUCKER, »Observations on the Wirkungsgeschichte of the Septuagint Psalms in
Ancient Judaism and Early Christianity« in: W. Kraus / R. G. Woobpen (Hg.), Septuagint Re-
search: Issues and Challenges in the Study of the Greek Jewish Scriptures (SBL SCS 53), Atlanta,
GA 2006, 362-369) der Weg gebahnt.

26. B.Janowski, »JHWH und die Toten. Zur Geschichte des Todes im Alten Israel« in: A. BERLE-
junG / B.Janowsk! (Hg.), Tod und Jenseits im alten Israel und in seiner Umwelt (FAT 64),
Tiibingen 2009, 447-477.

27. Dies darf als Konsens der neueren Forschung gelten, vgl. F. D. HuBMaNN, »Ezechiel 37,1-14 in
der neueren Forschung« in: I. FiscHEr / U. Rapp / J. ScHILLER (Hg.), Auf den Spuren der
schriftgelehrten Weisen. Festschrift fiir Johannes Marbick (BZAW 331), Berlin / New York, NY
2003, 111-128.

28. GzELLA, Lebenszeit, 211-212. Zur bildlichen Darstellung der Auferstehung auf dem Ezechielfries
der Synagoge von Dura Europos vgl. auch U. KELLERMANN, Das Gotteslob der Auferweckten.
Motivgeschichtliche Beobachtungen in Texten des Alten Testaments, des friihen Judentums und
Urchristentums (BThSt 46), Neukirchen-Vluyn 2001, 54-57.

29. Vgl. D. DimanT, »Resurrection, Restoration and Time-Curtailing in Qumran, Early Judaism
and Christianity« RevQ 19 (1999-2000), 527-548; KELLERMANN, Gotteslob, 37-46; F. Garcia
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Qumran-Texten kann der Glaube an eine leibliche Auferstehung aber nicht als Kern-
thema dieses Corpus gelten und lasst sich auf der Grundlage von 4QPseudeo-Ezekiel
selber auch nicht streng beweisen.* Das frithjiidische Schrifttum zeigt also kaum Spu-
ren einer Rezeption von Ez 37, was freilich mit dem Zufall der Uberlieferung zusam-
menhingen kann und deshalb nicht zur Begriindung weitreichender Schliisse taugt.

Ahnliches gilt fiir die kollektive »Wiederbelebung« Israels in Hos 6,2;*' da der dort
gebrauchte Faktitivstamm des Verbs "1 »leben« nicht ausschliellich »wieder/neu le-
bendig machen«, sondern auch »am Leben erhalten« bedeutet, liele sich dieser Vers
zudem einfach auf die Rettung aus einer lebensbedrohlichen Lage beziehen.*? Ebenso
kénnte eine rhetorische Hyperbole vorliegen, wie moglicherweise auch in der Aussage
der »Messianischen Apokalypse« aus Qumran (4Qs21 2,ii,12), dass Gott »die Durch-
bohrten heilen, die Toten lebendig machen (ebenfalls 7*1) und den Armen frohe Bot-
schaften verkiindigen« werde.*> Man muss also nicht unbedingt an einen direkten
Einfluss der altorientalischen Fruchtbarkeitsmythologie und den Tod sowie die Wie-
derbelebung des Vegetationsgottes denken.

Dagegen kommt die Jesaja-Apokalypse mit Jes 26,19 einem Bekenntnis zur per-
sonlichen Auferstehung vom Tod im biologischen Sinne immerhin sehr nahe, da es
dort heifdt, dass Leichname erwachten und sich aus der Erde erhdben. Auch in der
Forschung wird diese Stelle mitunter als Zeugnis fiir einen Glauben an die Auferste-
hung angefiihrt,* zumal es in Jes 25,8 heifit, dass Gott den Tod »fiir immer verschlin-
gen« werde. Eine solche Deutung gewinnt an Plausibilitdt, wenn man, wie es mitunter
geschieht, beide Verse aufgrund literarkritischer Erwagungen als redaktionelle Zusitze
aus frithhellenistischer Zeit betrachtet.’® Der weitere Kontext mit seiner Gleichsetzung

MartiNEz, »The Apocalyptic Interpretation of Ezekiel in the Dead Sea Scrolls« in: F. GArcia
Martinez / M. VErvenne (Hg.), Interpreting Translation: Studies on the Lxx and Ezekiel in
Honour of Johan Lust (BETL 192), Leuven 2005, 163-176; A. L. A. HOGETERP, »Resurrection and
Biblical Tradition: Pseudo-Ezekiel Reconsidered« Bib 89 (2008), 59-69; ders., »Belief in Resur-
rection and its Religious Settings in Qumran and the New Testament« in: F. GARcfA MART{-
NEez (Hg.), Echoes from the Caves: Qumran and the New Testament (STDJ 8s), Leiden 2009,
304-308.

30. Zur Diskussion vgl. J. Burrkamp, Die Auferstehungsvorstellungen in den Qumran-Texten und
ihr alttestamentlicher, apokryphischer, pseud-epigraphischer und rabbinischer Hintergrund,
Ph.D. dissertation, University of Groningen 1964; G. W. E. NICKELSBURG, »Resurrection« En-
cyclopedia of the Dead Sea Scrolls 2 (2000), 764-767; GZELLA, Lebenszeit, 212 und 223 sowie die
dort genannte Literatur. Siehe auch unten zur Auferstehung in der Henoch-Tradition.

31. GZELLA, Lebenszeit, 212.

32. E.JeNN1, Das hebrdische Pi‘el. Syntaktisch-semasiologische Untersuchungen einer Verbalform
im Alten Testament, Ziirich 1968, 61-64.

33. Gleichwohl kénnte 4Qs21 einen wortlich gemeinten Verweis auf die Auferstehung enthalten,
vgl. HOGETERP, »Belief,« 309-313.

34. Siehe die Verweise bei GZELLA, Lebenszeit, 213, Anm. 680; jetzt auch KELLERMANN, Gotteslob,
6; besonders schon zeichnet W. A. M. BEUKEN, »»Deine Toten werden leben« (Jes 26,19).
»Kindliche Vernunft« oder reifer Glaube?« in: R. G. Kratz / T. Krtiger / K. Scumip (Hg.),
Schriftauslegung in der Schrift. Festschrift fiir Odil Hannes Steck zu seinem 65. Geburtstag
(BZAW 300), Berlin / New York, NY 2000, 139-152 den schmalen Grat zwischen metaphori-
scher und eigentlicher Bedeutung nach.

35. Vgl die Zusammenstellung der betreffenden Argumente bei KELLERMANN, Gotteslob, 5-7.
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von individueller Auferstehung und Wiederherstellung des Volkes lasst es allerdings
nicht unméglich erscheinen, dass in diesem Siegeslied Judas ebenfalls eine weitere
Ausgestaltung ilterer politischer Metaphern vorliegt. Sie hat freilich einen gleitenden
Ubergang vom bildlichen zum wértlichen Gebrauch der Wiederbelebungstermino-
logie gestattet und vielleicht sogar geférdert. Der Auferstehungsglaube wird ja kaum
von einem Tag auf den anderen entstanden sein.

Denn in derselben Bildwelt wurzelt schliellich der einzige unstrittige Verweis auf
eine Uberwindung des physischen Todes in der Hebriischen Bibel: die Auferstehung
zum ewigen Leben fiir die einen sowie »zu ewiger Schmach« fiir die anderen nach Dan
12,2-3. Setzt man mit dem Gros der Forschung die Endredaktion des Danielbuches (ca.
168-164 v.Chr.) spiter an als die Jesaja- Apokalypse, wire eine Anlehnung dieser Stelle
unter anderem an das »Erwachen aus dem Staub« in Jes 26,19 denkbar. Doch auch
dieser wohl spiteste alttestamentliche Beleg bezieht sich nicht auf eine allgemeine Auf-
erstehung der Toten, sondern beschrinkt das ewige Leben auf die in den Religions-
verfolgungen der Makkabderzeit ermordeten Weisheitslehrer (Dan 11,33-35; die aus-
drickliche Erwiahnung ihres Todes stiitzt ebenfalls eine nicht-metaphorische Inter-
pretation von Dan 12,2-3). Daher wird das Erwachen »zu ewiger Schmach« der
Frevler meist auf den ewigen Tod gedeutet.

Die iltere Forschung hat diese Entwicklungen vor allem mit persischen Einfliissen
wihrend der Exilszeit, seltener mit einer Renaissance mesopotamischer und altkanaa-
naischer Mythen tiber Tod und Wiederbelebung des Fruchtbarkeitsgottes oder mit
dem Erstarken von Formen individueller Frémmigkeit wie den Mysterienreligionen
wihrend der hell. Periode in Verbindung zu bringen versucht. Solche Vermutungen
lieen sich aber nicht erhirten, da die wenigen zeitgenossischen Angaben tber die
persische Religion in der achamenidischen und hellenistischen Periode (besonders
die rhetorische Figur des Adynaton in Herodot 111,62 und der allgemeine Verweis auf
einen endzeitlichen Kampf und Sieg des guten Gottes iiber den bosen bei Plutarch, De
Iside et Osiride 47) bei genauerer Betrachtung keine deutlichen Hinweise auf eine Auf-
erstehung der Toten enthalten.’” Ebenso wenig koénnen direkte Einwirkungen helle-
nistischer Mysterienreligionen auf die meist auf alteren biblischen Bildern und Aus-
driicken ruhenden Zeugnisse der Erwartung einer individuellen Fortexistenz nach
dem Tod nachgezeichnet werden. Die Aufwertung des Individuums in der hell. Kultur
kénnte bei der Verbreitung dieser Gedanken aber durchaus eine unterstiitzende Rolle
gespielt haben.

So sind innere Faktoren als Triebkrifte der sich ausbreitenden Auferstehungshoff-
nung mehr in den Mittelpunkt des Interesses geriickt und haben die Hypothese einer
simplen Ubernahme aus den Nachbarkulturen weitgehend zuriickgedringt. Wiewohl
die Anfinge der Apokalyptik nachweislich vor der Makkabderzeit liegen,* diirften be-
sonders die Religionsverfolgungen und das Martyrium vieler »Gerechter« den tber-
lieferten, doch von Hiob und Kohelet in Frage gestellten Glauben an einen Tun-Er-
gehen-Zusammenhang bei bleibendem Vertrauen auf die Giite Gottes in eine noch

36. Vgl. GzELLA, Lebenszeit, 209-211.

37. Naheres bei GzeLLA, Lebenszeit, 214-219.

38. ].]. CoLLiNs, The Apocalyptic Imagination: An Introduction to Jewish Apocalyptic Literature,
Grand Rapids, MI 19982
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tiefere Krise gefiihrt haben. Vollkommene Gerechtigkeit kann sich, wie spiter Kant
betonte, in dieser Welt nun einmal nicht verwirklichen. So wurden bereits in vorexili-
scher Zeit grundgelegte Linien weiter ausgezogen, obwohl sie skeptische Stimmen wie
Koh 9,5-6 nicht zum Schweigen bringen konnten. Die verwendeten Bilder waren je-
doch teils auch in anderen Mittelmeerkulturen gebriuchlich und konnten durch helle-
nistischen Kulturkontakt wie moglicherweise durch alte, im kulturellen Gedichtnis
verankerte Mythen zu konvergierenden Ausdrucksformen fiihren. In besonderem
Mafe gilt das wohl fiir die in griechisch-rémischen Quellen bezeugte Astralapotheose
Verstorbener, die sich mit der alten syro-paléstinischen Vorstellung von den Sternen
als Himmelsheer beriihrte.*

Verschiedene Texte aus der zwischentestamentlichen Zeit zeigen indes, dass sich
die Auferstehungshoffnung in ihren durchaus unterschiedlichen Facetten schon vor
dem Makkabderaufstand im Frithjudentum weiter ausgebreitet und stark auf die Apo-
kalyptik eingewirkt hat.®* Dies ist besonders im »Buch der Wichter« (1Hen 1-36, mit
Kap. 22 iiber das Totenreich) der Fall, dessen Endredaktion oft zwischen 250 und 200
v. Chr. vermutet wird (nach anderen um die Mitte des 2. Jh. v.Chr.), sowie in den
iibrigen Teilen der Henochtradition. Die Vorstellung von einem kommenden Leben
driickt sich dort auf mannigfache Weisen aus, unter anderem wegen der langen und
komplexen Redaktionsgeschichte dieses Buches: als Riickkehr Einzelner (1tHen 102;
108,11-12) und als Wiederkehr Gerechter wie Frevler (1Hen 22; 91,10; 92,3) zur Vernich-
tung oder zur Aufnahme in die himmlische Welt. Hier wird zudem, und iiber Dan 12,2
hinaus, explizit ein Gerichtskontext vorausgesetzt,*' der die verschiedenen Teile des
Buches Henoch durchzieht. Allerdings sind die Gerechten und die Frevler bereits im
Tod getrennt (1Hen 27,2; 53,7), wobei die Seelen der Frevler »in Dunkelheit, Ketten und
brennendem Feuer« ihre gerechte Strafe erleiden (103,7-8), aber die Gerechten »wie die
Himmelslichter leuchten« (104,2-6). Uberdies ist von einer universellen Auferstehung
noch nicht die Rede. Ahnliche Formulierungen wie das » Aufstehen« und »Erwachen«
aus der »Erde«, dem »Staub« oder dem »Schlaf« in den dort ausdriicklich eschato-
logisch verstandenen Aussagen setzen dabei aber die wohl urspriinglich metaphori-
sche Sprache prophetischer Heilsworte unmittelbar fort. Deshalb fillt es auch so
schwer, eine Zasur zwischen bildhafter Rede und buchstablichem Glauben an ein
Fortbestehen der physischen Existenz anzusetzen, wodurch sich zweifelsfrei ein Text
wie Jes 26,19 der einen und Dan 12,2 der anderen Seite zuweisen liefle. Zudem hat wohl
auch die Vorstellung einer Neuschopfung und eines neuen Jerusalems nach Jes 65-66
auf spitere Ausdeutungen eingewirkt. Mit dem prophetischen Sprachgebrauch und

39. Siehe GzELLA, Lebenszeit, 210-211 mit Anm. 669 und 670 fiir Literaturverweise.

40. Maf3gebliche Gesamtdarstellungen sind H. C. C. CAvVALLIN, Life after Death: Paul’s Argument
for the Resurrection of the Dead in 1 Cor. 15. I: An Enquiry into the Jewish Background (CBNTS
VII 1), Lund 1974 und ders., »Leben nach dem Tod im Spitjudentum und im frithen Christen-
tum. I Spitjudentum« in: W. Haase (Hg.), Aufstieg und Niedergang der Romischen Welt,
Bd. II 19.1, Berlin / New York, NY 1979, 240-345 sowie G. W. E. NICKELSBURG, Resurrection,
Immortality and Eternal Life in Intertestamental Judaism and Early Christianity (HTS 56),
Cambridge, MA 2006; Weitere Literatur findet sich bei C. D. ELLEDGE, Life after Death in Early
Judaism: The Evidence of Josephus (WUNT II 208), Tiibingen 2006, 1, Anm. 1.

41. Vgl. M.-T. WACKER, Weltordnung und Gericht. Studien zu 1 Henoch 22 (FB 45), Wiirzburg 1982;
GZELLA, Lebenszeit, 221-223.
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der Todesmetaphorik einiger Individualpsalmen jedenfalls stand auch gewandelten
Jenseitshoffnungen eine passende Form zur Verfiigung,.

Aramdische Fragmente der Henoch-Tradition unter den Qumran-Funden mit
Verweisen auf das Weltgericht (4Q201-212) und ahnliche eschatologisch konnotierte
Verwendungen des Wortes »Gericht« (1"7) in den aramaischen Abschiedsreden (4Qs42
1,IL5; 4Q548 1,11-2,13)* sowie die zahlreichen Handschriften des Buches Dan zeigen
an, dass diese Vorstellungen in der Qumran-Gemeinschaft bekannt gewesen sein diirf-
ten. Gleiches gilt fiir die alttestamentlichen Texte, die einen bildhaften oder eigent-
lichen Bezug zur Auferstehung herstellen: Ez 37, Hos 6,1-3, Jes 26,13-21 und Dan 12,2-3
waren den Schreibern von Qumran vertraut. Den Tag des Endgerichts haben sie sogar
mehrfach berechnet.** Allerdings scheint die Auferstehung in den in Qumran selbst
entstandenen hebriischen Texten kaum eindeutig bezeugt zu sein, denn die wenigen
entsprechenden Stellen legen eine metaphorische oder auch eine »prisentische« Deu-
tung nahe (fiir die Loblieder, die sich stark an der Sprache alttestamentlicher Vertrau-
enspsalmen orientieren, vgl. 1QH" XI,19-23 [II1,18-22]); XIX,10-14 [X1,7-11]; siehe auch
oben zu Ez 37 und Hos 6):* die Aufnahme in die Gemeinschaft selbst galt bereits als
Beginn eines himmlischen Lebens (vgl. 1QS XI,7-9 fiir einen deutlichen Ausdruck die-
ses Selbstbildes).** Gegeniiber einer solchen prasentischen Eschatologie schien die
Vorstellung einer zukiinftigen Auferstehung zu verblassen, wiewoh! sich beide keines-
wegs ausschlieflen.* Die Diskussion im Bereich der Qumran-Forschung dhnelt dabei
strukturell der Debatte iiber eschatologisierende Ubersetzungen in der Septuaginta.

Durch Formulierungen, die wiederum an Dan 12,2 erinnern, verleiht aber zumal
das ausfiihrliche Zeugnis der Mirtyrer nach 2Makk (erste Hilfte des 1. Jh. v.Chr.) dem
Glauben an eine Auferstehung als Antwort auf die Leiden der Verfolgung deutlichen
Ausdruck und konkretisiert dabei auch die in apokalyptischen Texten durchgehend
unbestimmte Vorstellung von der physischen Beschaffenheit der wiederbelebten Per-
son.” In dieser Hinsicht unterscheidet sich gerade 2Makk 7 von den sehr allgemeinen
Hinweisen auf ein Leben nach dem Tod im {ibrigen frithjiidischen Schrifttum. Den-

42. Fiir die Belegstellen mit Diskussion und weiterfithrende Literatur siche H. GzeLLA, »]™T«
ThWQ 1 (2011), 674-680.

43. A.STEUDEL, Der Midrasch zur Eschatologie aus der Qumrangemeinde (4QMidrEschat™?)
(STDJ 13), Leiden 1994, 203-210.

44. NICKELSBURG, »Resurrection,« mit bibliographischen Hinweisen; jetzt auch M. Porovi¢,
»Bones, Bodies and Resurrection in the Dead Sea Scrolls« in: T. Nickras / F. V. REITERER /
J. VErRHEYDEN (Hg.), The Human Body in Death and Resurrection, Deuterocanonical and
Cognate Literature Yearbook 2009, Berlin / New York, NY 2009, 221-242. Zu den »nicht-sekta-
rischen« Texten siehe ferner HOGETERP, »Belief«.

45. . J. CoLLINs, Apocalypticism and the Dead Sea Scrolls: Literature of the Dead Sea Scrolls, New
York, NY 1997, 115-120. Anders E. PuecH, »Resurrection: The Bible and Qumran« in: J. H.
CHARLESWORTH (Hg.), The Bible and the Dead Sea Scrolls: The Princeton Symposium on the
Dead Sea Scrolls, vol. 2: The Dead Sea Scrolls and the Qumran Community, Waco, TX 2006,
247-281, der diese und andere Stellen als Zeugnisse fiir eine zukiinftige Auferstehung am Tag
des Weltgerichts betrachtet.

46. So richtig G. J. BRookE, »The Structure of 1QH® XII 5-XIII 4 and the Meaning of Resurrec-
tion« in: F. GArcia MARTINEZ / A. STEUDEL / E. TiGCHELAAR (Hg.), From 4QMMT to Resur-
rection: Mélanges qumraniens en hommage a4 Emile Puech (STDJ 61), Leiden 2006, 15-33.

47. GzELLA, Lebenszeit, 219-221; siehe auch B. Scumrrz, »Auferstehung und Epiphanie. Jenseits-
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noch werden Auferstehung und ewiges Leben auch hier nicht konsequent voneinan-
der geschieden. In 2Makk 7,22-23 verweist zunéchst die Mutter der sieben ermordeten
Sohne auf die Schépfermacht Gottes, der »Geist und Leben wieder zuriickgeben (ma-
ALy gmodidwotv)« werde, womit die Vorstellung von der Auferstehung an die Schop-
fungstheologie gekoppelt wird; sowohl das Adv. Aty »wieder« als auch das Prifix
amo- des Kompositums unterstreichen dabei die Idee der Riickgabe. Im Gegensatz
dazu seien die Sohne aber laut V. 36 bereits des ewigen Lebens (devéou {wfig) teilhaft
geworden. Der zweite Sohn (V. 9) vertraut darauf, dass Gott ihn und seine Briider
nach dem erfolgten Tod (dmoBavovtag, Partizip Aorist fiir einen abgeschlossenen
Sachverhalt) »zur ewigen Wiederbelebung des Lebens aufrichten (eig alwviov ava-
Biwowv Lufig dvaotioet)« werde. Die leibliche Wiederherstellung betont der dritte
Sohn (V. 11) mit der Bemerkung, dass er sich eine Riickerstattung (auch hier mit dem
Adv. maAwv ausgedriickt) seiner durch die Foltern geschundenen Glieder erhoffe.
Uber die genaue Beschaffenheit des (verklarten und daher der Himmelfahrt fahigen?)
Leibes macht der Text allerdings keine Angaben, ebenso wenig verlagert er das neue
Leben ausdriicklich in den Himmel. Schiieflich kontrastiert der vierte Sohn (V. 14) die
eigene Auferstehung zum Leben (dvaovtaots eig {onv) mit dem Ausbleiben einer
solchen fiir den Peiniger Antiochos. Unterschiedliche Gestaltungen und Facetten
einer jenseitigen Fortexistenz begegnen hier also nebeneinander. Mithin scheint
2Makk 7 gingige Ideen innerhalb des hellenistischen Judentums iiber ein Leben nach
dem Tod zu spiegeln, ohne sie jedoch zu einer einheitlichen Doktrin zu vereinigen.
Was zahlt, ist die Wiederkehr der Toten, die daher auch ein Sithneopfer rechtfertigt
(2Makk 12,43-45). Freilich scheint sie nach diesem Traditionsstrang auf einige wenige
Auserwihlte beschrinkt gewesen zu sein (vergleichbar PsSal 3,10-12, wohl urspriing-
lich um 50 v. Chr. abgefasst).

Im Neuen Testament, nicht-kanonischen Schriften aus der Zeit nach der Zersté-
rung Jerusalems 70 n.Chr. und einigen schwer zu datierenden Pseudepigrapha er-
scheinen diese Motive mit teils anderen Schwerpunkten. Haufig begegnet dabei die
Astralapotheose oder eine an sie angelehnte Metaphorik (Mt 13,43; 1Thess 4,17; TestJob
52,10; AssMos 10,8-10) und die Vorstellung vom Einzug der Gerechten ins Paradies
sofort nach dem Tod (Lk 16,9; 23,43; 2Kor 5,8; Phil 1,23), ebenso jedoch die Auferste-
hung zum Weltgericht (Offb 20,13; 4 Esr 7,36; 2 Bar 50,2; LibAnt 3,10; TestSeb 10,1-3;
TestBen 10,6-8;*® Jub 23,31;* ApkMos 13,3-4; 41,2-3; 43,2-3; OrSyb 4,179-192, mit der
Neuschépfung der Menschen 6 mépog Hioav »wie sie zuvor waren«; implizit wohl
ebenfalls gemeint im Zusammenhang mit der Auferstehung »Gerechter wie Unge-
rechter« in Apg 24,15 sowie der allgemeinen Auferstehung nach 1Kor 15,12-28) und
die Verklarung des Auferstehungsleibes (1Kor 15; Phil 3,21). Auch die Qualen der Frev-

und Koperkonzepte im Zweiten Makkabierbuch« in: Nickras / REITERER / VERHEYDEN (Hg.),
The Human Body in Death and Resurrection, 105-142.

48. Andernorts in den Testamenten der Zwolf Patriarchen wird immerhin die Auferstehung der
Gerechten erwihnt: TestSim 6,5-7; TestJud 25,1. Dazu siehe A. HuLtGARrD, L'éschatologie des
Testaments des Douze Patriarches, Bd. 1-2, Uppsala 1977-1981.

49. So wenigstens nach der iiblichen Interpretation; gegen eine eschatologische Lesung argumen-
tiert R. J. BauTcH, »Afterlife in Jubilees: Through a Covenantal Prism« in: NickLAs / REITE-
RER / VERHEYDEN (Hg.), The Human Body in Death and Resurrection, 205-219.
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ler im ewigen Feuer nach dem Tod werden nun drastisch ausgemalt, so besonders in
4Makk (spites 1. Jh. n. Chr.: 9,9.32; 10,10.15; 18,5.22); die Auferstehungshoffnung in der
Vorlage 2Makk 7 wird hier jedoch zugunsten der Unsterblichkeit der Seele unter-
drickt.®® Die Quellen nach der Makkabierzeit riicken also das Interesse an dem jen-
seitigen Schicksal aller starker in den Mittelpunkt. Wenigstens bei den Sadduziern
dauerte aber, jedenfalls nach Meinung der simtlich nicht aus ihren Kreisen hervor-
gegangenen Quellen, eine konsequente Leugnung der Auferstehung fort."'

Unter dem Einfluss griechischer Philosophie platonischer Pragung betonten eini-
ge sich dem Hellenismus weiter 6ffnende Stromungen im Frithjudentum nicht die
Auferstehung als Ziel menschlicher Jenseitshoffnung, sondern die wesenhafte Un-
sterblichkeit der Seele. Als eigentlicher Personenkern iiberdauere sie somit den Verfall
des Leibes. Ein solcher Dualismus von Leib und Seele, wie er beispielsweise das zen-
trale Argument in Platons Phaidon darstellt, ist der Lxx offenbar noch fremd, da Be-
griffe wie oapa und Yuyyn dort durchaus nicht als Gegensitze gebraucht werden.5
Diese Sicht lisst sich zuerst im Buch der Weisheit greifen, das wohl zwischen 50 v. Chr.
und 50 n.Chr. von Juden der dgyptischen Diaspora in griechischer Sprache verfasst
wurde.* Die Sterblichkeit erscheint hier pars pro toto fiir die menschliche Unvollkom-
menheit, einschliellich des Nichtwissens und des Angewiesenseins auf gottliche Er-
leuchtung.>* Andererseits ist der Mensch laut Weish dazu geschaffen, Unsterblichkeit
zu erlangen (siehe vor allem 1,1-6.11; 3,1-9; 6,17-20); diese wird ihm in der Gottes-
gemeinschaft nach dem Verscheiden zuteil, wohingegen auf die Frevler Qualen und
das Gericht warten (4,17-20). Tod und Gericht fiir die anderen 16sen schlieflich das
Paradoxon vom leidenden Gerechten und dem scheinbar gliicklichen Frevler. Ahn-
liche Gedanken begegnen im Werk Philos (siehe besonders Opif. 134-135; Abr. 258)
und diirften in der jidischen Gemeinschaft Alexandriens gelaufig gewesen sein.*
Nicht zuletzt durch Kontakte mit der dgyptischen Diaspora konnten sich diese Ideen
schlieflich in Paldstina verbreitet haben. Auch Josephus verweist ja in verschiedenen
Kontexten regelmiflig auf die Unsterblichkeit der Seele (Flav.Jos.Bell. II 163; Ant.
XVIII 13-14; Apion. II 218), geht aber noch weiter, indem er die pharisdische Vorstel-
lung von der Auferstehung mit der Theorie der Metempsychose umschreibt, sie also
als Wanderung guter Seelen in neue Leiber prisentiert. Seine Ausfithrungen werden
hier und anderswo freilich von dem Streben beeinflusst gewesen sein, den philosophi-
schen Voraussetzungen eines hellenistisch-romischen Zielpublikums und dessen Ver-

50. ELLEDGE, Life, 147-152.

51 Zur rabbinischen Literatur siehe vor allem G. STEMBERGER, »Zur Auferstehungslehre in der
rabbinischen Literatur« Kairos 15 (1973), 238-266.

52. GZELLA, Lebenszeit, 96-118.

53. Vgl. dazu J. M. Reksk, Hellenistic Influence on the Book of Wisdom and its Consequences (AB
41), Rome 1970; M. KoLARCIK, The Ambiguity of Death in the Book of Wisdom: A Study of
Literary Structure and Interpretation (AB 127), Rome 1993; jetzt auch M. V. BLiscHKE, Die
Eschatologie in der Sapientia Salomonis (FAT II 26), Tubingen 2007.

54. Hier lassen sich sehr wohl Parallelen zur Septuaginta aufzeigen, siche GzeLLA, Lebenszeit, 292-
294.

55. Zu Philo siehe L. L. GraBBE, »Eschatology in Philo and Josephus« in: A.]. AVvERY-PECK /
J. NeusNer (Hg.), Judaism in Late Antiquity: Death, Life-After-Death, Resurrection & The
World to Come in the Judaisms of Antiquity, Leiden 2000, 163-185.
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stehenshorizont entgegen zu kommen. Daher neigt er wohl dazu, Hinweise auf die
(leibliche) Auferstehung, die er in seinen Quellen zweifellos angetroffen haben wird,
zu unterdriicken.

Antike jidische Grabinschriften bestitigen die Vielfalt konkreter Ausgestaltungen
der Jenseitshoffnungen in den Werken Gebildeter aufgrund von Zeugnissen des tig-
lichen Lebens aus sehr verschiedenen sozialen Schichten. Die meist kurzen Texte mit
ihrer oft standardisierten Diktion und der Einfluss griechisch-romischer Sepulkral-
topik mahnen gewiss zur Vorsicht bei dem Versuch, sie als Quellen fiir konkrete Vor-
stellungen zu werten. Gleichwohl diirften sich die teils unverbunden nebeneinander
auftretenden Konzepte nicht ausschliellich rhetorischem Schmuck verdanken; in der
Koexistenz von der Auferstehung Weniger, dem universellem Weltgericht und dem
Fortleben der unsterblichen Seele laut den Schriften des hell. Judentums mit seinen
konkurrierenden Stromungen finden sie ndmlich ihre Entsprechung.’” Tatsichlich
reicht das Spektrum von anscheinend nihilistischer Hoffnungslosigkeit iiber die Un-
sterblichkeit der Seele und ihr Wohnen bei den Gerechten sowie die Astralapotheose
Verstorbener bis zur leiblichen Auferstehung und die Vernichtung der Frevler. Laut
dem Grabepigramm der Arsinoe aus Leontopolis, Mitte des 2. bis 1. Jh. v.Chr., ruhe
der »lauter (also wohl den Reinheits- und Speisevorschriften entsprechend) genéhrte«
Leib der Frithverstorbenen im Grab, wihrend ihre Seele zu den »Heiligen« geflogen
sei, was diesen Text auch von der hellenistischen Sepulkraltopik absetzt (vgl. Ps.-Pho-
kylides 103-115, Alexandrien um die Zeitenwende).

Ob die Auferstehungshoffnung auch auf das Bestattungswesen eingewirkt hat,
lisst sich wohl nicht mit Bestimmtheit sagen, wird aber zuweilen vermutet. Als haupt-
siachliche Anhaltspunkte gelten die Gewohnheit, die Knochen eines Individuums nach
der Verwesung separat in Ossuaren aufzubewahren statt sie in einer Knochengrube
mit anderen zu vermengen, und die Verzierung der Ossuare mit Rosetten, die man
oft als Lebensmotive deutet.> Dieser Brauch erlebte um die Zeitenwende einen Hohe-
punkt. Solche Argumente eignen sich allerdings kaum fiir eine schliissige Beweisfiih-
rung, zumal nicht ermittelt werden kann, wie verbreitet die Erwartung einer leiblichen
Auferstehung auflerhalb bestimmter schriftgelehrter Kreise wirklich war.

Wihrend also zundchst nur ein noch wenig spezifischer Gebrauch des Wortes
avaotaotg »Auferstehung« vorherrschte und, ob nun als Metapher oder im wort-
lichen Sinne, durchaus widerspriichliche Konkretisierungen dieser Idee zulief3, kris-
tallisierte sich bei frithchristlichen Autoren im Ubergang vom 1. zum 2. Jh. immer
mehr die genauere Bestimmung als »Auferstehung des Fleisches« zur verbindlichen
Doktrin heraus.®® Diese hat aber wohl zu keiner Zeit ginzlich die Volksfrommigkeit

56. Jetzt ausfithrlich dargestellt von ELLEDGE, Life.

57. . S. Park, Conceptions of Afterlife in Jewish Inscriptions (WUNT II 121), Ttibingen 2000; GzEL-
LA, Lebenszeit, 223-225; ausfiihrlich nun BriscHKE, Eschatologie, 223-263.

58. Text und Kommentar bei W. HorBURY / D. Noy, Jewish Inscriptions of Graeco-Roman Egypt,
Cambridge 1992, 69-74; vgl. GzELLA, Lebenszeit, 136, Anm. 392.

59. HacHLILI, Customs, 302.494.527-528. Kritisch dagegen S. FINE, »A Note on Ossuary Burial and
the Resurrection of the Dead in First Century Judaism« JJS 51 (2000), 69-76, mit weiterer
Literatur.

60. H.E. Lona, Uber die Auferstehung des Fleisches. Studien zur frithchristlichen Eschatologie
(BZNW 66), Berlin / New York, NY 1993.
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durchdrungen und die Vielfalt der Jenseitsvorstellungen, mit der das Christentum in
seiner stiftenden Urzeit konfrontiert war, im Bewusstsein der Menschen ersetzt. Ahn-
liche Schwerpunkte zeichnen sich in der rabbinischen Literatur ab, in der die pharisai-
sche Deutung der personlichen Eschatologie als leibliche Auferstehung ihre Fortset-
zung findet.®'

In Texten der hell. Epoche werden also zuerst bedeutende Modifikationen der tra-
ditionellen altisraelitischen Konzeptionen von Tod und Unterwelt sichtbar. Natiirlich
kénnen sie aber bereits in fritheren Zeiten ihren Ursprung haben. Getragen vom Ver-
trauen in die Macht Gottes auch tber das personliche Lebensende und den physischen
Verfall des Leibes hinaus konkretisierte sich der Glaube an eine individuelle Eschato-
logie. Sie konnte in der Auferstehung Einzelner aus dem Grab zum himmlischen Le-
ben, in der endgiiltigen Zuweisung von Lohn und Strafe durch das Weltgericht und im
Fortbestehen der Seele Gestalt annehmen. Einzelne Traditionslinien wurden dabei
miteinander verbunden, wenngleich sich eine lineare Entwicklung von der Wieder-
belebung von Mairtyrern oder anderen herausragenden Personlichkeiten zum univer-
sellen Gericht nur schwer nachzeichnen lasst.

Auf diese Weise erweiterten sich auch die Konnotationen einzelner Wortfelder wie
»aufstehen«, »aufwachen, »Seele«, »Unterwelt« und »Gericht«. Zudem blieben pro-
phetische Aussagen wie Jes 26,19 und spiter Dan 12,2-3 prigend fiir die bildliche Aus-
gestaltung einer gewandelten Eschatologie. Nach Ausweis von 4Esr 7,32 und 1 Clem
50,4 ist das »Erwachen aus dem Staub« im 1. Jh. n. Chr. zur gingigen Umschreibung
der Totenerweckung geworden. Das Verb aviotrut »aufstehen« begegnet aber bereits
in der Septuaginta-Ubersetzung von Dan 12,2-3 und in 2Makk 7,9.14; 12,43 unzweifel-
haft fiirr die Auferstehung der Toten. Disambiguierende Zusitze wie »der Toten« etc.
wurden hier und in vergleichbaren Zusammenhéingen schon im 2. Jh. v.Chr. nicht
mehr als notwendig betrachtet, was vermuten lasst, dass eine solche Nuance zu diesem
Zeitpunkt bereits Teil der lexikalischen Semantik von aviotrue, wenigstens im Futur,
und nominalen Ableitungen wie avaotaotg geworden ist. Zum selben Wortfeld ge-
horen mahv »wieder« und éyetpw »erwecken«. Da die Totenerweckung zur eschato-
logischen Hoffnung gehort, begegnet auch éyeipw mit dieser Nuance zunichst im
Futur, wobei auch der Parallelismus mit avietyut von Bedeutung sein kann. Die iib-
liche Terminologie der Auferstehung wurde damit grundgelegt. Entsprechend liegt es
nahe, diese Bedeutung vor allem bei der Verwendung des Futurstammes von avioty-
wt wie in der Septuaginta-Fassung von Jes 26,19 und, je nach Kontext, anderen Stellen
der griechischen Bibel ebenfalls mitzuh6ren.®? Ausdriickliche Verweise auf die Auf-
erstehung in der Lxx des Buches Hiob (14,14; 19,25-26; 42,17) erleichtern zudem eine
solche Interpretation.

Will man die Lxx nicht kiinstlich von diesem Prozess der relecture und Neuinter-
pretation isolieren, ja wie ein Kokon von bestimmenden und in Texten eindeutig
belegten geistesgeschichtlichen Entwicklungen ab dem 3. Jh. v.Chr. abschotten und
postulieren, dass die Ubersetzer die in zeitgendssischen schriftgelehrten Kreisen nach-
weisbare Erweiterung des semantischen Spektrums solcher Lexeme im Griechischen
ausgeblendet hitten, liegt die Annahme nahe, dass auch bestimmte Formulierungen in

61. ELLEDGE, Life, 41-44.
62. Belege fiir die nicht-spezifische Bedeutung wie in Num 24,17 schlielen dies keinesfalls aus.
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den Vertrauenspsalmen eine weitere Bedeutung annahmen und dadurch gleichfalls
auf das Jenseits interpretiert werden konnten. Nur eine genaue Einzelexegese - freilich
vor dem Hintergrund der gewandelten historischen Voraussetzungen - kann aber auf-
zeigen, in welchem Mafe die Ubersetzer von den Moglichkeiten der theologischen
Exegese Gebrauch gemacht haben, um solche weiteren Konnotationen noch deut-
licher hervorzuheben. Wenn die Komplexititsreduktion nicht zum Selbstzweck ge-
macht werden soll, wie es bei der Erhebung des Interlinearmodells zum Dogma leider
schnell geschieht, ist auch eine Beriicksichtigung des weiteren Kontextes notwendig.
Mithin lasst sich die exakte Nuance eines Wortes in einem spezifischen Zusammen-
hang nicht immer nur aufgrund seiner statistisch haufigsten Verwendung ermitteln;
das Vorbild dhnlicher, woméglich expliziterer Stellen wie Jes 26,19 oder Hiob 14,14 hat
ein groferes Gewicht fiir die Bestimmung der Gedanken, die einen Ubersetzer bei der
Wiedergabe prinzipiell offener Vertrauensiuflerungen wie Ps 16 (15),9-11 geleitet haben
mogen.

2.2. Das Kommen des Messias

Wihrend sich die individuelle Eschatologie auf das Schicksal des Einzelnen nach dem
Tod richtet, hat die Erwartung des Messias eine politische Bedeutung; als Beginn einer
neuen Weltzeit firr das Volk stellt sie die kollektive Seite der Jenseitshoffnung dar. Aus
diesem Grund sind Eschatologie und Messianismus sowohl geschichtlich als auch
strukturell miteinander verbunden: sie versuchen Antworten zu geben auf die sich
im Hellenismus zuspitzende Theodizeefrage und ziehen dazu, oft durch Neuinterpre-
tationen bildlicher Rede, im Alten Testament grundgelegte Traditionslinien weiter aus.
Das bedeutet allerdings nicht unbedingt, dass beide auch zur selben Zeit aufgetreten
sind. Sie haben weiterhin zu jeweils sehr unterschiedlichen konkreten Ausgestaltun-
gen gefiihrt, die offenbar in denselben Texten nebeneinander bestehen konnten.

Das alttestamentliche Fundament fiir die Messiaserwartung bildet einerseits die
rituelle Kénigssalbung, andererseits die Verheilung einer ewigen Herrschaft fiir die
davidische Konigsdynastie. Allerdings waren sie zur Entstehungszeit der hebriischen
Texte noch nicht, wie in der zwischentestamentlichen Periode, eine unlosbare Verzah-
nung eingegangen, da die Konigssalbung keine ewige Herrschaft verheift und Weis-
sagungen tiber den Fortbestand (so vor allem in 2Sam 7) oder die Erneuerung des
davidischen Konigshauses meist nicht mit dem Ehrentitel »Messias« (m"0», masi‘h),
also »Gesalbter«, verbunden werden oder per se endzeitliche Konnotationen haben.
Urspriinglich war die rituelle Salbung durch Vertreter des Volkes (2Sam 2,4; 5,3; 2Kon
23,30) oder einen Propheten (1Sam 10,3; 16,13; 2K6n 9,6), in Jerusalem wohl im Regelfall
durch einen Priester (1Kén 1,39; 2Kon 11,12), lediglich Teil der Amtseinsetzung. Mithin
verweist der Titel »Gesalbter« auf die gottliche Autoritit und den géttlichen Schutz
seines Trégers, vorexilisch iiblicherweise des Konigs (1Sam 16,6; 2Sam 22,51; Ps 2,2),
wird aber nachexilisch im Zuge der Aufwertung des Priestertums auch als Adj. fiir
den Hohenpriester gebraucht (Lev 4,3.5.16; 6,15; das Substantiv als Titel auch in Dan
9,25-26).5 Der Plural begegnet einmal und meint die Patriarchen (Ps 105,15 par. 1Chr

63. E.-J. WascHKE, Der Gesalbte. Studien zur alttestamentlichen Theologie (BZAW 306), Berlin /
New York, NY 2001, 3-104.
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16,22). Als Bezeichnung des endzeitlichen Heilsbringers lasst sich »Messias« alttesta-
mentlich nicht belegen, sein Gebrauch fiir den Perserkonig Kyros in Jes 45,1 ist aber
genauso offen fiir eine Deutung auf einen Herrscher, der das Leid des Volkes wenden
und ihm die Erlosung bringen wird, wie Jes 26,19 firr eine Interpretation im Sinne der
Auferstehung der Toten (s.0.). Da mit Kyros ein heidnischer Konig das Exil beendete
und den Neubau des Tempels erlaubte, wurde schon hier ausnahmsweise der davi-
dische Bezug der ilteren »Messias«-Vorstellung aufgebrochen. Der Schutz, unter den
Gott »seinen Gesalbten« stellt, ist in den Konigspsalmen Ausdruck der fortwihrenden
Treue Gottes und damit das theologische Fundament dieser Lieder (2; 18; 20; 21; 45; 72;
89; 110; 132; 145). Die Verwandtschaftsmetaphorik verdeutlicht die herausragende Rolle
des Konigs: er gilt als der Sohn Gottes (Ps 2,7; 110,3; 89,27), der zur Rechten Gottes sitzt
(Ps 110,1) und damit Teil hat an dessen Weltherrschaft (Ps 2,8; 89,26-28). Diese Topoi
bestimmen auch das spitere Messiasbild.

In der besonderen Gottesbeziehung, wie sie der Konigstheologie zugrunde liegt
und durch das Symbol der Salbung zusammengefasst wird, liegt das alttestamentliche
Fundament des Messias als eines herausgehobenen, von Gott selbst erwihlten Indivi-
duums. Die Erwartung seiner Ankunft am Ende der Zeiten jedoch beruht auf einer
Verbindung der Messiasfigur mit prophetischen Weissagungen, die eine Wiederher-
stellung der davidischen Dynastie und das Ende jeder Unterdriickung des Volkes ver-
heilen (Jes 16,4-5; 32,1-8; 55,3; Jer 23,5-6; 30,8-9; 33,14-26 [nicht Teil der Lxx];** Ez 17,22-
24; 34,23-24; 37,21-25; Hos 2,1-3; 3,5; Am 9,11-12; Hag 2,20-23; Sach 3,8; 4,6-10; 6,9-14).
Einige prophetische Passagen, oft aus dem Blick der spiteren Rezeption »messianische
Weissagungen« genannt, assoziieren die Erneuerung des Jerusalemer Konigshauses
mit einem Individuum aus der Linie Davids (Jes 7,14-16; 9,1-6; 11,1-10; Mi 5,1-5; Sach
9,9-10); da dieses Individuum aber nirgends namentlich genannt wird und die Texte
sich nicht auf eine bestimmte historische Grofle deuten lassen, eigneten sie sich fiir
immer neue Lesungen im Zuge fortschreitender Aktualisierungen. Auch der ritselhaf-
te »Menschensohn«, der laut Dan 7,13-14 am Ende der Weltzeit die universelle Herr-
schaft antritt und méglicherweise fuir das Volk Israel steht,* eignete sich fiir die mes-
sianischen Deutungen der Folgezeit.

Die Ansitze zu einer Losung des endzeitlichen Retters von der Institution des
Jerusalemer Konigtums, die bereits in den »messianischen Weissagungen« zu finden
sind, wurden im Frithjudentum weitergefithrt.® Zudem wurde dieser Retter iiber seine
davidische Abstammung mit dem Titel »Messias« versehen und dadurch mit dem

64. Siehe J. LusT, »Messianism and the Greek Version of Jeremiah. Jer 23,5-6 and 33,14-26« in:
K. Hauspie (Hg.), Messianism and the Septuagint: Collected Essays by ]. Lust (BETL 178),
Leuven 2004, 41-67 zur Textgeschichte.

65. Fiir einen neueren Uberblick iiber die Forschungsgeschichte mit weiterfiihrender Literatur
sieche K. Koch, »Der »Menschensohn« in Daniel« ZAW 119 (2007), 369-387. Zur Rezeption
der Stelle im Neuen Testament vgl. K. BEYER, »Der Menschensohn als Gott der Welt. Der Ur-
sprung der hohen Christologie bei Jesus selbst« in: S. G. VasHaLomIpzk / L. GRe1sIGER (Hg.),
Der Christliche Orient und seine Umwelt. Gesammelte Studien zu Ehren Jiirgen Tubachs anldfs-
lich seines 60. Geburtstags (SOR 56), Wiesbaden 2007, 11-19.

66. Eine knappe und deutliche Skizze bietet P. SCHAFER, »Diversity and Interaction: Messiahs in
Early Judaism« in: P. ScHAreR / M. R. Conen (Hg.), Toward the Millennium: Messianic Ex-
pectations from the Bible to Waco (NBS 77), Leiden 1998, 15-35.
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Motivkomplex Erwihlung, Gottessohnschaft, Weltherrschaft der alttestamentlichen
Konigstheologie verbunden. Schlieflich verschob sich die Befreiung des Volkes in die
Endzeit und verwandelte sich somit in ein kollektives Gegenstiick zu Formen der per-
sonlichen Eschatologie wie der Auferstehung. Dabei erlaubten die sehr allgemeinen
Zige des Messias unterschiedliche Identifikationen seiner Figur und der spezifischen
Umstinde der Heilszeit. Als Wendepunkt konnten auch hier in der Makkabierzeit
beginnende Entwicklungen in der Geschichtstheologie fungieren, obwohl die ver-
schiedenen Erscheinungsweisen der Messiaserwartung erst in spiteren Texten eine
konkrete Gestalt anzunehmen scheinen und, im Gegensatz zur schon durch Dan
12,2-3 und 2Makk 7 bezeugten Auferstehungshoffnung, noch nicht in Quellen des 2. Jh.
v.Chr. sicher belegt werden konnen. Ebenso wurde ein wachsendes Bewusstsein von
der Transzendenz Gottes als Triebkraft vermutet, die eine Zunahme von Mittlergestal-
ten bewirkt habe.®

Innerhalb des apokalyptischen Geschichtsbildes, das die Endlichkeit aller auf-
einander folgenden irdischen Reiche und ihren notwendigen Abschluss durch die
gottliche Heilszeit betont, steht die Wiederherstellung des davidischen Kénigtums als
Gegenentwurf zur Fremdherrschaft Antiochos’ IV. und zur rémischen Okkupation im
Vordergrund. Die Tierapokalypse des Henochbuches knipft an die Symbolik der Ge-
schichtsvisionen von Dan 7-12 (abgeschlossen kurz vor 164 v.Chr.) an, konkretisiert
die letzte weltliche Periode aber urspriinglich als den Sieg der Makkabéer unter Judas
gegen die seleukidischen Herrscher, worauf mit einem neuen Jerusalem das ewige
Friedensreich beginne (1Hen 90). Ein deutlicher Hinweis auf den Messias bleibt aller-
dings aus, denn der »weif3e Stier« in 1Hen 90,37, der mitunter als Messiassymbol ver-
standen wird, kénnte genauso gut einen neuen Adam darstellen.® Der Messias wurde
vor diesem weiteren geschichtstheologischen Hintergrund aber in spiteren Schriften
zur nationalen Identifikationsfigur, mit der man teils sehr konkrete politische Ziele
verband; entsprechend traten im Laufe der Auseinandersetzungen mit Rom zahlreiche
»Messiaspritendenten« auf.”

So ergeht auch in PsSal 17 und 18 (urspriinglich wohl um 50 v. Chr. geschrieben)
die Bitte an Gott, einen gesalbten (yptot6¢ in der griechischen Ubersetzung) Konig
aus der Linie Davids aufzurichten. Dieser solle dank seiner Macht und Weisheit das
verstreute und unterdriickte Volk aus dem Exil sammeln, von der heidnischen Unter-
driickung befreien und im geheiligten Jerusalem zur Gerechtigkeit fithren (so beson-
ders in PsSal 17,21-32, wohl beeinflusst durch Jes 11,1-10 und Konigspsalmen wie Ps 2
und 72).”! Den Anlass diirfte das Ende der Hasmonierherrschaft mit der Eroberung

67. ROsEL, »Theo-Logie,« 61.

68. Dazu knapp H. GzerLa, Cosmic Battle and Political Conflict: Studies in Verbal Syntax and Con-
textual Interpretation of Daniel 8 (BibOr 47), Rom 2003, 1-10.

69. J.]. CoLLiNs, »Messianism and Exegetical Tradition: The Evidence of the Lxx Pentateuch« in:
M. A. Knise (Hg.), The Septuagint and Messianism (BETL 195), Leuven 2006, 133, Anm. 20.

70. R. A, HorsLEY, »Popular Messianic Movements around the Time of Jesus« CBQ 46 (1984), 47-
95. Die hauptsichlichen Quellen dafiir stellen Flavius Josephus und das Neue Testament dar.
In der Forschung wird der Begriff »Messiaspritendent« allerdings nicht genau definiert. Uber-
dies ist der »messianische« Anspruch solcher Revolutionsfiithrer durchaus undeutlich; Histori-
ker erschlieflen ihn meist aus bestimmten Symbolhandlungen.

71.  G. L. DaveNroRrT, »The >Anointed of the Lord« in Psalms of Solomon 17« in: J. J. CoLLINS /
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Jerusalems durch Pompeius (63 v. Chr.) und das Verlangen nach einer Befreiung von
den Romern bilden. Tatsichlich stimmen die meisten friihjlidischen Quellen in der
davidischen Abstammung des Messias iiberein und gebrauchen dafiir oft aus Schrift-
texten iibernommene Astralmetaphern (vgl. TestJud 24,1 nach Num 24,17: »ein Stern
aus Jakob«, der aufgehen werde »wie die Sonne der Gerechtigkeit«). Die jenseitigen
Konnotationen des erhofften endzeitlichen Reiches traten dabei in den Hintergrund.

Ein anderer und wohl weniger weit verbreiteter Traditionsstrang hebt stattdessen
die priesterlichen Ziige des Messias und den utopischen Charakter seiner Herrschaft
hervor. Dieser Sicht liegt die Bezeichnung des Hohenpriesters als »gesalbt« in Lev 4
zugrunde; die Genealogie des Messias wurde dementsprechend auf Aaron statt auf
David zuriickgefiihrt. Solche Ideen konnten ankniipfen an die Aufwertung der Linie
Aarons gegeniiber der Dynastie Davids in priesterlichen Kreisen nach dem Exil, wie
sie besonders im »Lob der Viter« des Sirachbuches (Sir 44-50, etwa zwischen 198 und
175 v.Chr.) zum Ausdruck kommt und dort mit der durchaus messianisch anmuten-
den Verklirung des Hohenpriesters Simon (Sir 50,1-24) einen Hohepunkt erreicht.
Allerdings wird der Begriff »Messias« in diesem Kontext nicht gebraucht.

Die Vorstellung eines priesterlichen Messias aus dem Geschlecht Aarons offenbar
neben einem anderen, nicht-priesterlichen hat besonders in hebrdischen Qumran-
Texten wohl aus dem 1. Jh. v.Chr. ihren Niederschlag gefunden.”> Obschon der zweite
Messias dort nicht ausdriicklich mit der davidischen Dynastie verbunden wird, gehen
die meisten Forscher von einem solchen Bezug aus und vermuten einen héheren Rang
des priesterlichen Messias. Das genaue Verhiltnis zwischen beiden bleibt aber strittig,
wenngleich sie oft zusammen mit dem Tag des Gerichts und dem eschatologischen
Kampf gegen die Michte der Finsternis assoziiert werden. Laut der »Messianischen
Apokalypse« (4Qs21) ist bei den endzeitlichen Ereignissen freilich stets Gott der Han-
delnde. Der Messias als eschatologischer Hohepriester aus dem Stamm Aarons tritt
vor allem in der Damaskusschrift auf (CD VIL,18-21; XIX,10); laut der Gemeinderegel
kommen die »Gesalbten Aarons und Israels« zusammen mit einem »Propheten« (1QS
IX,11; fiir den Singular »der Gesalbte Aarons und Israels« vgl. CD XII,23; XIV19;
XIX,10-11; XX,1); nach der Gemeinschaftsregel prisidieren der priesterliche Messias
und der Israels iiber das endzeitliche Mahl (1QSa II,11-22). Gemif einer Passage der
Segensspriiche (1QSb V) wird auch der »Fiirst der Gemeinde« (77777 X2, 1QSb V,20)
erwartet, der die ewige Konigsherrschaft seines Volkes aufrichten soll.

G. W. NickeLsBURG (Hg.), Ideal Figures in Ancient Judaism, Chico, CA 1980, 67-92; WASCHKE,
Gesalbte, 127-140. — Die neue Edition durch F. Albrecht 2018 schreibt yptotdg »ptog (»ge-
salbter Herr«), wihrend altere Editionen »Gesalbter des Herrn« schrieben (F. ALBRECHT, Sep-
tuaginta. Vetus Testamentum Graecum, vol. XIL3: Psalmi Salomonis, Gottingen, 2018, 353-359
z.5t.).

72. Grundlegend zum Messiasbild der Qumran-Texte ist J. . CoLriNs, The Scepter and the Star:
The Messiahs of the Dead Sea Scrolls and Other Ancient Literature, Grand Rapids, MI 2010%
DERS., 0%, in: H.-]J. Fabry / U. Dahmen (Hg.), Theologisches Worterbuch zu den Qumran-
texten 1, Stuttgart 2013, 810-817. Siehe auch die Beitrige in den Aufsatzsammlungen von J. H.
CHARLESWORTH (Hg.), The Messiah: Developments in Earliest Judaism and Christianity, Min-
neapolis, MN 1992, und J. H. CHarLEsworTH / H. LICHTENBERGER / G. S. OrcEma (Hg.),
Qumran-Messianism: Studies on the Messianic Expectations in the Dead Sea Scrolls, Tiibingen

1998.
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Da der Titel »Fiirst« (X'@3, nast’) in Ez 34,24 und 37,25 auf David im Zusammen-
hang mit der dauerhaften Wiederherstellung seiner Dynastie verweist und laut CD
VIL,20 dem »Zepter aus Israel« aus Num 24,17 entspricht, werden diese Stellen teils
als Zeugnisse fiir einen, wenn auch latenten, davidischen Messianismus im Schatten
des aaronitischen gedeutet. Die messianische Farbung des Titels »Fiirst«, den sich auch
der Revolutionsfithrer Simon Bar Kosiba im zweiten Aufstand gegen die Romer zu-
legte (132-135 n. Chr.) und auf Miinzen prégen lief3, ist allerdings nicht sicher. Auch der
Jesaja-Pescher identifiziert den Spross aus der Wurzel Jesses nach Jes 11,1-5 mit dem
endzeitlichen Richter aus dem Geschlecht Davids (4Q161 8-10), verwendet in den er-
haltenen Textteilen aber nicht den Begriff »Messias«. Uberhaupt lisst sich nur schwer
feststellen, inwieweit bestimmte exegetische Werke aus Qumran das Potential einer
messianischen Deutung von Stellen wie Gen 49,10, Num 24,17 oder Jes 11,1-10 tatsich-
lich ausgeschépft haben. Einigermaflen klar scheint immerhin der Bezug von Gen
49,10 auf den davidischen Messias in 4Q252 V,1-2 zu sein.” An der prinzipiellen Még-
lichkeit einer solchen Deutung diirfte im Spiegel anderer frithjiidischer Schriften also
kein Zweifel bestehen, zumal viele in Qumran geschriebene oder zumindest dort ko-
pierte Texte eine Erwartung des Jiingsten Gerichts bezeugen. Es greifen hier also wie-
derum #hnliche methodische Uberlegungen wie beim Nachweis eschatologischer oder
messianischer Lesungen in der Lxx.

Weitere endzeitliche Figuren in den hebriischen Qumran-Texten und in den von
auflerhalb stammenden, doch in Qumran rezipierten aramaischen Schriften wurden
von Forschern verschiedentlich mit messianischen Vorstellungen oder Attributen in
Verbindung gebracht, ohne dass sie selber nach den erhaltenen Fragmenten diesen
Titel zu tragen. Das gilt besonders fiir Melchisedek als Priester, Erloser und Richter
am von einem eschatologischen Propheten (dem »Gesalbten des Geistes«) angekiin-
digten Ende der Tage laut dem Melchisedek-Midrasch (11Q13), fiir den »Erforscher des
Gesetzes« (71071 W17, dores hattdrah), der nach einem thematischen Midrasch zur
Eschatologie beim Anbruch der Endzeit zusammen mit dem Spross Davids auftreten
werde (4Q174 1,1,00-13), und fiir den »Gottessohn« in einer aramiischen, an Daniel
angelehnten Apokalypse (4Q246). Wegen seiner Richterfunktion wird héufig eine
Identifikation des Herrschers der Endzeit in dem »Gottessohn«-Text (4Q246 1,11,5-6)
mit dem Messias vorgeschlagen.”

Von einer Totenerweckung ist in diesen Texten nicht eindeutig die Rede. 4Esr
7,26-44 jedoch verbindet das Kommen des Messias ausdriicklich mit der allgemeinen
Auferstehung, betrachtet die messianische Periode aber als voriibergehend. Am Ende
dieser Zeit von vierhundert Jahren sterbe der Messias zusammen mit allen anderen
Menschen, erst danach schaffe Gott aus der Urstille heraus eine neue Welt, die mit
der Auferstehung beginne (vgl. Offb 20,4-5; 2 Bar 29-30). Fiir die jiidische Diaspora

73. CoLLINs, »Messianism,« 136-137.

74. M. A. KniBs, »Eschatology and Messianism in the Dead Sea Scrolls« in: P. W. FrinT / J. C.
VanperKaM (Hg.), The Dead Sea Scrolls after Fifty Years, vol. 2, Leiden 1999, 393-396. Anders
K. BEYER, Die aramdischen Texte vom Toten Meer samt den Inschriften aus Paldstina, dem
Testament Levis aus der Kairoer Genisa, der Fastenrolle und den alten talmudischen Zitaten,
Band 2, Géttingen 2004, 146-147 (Antiochos Epiphanes), mit weiteren bibliographischen Hin-
weisen. Siehe auch C. MARTONE, br, in: H. Gzeria (Hg.), Aramdisches Wérterbuch, ThWAT o,
Stuttgart 2016, 139-144, bes. 142-143.
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finden sich dagegen, von einem Hinweis auf einen anscheinend endzeitlichen Men-
schen bei Philo (Praem. 95) nach der griechischen Fassung von Num 24,7 einmal abge-
sehen, kaum deutliche Hinweise auf eine Messiaserwartung in Hellenismus und frither
Kaiserzeit.”

Wesentliche Schwierigkeiten fiir eine genaue Einordnung méglicher messia-
nischer Aussagen in der Lxx ergeben sich aus der Offenheit prophetischer Weissagun-
gen sowie aus dem Fehlen eines geschlossenen Systems von Begriffen und Vorstellun-
gen. Verschiedene endzeitliche Figuren wurden in der frithjidischen Literatur mit
tibergreifenden Themen wie dem Untergang des letzten Weltreiches, dem Anbruch
der Gottesherrschaft nach einem eschatologischen Kampf und dem Jiingsten Gericht
in Beziehung gesetzt, ohne dass in jedem Fall deutlich wiirde, welche davon (und
warum) als messianisch gelten miissen. Manche wurden sogar kollektiv auf das Volk
Israel gedeutet. Die Erwartung eines Erlosers am Ende der Tage, auf den hin bestimm-
te biblische Passagen aus dem Umfeld der Konigsherrschaft und der Wiederherstel-
lung Israels gelesen werden konnten, lie8 also ganz unterschiedliche Konkretisierun-
gen zu; »der« Messias stellt somit kein scharf umrissenes Konzept mit iiberpriifbaren
Kriterien dar. Auch in diesem Punkt spiegelt die Lxx letztlich die flieBenden Konturen
frithjiidischer Jenseitsvorstellungen. Sie bildet damit einen Zustand nebeneinander be-
stehender, doch oft nur angerissener und geradezu nach weiterer Erklirung ver-
langender Deutungsmoéglichkeiten ab, aus dem sich spiter konkretere Interpretations-
linien herauskristallisieren konnten.

Bezeichnenderweise bewahren aber nicht alle Passagen, die zu einer messia-
nischen Interpretation Anlass geben konnten und in anderen exegetischen Werken
des Frithjudentums oder von den Targumim tatsdchlich messianisch gedeutet wurden,
in der griechischen Ubersetzung ihr messianisches Potential. Hinzu kommt das Fehlen
eines ausgepragten, unmittelbar erkennbaren technischen Vokabulars fiir messia-
nische Ideen. Die naheliegende Wiedergabe der Wurzel o2 und ihrer Ableitungen
mit dem Verb yptetv und seinen Derivaten, wobei das Adj. mrn griechischem ypt-
otog entspricht,”® sowie die aus dem Hebriischen iibernommene Verwendung mit
Artikel und in besitzanzeigenden Konstruktionen legen immerhin nahe, dass »Mes-
sias« noch nicht als Eigenname verstanden wurde. Dies bedeutet einen Gegensatz zu
der spateren Transkription Meo(c)iag (nach aramiisch Xmwn [m°§iha’] mit grie-
chischer Endung) im Neuen Testament (Joh 1,41; 4,25)77 oder zur sehr hiufigen Wie-
dergabe des Gottesnamens MX23¥ M1 (JHWH §°ba’ot) »Herr der Heerscharen« mit
»uptog oaPand in der Lxx des Buches Jes statt mit xUptog Tavtoxpatwp »Herr All-
herrscher« oder xUptog tév duvapewv »Herr der Michte« wie in anderen Biichern.”

75. CoOLLINS, »Messianism,« 148-149.

76. Der Befund ist zusammengefasst bei H.-J. FaBry, »Messianism in the Septuagint« in:
W. Kraus / G G. WoopeN (Hg.), Septuagint Research: Issues and Challenges in the Study of
the Greek Jewish Scriptures (SBL SCS 53), Atlanta, GA 2006, 198.

77. Zur hebriischen, aramiischen und griechischen Terminologie siehe auch G. DaLman: Die
Worte Jesu. Mit Beriicksichtigung des nachkanonischen jiidischen Schrifttums und der aramai-
schen Sprache, Leipzig 1930%, 237-241. Das /e/ in der ersten Silbe der griechischen Transkription
kann nur nach dem Aramiischen erklirt werden, vgl. K. BEYER, Texte. Band 1, Géttingen 1984,
115-116.

78. R&sEL, »Theology,« 246, mit Bibliographie.
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Somit erscheint die groflere Skepsis in der jiingst wieder etwas in Schwung gekom-
menen Verhiltnisbestimmung von Lxx und Messianismus angebrachter als die Ten-
denz vieler alterer Studien, die messianische Rezeption des griechischen Alten Testa-
mentes auf seine urspriingliche Aussageabsicht zuriickzuprojizieren.” So, wie nicht
jeder Schaftriger in der frithchristl. Kunst gleich den Guten Hirten meint, manifestiert
sich nicht unbedingt in jeder endzeitlichen Figur des frithjiidischen Schrifttums »der«
Messias. Andererseits ist der Gute Hirte mehr als ein gewohnlicher Schaftrager!

3. Zukunftserwartungen in den verschiedenen Teilen der Septuaginta

Weder der hier verfiigbare Raum noch der Forschungsstand als solcher erlauben es, an
dieser Stelle ein Gesamtbild der Lxx-Eschatologie zu zeichnen. Dazu miissten erst alle
Biicher systematisch und unter genauer Beriicksichtigung ihrer Textgeschichte auf
ihre interpretatorischen Eigenheiten untersucht werden. Angesichts ihrer Verschie-
denheit wire es aber auch gar nicht zu erwarten, dass sich aus unterschiedlichen, mal
mehr, mal weniger plausiblen, doch stets subtilen Akzentverschiebungen gegeniiber
den hebriischen Ausgangstexten eine widerspruchsfreie »Lehre von den Letzten Din-
gen« erheben lisst. Gerade Kohelet und Chroniken bieten dazu als Folge ihrer oft sehr
engen Anlehnung an das jeweilige Original wenig Anhaltspunkte.

Statt dessen sollen in den folgenden Ausfithrungen aus verschiedenen Biichern
der Lxx einige Beispiele fiir mogliche eschatologisierende und messianisierende Le-
sungen behandelt werden, an denen sich in der Literatur teils ausufernde Diskussio-
nen entziindet haben. Sie geben einen Eindruck von der Komplexitit des Problems.
Die sehr heterogene Behandlung endzeitlicher Themen in den einzelnen Biichern be-
stitigt einerseits die Vielfalt nebeneinander existierender Vorstellungen vom Jenseits
und dem Ende der Welt im Friihjudentum, suggeriert andererseits aber auch ganz
verschiedene Vorgehensweisen der Ubersetzer, die offenbar nicht durchweg irgend-
welchen iibergeordneten Richtlinien verpflichtet waren. Dieser Befund spricht eben-
falls gegen das Postulat eines einheitlichen Ubersetzungsmodells. Entsprechend unter-
schiedlich mogen die Zielsetzungen und Interessen der Ubersetzer gewesen sein.

3.1. Pentateuch

Bei der Untersuchung interpretierender Ubersetzungen im Lxx-Pentateuch (wohl um
250 v.Chr.) kommt der personlichen Eschatologie in der gegenwirtigen Diskussion
keine grofle Bedeutung zu. Viele Vorschlage, die in der Vergangenheit gemacht wur-
den, leuchten nicht unmittelbar ein. Prijs etwa sieht in dem einschrinkenden Zusatz
tovtog der griechischen Wiedergabe von Gen 6,3 »Mein Geist wird nicht auf ewig in
diesen Menschen bleiben« (MT: 25% B783 »im Menschen filr immer«) eine Parallele
mit der rabbinischen Interpretation, nach der das Geschlecht der Sintflut ausdriicklich

79. In diesem Sinne etwa J. CoPPENS, Le messianisme royal: Ses origins, son développement, son
accomplissement, Paris 1968, 119; weitere Literatur bei J. Lust, Messianism, 174, Anm. 2, der
selber einer angeblichen »Messianisierung« des hebriischen Textes in der Septuaginta sehr
kritisch gegeniiber steht und dabei zu einer gleichfalls extremen Hyperskepsis neigt.
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seinen Anteil an der kiinftigen Welt verliere; mithin schliefle ei¢ Tov al@va fiir o905
auch das jenseitige Leben mit ein.® Allerdings muss diese Einschrankung, die durch-
aus bereits Bestandteil der hebriischen Vorlage gewesen sein konnte, nicht unbedingt
eschatologisch gelesen werden. Ahnliches gilt fiir die Deutung des Verbs bei onx 3om
»er (Abraham) verscheuchte sie« (von 202 Hiph. »vertreiben«) in Gen 15,11 als Form
von 23u" Qal »sitzen« nach Ausweis des griechischen xat cuvexa9ioev adroic »und
er setzte sich zu ihnen«. Hier ist die Verwechselung einer sehr seltenen (und im Maso-
retischen Text nur an dieser Stelle bezeugten) Verbalform mit einer sehr hiufigen bei
identischer Schreibung im Konsonantentext doch erheblich einfacher zu erkliren als
eine bewusste Anspielung auf das Verdienst Abrahams, das die Leichname vor dem
Satan schiitze und dadurch ihre Auferstehung garantiere.®

Unmissverstindliche Zusitze und Glossen wie mitunter in den Palistinischen
Targumim, nach denen beispielsweise Lots Frau bis zur Auferstehung der Toten eine
Salzsaule bleibe (Gen 19,26), Esau mit dem Verzicht auf sein Erstgeburtsrecht das Le-
ben der kommenden Welt geleugnet habe (Gen 25,29-34) und die Seele Moses’ fiir das
ewige Leben aufbewahrt werde (Dtn 31,16),%? fehlen indes in den entsprechenden Pas-
sagen im griechischen Pentateuch, obwohl manche davon auch anderswo in der rabbi-
nischen Literatur als klassische Schriftbeweise fiir die Auferstehung fungieren. In
manchen Fillen bildet der griechische Text einfach die Offenheit des hebriischen fiir
eine solche Deutung ab, so besonders mit dem Ausdruck éyo dmoxteva xat (v
motnow »Ich werde téten und wieder lebendig machen« (Dtn 32,39, in der hebriischen
Fassung eigentlich eine poetische Umschreibung der Allmacht Gottes; siehe auch un-
ten zu 15am 2,6), der nicht nur in den Palastinischen Targumim und anderen Werken
der rabbinischen Traditionsliteratur,®® sondern schon in 4Makk 18,18 explizit mit dem
ewigen Leben verbunden wird.

Ausfiihrlicher dagegen wurde in der jlingsten Vergangenheit dariiber diskutiert,
ob sich schon im griechischen Pentateuch Prototypen der erst spiter ausformulierten
Messiashoffnung finden. Im Mittelpunkt der Debatte stehen Gen 49,10 und Num
24,7.17, da in der Rezeptionsgeschichte der Tora vor allem diese Texte als Prophezeiung
eines endzeitlichen Erlosers dienen. Selbst Targum Ongelos, in dem sonst kaum mes-
sianische Interpretationen begegnen, hat dort Verweise auf das Kommen des Messias
(aramiisch Xmn) angebracht; die iibrigen Pentateuch-Targumim versehen auch an-
dere Passagen, meist ausgehend von bestimmten, oft die Zukunft betreffenden Schliis-
selwortern, teils ebenso von hebriisch-aramiischen Wortspielen, mit ausdriicklichen
Zusitzen, um den Bibeltext in eine direkte Beziehung zu setzen mit dem Messias und

80. Priys, Tradition, 74-75.

81.  Gegen Prus, Tradition, 73. Auch wenn eine miindlich tiberlieferte Lesetradition den Bezug zur
Waurzel 201 verdeutlicht hitte, wire es einem Ubersetzer ohne weiteres méglich gewesen, sich
dariiber hinwegzusetzen. Weiterhin ist nicht auszuschlieflen, dass die im Kontext tatsichlich
weniger sinnvolle Ableitung von 2" ebenfalls Teil einer alternativen Aussprachetradition ge-
wesen ist, da die Vielfalt von Textformen in verschiedenen, nebeneinander bestehenden Lese-
traditionen ihr natiirliches Gegenstiick hatte.

82. Dazu ausfithrlich H. SysLiNG, Tehiyyat Ha-Metim: The Resurrection of the Dead in the Palesti-
nian Targums of the Pentateuch and Parallel Traditions in Classical Rabbinic Literature (TSA]J
57), Tiibingen 1996.

83. SYSLING, Resurrection, 242-246.
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seinem endzeitlichen Kénigtum.® Zudem entstammen beide Passagen dem Teilcorpus
der »archaischen Poesie«, dessen Sprachgestalt sich von den umgebenden Prosateilen
des Pentateuchs auch im Hebréischen deutlich abhebt.® Seltene Lexeme und unerwar-
tete grammatische Formen geben den Ubersetzern daher einen grofleren Spielraum,
fordern aber auch mehr selbstindige Entscheidungen.

Weil aber die Septuaginta dort keine deutlichen Titel wie yotat65 oder die erst
spater bezeugte Transkription Meootag hinzufiigt, wird die Antwort auf die Frage
nach der messianischen Interpretation dieser Stellen groflenteils davon bestimmt, wel-
che Attribute nun eigentlich tiberhaupt als »messianisch« gelten diirfen. Beim Segen
Judas in Gen 49,10 nimmt die Rezeptionsgeschichte ihren Ausgang von dem ratselhaf-
ten Wort 15" nach der Verbalphrase X3* *> 72 »bis dass er kommt« in Vers 10b. Vers
10a enthilt die Weissagung, dass Zepter und Herrscherstab nicht von Juda weichen
wirden. Die Lxx ersetzt, wie auch sonst ofter, in der Wiedergabe die Insignien der
Herrschaft mit dem, was sie symbolisieren: Herrscher (&pywv) und Fiihrer (fyouue-
vog). Dagegen steht fiir das auch im Hebriischen unklare 75°@ der Ausdruck dmwoxet-
peva qut® »das, was fiir ihn (d.h. wohl Juda) aufbewahrt ist«.® Offenbar haben die
Ubersetzer die hebriische Buchstabenfolge als die dialektale Nebenform © der Relativ-
partikel (die im nachbiblischen Hebriisch die klassische Form =X schrittweise ver-
drédngt und schon zur Entstehungszeit der Septuaginta gut bekannt gewesen sein diirf-
te)¥” samt suffigierter Priposition verstanden (moglicherweise erleichtert durch die
tibliche aramiische Schreibung des Suffixes der dritten Person Maskulinum Singular
als 1), was gerade bei einer Defektivschreibung 770 oder Y20 in der Vorlage einleuch-
tend wire.®® Aus sich heraus ist der griechische Ausdruck »bis das, was fiir ihn auf-
bewahrt ist, kommt« freilich kaum messianisch zu verstehen, zumal ein Neutrum Plu-
ral schwerlich den endzeitlichen Erléser bezeichnen diirfte. Auch die Textvariante ¢
amoxertat »(bis dass er kommt) zu dem, dem es gehort« dndert daran wenig.®

84. S.H. LEVEY, The Messiah: An Aramaic Interpretation. The Messianic Exegesis of the Targum
(HUCM 2), Cincinnati, OH 1974, 1-32.

85. Dazu grundlegend A. GianTo, »Archaic Biblical Hebrew« in W. R. GARR / S. E. FAsSBERG
(Hg.), A Handbook of Biblical Hebrew, Bd. 1, Winona Lake, IN 2016, 16-29. A. GIANTO, » Varia-
tions in Biblical Hebrew« Bib 77 (1996), 493-508.

86. Siehe J. LusT, »Septuagint and Messianism, with a Special Emphasis on the Pentateuch« in:
H. Grar RevenTLOw (Hg.), Theologische Probleme der Septuaginta und der hellenistischen
Hermeneutik (VWGTh 1), Giitersloh 1997, 39-40 [Nachdruck in: K. Hauspie (Hg.), Messia-
nism and the Septuagint: Collected Essays by J. Lust (BETL 178), Leuven 2004, 129-151], fiir ver-
schiedene moderne Losungsvorschlige. Siehe auch RoseL, »Jakob«.

87. H. GzeLLa, »Elemente systemischen Sprachkontaktes in den hebriischen Bar-Kosiba-Briefen«
in: J. LUCHSINGER / H.-P. MaTHYS / M. Saur (Hg.), »... der seine Lust hat am Wort des Herrnl«.
Festschrift fiir Ernst Jenni zum 8o. Geburtstag (AOAT 336), Miinster 2007, 104 und 94 mit
Anm. 9.

88. Sprachliche Einwinde bei Prys, Tradition, 68-70 (mit alterer Literatur), aber diese Lesung
durch die Ubersetzer muss ja nicht unbedingt der urspriinglichen Bedeutung des hebraischen
Textes entsprochen haben. Die messianische Interpretation, die Prijs zu erweisen sucht, bleibt
verschwommen.

89. LusT, »Pentateuch,« 41; CoLLINS, »Messianism,« 135-141; R. SoLLAMO, »Messianism and the
»Branch of David«: Isaiah 11:1-5 and Genesis 49:8-12« in: M. A. KN1BB (Hg.), The Septuagint
and Messianism (BETL 195), Leuven 2006, 367-370.
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Lasst man die Messiaserwartung im engeren Sinn jedoch nicht mit den friihesten
eindeutigen Belegen aus den Psalmen Salomos und den wohl noch etwas élteren heb-
rdischen Qumran-Texten wie aus dem Nichts beginnen,” kommt der griechischen
Fassung von Gen 49,10 in entwicklungsgeschichtlicher Perspektive durchaus eine be-
sondere Bedeutung zu. Der Kontext enthilt nimlich gegeniiber dem hebraischen Ori-
ginal durch die Wiedergabe von %2 "X »in zukinftigen Tagen« in V. 1 mit éx’
goyatwy Tav Nuépwv »am Ende der Tage« sowie durch die Ubersetzung des sehr
seltenen Wortes fp* (cstr.) »Gehorsam« mit mpocdoxia »Erwartung« in V. 10 (als
ob der Ubersetzer mpn [cstr.] »Hoffnung« gelesen hitte) deutliche eschatologische
Obertone.*" Weiterhin hebt die griechische Version durch die Ubersetzung von 1w
»Zepter« und ppr »Herrscherstab« durch &pywv »Herrscher« und #yobuevog »Fith-
rer« in V. 9 den Bezug auf einen zukiinftigen Machthaber aus der Dynastie Judas stir-
ker hervor. SchliefSlich erinnert die Zweig-Metaphorik im selben Vers an Jes 11,1, in der
Folgezeit ebenfalls ein Kerntext messianischer Exegese.”? Selbst wenn man nicht schon
der Lxx von Gen 49,10 einen direkten Verweis auf einen eschatologischen Heilsbringer
zubilligen mochte, stellt sie doch zweifellos einen weiteren Schritt hin zu der rund
150 Jahre spater zuerst direkt bezeugten messianischen Interpretation dieser Stelle dar.

Den zweiten locus classicus fiur mutmafiliche messianische Interpretationen der
Pentateuch-Lxx bilden jeweils ein V. im dritten und im vierten Balaam-Orakel, nim-
lich Num 24,7.17. Besonders auffillig ist die Wiedergabe von Num 24,7: ¥ o b
039 0732 WM »Wasser wird aus seinen Schopfeimern (oder, wenn im hebriischen
Text urspriinglich 1" stand: Zweigen) flieen und seine Saat wird in reichlich Was-
ser stehen« in der ersten Vershilfte in MT steht im Griechischen gegeniiber: é£gAet-
oetat dvdpwmog éx Tol oméppatog adtol xal xuptebcet E9viv moAAGY »Ein
Mensch wird aus seinem Samen hervorgehen und iiber viele Volker herrschen«. Damit
verschiebt sich das Bild des blithenden (Stamm-)Baumes Israels zur Weissagung eines
kiinftigen Herrschers, doch der Weg dorthin lasst sich nur teilweise rekonstruieren.®?
Vermutlich haben die Ubersetzer 1* (von 51 »flieen«) von der geldufigen aramii-
schen Verbalwurzel 1% »fortgehen« (als Aramaismus auch in Spr 20,14) abgeleitet®

90. Vgl. CoLLINs, »Messianism,« 132-133.

91 Allerdings stellt der Begriff €oyatov »AuBerstes, Ende« selbst noch nicht unbedingt einen
terminus technicus fiir die Endzeit dar, siehe R. L. TroxeL, »"Eoyatov and Eschatology in
Lxx-Isa« BIOSCS 25 (1992), 18-27. Sehr weitreichend ist dagegen die Vermutung von H. Urz-
SCHNEIDER, »Auf Augenhohe mit dem Text. Uberlegungen zum wissenschaftlichen Standort
einer Ubersetzung der Septuaginta ins Deutsche« in: H.-J. FaBry / U. OrreruAUs (Hg.), Im
Brennpunkt: Die Septuaginta. Studien zur Entstehung und Bedeutung der Griechischen Bibel
(BWANT 153), Stuttgart 2001, 46-47, dass die »letzten Tage« von Mi 4,1 eine eschatologische
Firbung bedeuten konnten, wodurch der Verweis auf Babylon in Mi 4,8 das apokalyptische
Geschichtsbild von den aufeinander folgenden Reichen anklingen lasse.

92. M. ROsEL, »Die Interpretation von Genesis 49 in der Septuaginta« BN 79 (1995), 54-70, Zusam-
mengefasst in »Theo-Logie,« 61, um weitere Literatur erginzt in »Jakob,« 156-161. Skeptisch
dagegen CoLLINs, »Messianism,« 138-141, doch auch er gibt zu, dass der griechische Text ein
stirkeres eschatologisches Kolorit enthalte.

93. LusT, »Pentateuch,« 42-43; CoLLINS, »Messianism,« 142-144.

94. Das geschieht oft bei verschiedenen Wurzeln, die zwei aufeinander folgende Wurzellaute ge-
meinsam haben, besonders bei unregelmafligen Verben. Vgl. E. Tov, »Biliteral Exegesis of Heb-
rew Roots in the Septuagint?« in: R. Rezetko / T H. Lim / W, B. Aucker (Hg.), Reflection and
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und mit &vpwmog »ein Mensch« ein Subjekt erginzt; 07 »Wasser« und 127 »seine
Schopfeimer« fehlt im Griechischen, statt dessen wurde die Priposition -3 »von« mit
197 »seine Saat, sein Samen« verbunden. Statt ©°29 &' (majim rabbim) »reichlich
Wasser« steht in der Ubersetzung »viele Vilker«, was entweder auf eine metaphorische
Interpretation des hebraischen Ausdrucks, wie »Wasser« fiir die Feindvolker in Jes
17,12, oder auf die vielleicht wegen Schwachaussprache des Kehllautes » vom Uberset-
zer konjizierte urspriingliche Lesung 0°27 0% (‘ammim rabbim) deutet. Wegen des
Zusammenhangs wurde sodann das Verb xuptevaet »er wird herrschen iiber« hin-
zugefiigt.

Wenngleich die Ubersetzung von Num 24,7 im Licht ihrer Wortwahl nicht unbe-
dingt als bewusste Messianisierung verstanden werden muss,* diirfte sie dennoch, wie
Gen 49,10, einen Schritt in diese Richtung darstellen.®® Auch hier erméglicht es der
unmittelbare Kontext, mit groflerer Zuverldssigkeit eine eschatologische Interpreta-
tion nachzuzeichnen. In der zweiten Vershilfte, 1252 222 3 »und sein Kénig wird
liber Agag erhaben sein«, wurde der Konigsname Agag durch Gog, den mythischen
Feind in Ez 39, ersetzt: xal Ododnetat ) oy Bastieta adtob »und seine Konigs-
herrschaft wird iiber Gog erhoben werden«. Vielleicht haben die Ubersetzer 2% »in
Bezug auf Agag« als 1 »Magog« oder »in Bezug auf Gog« gelesen®” und 1591 »sein
Kénig« an 11591 »sein Kénigreich« am Versende angeglichen. Da aber der Samarita-
nische Pentateuch hier ebenfalls einen Verweis auf Gog enthilt, konnte das bereits die
Lesung der Vorlage gewesen sein. Magog bezeichnet urspriinglich den Wohnort Gogs,
wurde jedoch spiter in der jidischen und christlichen Apokalyptik zum Personen-
namen »{(Gog und) Magog«. Nach der Lxx liegt mit Num 24,7 also ein Orakel iiber
die Endzeit vor. So hat spater moglicherweise auch Philo, dessen iiberliefertes Werk
sonst keine messianischen Verweise zu enthalten scheint, die Stelle gedeutet und mit
dem - laut manchen seiner Zeitgenossen ausdriicklich messianischen — Kampf gegen
die Fremdvolker verbunden (Praem. 95). In Am 7,1 liest die Septuaginta gegen MT
ebenfalls den Namen Gog, wodurch die Vision vom Heuschreckenschwarm zum
Sinnbild des eschatologischen Kampfes wird.”® Ob nun von den Ubersetzern in jedem

Refraction: Studies in Biblical Historiography in Honour of A. Graeme Auld, Leiden 2006, 459-
482 [Uberarbeiteter Nachdruck in: E. Tov, Hebrew Bible, Greek Bible, and Qumran: Collected
Essays (TSA] 121), Tiibingen 2008, 378-397].

95. LusT, »Greek Version,« 246; ders., »Pentateuch,« 43.

96. Vgl ROsEL, »Jakob,« 161-174, mit einer feinsinnigen Untersuchung des Zusammenhangs. Siehe
auch: J. M. ROBKER, »Bileam messianisch gelesen?« in: F. UEBERSCHAER / T. WAGNER / ]. M.
Rosxker (Hg.), Theologie und Textgeschichte. Septuaginta und Masoretischer Text als Aufierun-
gen theologischer Reflexion, WUNT 407, Tiibingen 2018, 111-125 sowie I. HiMBAzA, »Le Messia-
nisme de la Septante. Le cas de Nombres 24,7.17« in: M. MEISER / M. GEIGER / S. KREUZER /
M. Sigismunp (Hg.), Die Septuaginta - Geschichte, Wirkung, Relevanz. 6. Internationale Fach-
tagung veranstaltet von Septuaginta Deutsch (LXX.D), Wuppertal 21.-24. Juli 2016 (WUNT
405), Ttibingen 2018, 646-655.

97. In den anderen Vorkommen, alle in 1Sam 15, wird der Konigsname Agag durchgehend richtig
identifiziert und mit Ayay transkribiert, kommt aber aufler in Num 24,7 nie mit der prokliti-
schen Priposition -2 vor.

98. W. E. GLENNY, Finding Meaning in the Text: Translation Technique and Theology in the Sep-
tuagint of Amos (SVT 126), Leiden 2009, 202-207.
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Detail beabsichtigt oder geradezu von selbst durch eine Kombination verschiedener
Faktoren entstanden, zeichnet sich im Text eine Akzentverschiebung ab. Das Weltende
als hermeneutischer Schliissel der Schriftlesung, wie es mit der zunehmenden Messias-
erwartung an Tiefenschirfe gewinnt, wird durch die griechischen Fassungen von Gen
49,10 und Num 24,7 priludiert. Solche teils vielleicht unwillkiirlichen Ansitze eines
»Proto-Messianismus« diirften aber in jedem Fall beigetragen haben zu der Eigendy-
namik spiterer, deutlich messianischer Interpretationen.

Mit der personalisierenden Wiedergabe von %20 »Zepter« durch &vdpwroc
»Mensch« in Num 24,17, vergleichbar der Ubersetzung desselben Wortes durch &pywv
in Gen 49,10 und der Konstruktion des Neutrums ontéppa »Saat« mit dem Maskuli-
num adtog »er« in Gen 3,15, entsteht weiterhin ein direkter Bezug zwischen V. 7 und
V.17. Vor dem Hintergrund von Num 24,7 gelesen, kann der Sieg iiber Moab und
andere Feinde in Num 24,17-18 leichter als Verweis auf den eschatologischen Kampf
verstanden werden. Sehr viel schwieriger fillt es allerdings, die unterschiedlichen, teils
sicheren, teils immerhin wahrscheinlichen messianischen Auslegungen dieser Stelle
um die Zeitenwende unmittelbar mit der Lxx-Ubersetzung zu verbinden.'® Grund-
zlige einer gemeinsamen interpretativen Stofrichtung liegen gleichwohl vor, und die
Gestalt des eschatologischen Erlosers von Num 24,7.17 mit seinem Kénigreich deckt
sich mit dem Bild des Messias, wie es spiter den Psalmen Salomos und den entspre-
chenden Qumran-Texten zugrunde liegt. Dies wiirde aber letztlich wohl doch eher auf
einen planvoll arbeitenden Ubersetzer hinweisen.!®! Es spricht nimlich prinzipiell
nichts dagegen, die in Num 24,7.17 genannte Figur als einen »Proto-Messias« zu be-
zeichnen, selbst wenn das Nomen &v8pwmog »Mensch« als solches keinen feststehen-
den Begriff fiir einen koniglichen Messias darstellt.'? So illustriert die griechische Fas-
sung von Gen 49,10 und Num 24,7.17 bereits in Ansitzen das kreative Potential dieser
Stellen, das die Folgezeit fiir eine intensivere Suche nach Verweisen auf den endzeitli-
chen Erloser fruchtbar machen konnte.

Die insgesamt geringe Anzahl mdglicher messianischer Stellen im Pentateuch
hiangt moglicherweise mit der nebenséchlichen Rolle dieser Form der Heilserwartung
in der hell. Diaspora zusammen. Denn erst die politischen wie sozialen Umstinde in
Palistina unter hasmondischer und rémischer Herrschaft haben ihr vielleicht zum
Durchbruch verholfen.!® Dazu passt, dass sich kaum Hinweise auf einen Messias in
Philo und in dem Buch der Weisheit finden. Gleichwohl sollten, wie das Vorkommen
griechischer Bibeltexte - einschlieSlich der rxx-Texttradition - unter den Funden
vom Toten Meer zeigt,'™ auch in dieser Beziehung die Kontakte zwischen alexandri-
nischem und paldstinischem. Judentum nicht unterschétzt werden.

99. Zu Gen 3,15 siehe LusT, »Pentateuch,« 37-38. Eine angeblich messianische Interpretation der
Septuaginta wie in den Targumim (LEVEY, Messiah, 2-3) und der Viterexegese lisst sich an
Hand dieser Wiedergabe allerdings nicht beweisen, wie auch Lust korrekt anmerkt.

100. CoLLINS, »Messianism,« 144-147.

101. So richtig bemerkt von ROsEeL, »Jakob,« 171,

102. Damit steht und fillt die Interpretation von Zion als Mutter des Messias nach Ps 86 (85),5, vgl.
FaBRY, »Messianism,« 203 (mit Verweis auf 1QH 111,9-10).

103. CoLLINS, »Messianism,« 148-149; zum zeitlichen Abstand siehe auch FaBry, »Messianism,«
199-200.

104. Ubersicht bei H.-]. FaBry, »Die griechischen Handschriften vom Toten Meer« in: H.-J. FABry /
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3.2. Propheten

Fiir die eschatologischen und messianischen Ideen, die sich im Frithjudentum kon-
solidierten und in der rabbinischen wie der christl. Literatur die Exegese vieler Schrift-
stellen bestimmten, haben besonders prophetische Passagen konkrete sprachliche
Ausdrucksformen geliefert. Durch eine aktualisierende Lektiire wurden die Weis-
sagungen der Propheten auch nach dem Exil auf die je eigene Zukunft bezogen. Deut-
lich wird das beispielsweise an der Interpretation von Jeremias »siebzig Jahren« im
Licht der Ereignisse des 2. Jh. v.Chr. in Dan 9,24-27 oder spiter an den Propheten-
kommentaren aus Qumran. Entsprechend stark diirften die prophetischen Visionen
und Metaphern auf das spitere literarische Schaffen eingewirkt haben. Auch hinter
dem frithesten Verweis auf die Auferstehung in Dan 12,2-3 vermutet man oft einen
Einfluss von Jes 26,19, unabhingig davon, ob der Jesajavers auch im hebriischen Ori-
ginal schon eine Totenerweckung voraussetzt oder noch rein metaphorisch gemeint ist
(siehe oben, Abschnitt 2.1). Die griechische Ubersetzung der prophetischen Biicher
wird meist in die Mitte des 2. Jh. v. Chr. datiert, also genau in die Zeit, in der mit Dan
12 und 2Makk 7 die Erwartung der Auferstehung vom Tod zuerst einen greifbaren und
eindeutigen Niederschlag in Texten findet. Folglich liegt die Frage auf der Hand, ob
sich Jes 26,19, aber auch Hos 6,2 und Ez 37,1-4 bereits in der Lxx ausdriicklich auf ein
Leben nach dem Tod bezieht.

Bei der Wiedergabe von Jes 26,19 muss eine solche Interpretation in jedem Fall als
sehr wahrscheinlich betrachtet werden.!® Dies zeigt zunidchst die Wortwahl, die sich
an der gingigen Auferstehungsterminologie orientiert: fiir 7v)P" *n5231 701 11 »Dei-
ne Toten werden leben, meine Leichen werden aufstehen« in der ersten Vershilfte
erscheint im Griechischen avastnoovtat ol vexpotl, xat éyepdnoovtat ol év Tolg
pvnuetorg »Die Toten werden auferstehen und die in den Gribern werden auferweckt
werdenc. Der iiblicherweise als stilistisch motiviert erklirte Gegensatz »deine Toten«
und »meine Leichen«!'% wurde zugunsten einer universellen Lesung »die Toten ... und
die in den Gribern« aufgegeben. Ferner steht fiir °1t »leben« aviotyue »auf(er)ste-
hen«, was zwar auch bei der Schilderung der todlichen Krankheit Hiskias in Jes 38,9
vorkommt, dort aber durch den Zusatz 1"5m3 = éx t¥jg paraxtiag adtol »von seiner
Krankheit« auf die Genesung eingeschrinkt wird. Uberdies steht der Aor. avéoty in
Jes 38,9 natiirlich einer Deutung auf die zukiinftige Totenerweckung entgegen, so dass
keine echte Parallele zu 26,19 vorliegt: vor der Auferstehung Christi diirfte ein Leser
oder Hoérer beim Aor. Ind. von aviotnut kaum an die Erweckung vom Tod gedacht
haben. Der absolute Gebrauch von avictrue mit vexpotl »Toten« als Subjekt in 26,19
lasst sich aber auch im Licht der zeitgendssischen Verwendungen in Dan 12,2-3 und
2Makk 7 kaum anders verstehen als dass die Denkmdéglichkeit der Auferstehung von
den Toten in der hebriischen Prophetie zur wirklichen Hoffnung geworden ist. Mog-

U. OrrerHAUS (Hg.), Im Brennpunkt: Die Septuaginta. Studien zur Entstehung und Bedeutung
der Griechischen Bibel (BWANT 153), Stuttgart 2001, 131-153.

105. Vgl. GzELLA, Lebenszeit, 213.

106. Anders P. C. ScHMITZ, »The Grammar of Resurrection in Isaiah 26:19a-b« JBL 122 (2003), 145-
149, der bei dem zweiten Nomen statt eines Suffixes der ersten Person einen Hilfsvokal ansetzt
und von einer adverbiellen Bedeutung ausgeht (»wie ein Leichnam werden sie auferstehen«).
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licherweise aus Griinden der Variation entspricht der akt.-intrans. Form 1p* »sie
werden aufstehen« das Pass. éyep97oovtar »sie werden auferweckt werden, als ob
die Ubersetzer ein (fiir die Wurzel 03> im Biblisch-Hebriischen unbelegtes) Hophal
gelesen hitten (das freilich bei »hohlen Wurzeln« nach Analogie der Verba primae yod
gebildet wird und *wp hitte lauten miissen). Schlielich wird *n521 »meine Leichen«
paraphrasiert mit ot €v Tolg uvnueiots »die in den Gribern, was auf einen Einfluss
von 78Y "I »die im Staub liegen« in der zweiten Hilfte des Teilverses zuriickgehen
konnte.'” An dessen Stelle steht im Griechischen ot év t¥j v7) »die in der Erde«; das
Verb %P1 »sie werden erwachen« (in MT als Imperativ vokalisiert, aber wohl als futu-
risches perfectum consecutivum 13°PM zu lesen oder mit 1QIsa® als »Imperfekt«, wie im
Kontext eigentlich zu erwarten: 1¥°p"), das auf jvap" folgt, fehlt und ist vermutlich in
dessen Gegenstiick éyepdvoovtar mit eingegangen. Insgesamt kann man die Lxx-
Fassung also am ehesten als einen Verweis auf die leibliche Auferstehung lesen.!%
Nach der Ubersetzung des letzten Teilsatzes »und die Erde wird Totengeister (2°X27)
gebaren« mit »doch die Erde der Gottlosen (tév aoefBav) wird zerfallen« bleiben die
Frevler jedoch im Tod.'” Diese Vorstellung entspricht 2Makk 7,14 und wohl auch Dan
12,2 (wenn man dort die »ewige Schmach« als ewigen Tod versteht); moglicherweise
Klang sie bei der Ubersetzung von Am 8,14, nach der Gétzendiener »niemals wieder
auf(er)stehen« (00 py) avactaoty &tL), ebenfalls mit.!

Andere Stellen sind knapper formuliert und als Folge ihrer Nihe zum hebriischen
Text schwieriger in ihrer Eigenaussage fassbar. Wegen des Unterschieds zwischen dem

107. Es besteht kein Grund, um mit J. ZieGLER, Untersuchungen zur Septuaginta des Buches Isaias,
Miinster 1934, 67 eine christliche Interpolation nach Joh 5,28 anzunehmen.

108. Anders A. vaN DER Koorj, »Zur Theologie des Jesajabuches in der Septuaginta« in: H. GrRAF
ReventLow (Hg.), Theologische Probleme der Septuaginta und der hellenistischen Hermeneu-
tik (VWGTh 11), Giitersloh 1997, 22-24, der eine rein metaphorische Interpretation vorschlagt.
Die drei Argumente, die er dazu anfiihrt, konnen allerdings nicht iiberzeugen: Er meint ers-
tens, es liege »auf Grund der Beziehung zwischen >den Toten« und >denen, die auf der Erde
sind¢ innerhalb des Verses« nicht nahe, »die Toten als wirkliche Toten zu deuten«. Doch »al
ebppavinoovtar ot év T v »und die in der Erde werden sich freuen« am Ende von Jes
26,19a kann sich nur auf die Freude der »in« (nicht: »auf«!) der Erde Schlafenden bei der Auf-
erstehung beziehen, was wegen des Parallelismus mit den Toten in der ersten Vershilfte und
des verbreiteten Motivs vom Jubel der Auferweckten (dazu GzeLLA, Lebenszeit, 194-200; KeL-
LERMANN, Gotteslob) eigentlich aufler Zweifel steht. Zweitens bedeute nach van der Kooij die
Wiedergabe von D& »Licht« mit {apa »Heilung« in Vers 19b, dass mit »die Toten« hier
»Menschen, die in der Sphire des Todes leben, d.h. in einer Situation von Dunkel und Un-
heil« gemeint seien. Das ist aber nicht zwingend. Genauso gut konnte tapa sich auf die lin-
dernde Wirkung des Taus beziehen, was im Kontext einer Naturmetapher auch viel plausibler
erscheint (vgl. zu dieser Bedeutung {actg »Heilung« in Sir 43,22; »Licht« und »Heilung« be-
gegnen zudem ofter im selben Kontext, so beispielsweise in Jes 58,8). Drittens vermutet van
der Kooij, dass der Ausdruck »die in den Gribern« von Ez 37,12-13 inspiriert sei und »Per-
sonen im Dunkel und Unheil der Diaspora ins Auge« fasse. Nichts im Text stiitzt jedoch eine
solche Deutung. Alle drei Argumente gegen eine eschatologische Interpretation von Jes 26,19
in der Septuaginta lassen sich also entkriften. Gleichwohl bleibt es schwierig, diese Inter-
pretation positiv zu erhirten.

109. Vgl. KELLERMANN, Gotteslob, 17-19.

1o. Siehe die Diskussion bei GLENNY, Meaning, 211-212.
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deontisch-modalen, trans. gebrauchten Jussiv 123p" »richte uns aufl« und dem intrans.
Fut. avaotnooueda »wir werden auferstehen« liegt es aber nahe, auch Hos 6,2 im
Griechischen als Angleichung an die spiter gingige und in der Lxx deutlich vor-
geprigte Auferstehungsterminologie zu betrachten. Der Ubergang von der metapho-
rischen zur tatsichlichen Verwendung ist aber hier ebenfalls ein gleitender. Ob nim-
lich Dan 12,2-3 und 2Makk 7 als Leseschliissel fiir den Gebrauch von aviotyut in Jes
26,19 und Hos 6,2 taugen, hingt in erster Linie davon ab, inwiefern die spezifischen
Konnotationen dieses Verbs im Futurstamm dort bereits Teil seines bei einem ge-
lehrten Leser oder Horer vorauszusetzenden Bedeutungsspektrums war.

Explizite Verweise auf die Totenerweckung in der Lxx der Propheten lassen sich
also zwar nur in sehr wenigen Fillen aufzeigen, konnen aber, selbst wenn immer noch
eine gewisse Restunsicherheit bleibt, nicht prinzipiell ausgeschlossen werden. Viel
stirker als das personliche Jenseitsschicksal stellen indes schon die hebréischen Texte
die kollektive Wiederherstellung des Volkes in den Vordergrund. Sie haben damit
einen Nihrboden geschaffen fiir die Zuspitzung der Erlosungshoffnung in der Person
des Messias. Dies trifft insbesondere zu fiir die »messianischen Weissagungen« {iber
die Erneuerung der davidischen Linie (Jes 7,14-16; 9,1-6; 11,1-10; Mi 5,1-5; Sach 9,9-10).
Grundziige eines eschatologischen Individuums kristallisieren sich mit der Wieder-
gabe von Num 24,7.17 und vielleicht auch mit der von Gen 49,10 bereits im grie-
chischen Pentateuch heraus. Folglich ist zu fragen, ob die Lxx gerade die »messia-
nischen Weissagungen« der Vorlagen nicht noch weiter »messianisiert« habe. Die
durchaus unterschiedliche Vorgehensweise der Ubersetzer zeigt jedoch an, dass wohl
kein gerader Weg von der Lxx zur voll entfalteten Messianologie der Qumran-Texte,
der Psalmen Salomos, der neutestamentlichen Schriften und der rabbinischen Quellen
gefiihrt hat.

Die bekanntesten Ausgangspunkte der Messiaserwartung in der spiteren Rezep-
tionsgeschichte stellen einige Passagen aus Jesaja dar, vornehmlich 8,23-9,6 und 11,1-10.
Im hebriischen Text weissagen sie die Ankunft eines zukiinftigen Konigs aus der davi-
dischen Dynastie; Targum Jonathan fiigt hinzu, dass es sich dabei um den Messias
handle,!''! Paulus deutet sie auf Jesus (Rom 15,12). Auffalligerweise verzichtet nun die
Septuaginta darauf, die Namen des neuen Herrschers in Jes 9,5 = 9,6 Lxx wortlich zu
iibersetzen:'"? von @90 7w T"aX 32 5K Y X592 »Wunderplanender, Gottheld,
Ewigvater, Friedefiirst« wurden wohl die ersten drei Worter zusammen gezogen und
als peyadns Boukiig &yyehog »Bote des groflen Rates« wiedergegeben; M22 »Held«
haben die Ubersetzer anscheinend iibersprungen und den Rest zu einem Verbalsatz
geformt: &y yap &€ elpnvny ért Tobg doyovtag »denn ich werde Frieden bringen
uber die Fiirsten«. Sie haben den zusammengesetzten (Kunst-)Namen T3 also auf-
geteilt in die Bestandteile “2X und 7, die sie dann als Verbform »ich werde bringen«
(normalerweise X"2X geschrieben) statt »Vater« samt Bindevokal und als Priposition
»Zu« statt »Ewigkeit« interpretiert haben. Zuletzt haben sie DWw (3alom) noch einmal

111. LEVEY, Messiah, 45-46; 49-54.

12. Dazu und zum Kontext ausfithrlich J. Lust, »Messianism in the Septuagint: Isaiah 8,23b-9,6
(9,1-7)« in: J. Krasovec (Hg.), Interpretation of the Bible (JSOT SS 289), Sheffield 1998, 147-163
[Nachdruck in: K. von Hauspie (Hg.), Messianism and the Septuagint: Collected Essays by
J. Lust (BETL 178), Leuven 2004, 153-169], mit weiteren bibliographischen Angaben.
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doppelt iibersetzt mit elpnvyv xat bytetav adt@d »Friede und Gesundheit fiir ihn«
(vgl. Sir 1,18; a0t} ist die Wiedergabe von 0% am Anfang von 9,6 MT). Im Gegensatz
zur Deutung als endzeitlicher Kénig wird damit die Rolle des zukiinftigen Herrschers
beschrankt auf die eines menschlichen oder himmlischen Boten, der den eschatologi-
schen Ratschluss Gottes verkiinden werde. Als Subj. des Verbs &€ »ich werde brin-
gen« und folglich als Handelnder tritt wohl Gott auf.!'* Nach einer anderen Interpre-
tation hat die Lxx mit ihrer Ubersetzung den kéniglich-davidischen Messias durch
einen hohepriesterlichen mit kéniglicher Wiirde ersetzt.!'* Auf diese Weise ist in der
Lxx-Fassung von Jes 9,5(6) der Akzent vom endzeitlichen Konigtum des davidischen
Herrschers verschoben, in den Vordergrund tritt die Vermittlung eschatologischer
Kenntnisse. Die Ziige des Messias als Lehrer und Prophet, die in den Qumran-Schrif-
ten eine deutlichere Gestalt annehmen, sind womoglich in der Jes-Lxx vorgeprigt.

Im weiteren Kontext scheint es nicht ausgeschlossen, die endzeitliche Figur von
Jes 9 und 11 mit dem Kind zu identifizieren, dessen Geburt Jes 7,14-16 ankiindigt.!'® Die
Stichwortverbindungen iiber tatdiov »Kind« und viég »Sohn« zwischen 7,16 und 9,5
sprichen dafiir. Wenn in der griechischen Fassung von Jes 7,14, in Mt 1,23 christo-
logisch interpretiert, tatsichlich eine Jungfrauengeburt gemeint ist, konnte diese zu-
dem das transzendente Wesen des Erlosers betonen.!!¢ Ferner verlegt die Septuaginta
die Zustandsaussagen der adj. Formen des hebriischen Textes (M9 i1 »sie ist
schwanger und gebiert«) durch den Gebrauch von Futura (¢v yaotpt £€eL nat té€e-
Taw »sie wird im Bauch haben und gebiren«) in die Zukunft.'”” Andererseits legt Jes
11,1-10 den Nachdruck auf seine Konigsherrschaft, wobei aber die Septuaginta die
wichtigsten Aussagen des hebraischen Textes wortlich iibersetzt: o ¥ Tn XM

13. LusT, »Isaiah,« 162; vgl. fiir eine dhnliche Schlussfolgerung O. MUNNICH, »Le messianisme a la
lumiére des livres prophétiques de la Bible grecque« in: M. A. KniBB (Hg.), The Septuagint
and Messianism (BETL 195), Leuven 2006, 342-344. Versteht man dagegen den Boten als Spre-
cher dieser Worte, miisste man gedanklich zuerst eine Redeeinleitung erginzen und natiirlich
vor elpRvry nat Uyletav adte »Friede und Gesundheit fiir ihn« einen Sprecherwechsel, da
der Bote mit @t »fiir ihn« kaum iiber sich selbst in der dritten Person redet. Dafiir bietet der
Text jedoch keine Anhaltspunkte.

14. Van pir Kooy, »Theologie,« 17-19; ders., »Wie heifit der Messias? Zu Jes 9,5 in den alten grie-
chischen Versionen« in: C. BuLtManN / W, DietricH / C. LEvin (Hg.), Vergegenwdrtigung des
Alten Testaments. Beitrdge zur biblischen Hermeneutik. Festschrift fiir Rudolf Smend zum
70. Geburtstag, Gottingen 2002, 157-163. Van der Kooij verbindet diese Stelle mit der Prophe-
zeiung gegen Sebna (Lxx: Somnas) in Jes 22,15-19, dessen Deutung als Hohepriester jedoch
erst Jahrhunderte spater belegt ist und deshalb nicht ohne weiteres zum Verstindnis von Jes
9,5(6) herangezogen werden kann.

1s5. So M. RoskL, »Die Jungfrauengeburt des endzeitlichen Immanuel« JBTh 6 (1991), 135-151, zu-
riickhaltender R. L. TroxeL, »Isaiah 7,14-16 through the Eyes of the Septuagint« ETL 79 (2003),
1-22. Die Identifikation des Kindes im hebriischen Text ist umstritten; viele Exegeten nehmen
an, dass es sich um Hiskia handle, den Sohn des Konigs Ahaz. Siehe J. LusT, »A Septuagint
Christ Preceding Jesus Christ? Messianism in the Septuagint Exemplified in Isa 7,10-17« in:
K. Hauspie (Hg.), Messianism and the Septuagint: Collected Essays by J. Lust (BETL 178), Leu-
ven 2004, 218-219.

16. ROsEL, »Jungfrauengeburt,« 149. Anders LusT, »Christ,« 221-222.

117. Ahnliche Ubersetzungen desselben hebriischen Ausdrucks begegnen aber auch in Gen 16,11
(Pris. und Fut.) sowie in Ri 13,5.7 (jeweils zwei Futura), siehe LusT, »Christ,« 221.
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»und ein Herrscherstab wird hervorgehen aus der Wurzel Isais« (Jes 11,1) entspricht
genau xai ¢Eehedoetar pafdos éx t¥g pilne lecoar. In mT kommt 70N zwar nur
noch einmal vor (Spr 14,3, wo es sich auf eine Rute zur Ziichtigung bezieht, vgl. Sir
30,35), doch die Bedeutung »Herrscherstab, Zepter« steht fiir das Phénizische, das
dem Hebriischen sehr nahe verwandt ist und {iber Jahrhunderte mit ihm im Kontakt
war, aufler Zweifel. Interessanterweise gebraucht die altbyblische Sarkophaginschrift
des Ahirom (KAI 1,2, um 1000 v.Chr.) dieses Wort ebenfalls als Sinnbild fiir die Ko-
nigsherrschaft.!'® Man wird dieser im Kontext der koniglichen Symbolik klar belegten
Bedeutung den Vorzug geben miissen gegeniiber der aus dem Parallelismus mit 7X2
»Zweig« in der zweiten Vershilfte erratenen.’"® Dann aber hat die Lxx mit pa3do¢
»Stab« die nichstliegende Wiedergabe gewihlt, vielleicht auch deshalb, weil den Uber-
setzern die urspriingliche Bedeutung noch bekannt war. Die messianische Prigung
von Jes 11,1-10 in der Lxx geht also nicht Giber den masoretischen Text hinaus und
wurde erst in der Folgezeit mit dem Begriff des Messias verbunden; das fritheste Zeug-
nis ist PsSal 17,21-25.12°

Durch eine Zusammenschau von Jes 9,5(6), 7,14 und 11,1, die schon der hebriische
Text durch Stichwortverbindungen erméglicht, konnten die einzelnen Ziige des kiinf-
tigen Herrschers spiter zu einem komplexeren Messiasbild fithren. Die Lxx hat dazu
vermutlich einige Akzente beigetragen, wie einen engeren Bezug zwischen dem end-
zeitlichen Herrscher und dem eschatologischen Ratschluss Gottes in Jes 9,5(6) und
vielleicht die wunderbare Herkunft nach 7,14, aber sie hat die Interpretation des heb-
raischen Originals offenbar nicht in eine ganz neue Richtung gelenkt. Einfliisse ande-
rer Traditionen auch in der Septuaginta des Buches Jes zeigen jedoch, dass nicht alle
beginnenden messianischen Traditionslinien weiter ausgezogen, sondern mitunter
auch abgeschnitten werden. Ein anschauliches Beispiel stellt das »erste Gottesknechts-
lied« (Jes 42,1-4) dar. Nach dem hebriischen Text trigt der verheiflene Gottesknecht
verschiedene Ziige, die ihn eigentlich fiir eine messianische Interpretation pradestinie-
ren: die besondere Beziehung zu Gott, ausgedriickt durch das Motiv der Erwahlung
und der Geistbegabung (V. 1: *3"M2 »mein Erwihlter«; 159 "M *nn2 »ich habe meinen
Geist auf ihn gelegt«), die deutliche Assoziation mit Recht und Gerechtigkeit (V. 1, 3
und 4: 1BYR »Rechte V. 4: NS »seine Weisung«), und seine Milde (V. 2 und 3).
Zugleich wird seine Identifikation offen gelassen, was verschiedene Prizisierungen zu-
lasst. Einige Zeugen des Jes-Targums, darunter der wichtige Codex Reuchlinianus, ha-
ben nach 12 »mein Knecht« in V. 1 dann auch den Zusatz Xm"0n »Messias«.'?! Die
Lxx dagegen bezieht den Gottesknecht durch den Einschub der Namen Jakobs und

18. Dort wird in einer Fluchformel demjenigen, der den Sarkophag Ahiroms 6ffnet, angedroht,
dass sein eigenes Zepter (™M) entblittert/verwelken und der Thron seines Kénigtums umge-
stiirzt werde. Siehe dazu ausfihrlicher H. GzerLa, »The Linguistic Position of Old Byblian«
in: R. D. HoLmsTEDT / A. ScHADE (Hg.), Linguistic Studies in Phoenician, Winona Lake, IN
2013, 170-198: 179 und 190.

1ng9. Dabher ist die Glosse »Zweig, Reis« in den gingigen Worterbiichern (z. B. Ges'®, HAL) irrefith-
rend und wohl hauptsichlich dem Einfluss einer exegetischen Tradition zu verdanken.

120. SoLLAMO, »Messianism,« 359-367.

121. H. GzeLLa, »New Ways in Textual Criticism: Isa 42,1-4 as a Paradigm Case« ETL 81 (2005),
416-418.
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Israels im selben V. kollektiv auf das Volk Israel.!?2 Vermutlich hat die kollektive Inter-
pretation einer endzeitlichen Figur einen Vorldufer in der Gestalt des »Menschen-
sohnes« in Dan 7,13-14 (siehe oben, Abschnitt 2.2) und kénnte mithin Teil einer weiter
ausgreifenden Tradition sein.

Dieselbe exegetische Technik, namlich die konkrete Identifikation einer geheimnis-
vollen Figur durch bewusste Einschiibe, fithrte also in Lxx und Targum zu unterschied-
lichen Ergebnissen. Beide Varianten der Auslegung setzen sich in mittelalterlichen jii-
dischen Kommentaren fort. Die Deutung solcher Passagen auf ein eschatologisches
Individuum, das spatestens in dem durch Qumran reprisentierten Entwicklungs-
stadium dieser Auslegungstradition mit dem Namen »Gesalbter« versehen wurde,
war folglich nur eine von mehreren gingigen Moglichkeiten. Ebenso konnten »pro-
to-messianische« Ziige zugunsten einer kollektiven Interpretation zuriicktreten.
Offensichtlich ging es den Ubersetzern nicht darum, eschatologische Gestalten in den
prophetischen Heilszusagen einheitlich zu deuten.

Die beiden anderen »messianischen Weissagungen« Mi 5,1-5 und Sach 9,9-10 be-
stitigen den an Hand von Jesaja gewonnenen Eindruck, dass Prophezeiungen, die sich
messianisch deuten lassen, in der Septuaginta auf verschiedene Weisen akzentuiert
werden. Allerdings unterscheidet sich im Licht formaler Kriterien wie Wortstellung,
Isomorphie (das heiflt die Wiedergabe von Elementen des Ausgangstexts im Verhalt-
nis eins zu eins) und dergleichen die »wortlichere« Wiedergabe des Zwolfpropheten-
buches, das man im Allgemeinen demselben Ubersetzer (oder derselben Ubersetzer-
gruppe) zuschreibt,'? von der »freieren« des Buches Jesaja. Es begegnen aber in beiden
Schriftgruppen dhnliche iibersetzungstechnische Verfahren bei der Wiedergabe mes-
sianischer Stellen.

In der Rezeptionsgeschichte hat Mi 5,1-3 eine besondere Bedeutung erlangt, weil
aus dieser Stelle einmal die Priexistenz des kiinftigen Herrschers, zum anderen sein
Ursprung in Bethlehem hervorgeht. So wird die Stelle auch im Neuen Testament ver-
standen (Mt 2,5-6). Die griechische Fassung der Septuaginta scheint allerdings den
messianischen Bezug gegeniiber dem Ausgangstext geringfiigig abzuschwichen.'?
Mit der Wiedergabe von PX10” "33 59 112w 11X T »und der Rest seiner Briider wird
zuriickkehren zu den Israeliten« in V. 2 durch xat of énitotmor Tév ddeApv adTév
¢rrotpédovaty Ent Toug utolg lopami »und die iibrigen ihrer Briider werden zu-
riickkehren zu den Israeliten« verweist die Ubersetzung auf die Riickkehr der Exilan-
ten (Mi 4,8); sie kappt daher einen Bezug zwischen dem neuen Herrscher und seinem
Volk. Als eine weitreichende Veranderung darf dies wohl kaum gelten, doch so wird es
leichter, in V. 3 nicht den Herrscher aus Bethlehem, sondern Gott als handelndes Sub-
jekt zu verstehen: statt T 122 7Y TN »er wird auftreten und weiden durch die

122. GZELLA, »Ways,« 398-406, besonders 402-404.

123. Zusammenfassend GLENNY, Meaning, 261-262. Siehe dazu C. DoGNIEZ, »Dodekapropheton -
Uberblick« in: S. KREUZER, Einleitung in die Septuaginta (LXX.H 1), Giitersloh 2016, 461-473,
sowie die dortigen Beitrige zu den einzelnen Schriften.

124. Vgl. die ausfihrliche Diskussion bei J. LusT, »Micah 5,1-3 in Qumran and in the New Testa-
ment and Messianism in the Septuagint« in: C. M. TucketT (Hg.), The Scriptures in the Gos-
pels (BETL 131), Leuven 1997, 65-88 [Nachdruck in: K. Hauspie (Hg.), Messianism and the
Septuagint. Collected Essays by J. Lust (BETL 178), Leuven 2004, 87-112], besonders 86-87;
FaBRry, »Messianism,« 201-202.
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Kraft Gottes« lesen die meisten Textzeugen der Lxx (mit ein paar Erweiterungen) xai
otnoetar xat Setarl xat Totpavel T Tolpviov adtol €v Loyt xVptog »und der
Herr wird auftreten und schauen und seine Herde weiden in Kraft«. Einige andere
Handschriften haben den Gen. xuptou »des Herrng, in Ubereinstimmung mit mr,
was aber maglicherweise eine sekundire Korrektur nach dem hebriischen Text dar-
stellt.'?> Wertet man den Nom. x0ptog »der Herr« als die urspriingliche Lesung, hat
die Septuaginta Gott als handelnden Erloser in den Vorder- und den Herrscher in den
Hintergrund gestellt.

Zu einem entgegengesetzten Ergebnis fithrt die Umgestaltung von Sach 9,9-10.
Deutliche Beispiele fir die messianische Rezeption der Weissagung iiber den Konig,
der auf einem Esel reitet, finden sich im Neuen Testament: Mt 21,5 und Joh 12,15 bezie-
hen diese Stelle auf Jesus bei seinem Einzug in Jerusalem. Trotz aller Ubereinstim-
mung mit MT betont der griechische Text hier stirker als der hebriische die aktive
Rolle des Konigs.'* Dem Partizip Niphal 202 mit passiver Diathese »ist gerettet«!?
in dem Nominalsatz X7 921 P*73 »er [der Konig] ist gerecht und gerettet« (Sach 9,9)
entspricht in der Lxx nimlich die aktive Form o¢wv »rettend«: dixatog xai c@lov
adT6g »gerecht und rettend ist er, als ob der Ubersetzer das Hiphil-Part. "0 gelesen
oder konjiziert hitte. Eine solche Differenz zwischen Akt. und Pass. beim Verb wer
begegnet auch anderswo im Zwolfprophetenbuch,!?® sie hat aber hier wohl dazu ge-
fithrt, dass im folgenden Verbalsatz in V. 10 die dritte statt der ersten Person als Subjekt
dient: fiirr D521" ©Y01 @™BXA 3577N5M »und ich werde Streitwagen von Ephraim
abschneiden und Pferde aus Jerusalem« in mr liest die Lxx xat éEohedpeioeL dppa-
ta £ Eppatp nat {nmov ¢ lepousainu »und er wird Streitwagen aus Ephraim
vernichten und Pferde aus Jerusalem«. Mit der Wiedergabe von Minx-|2 225 »und
auf einem jungen Fiillen der Eselin« (V. 9) mit xat m&@Aov véov »und (auf) einem
jungen Fillen« bewahrt die griechische Fassung zugleich die Stichwortverbindung
mit dem Eselsfilllen Judas in Gen 49,11. Zudem unterstreicht der Verbalsatz xat »o-
tapEet »und er wird herrschen« in der griechischen Fassung von V. 10 gegeniiber dem
Nominalsatz Y2um) »und seine Herrschaft« ebenfalls das aktive Handeln des kommen-
den Herrschers.

Wihrend also die Lxx von Jes 9,5(6) im Gegensatz zur hebriischen Originalfas-
sung, doch dhnlich der griechischen Version von Mi 5,1-3, vor allem den Botencharak-
ter des endzeitlichen K6nigs herausstellt, wird dieser nach der griechischen Version
von Sach 9,9-10 zum Subjekt der eschatologischen Weltherrschaft. Die Entsprechung
von £"12% 050 727 »und er wird den Vélkern Frieden verkiindigen« in V. 10 mit xai
AT 9og xal elpnvy €€ 9vav »und Fiille (wurde 9271 hier als 371 gelesen oder gedeu-

125. Lust, »Micah,« 80-81. Rahlfs und Ziegler drucken im Haupttext iiberraschenderweise die
Lesung xvptou »des Herrne.

126. A. vaN DER Koorj, »The Septuagint of Zechariah as Witness to an Early Interpretation of the
Book« in: C. M. Tuckert (Hg.), The Book of Zechariah and its Influence, Aldershot 2003,
57-59-

127. Zur Frage von Akt. und Pass. im Hebrdischen siehe jetzt H. GzeLLA, »Voice in Classical Heb-
rew Against Its Semitic Background« OrNS 78 (2009), 292-325.

128. Fiir den Umkehrfall vgl. Ob 21, wo die antiken Ubersetzungen statt MmTs 000 »die Helfer«
entweder das Niphal-Partizip 0921 oder das fiir die Wurzel 22" unbelegte Hophal-Partizip
oooov »die Geretteten« voraussetzen.
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tet?) und Friede von den Volkern« erinnert {iberdies an das Motiv der Wallfahrt vieler
Volker nach Jerusalem (8,8; 14,16).'? Auf diese Weise tritt vielleicht der universelle
Anspruch des Jerusalemer Konigtums in der Endzeit deutlicher hervor. Als Messiani-
sierung des hebriischen Textes kann man die griechische Ubersetzung schwerlich be-
zeichnen, doch sie stellt bestimmte Grundziige dessen, der in spiteren Quellen als
koniglicher Messias umschrieben wird, schirfer heraus. Ob die Ubersetzer der Lxx
Sach 9,9-10 auf Simon den Hohenpriester'* oder auf Judas Makkabdus'*' gedeutet
haben, muss jedoch offen bleiben. Der Vergleich zwischen der Septuaginta von Jes 9,5
(6), Mi 5,1-3 und Sach 9,9-10 zeigt also, dass es offenbar bereits zur Zeit der Uberset-
zung unterschiedliche Auffassung dariiber gegeben hat, welche Stellen das Handeln
Gottes und welche das des endzeitlichen Konigs betonen. Ein Niederschlag dieser Dis-
kussion findet sich im griechischen Text wie ein kleines Fossil in Bernstein.

Bei vielen anderen prophetischen Weissagungen lasst der griechische Text weder
eine Stirkung noch eine Abschwichung messianischer Ziige erkennen.!'’> Wohl
scheint die Ankiindigung eines eschatologischen Herrschers in Ez 21,30-32 in der Lxx
durch eine priesterliche Figur ersetzt worden zu sein, womit die Ubersetzer den Ora-
kelspruch moéglicherweise auf die Vereinigung koniglicher und priesterlicher Funktio-
nen in makkabdischer Zeit bezogen haben.!** Das einzige eindeutige Vorkommen
eines individuellen »Gesalbten« in den griechischen Prophetenbiichern jedoch, Am
4,13, hdngt mit einem textkritischen Problem zusammen. mT enthilt innerhalb einer
hymnischen Gottespradikation die Aussage: My~ X% 73 »und er, der dem Men-
schen verkiindet, was sein Sinnen ist«, gefolgt durch eine Identifikation mit dem Got-
tesnamen. Dafiir liest die Septuaginta: &y ... xat arayyéAiwv elg avdpwmous Tov
XPLOTOV aTob »ich bin es, der ... und Menschen seinen Gesalbten verkiindet«. Es
kann aber nicht entschieden werden, ob die Ubersetzer an dieser Stelle einfach in ihrer
Vorlage statt 1112 7 (mah $$eh6) »was sein Sinnen ist« 1102 (m®$ihoé) »sein Gesalbter«
gelesen haben oder ob sie selbstindig und iiber das Gros der hebriischen Prophetie
hinaus'* einen Bezug zum alten Kénigsterminus mamn »Gesalbter« schaffen wollten.!?

129. VAN DER Koorij, »Zechariah,« 59.

130. VAN DER Koo1y, »Zechariah,« 62-63.

131. T. PoLa, »Von Juda zu Judas. Das theologische Proprium von Sach 14,12-21 Lxx« in: M. Kar-
RER / W. Kraus (Hg.), Die Septuaginta - Texte, Kontexte, Lebenswelten. Internationale Fach-
tagung veranstaltet von Septuaginta Deutsch (Lxx.D), Wuppertal 20.-23. Juli 2006 (WUNT 219),
Tiibingen 2008, 579-580.

132. Zu Ez 17,22-23; 34,23-24; 37,21-25 siehe J. LusT, »Messianism in Lxx-Ezekiel: Towards a Syn-
thesis« in: M. A. Knies (Hg.), The Septuagint and Messianism (BETL 195), Leuven 2006, 417-
430, mit weiterer Bibliographie; Sach 1-6 wurde behandelt von P. AnearNe-KroLL, »Lxx/OG
Zechariah 1-6 and the Portrayal of Joshua Centuries after the Restoration of the Temple« in:
W. Kraus / R. G. WoopkeN (Hg.), Septuagint Research: Issues and Challenges in the Study of the
Greek Jewish Scriptures (SBL SCS 53), Atlanta, GA 2006, 179-192.

133. Lust, »Messianism,« 180-191; ders., »Ezekiel,« 419; FABRY, »Messianism,« 203.

134. Eine seltene Ausnahme bildet Hab 3,13, von der 1xx jedoch mit dem Plural iibersetzt: Tolg
xptotous oou »deine Gesalbten«; zu Kyros als »Gesalbter« in Jes 45,1 (xpLoToc in der Septua-
ginta) siehe oben, Abschnitt 2.2.

135. LusT, »Messianism,« 177-178; MUNNICH, »Messianisme,« 347-348. S. KREUZER, »Origin and
Development of the Septuagint in the Context of Alexandrian and Early Jewish Culture and
Learning« in: ders., The Bible in Greek, Translation, Transmission, and Theology of the Septua-
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Da o zwar moglicherweise eine Nebenform zu M2 »(geistige) Unruhe, Gedanke, Re-
de« darstellt (und von anderen antiken Ubersetzungen entsprechend mit »Worts,
»Ausspruch« und dergleichen wiedergegeben wird), in dieser Schreibung aber nur in
Am 4,13 vorkommt, ldsst sich ein bewusster Einsatz kreativer Exegese nicht ausschlie-
len.'* Wenn das zutrifft, liegt hier einer der ganz wenigen Fille vor, wo die Lxx eine
messianische Interpretation an den Text herantrigt, die Ubersetzung des Targums je-
doch nicht. Allerdings kann eine feste Verbindung von dem Motiv des kommenden
Herrschers mit dem der koniglichen, priesterlichen oder prophetischen Salbung vor
Qumran traditionsgeschichtlich nicht sicher verortet werden; auf3erdem bleibt die Art
des »Gesalbten« in Am 4,13 unbestimmt. Die entpersonalisierende Wiedergabe von
mn »Gesalbter« (hier fiir einen Priester) mit ypToua »Salbung« in der Lxx von Dan
9,26 (als ob die Vorlage nnum gelesen hitte, vgl. Ex 29,7; 30,25; 40,9.15) und das Fehlen
desselben Wortes in der Ubersetzung von 9,25 zeigen jedenfalls,'?” dass sich mon im
hebriischen und yptotog im griechischen Text nicht immer decken, die Lxx selbst
ausdriickliche Verweise auf den »Gesalbtenc« teils ausspart — was aber auch einer ande-
ren Vorlage entspringen kann.

3.3. Weisheit

Ein Grofiteil der biblischen Weisheitsliteratur sucht die Antwort auf die Frage nach
einem gelingenden Leben nicht im Jenseits, sondern in einer Haltung, die sich in
Ubereinstimmung mit der Blaupause der Schopfung weifi. Ethisches Handeln, die Re-
flexion iiber den Zusammenhang von Tun und Ergehen sowie eine dankbare Freude
an den schénen Dingen in jedermanns Reichweite gehoren mithin zu den zentralen
Themen der Spriiche Salomos, des Buches Hiob und des illusionslosen Intellektuellen
Koh. Dagegen erhalten das individuelle Fortleben im Jenseits, die universelle Gerech-
tigkeit mit dem Weltgericht und die Erlosung des Volkes durch das Kommen eines
endzeitlichen Konigreiches keine Aufmerksamkeit. Dieser Sicht sind im Wesentlichen
auch die griechischen Fassungen der wohl iiberwiegend im 2. Jh. v.Chr. iibersetzten
Weisheitsbiicher verpflichtet: Koh reproduziert mit seinem teils die Grenzen des Grie-
chischen sprengenden Ubersetzungsstil die Skepsis des hebriischen Originals an jeg-
licher Form eines Lebens nach dem Tod (siehe besonders Koh 3,20-21 und 9,5): die
Lebenden wissen, dass sie sterben miissen, und die Toten wissen iberhaupt nichts.
Wenn die fast einstimmig akzeptierte Spitdatierung in die hellenistische Periode
stimmt, hat die friihjiidische Erwartung einer Auferstehung wie in 2Makk weder im
griechischen noch im hebriischen Text dieses Werkes irgendwelche Spuren hinterlas-

gint (SBL SCS 63), Atlanta 2015, 3-46: 27 f., verweist darauf, dass M sonst in negativem Sinn
vorkommt und dass die Prasentation des Gesalbten durchaus in den Kontext passt. Die in
rabbinischer Exegese mégliche Trennung in zwei Worter wire dann eine antimessianische
Korrektur im masoretischen Text, die auch innerjiidisch nach den grofien Kriegen von 70
bzw. 135 n. Chr. erfolgt sein kdnnte.

136. GLENNY, Meaning, 236-240, der auch mit Recht auf die »eschatologischen Interessen« der
Septuaginta-Ubersetzung von Amos hinweist (vor allem die Lesung »Gog« in 7,1; siche oben,
Abschnitt 3.1).

137. MUNNICH, »Messianisme,« 331-333, der dafiir aber ausschliellich textkritische Griinde ver-
mutet.
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sen. Das Spriichebuch indes wird wegen seiner vielen Paraphrasen und Doppelwieder-
gaben zu den freier libersetzten Biichern gerechnet, doch dienen diese Zusitze meist
dazu, den Gegensatz von »gut« und »bose« schirfer herauszuarbeiten.'*® Fiir eschato-
logische Ausdeutungen bot das Original ohnehin kaum Gelegenheit.

Anders liegen die Dinge bei der ebenfalls vergleichsweise »freien« griechischen
Fassung von Hiob. Nach dem hebriischen Text endet das menschliche Leben un-
umkehrbar in der Unterwelt (1,21; 7,9-10; 14,10-12.20; 21,13; 42,17), Unsterblichkeit kann
nur denkerisch mit Gott verbunden werden.'* Auch die griechische Fassung folgt da-
rin {iberwiegend dem Gedankengang des Originals.!* Durch leichte Modifikationen
wird diese Aussage jedoch an ein paar Stellen in ihr Gegenteil gewendet.'*' So zunichst
in Hiob 14,14. Im Unterschied zu einem Baum, der wieder neue Triebe ausbilden kén-
ne, sei der Tod des Menschen endgiiltig (14,7-12); denkbare Maéglichkeiten eines gott-
lichen Eingriffes (13-17) werden mit Nachdruck abgelehnt (18-22). Somit kann die Ant-
wort auf die Frage: 1" 72) M* OX »Wenn ein Mensch stirbt, lebt er dann wieder
auf?« (14,14) nur negativ sein. Auch die Lxx betont zunichst, in Ubereinstimmung mit
dem hebraischen Text, die Endgiiltigkeit des Todes: dvdpwmog 3¢ xotpndeic 0 un
avacsHj »Ein Mensch, der entschlafen ist, wird nie wieder auf(er)stehen« (14,12), und
zwar mit der starken Verneinung od p »keinesfalls«. Doch in der Ubersetzung von
V. 14 wird die Fragepartikel /T ausgelassen, so dass die skeptische Frage zu einer Bekraf-
tigung wird: éav yap amodavy dvipurog, {ioetat »Denn wenn ein Mensch stirbt,
wird er wieder aufleben«. Ubersetzungstechnisch bleibt diese Wiedergabe im Rahmen
des Ublichen, da die Partikel 77 6fter ausgespart wird und Fragen mit erwarteter be-
jahender Antwort (beispielsweise 1K6n 21,10) als Vorbild gedient haben konnten. !
Dadurch wandelt sich aber auch der Rest des Verses in eine Bejahung des zukiinftigen
Lebens. Statt, wie im Hebriischen, » Alle Tage meines Kriegsdienstes harrte ich aus, bis
meine Ablosung kidme« (14,14bc), schliefit sich nun V. 14b unmittelbar 14a an: suvte-
Aeoag Nuépag Tol Blou adtol »[er wird wieder aufleben,] nachdem er die Tage seines
Lebens beendet hat«; 14c bildet sodann einen eigenstindigen Satz, der seiner Aussage
nach an 14a angepasst ist: UTopeva €wg v aALy Yéveuat »Ich werde harren, bis ich
wieder werden/entstehen werde«. Interessanterweise wird in 2Makk 7,22-23 und Hiob
42,17a takw »wieder« eindeutig im Zusammenhang mit der (nach 2Makk 7 leib-
lichen) Auferstehung gebraucht. Kommenden Zeiten haben die Ubersetzer damit

138. Beispiele bei J. Cook, »»Theological/Ideological« Tendenz in the Septuagint-Lxx Proverbs: A
Case Study« in: F. Garcfa MARTINEZ / M. VERVENNE (Hg.), Interpreting Translation: Studies
on the Lxx and Ezekiel in Honour of Johan Lust (BETL 192), Leuven 2005, 65-79.

139. Im Licht genauer Textlektiire herausgearbeitet von MEINHOLD, »Leben.«

140. Anders D. H. Garp, »The Concept of Future Life According to the Greek Translator of the
Book of Job« JBL 73 (1954), 139 zu 7,9-10, aber die Moglichkeit eines Fortlebens nach dem Tod
wird hier nicht explizit oder iiber den hebriischen Text hinaus erwihnt. Ahnliches trifft zu fiir
3,21-22 und 4,20b, die Gard ebenfalls als implizite Verweise auf die Auferstehung deutet.

141. Dazu G. GERLEMAN, Studies in the Septuagint, Bd. 2: Book of Job (LUA NF 1, XLIII 2), Lund
1946, 60-63; Pr1ss, Tradition, 71-73; GARD, »Concept,« 137-138; GzELLA, Lebenszeit, 46-47; 77.

142. Uberhaupt hat die Septuaginta von Hiob die Neigung, Fragen an Gott in Aussagen zu ver-
wandeln, vgl. beispielsweise noch 4,9; 9,22; 10,3; 22,12; 23,7.8; 37,15 (N. FERNANDEZ MARCOS,
»The Septuagint Reading of the Book of Job« in: W. A. M. Beuken (Hg.), The Book of Job
(BETL 114), Leuven 1994, 265).

541



Verheiung: Die Zukunft angesichts Gottes

einen Schriftbeweis der Auferstehung hinterlassen.'** Die Spannung dieser Anderung
mit dem weiteren Kontext von Kapitel 14 storte sie offenbar nicht.'*

Ein weiteres Mal blitzt die Hoffnung auf ein Leben nach dem Tod in Hiob 19,25-26
auf. Nach dem hebriischen Wortlaut erwigt Hiob zunéchst die Moglichkeit der Selbst-
erhaltung dadurch, dass seine Worte niedergeschrieben wiirden und so, zusammen
mit seinem Namen, fiir die Nachwelt bewahrt blieben (19,23-24). Dann jedoch richtet
er seine Gedanken ganz auf seinen gottlichen »Ldser« (9X2). Die genaue Bedeutung
dieses rechtlich konnotierten Begriffs und seine Funktion im Kontext sind umstritten;
vermutlich hofft er, dass Gott sich am Ende als befreiender Rechtsbeistand ihm zu-
wende und dass er Gott »aus meinem Fleisch heraus« (*@2n) schauen werde.'* Die
Lxx verdeutlicht die Identifikation des »Ldsers« mit Gott, indem sie 1 “>X2 »mein
Léser lebt« in Vers 25 wiedergibt mit aévadg éotLy 6 ExAety pe ENAwY »ewig ist
derjenige, der mich befreien wird« (uéAhwv entspricht dabei wohl N7MXY »als Letz-
ter«). Weiterhin versteht sie die intransitive Qal-Form 21p° »er wird sich erheben«
wie eine transitive Hiphil-Form 2P »er wird erstehen lassen« (was wegen der oft bis
zur Ununterscheidbarkeit gehenden Ahnlichkeit von 1 und * in nachexilischen Hand-
schriften einfach war) und verbindet sie mit "2 »meine Haut« in Vers 26a als dem
nun benétigten direkten Objekt: dvastioat T6 déppa wou »um auferstehen zu lassen
meine Haut«. ! V., 26b, MX MR w2 »und aus meinem Fleisch heraus werde ich
Gott schauen, wird dieser neuen Interpretation schliellich angepasst: Tapa yap %v-
ptov Taltd pot ouveteAéody, »Denn vom Herrn ist mir dies vollbracht wordenc.
Damit haben die Ubersetzer diese Stelle als Ausdruck von Hiobs Vertrauen auf die
leibliche Auferstehung gelesen und die Weichen gestellt fiir spitere Deutungen in ge-
nau demselben Sinn.'¥” Ein Zusatz am Ende der Septuaginta-Fassung des Buches nach
der Erwihnung seines Todes in hohem Alter (Hiob 42,17a) besagt, dass, wie geschrie-
ben stehe (yéypamtar), Hiob wieder auferstehen werde (rmahtv avastrnesdar), und
zwar »mit denen, die der Herr auferstehen« lasse (ne®’ Gv 6 xdprog avicTyoLy).
Diese Erganzung wird sich in erster Linie auf Hiob 14,14 und 19,25-26 beziehen.'*®

Immerhin denkbar ist auch, dass die Ubersetzung von Hiob 5,11b vom Gedanken
an die Auferstehung beeinflusst wurde. Dort steht fiir den schwierigen hebriischen

143. Zur Rezeptionsgeschichte vgl. C.-L. Seow, »Hope in Two Keys: Musical Impact and the Poe-
tics of Job 14« in: A. LemaIre (Hg.), Congress Volume Ljubljana 2007 (SVT 133), Leiden 2010,
495-510.

144. So richtig GERLEMAN, Studies, 62-63.

145. Eine vorziigliche Auslegung des ritselhaften, doch offenbar unverderbten Textes findet sich
bei MEINHOLD, »Leben,« 356-361, mit reichhaltiger Bibliographie zur Figur des »Losers«.

146. Deutlicher noch in der sekundiren Variante einiger Textzeugen: avactvo(e) 8¢ pov t6
oapa »auferstehen wird mein Leib«.

147. Dazu ausfiihrlich H. TREMBLAY, Job 19,25-27 dans la Septante et chez les Péres grecs: Unanimité
d’une tradition, Paris 2002. Das Zeugnis der Targumim ist allerdings weniger eindeutig, vgl.
J. MaNGaN, »The Interpretation of Job in the Targums« in: W. A. M. Beuken (Hg.), The Book
of Job (BETL 114), Leuven 1994, 273, Anm. 38.

148. Anders GERLEMAN, Studies, 61-62, der mit einigem Zogern vorschligt, den Zusatz auf TestJob
zu beziehen, da die Septuaginta des Buches Hiob nur auf die personliche Auferstehung Hiobs
hinweise, nicht jedoch auf die der anderen Gerechten. Es ist aber weniger problematisch,
einen rein textinternen Verweis anzunehmen.
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Ausdruck 2" 1230 0791 »und die Trauernden ragten' hoch im Heil auf« im Grie-
chischen xat arolwhdtag é€eyelpovra »und den, der die aufrichtet/erweckt, die zu-
grunde gegangen sind [sc. Gott]«.!>® Weil aber nicht mit Sicherheit entschieden wer-
den kann, ob é€eyelpovta sich auf das Aufrichten Niedergeschlagener oder auf die
Totenerweckung bezieht (beide Verwendungen von é€eyeipw sind schlieflich in der
Lxx belegt), bleibt diese Stelle mehrdeutig. Die interpretierenden Wiedergaben von
14,14 und 19,25-26, die der Autor des Zusatzes in 42,17 gemeint haben diirfte, zeigen
allerdings, dass zumindest die Ubersetzer des Hiob-Buches mit dem Gedanken einer
Auferweckung von den Toten bekannt waren. Sie bezeugen damit dieselbe theologie-
geschichtliche Entwicklung, die sich auch in anderen friihjiidischen Schriften des 2. Jh.
v.Chr. abzeichnet, besonders in Dan 12,2-3 und 2Makk 7, die beide in Palistina ent-
standen sein diirften. Der historische Hintergrund und der weitere Kontext des Bu-
ches lassen die mogliche Tragweite selbst kleinerer Differenzen an ambivalenten Stel-
len wie Hiob 5,11b erkennen. Die Lxx-Fassung von Hiob unterscheidet sich aber darin,
dass schon sie die Totenerweckung nicht mit den Martyrern der Religionsverfolgun-
gen assoziiert, sondern als personliches Los des Einzelnen herausstellt, wenngleich
auch hier die Theodizeefrage, nun auf das Einzelschicksal gewendet, den gedanklichen
Rahmen bildet. Ob der Glaube an die Auferstehung in Gelehrtenkreisen dieser Zeit die
Avantgarde auszeichnete oder zur konventionellen Theologie gehorte, kann jedoch
nicht ermittelt werden. Deshalb kann man nicht ermessen, ob sie fiir die Ubersetzer
anderer Biicher als selbstverstindlich vorausgesetzt werden kann oder als gewagte ge-
dankliche Neuerung gelten muss.

Mit dem Buch der Weisheit und dem vierten Makkabderbuch umfasst die Lxx
zudem zwei weisheitliche Originalschriften in griechischer Sprache aus der hellenisti-
schen Diaspora. Sie unterscheiden sich von den aus dem Hebriischen iibersetzten Bi-
chern durch einen platonisierenden Gegensatz von Leib und Seele (siche oben,
Abschnitt 2.1). Dass sich dort statt der Auferstehungserwartung der Glaube an die
Unsterblichkeit der Seele findet, kann an dem zeitlichen Abstand zu den iibrigen Tei-
len der Lxx liegen; die Entstehung von Weish wird meist zwischen 50 v.Chr. und
50 n.Chr. in Agypten angesetzt, die von 4Makk im spiten 1. Jh. n.Chr., vielleicht in
Antiochien. Eine vergleichbare Platonisierung der Jenseitsvorstellungen ist in den
Ubersetzungen aus dem Hebriischen nicht nachweisbar. Jesus Sirach dagegen zeigt
weder in der hebraischen noch in der griechischen Fassung ein besonderes Interesse
an personlicher Eschatologie,'” erwartet aber eine Zuriickfiihrung des Volkes am
Ende der Zeiten (Sir 36,1-22).

Weniger ertragreich gestaltet sich die Suche nach Spuren der endzeitlichen Mes-
siaserwartung in griechischen Ubersetzungen der hebriischen Weisheitsliteratur. Die
Figur eines eschatologischen Erlosers, der ein neues, ewiges Konigtum bringt, passt
nicht recht zur weisheitlichen Weltsicht, da diese im Verstehen und Leben des Tun-

149. Wohl gnomisches »Perfekt« zum Ausdruck von Erfahrungswissen, vgl. GZeLLA, Tempus, 102;
275.

150. GaRrbD, »Concept,« 138.

151.  Eine mogliche Ausnahme stellt die textkritisch umstrittene Stelle Sir 48,11 dar, vgl. dazu B. G.
WRriGHT III, »Eschatology without a Messiah in the Wisdom of Ben Sira« in: M. A. KNiBB
(Hg.), The Septuagint and Messianism (BETL 195), Leuven 2006, 321.
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Ergehen-Zusammenhangs als des grundlegenden Ordnungsprinzips den Weg zu einer
gliicklichen Existenz im Diesseits sieht. Thr Geschichtsbild ist nicht auf Ende und Neu-
anfang ausgerichtet. Mithin fehlen direkte Ankniipfungspunkte in den hebraischen
Texten wie Derivate der Wurzel Mo und Beziige auf die davidische Dynastie sowie
auf das Ende der Zeit; sie hitten eine ganz natiirlich aus dem Ubersetzungsprozess
hervorgehende Prigung durch messianische Ideen oder ihre Vorlaufer, die sich im
2. Jh. v.Chr. bereits in der Girung befunden haben diirften, immerhin erleichtert.
Ebenso wenig enthalten die Targume zum Spriichebuch und zu Hiob messianische
Verweise.'*? Allenfalls konnte man in der Personifikation der priexistenten Weisheit
(Spr 1,20-31; 8,1-9,6) einen gemeinsamen Zug mit der Priexistenz des Messias nach
einigen spiteren Quellen sehen. Die Lxx-Fassung von Spr 8,22 betont diesen Zug
nochmals durch die Ubersetzung von N"wX1 »anfangs« mit tpd tob alévog »vor der
Ewigkeit«.!* Zudem hat man bei Jesus Sirach, besonders in der griechischen Fassung,
verschiedene messianische Ideen vermutet, so in der Hochschitzung Davids (Sir 47,1-
11), in der Zeichnung des Propheten Elija als eines eschatologischen Wegbereiters
(48,1-11) und im Lob Simons als Ideal des Hohenpriesters (50,1-24), was aber nicht
unwidersprochen geblieben ist.!* Wenngleich weder im hebraischen noch im grie-
chischen Jesus Sirach ein bestimmtes Individuum, ob aus der Dynastie Davids oder
einer anderen Linie, zum endzeitlichen Erloser erhoben wird, finden sich hier aber
doch wohl in nuce einige Ziige des spiteren koniglichen, prophetischen und priester-
lichen Messias.

3.4. Geschichtswerke

Der Prosastil der wohl iiberwiegend im 2. Jh. v. Chr. iibersetzten Geschichtswerke bie-
tet deutlich weniger Ankniipfungspunkte fiir exegetische Wiedergaben als die Sprache
der Poesie und Prophetie. Uberdies kommen kaum Aussagen zur personlichen Escha-
tologie oder zum zukiinftigen Geschick des Volkes vor. Entsprechend gering ist hier
die Zahl der Fille, die bislang als eschatologische oder messianisierende Lesungen an-
gefiihrt worden sind; Detailuntersuchungen zu diesem Themenkreis haben sich be-
greiflicherweise auf andere Biicher gerichtet.

Freilich enthalten hymnische Stiicke mitunter Ausdriicke, die, wie manche Stellen
der Vertrauens- und Dankpsalmen, von der Macht Gottes iiber den Tod reden und
schon in der hebriischen Fassung spitere eschatologische Interpretationen nahelegen.
Dazu gehort etwa das Loblied der Hannah (1Sam 2,1-10), in dem es heifit, dass Gott
tote und lebendig mache, in die Unterwelt hinab- und wieder herauffithre (V. 6). Die-
ser V. ist im Griechischen getreu tibersetzt: xbptog Savatol xal {woyovel, xatdyet
elg &dou xal &vdyet. Die Prisensformen, denen im Hebriischen Partizipien der
hymnischen Pridikation entsprechen, konnten in den Augen eines mit den gewandel-

152. LEVEY, Messiah, 104. Zu Koh 1,11 und 7,24 siehe ebd., 137-138.

153. H.-J. FaBRY, »Die Messianologie der Weisheitsliteratur in der Septuaginta« in: M. A. Kniss
(Hg.), The Septuagint and Messianism (BETL 195), Leuven 2006, 272.

154. Siehe die Diskussion bei J. CorLEY, »Seeds of Messianism in Hebrew Ben Sira and Greek
Sirach« in: M. A. KniBB (Hg.), The Septuagint and Messianism (BETL 195), Leuven 2006,
301-312; FABRY, »Messianologie,« 277-287; WRIGHT, »Eschatology.«
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ten theologiegeschichtlichen Voraussetzungen bekannten Lesers natiirlich vor allem
den Akt betonen, nicht allein die Potenz, und tatsachlich wurde die dhnliche Formu-
lierung in Dtn 32,39 (wo im Hebridischen »Imperfekta« mit futurischer oder modaler
Bedeutung stehen: »ich werde/kann«) bereits in 4Makk 18,18 als Verweis auf das ewige
Leben gedeutet (siehe oben zum Pentateuch). Ebenso V. 8: dvtotd amnoé vy mévnta
xal amo xomptag éyelpet TTwyov »Er lisst den Armen von der Erde aufstehen und
richtet den Notleidenden aus dem Dreck auf«. Wegen der vergleichsweise seltenen
Ubersetzung von »Staub« (18Y) mit »Erde« (y#) und des Gebrauchs von zwei Verben,
die spiter zum iiblichen Vokabular der Auferstehung gehoren, eignet sich dieser Vers
besonders im Griechischen fiir eine Deutung auf ein persénliches Fortleben nach dem
Tod, wird aber auch im Targum Jonathan so verstanden.'>> Da allerdings mit Ausnah-
me von éyelpa fiir das Hiphil von &1 dieselben lexikalischen Entsprechungen auch
anderswo begegnen, kann diese Wiedergabe letztlich nicht als bewusst deutende Uber-
setzung erwiesen werden.

Das Verb aviotnue begegnet in den Geschichtswerken meist im Sinne von »auf-
richten, etablieren« (so in 25am 7,12 fiir die Griindung einer Dynastie von dauerhaftem
Bestand). Das sprachliche Register der Erzahlung verlangt tiblicherweise einen vergan-
genen Zeitbezug. Auch deshalb verringert sich die Anzahl der Stellen, die fur eine
eschatologische Interpretation in Frage kommen, da ja wohl zuerst der Futurstamm
von aviotnue fir die Totenerweckung gebraucht wurde. Aber damit ist natiirlich
nicht gesagt, dass dies fiir alle Belege in der Lxx gilt. Bei einer feineren Unterteilung
des Lxx-Wortschatzes in verschiedene Register muss sich das Bedeutungsspektrum
eines Wortes in erzahlender Prosa nicht unbedingt mit dem Gesamt seiner Nuancen
in prophetischen oder poetischen Texten decken. Wie Stoffe unter wechselnden Licht-
verhiltnissen in unterschiedlichen Farben erscheinen, kénnen, je nach Kontext und
literarischem Genre, Worter andere Bedeutungen annehmen. Selbst die Verwendung
eines Standardaquivalents kann einer Stelle im Griechischen einen neuen, vom Uber-
setzer moglicherweise sehr wohl beabsichtigten Sinn geben. Dabei reicht freilich ein
blofler Vergleich auf Lexemebene nicht aus, sondern der Stamm muss ebenfalls be-
riicksichtigt werden.

Teils stehen aber auch textkritische und semantische Probleme einer eindeutigen
Antwort im Weg. Die Feststellung der Frau von Tekoa, dass der Tod sicher sei und
menschliches Leben vergossenem Wasser gleiche (2Sam 14,14), behilt in der wort-
lichen griechischen Wiedergabe ihren abgeklirten Ton: Savate amodavodpeda,
xol tomep 6 U8wp TO xatapepduevoy Ent THg Yig, 6 00 cuvaydnceTar »Wir
werden sterben, und (sind) wie das Wasser, das auf der Erde verschiittet ist, das nicht
wieder eingesammelt werden wird«. Im folgenden Teilsatz steht aber fir den hebrii-
schen Ausdruck wB1 27198 Xw* X1 »doch Gott wird das Leben nicht nehmen« nach
den meisten Septuaginta-Textzeugen xal Mudetar Yeoc Yuynv »Gott wird die fuym,
nehmenc, wihrend der Codex Coislinianus in Ubereinstimmung mit MT eine Negation
enthilt. Bedeutet die Lesung des textus receptus, dass Gott nach dem Tod die Seele zu
sich nehmen werde? Das ist im Licht des durchweg nicht-dualistischen Sprach-
gebrauchs von Quy in der Lxx unwahrscheinlich.' Mithin scheint der griechische

155. Vgl. LEVEY, Messiah, 34-35.
156. GZELLA, Lebenszeit, 96-126.
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Text die resignierte Aussage des vorangehenden Teilsatzes zu bestitigen: Gott nimmt
nun einmal das Leben. Die lukianische Rezension (oder der antiochenische Texttyp)
hat das wohl spiter geglittet zu odx éAmilet én’ adto/adte Yuyn »und der Geist
hofft nicht darauf/auf ihn«. Ein Verweis auf ein — wie auch immer geartetes — Leben
nach dem Tod findet sich hier nicht, auch wenn man die schwierige Textgeschichte der
Samuel- und Konigsbiicher beriicksichtigt.

Beim Buch Jos machen viele schwerwiegende Abweichungen zwischen Mt und
den Textzeugen der Septuaginta die Entscheidung, ob bestimmte Differenzen aus einer
anderen Vorlage oder durch eine interpretierende Ubersetzung erklirt werden miis-
sen, ebenfalls zum Drahtseilakt. Diese Unterschiede betreffen sowohl den Umfang als
auch die Disposition des Materials und spiegeln verschiedene Stadien der literar-
geschichtlichen Entstehung von MT. Bedeutsam fiir die Eschatologie konnte der Zusatz
¢’ doyatwy T@V Npépwy »am Ende der Tage« sein (Jos 24,27). Er begegnet in der
Mahnung Josuas an die Israeliten, einen aufgerichteten Stein als Zeugnis zu betrach-
ten, damit sie Gott nicht verleugneten. Mit Blick auf den Abfall des Volkes zu Astarte
und Astaroth, den die Septuaginta am Ende des Buches schildert (Jos 24,33), konnte
man ihn als subtilen Verweis auf ein eschatologisches Strafgericht betrachten.'s” Die
endzeitliche Konnotation dieses Ausdrucks an anderen Stellen (siche oben zu Gen
49,10) spriache dafiir. Allerdings scheint eine rein zeitliche Bedeutung zur Verstirkung
der Aussage Josuas - der Stein solle »ein Zeugnis fiir immer« sein — genauso gut mog-
lich und kénnte als B 0™INX2 »in zukiinftigen Tagen« bereits Teil der Vorlage ge-
wesen sein. Uberdies lieSe sich an eine tatsichliche oder vom Ubersetzer vermutete
Vorlage 75 1% »zum Zeugnis fiir immer« denken, da 7 »fiir immer« leicht durch
Haplographie ausgefallen oder sogar als Teil eines double entendre von 115 betrachtet
worden sein kénnte.'® Andererseits liee sich die Vermutung, ér’ Eoydtwv Tév Nué-
owv sei durch die Ubersetzer erginzt worden, mit einem Verweis auf dhnliche Fille
midraschartiger Zusitze im Buch Josua erhérten.'*® Folglich bleibt die Entscheidung
fir oder gegen eine eschatologische Relevanz des langeren Textes in der Lxx subjektiv.

Angesichts der Hinweise auf einen eschatologischen Herrscher in Num 24,7.17
und manchen prophetischen Passagen der Lxx einerseits und der davidischen Abkunft
des Messias nach spateren Traditionen andererseits iberrascht es auf den ersten Blick,
dass die Geschichtswerke in der griechischen Fassung den Bezug der Konigsdynastie
Davids zu den Geschehnissen der Endzeit nicht stirker herausarbeiten. Selbst in der
griechischen Ubersetzung der Weissagung Nathans tiber den dauerhaften Bestand die-
ser Dynastie (2Sam 7) erscheint ein solcher Bezug schwicher als im hebréischen Text.
Dort liegt der Schwerpunkt auf der Griindung der davidischen Dynastie, der Tempel-
bau durch Salomo ist ein Nebenthema. Der Lxx jedoch geht es vor allem um die Tem-
pelgriindung durch David, nur beildufig wird Salomo mit seinem Haus eine bleibende

157. M. RoskL, »Die Septuaginta-Version des Josuabuches« in: H.-J. Fasry / U. OrrerHAUS (Hg.),
Im Brennpunkt: Die Septuaginta. Studien zur Entstehung und Bedeutung der Griechischen Bi-
bel (BWANT 153), Stuttgart 2001, 209.

158. Die Ubersetzer setzten regelmifig verschiedene Wurzeln oder auch Primdrnomina mit zwei
gemeinsamen Wurzellauten miteinander in Beziehung, siehe Tov, »Biliteral Exegesis.«

159. Siehe fiir andere Fille E. Tov, »Midrash-Type Exegesis in the Lxx of Joshua« RB 85 (1978), 50-
61 [Uberarbeiteter Nachdruck in: E. Tov, The Greek and Hebrew Bible: Collected Essays on the
Septuagint (SVT 72), Leiden 1999, 153-163].
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Konigsherrschaft zugesichert.!®© Wenn die Lxx-Version nicht als »Entmessianisie-
rung« aus der Fassung von MT abgeleitet werden kann, diirfte ihr eine deutlich weniger
messianisch akzentuierte hebraische Vorlage zugrunde gelegen haben. Mithin kdnnte
in diesem Fall die Textform von mT, die dann die altere Version der Weissagung ersetzt
hat, und ihre spiter weite Verbreitung als Ergebnis eines Zuwachses messianischer
Ideen gedeutet werden.'¢! Ohnehin war die Vorstellung von einem endzeitlichen Herr-
scher, die in der Lxx-Fassung von Num 24,7.17 noch deutlicher als im hebraischen Text
zum Ausdruck kommt, zu dieser Zeit wohl noch nicht so untrennbar mit dem davi-
dischen Kénigshaus verbunden gewesen wie zur Zeit des Neuen Testaments. Auffil-
ligerweise wird aber 2Sam 7 auch in den Targumim nicht messianisch verstanden.'®?
Obgleich genaue Einzeluntersuchungen weiterer Texte vermutlich zu einem nuancier-
teren Bild fithren werden, scheinen nach dem gegenwirtigen Kenntnisstand theologi-
sche Entwicklungen des Frithjudentums auf dem Gebiet der personlichen Eschato-
logie und der kollektiven Endzeiterwartung in den Geschichtswerken der 1xx kaum
sichtbare Spuren hinterlassen zu haben.

3.5. Psalmen und Lieder

Mehr noch als bei anderen Biichern der griechischen Bibel wird eine Studie tiber
Eschatologie und Messianismus im Lxx-Psalter zur Gratwanderung zwischen Eigen-
aussage und Rezeptionsgeschichte. Schon im hebriischen Text eréffnen manche Ver-
trauenspsalmen eine Perspektive tiber den Tod hinaus und eignen sich dadurch in
besonderem Maf3e fiir eine Deutung auf die Auferstehung, so wie Ps 16 (15) in Apg 2.
Eine messianische Interpretation liegt dagegen bei Konigspsalmen wie Ps 2 und Ps 110
so nahe, dass ihr christologischer Bezug in Hebr 5,5-6 und anderswo kaum iiber-
raschen diirfte. Die oft iibertriebene Angst, nur ja nicht Wirkungsgeschichte und Aus-
sageabsicht zu verwechseln, fiihrt in der neueren Forschung manchmal zu einer Hy-
perskepsis gegeniiber eschatologischen und messianischen Lesungen der Psalmen
durch die Ubersetzer selbst. Dadurch wird aber schnell das Kind mit dem Bade aus-
geschiittet, denn der Versuch, den griechischen Text aus seinem kulturellen Umfeld zu
l6sen, endet notgedrungen in einer unhistorischen Betrachtungsweise. Nach Ausweis
frihjiidischer Quellen wie Dan 12,2-3 und 2Makk 7 setzen die neutestamentlichen Auf-
erstehungsberichte ja nicht nur eine bestimmte Bildwelt, sondern auch etablierte Be-
griffe voraus. Diese aber haben besonders in der rxx-Fassung von Hiob 14,14 und
19,25-27 deutliche, anderswo immerhin mogliche Spuren hinterlassen. Somit stellt die
Rezeption der Psalmen im Neuen Testament und in der Alten Kirche keinen herme-

160. A. SCHENKER, »Die Verheissung Natans in 2 Sam 7 in der Septuaginta. Wie erkliren sich die
Differenzen zwischen Massoretischem Text und Lxx, und was bedeuten sie fiir die messia-
nische Wiirde des davidischen Hauses in der 1xx?« in: M. A, Knise (Hg.), The Septuagint
and Messianism (BETL 195), Leuven 2006, 177-192.

161. Vgl. J. Lust, »David dans la Septante« in: L. DEsrousseaux / J. VERMEYLEN (Hg.), Figures de
David & travers la Bible. XVII® congrés de Association catholique frangaise pour l'étude de la
Bible (Lille, 1°" ~ 5 septembre 1997) (LD 177), Paris 1999, 257-258 [Nachdruck in: K. Hauspie
(Hg.), Messianism and the Septuagint: Collected Essays by . Lust (BETL 178), Leuven 2004,
171-188).

162. LEVEY, Messiah, 37.
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neutischen Bruch dar, sondern ruht auf theologischen Voraussetzungen, die ihrerseits
wiederum im Frithjudentum wurzeln. Dies wiirde auch zum héchstwahrscheinlich
palastinischen Ursprung der Psalmen-Lxx passen, besonders wenn sie tatsichlich aus
(proto-)pharisaischen Gelehrtenkreisen hervorgegangen ist.'> Weiterhin setzt sich
immer mehr die Erkenntnis durch, dass der griechische Psalter insgesamt zwar wort-
getreu aus einer wohl weitgehend dem Konsonantentext von MT entsprechenden Vor-
lage iibertragen wurde, aber durch subtile Anderungen in Syntax und Semantik sowie
durch neue Stichwortverbindungen und strophische Strukturen regelmiflig eigene
Akzente setzt.'** Die wortgetreue, doch keineswegs schematische Wiedergabetechnik,
der die Ubersetzer hier folgten, verleiht kleinen Differenzen und Kombinationen auf
den ersten Blick geringfiigig erscheinender Unterschiede natiirlich ein grofleres Ge-
wicht.

Ausgangspunkt und gedankliche Mitte der Frage nach Anspielungen auf ein Le-
ben nach dem Tod im Lxx-Psalter bildet Ps 16 (15).'*> Die Vermutung, dass in 6Tt 00x
gyrataretderg v Yuynv pov elg &dnv »weil du meine Seele nicht der Unterwelt
preisgeben wirst« (V. 10) keine Metapher vorliege und die futurische Aussage A pew-
oeLg pe edppocvvng »du wirst mich mit Freude erfillen« (V. 11) auf die ewige Gottes-
gemeinschaft verweise, erlangt aber nur in der Zusammenfithrung verschiedener
Argumente wirkliche Glaubwiirdigkeit. Zunichst entsteht schon auf der rein lexika-
lischen Ebene durch die Wiedergabe von unterschiedlichen Begriffen des Vertrauens
wie 1on »Zuflucht suchen« und N2 »vertrauen« mit Ableitungen von der in Grab-
inschriften verbreiteten und auch in 2Makk 7,14 mit der Auferstehungserwartung as-
soziierten Wortgruppe éArtic »Hoffnung« eine wichtige Bedeutungsverschiebung, die
den Psalter von anderen Biichern der Septuaginta abgrenzt und damit kaum Teil eines
Normalschemas sein kann.' Uberdies erzeugt die teils untypische Wiedergabe heb-

163. So die Vermutung, die A. vaN pER Koo1j, »On the Place of Origin of the Old Greek of Psalms«
VT 33 (1983), 67-74 aus text- und liturgiegeschichtlicher Perspektive duflert. Solche Argumente
sind aber teils genauso fragwiirdig wie die Versuche, im Psalter Ziige einer »palistinischen
Grigzitit« aufzuspiiren. Gleichwohl weisen eigene inhaltliche Akzente der Ubersetzung auf
einen Ursprung innerhalb der schriftgelehrten Armenfrommigkeit, moglicherweise in Palds-
tina um die Mitte des 2. Jh. v.Chr., vgl. H. GzeLLA, »Die Wiege des griechischen David. Die
Diskussion um die Entstehung des Septuaginta-Psalters in der neueren Forschung« in:
E. ZENGER (Hg.), Der Septuaginta-Psalter. Sprachliche und theologische Aspekte (HBS 32),
Freiburg 2001, 19-47, mit ausfiihrlicher Diskussion des Forschungsstandes. Wenn konkrete
Berithrungspunkte dieser Kreise zu den Endredaktoren des Danielbuches vorliegen, wire ein
Interesse der Ubersetzer des Psalters an Fragen der personlichen Eschatologie und des Welt-
endes auch durch ein gemeinsames intellektuelles Milieu begriindet.

164. Vgl. neben GzeLLA, Lebenszeit, passim (jeweils mit Verweisen auf die éltere Literatur), wo vor
allem der weitere Kontext einzelner Psalmen und der allgemeine theologiegeschichtliche Hin-
tergrund beriicksichtigt werden, jiingst etwa auch ZENGER, »Ubersetzungstechniken,« 523-
524.

165. Dazu umfassend GzeLLA, Lebenszeit, 88-229; im selben Sinne Liess, Weg, 430-437.

166. GZELLA, Lebenszeit, 144-147. Diesen semantischen Unterschied erkennen auch Forscher an,
die sonst einer minimalistischen Septuaginta-Interpretation verpflichtet sind (freilich ohne
daraus weitergehende exegetische Schlussfolgerungen zu ziehen), vgl. A. AEJMELAEUS, »Faith,
Hope and Interpretation: A Lexical and Syntactical Study of the Semantic Field of Hope in the
Greek Psalter« in: P. W. FLinT / ]. C. VaNDERKAM / E. Tov (Hg.), Studies in the Hebrew Bible,
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rdischer Verbalformen im Griechischen eine andere Erzihlperspektive, nimlich einen
kombinierten Lebensriickblick und Ausblick, was Parallelen hat in der Wiedergabe
von unter anderem Ps 23 (22) und Ps 101 (100).'9 In dhnlicher Weise erdffnet auch Ps
22 (21) im Griechischen durch den Gebrauch der Verbformen eine Jenseitshoffnung. 1¢¢
Beispiele aus Ps 16 sind der Aor. éyveptoag »du zeigtest mir« fiir das prasentisch-
futurische »Langimperfekt« 110 »du zeigst mir« und das Fut. tAnpaoetg »du wirst
erfiillen« fiir das Nomen Y20 »Uberfluss« in V. 11. Andere Feinheiten offenbaren ihre
Bedeutung im Licht des motivgeschichtlichen Hintergrundes: die singulire Uberset-
zung von TN »halten« (so zumindest die wahrscheinliche Lesung) mit &roxadtoty-
we »wiederherstellen« in V. 5 erzeugt einen Bezug zum Riickgabemotiv, das hiufig im
Zusammenhang mit der Auferstehung begegnet (2Makk 7 [mehrfach]; Hiob 14,14;
42,17), und die spiter gut belegten eschatologischen Konnotationen von xA¥jpo¢ oder
uAnpovoptia »Anteil« (5-6, vgl. Mt 5,5) priludiert.'®® Schliellich entsprechen »Jubel«
und »Freude« des Beters (9-11) dem Gotteslob der Auferweckten als Topos verschiede-
ner Auferstehungsschilderungen.'”® Durch alle diese Aspekte bekommt die Aussage
von Ps 16 (15) im griechischen Text eine andere Kontur. Es ist kaum nachvollziehbar,
dass dies nicht mit dem Kriftespiel theologiegeschichtlicher Entwicklungen zu tun
hat, durch die sich im Friihjudentum der Glaube an eine Auferstehung von den Toten
herauskristallisiert.

Andere Details fiigen sich in dieses Bild ein, wenngleich mit geringerer Konzen-
tration. In Verbindung mit der zuriickblickenden Erzihlperspektive macht die der ur-
spriinglichen Bedeutung nicht entsprechende Wiedergabe des Nomens mnbx (salma-
waet) »tiefer Dunkelheit« durch Reanalyse als m 53 (sel mawzt) mit oxLdg Savatou
»des Todesschattens« in Ps 23 (22),4 ein Verstindnis des griechischen Textes als Le-
bensriickblick an der Todesschwelle zumindest méglich - ohne es zu erzwingen.!”!
Auch die Bedeutungserweiterung von aviotnut »auf(er)stehen«, besonders im Futur-
stamm, die frithjiidische Quellen des 2. Jh. v.Chr. bereits deutlich bezeugen, konnte
einigen Psalmen in der Septuaginta, je nach Kontext und analog zu Jes 26,19 (siehe
oben, Abschnitt 3.2) und Hiob 19,26 (Abschnitt 3.3), ein anderes Vorzeichen verleihen.
So kann o0x dvastioovtaL doeBels év xpioet in Ps 1,5 statt eine wortlichen Wieder-
gabe des hebriischen Textes im Sinne von »die Frevler werden nicht im Gericht be-
stehen« zu bieten auch darauf anspielen, dass die Frevler nicht ins Gericht auferstehen

Qumran, and the Septuagint Presented to Eugene Ulrich (SVT 101), Leiden 2006, 360-376;
BoyD-TAYLOR, »Mirror,« 17-22.

167. GZELLA, Lebenszeit, 126-185.

168. Nach einer ansprechenden Vermutung von Bauks, »Horner.«

169. GZELLA, Lebenszeit, 147-151; siehe auch die Verbindung von »ewigem Leben« und »Erbbesitz,
Anteil« (5M) in 4Q418 69 11,13 (E. PukcH, »La croyance 2 la résurrection des justes dans un
texte qumranien de sagesse: 4Q418 69 ii« in: C. CoHEN / A. HurviTz / S. M. PauL (Hg.), Sefer
Moshe: The Moshe Weinfeld Jubilee Volume: Studies in the Bible and the Ancient Near East,
Qumran, and Post-Biblical Judaism, Winona Lake, IN 2004, 427-444 weist zudem auf Remi-
niszenzen von Ps 16, 17, 49 und 73 hin). Allerdings stellen diese Begriffe an sich noch keine
eschatologischen Termini dar, vgl. Bauks, »Land« zu Ps 37 (36).

170. GZzELLA, Lebenszeit, 194-200; KELLERMANN, Gotteslob.

171.  GZELLA, Lebenszeit, 151-170. Eine nicht-eschatologische Lesung des Lxx-Textes fillt hier aber
leichter als bei Ps 16 (15).
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werden.!”? Dieselbe Idee findet sich in 2Makk 7,14 und wohl ebenso in Dan 12,2-3
(siehe oben, Abschnitt 2.1). Dagegen kdnnte die doppelte Auferstehung hochstens in
Ps 68 (67),7 anklingen, wo gesagt wird, dass Gott »ebenso die Aufbegehrenden, die in
den Gribern wohnen« herausfithre (¢£aywv ... 6polng Tolg Tapamixpaivovtag
Toug xatotxolvtag tapots).'’* Ein solches Verstindnis 6ffnet sodann den Unter-
gang der Frevler in Ps 49 (48) und 73 (72)'”* sowie die Gegeniiberstellung mit der Got-
tesschau des Gerechten in Ps 17 (16),14-15 fiir eine Interpretation als Kontrast zwischen
ewigem Leben und ewigem Tod.'” Dabei ist auch die Nihe von Ps 16 (15) und 17 (16)
im Psalmenbuch zu beriicksichtigen, die in der griechischen Fassung durch themati-
sche Beziige nochmals betont wird.

Hier ergeben sich solche Querverbindungen nicht in erster Linie aus den grie-
chischen Einzeltexten, sondern werden erst durch eine Lektiire des Psalters als eines
planmifig angelegten Buches erschlossen. Die kunstvolle Anordnung der Lieder in
der Endredaktion von MT'”¢ und eigene Stichwortverbindungen in der griechischen
Version!”” legen aber nahe, dass eine solche Lektiire schon im Frithjudentum verbreitet
war. Auch die Uberschrift el¢ t6 téhog »auf das Ende« einiger Psalmen tragt zum
eschatologischen Kolorit der griechischen Fassung bei. Selbst wenn sie im Rahmen
der uiblichen Wiedergabetechnik erklirt werden kann, erginzt sie doch die verschie-
denen Hinweise auf das Weltende oder ein zukiinftiges Leben und hat ihrerseits bei-
getragen zu einer entsprechenden Rezeption des griechischen Psalters.!’® Da die Psal-
men durch die Ubersetzer ebenso wenig auflerhalb ihres Kontextes gelesen wurden
wie durch die Redaktoren von MT, reicht die Frage, ob Ps 49 (48) oder 73 (72) allein
nun eine jenseitige Deutung nahelegten oder nicht, kaum aus fiir ein vertieftes Ver-
stindnis. Anhdufungen eschatologischer Ziige wie in Ps 16 (15) oder schon nach Aus-
weis der zeitgendssischen Literatur explizite Auferstehungstermini wie im program-
matischen Eroffnungspsalm wirken somit wie ein Notenschliissel, der die Tonlage
auch der iibrigen Texte bestimmt.'”® Entsprechend den uneinheitlichen Jenseitsvor-

172. GzELLA, Lebenszeit, 253-264. Dem widerspricht nicht, dass andernorts zumindest urspriing-
lich die Bedeutung »aufstehen, aufrichten« gemeint sein diirfte, so etwa in Ps 41 (40),11; fuir
¢Eeyelpw »aufwachen« im alltiglichen Sinne vgl. Ps 139 (138),18b.

173. GzELLA, Lebenszeit, 261-262; vgl. ders., »Kalb,« 261, Anm. 12.

174. GZzELLA, Lebenszeit, 264-289.

175. GzELLA, Lebenszeit, 229-252.

176. E. ZENGER, »Der Psalter als Buch« in: E. Zenger (Hg.), Der Psalter in Judentum und Chris-
tentum (HBS 18), Freiburg 1998, 1-57.

177. Vgl. GzELLA, Lebenszeit, 350-359.

178. M. RoskL, »Die Psalmiiberschriften des Septuaginta-Psalters« in: E. ZENGER (Hg.), Der Sep-
tuaginta-Psalter. Sprachliche und theologische Aspekte (HBS 32), Freiburg 2001, 125-148; ders.:
»Theology,« 249-250, dort mit sorgfiltig abwigender Diskussion moglicher Gegenargumente.

179. Es ist daher unnotig, mit M. KARRER / W. Kraus, »Umfang und Text der Septuaginta. Er-
wigungen nach dem Abschluss der deutschen Ubersetzung« in: M. Karrer / W. Kraus (Hg.),
Die Septuaginta - Texte, Kontexte, Lebenswelten. Internationale Fachtagung veranstaltet von
Septuaginta Deutsch (Lxx.D), Wuppertal 20.-23. Juli 2006 (WUNT 219), Tiibingen 2008, 52-53
(Karrer) eine »ilteste Schicht der Ubersetzung« zu postulieren, fiir die aber »die Auferste-
hungshoffnung ... nicht zu verifizieren« sei, und spitere Fortschreibungen des griechischen
Psalters, in die der ab dem 2. Jh. v.Chr. sicher nachweisbare Auferstehungsgedanke herein-
getragen worden sei. Abgesehen davon, dass bislang keine literarkritischen Anzeichen fiir eine
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stellungen im Friihjudentum klingen dabei, wie im Rest der Lxx, ganz verschiedene
Motive an.

Noch schwieriger gestaltet es sich, besondere messianische Ziige des Lxx-Psalters
zu identifizieren. Da namlich keine Einigkeit dariiber herrscht, welche Begriffe und
Attribute in der Bildwelt der Zeit eine eschatologische Erlgserfigur kennzeichneten,
ist die Versuchung grof3, Abweichungen gegeniiber der hebriischen Vorlage gleich
als Einfliisse spezifisch messianischer Titel und Symbole zu buchen. Zudem bleibt un-
sicher, in welchem Mafle Psalmen aus dem Umfeld der juddischen Konigsideologie
schon wihrend der Entstehung der griechischen Bibeliibersetzung auf einen endzeit-
lichen Konig gedeutet wurden. Nur an wenigen Stellen setzt die Lxx sichtbare Akzente
im Bereich der Messianologie. '8

Messianische Interpretationen von Ps 2 stiitzen sich auf Reminiszenzen dieses
Textes in PsSal 17 und 18 und seine christologische Deutung im Neuen Testament, '8!
doch damit ist fiir die Aussageabsicht der Lxx-Fassung wenig gewonnen. Man kénnte
allenfalls darauf hinweisen, dass im Griechischen der Konig statt Gott als Sprecher
auftritt, da in V. 6 fiir "1 "N201 X1 »ich habe meinen Kénig eingesetzt« steht: &y
3¢ xatetadny Baotieds bn’ adtod »ich wurde von ihm als Konig eingesetzt«. Wie in
Sach 9,9-10 (siehe oben, Abschnitt 3.2) hebt die Lxx den Konig als akt. Handelnden
hervor und stirkt durch den Zusatz von mavteg »alle« in V. 10 seinen universellen
Anspruch.'® Eine vergleichbare Diskussion hat sich an der Frage entziindet, ob die
spitere messianische Rezeption auch von Ps 45 (44), einem anderen Konigspsalm, be-
reits in der Lxx wurzele.'® Abgesehen von der Uberschrift el¢ 16 téhog »auf das En-
de« (siehe oben) triigt die griechische Ubersetzung aber keine endzeitlichen Beziige an
den Text heran. Der messianische Charakter hingt also wesentlich davon ab, ob aya-
7N t6¢ »Geliebter« hier und anderswo, etwa in Ps 68 (67),13,'* als feststehender Begriff
fiir einen messianischen Herrscher mit der Nuance »einziger Sohn« diene. Das diirfte
aber nur schwer zu beweisen sein.!’®® Durch einen méglicherweise signifikanten Un-
terschied hat aber die Wiedergabe von Ps 110 (109),3 die christliche Wirkungsgeschich-
te stark beeinflusst. Dem schwierigen und wohl auch textgeschichtlich nicht unpro-

Aufteilung des Lxx-Psalters in mehrere Schichten der Textentwicklung vorliegen, spricht
nichts dagegen, dass schon am Beginn der doch wohl um die Mitte des 2. Jh. v. Chr. (nach
vAN DER Koo, »Origin,« sogar im 1. Jh. v.Chr.) stattfindenden Ubersetzungstitigkeit der
Auferstehungsgedanke bekannt war.

180. Auch im Targum werden die Moglichkeiten einer messianischen Psalmendeutung nur ansatz-
weise genutzt, siehe LEVEY, Messiah, 141.

181. J. SCHAPER, Eschatology in the Greek Psalter (WUNT II 76), Tiibingen 1995, 72-76. Zur ver-
breiteten messianischen Wirkungsgeschichte von Ps 2 im Friihjudentum siehe jetzt J. J. Cot-
LINs, »The Interpretation of Psalm 2« in: F. Garcia Martinez (Hg.), Echoes from the Caves:
Qumran and the New Testament (STD] 85), Leiden 2009, 49-66.

182. GzELLA, Lebenszeit, 337; die messianischen Implikationen dieser Unterschiede reichen aber
nicht weit und stehen auch nicht im Zentrum der griechischen Fassung.

183. SCHAPER, Eschatology, 78-83.

184. J. SCHAPER, »Die Renaissance der Mythologie im hellenistischen Judentum und der Septua-
ginta-Psalter« in: E. ZENGER (Hg.), Der Septuaginta-Psalter. Sprachliche und theologische As-
pekte (HBS 32), Freiburg 2001, 174-175.

185. Vgl. H. AusLoos, »Psalm 45, Messianism and the Septuagint« in: M. A. Kniss (Hg.), The Sep-
tuagint and Messianism (BETL 195), Leuven 2006, 246-251.
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blematischen Teilvers in MmT 71775 S 7% nwn oW »aus dem Bauch der Morgenrote
(?) wie Tau (zu lesen S1>?) habe ich dich gezeugt (vokalisiert nach Ps 2,7)« steht im
Griechischen gegeniiber: éx yaotpds mpd Ewopbpouv EEeyévvnod oe »aus dem
Bauch vor dem Morgenstern habe ich dich gezeugt« (das kaum verstindliche 75 51
wurde iibersprungen oder fehlte in der Vorlage).'® Wenn man die Praposition mtp6
»vor« im zeitlichen Sinne verstehen will, liele sich der Text als Aussage {iber die Pri-
existenz des Messias deuten. Aber eine solche Interpretation ist nicht zu beweisen, da
»vor« sich nicht unbedingt auf die Erschaffung des Morgensterns beziehen muss, son-
dern ebenso gut sein Erscheinen gemeint sein kann. Dann lage einfach nur eine Ver-
bindung mit dem Motiv der »Hilfe Gottes am frithen Morgen« vor.'%

Uber die Gattung der Kénigspsalmen hinaus wurden messianische Motive auch in
anderen Liedern des griechischen Psalters vermutet. Besonderes Interesse darf aus
diesem Blickwinkel heraus Ps 29 (28) beanspruchen, weil dessen »apokalyptische« Pra-
gung die vornehmlich individuelle Eschatologie einiger griechischer Psalmen er-
gianzen konnte.'®® Dieser Perspektivenwechsel entsteht aus dem fast durchgehenden
Gebrauch des Fut, im Griechischen, selbst dort, wo der hebriische Text ein imper-
fectum consecutivum mit klarem Vergangenheitsbezug oder ein »Perfekt« liest. Mit
der Wiedergabe von P »hiipfen« durch Aemttivem »zermalmen« in V. 6 und der Deu-
tung des indeterminierten Kalbs im Ausgangstext als »das Kalb« (also wohl das Gol-
dene Kalb, durch den Artikel als im Kontext identifizierbar dargestellt) diirfte die grie-
chische Fassung auf die Gotzenvernichtung der Endzeit anspielen.!® Spezifisch
messianische Ziige kénnten entstehen, wenn ayamnytog »Geliebter« (siche oben)
und povoxepwe »Einhorn« (statt oX" »Wildstier«) entsprechend konnotiert sind.
Das bleibt einstweilen strittig,'™® aber die apokalyptische Pragung von Ps 29 (28) in
der Lxx wird davon nicht beriihrt.

Ins Herz eines textkritischen Problems fiihrt schliefllich die Beschiftigung mit
dem »Gesalbten« in Klgl 4,20. MT folgt mit 7392 M1 m"wn »der Gesalbte des Herrn ist
gefangen« der ublichen Konigsterminologie. Dagegen lesen die griechischen Hand-
schriften ausnahmslos yptotdg xVptog cuvernuepdy »der Gesalbte, der Herr (oder,
wenn Yptat6¢ hier noch nicht als Eigenname verstanden wurde: ein gesalbter Herr)
wurde gefangen genommens«. Nach Rahlfs und der Géttinger Ausgabe liege dem eine
christliche Deutung zugrunde, wihrend die urspriingliche Lesung yptotog xuplou

186. Eine ausfiihrliche Untersuchung der Rezeptionsgeschichte dieses Verses in den antiken Uber-
setzungen, in der judischen Literatur zwischen der Zeit des Zweiten Tempels und dem Mittel-
alter sowie im Neuen Testament findet sich jetzt in M. voN NoRDHEIM, Geboren von der
Morgenrite? Psalm 110 in Tradition, Redaktion und Rezeption (WMANT 18), Neukirchen-
Vluyn 2008, 171-305.

187. Siehe auch A. vaN pEer Koorj, »The Septuagint of Psalms and the First Book of Maccabees« in:
R.J. V. HieBerr / C. E. Cox / P. . GentTrY (Hg.), The Old Greek Psalter: Festschrift for Albert
Pietersma (JSOT SS 332), Shefhield 2001, 241-242.

188. Dazu GzELLA, »Kalb.«

189. Siehe zu diesem Motiv auch Prys, Tradition, 74.

190. A. PIETERsMaA, »The Seven Voices of the Lord: A Commentary on Septuagint Psalm 28« in:
F. Garcia Martinez / M. VERVENNE (Hg.), Interpreting Translation: Studies on the Lxx and
Ezekiel in Honour of Johan Lust (BETL 192), Leuven 2005, 311-329, fiir den sich die Eigenaus-
sage des griechischen Textes natiirlich erst in der Rezeptionsgeschichte verwirklicht.
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»ein Gesalbter des Herrn« lauten miissen,'! was sich allerdings nur in Ubersetzungen
der Septuaginta ins Arabische und Athiopische findet. Nun bezeugen zwar auch simt-
liche griechischen Handschriften von PsSal 17,32 den Ausdruck yptotog »bptog fir
den Messias. Dies kann aber wegen des verbreiteten Kyrios-Titels Christi (vgl. Lk 2,11)
ebenfalls auf eine Identifikation des Messias mit Christus dem Herrn zuriickgehen.!*?
Mithin hat die Lxx die hebriische Formulierung allem Anschein nach wortlich tber-
tragen.

Insgesamt ist es bei den Liedern die Zeitperspektive, die im griechischen Text An-
lass gibt zu eigenen Ausdeutungen. Anders als bei Erzahlungen aus fritheren Tagen,
der Vermittlung von Erfahrungswissen oder prophetischen Weissagungen kommen-
der Ereignisse, die schon wegen ihrer Gattung iiblicherweise in Vergangenheit, Gegen-
wart oder Zukunft blicken, ist der Zeitbezug vieler Psalmen nicht immer erkennbar.
Systembedingte Unterschiede zwischen der Morphosyntax der hebriischen und der
griechischen Verbformen haben die Ubersetzer dadurch vor Entscheidungen gestellt,
die Einblicke geben in ihr eigenes Textverstindnis. Auch hieran wird sich eine Theorie
der Lxx-Hermeneutik bewéhren miissen.

191.  Vgl. LusT, »Messianism,« 179.

192. Eine bereits friihjiidische Interpretation des »Gesalbten« als »Herrn« nach Karrer / Kraus,
»Umfang,« 54-56 (Karrer), ist denkbar, doch wenig wahrscheinlich, weil dann ausgerechnet in
einem Kontext, der sich eindeutig auf Gott bezieht, die profane Bedeutung »Herr« den seit der
Lxx allgegenwiirtigen Gebrauch von xdptog als Gottesname ersetzt hitte. Man vergleiche da-
zu freilich auch die Rekonstruktion des Textes von PsSal 17,32 in der neuen Edition durch
E ALBRECHT (0. Anm. 72), der nicht mehr der Konjektur sondern den Handschriften folgt.

553



