Die Wiege des griechischen David

Die Diskussion um die Entstehung des Septuaginta-Psalters
in der neueren Forschung

Holger Gzella

Die moderne Forschung um den Ursprung des Septuaginta-Psalters spielt
sich im wesentlichen in einem Koordinatensystem ab, das durch drei Achsen
konstituiert wird: die Zeit, den Ort und das Milieu der Entstehung. Es interes-
sieren also v.a. die historische, die geographische und die geistige Einord-
nung. Weil die einzelnen Biicher der Septuaginta zu unterschiedlichen Zeiten,
an unterschiedlichen Orten und von unterschiedlichen Leuten iibersetzt wor-
den sind’, miissen diese Fragen im Einzelfall je neu gestellt werden. Auf je-
der dieser drei Achsen kommen dabei i.a. zwei unterschiedliche Koordinaten
in Frage, die immer wieder diskutiert werden — erstes oder zweites Jahrhun-
dert v. Chr. fiir den historischen, Alexandrien oder Paléstina fiir den geogra-
phischen, »Dolmetscher« oder »Schriftgelehrte« fiir den geistigen Ort. Fiir
den Versuch einer solchen Koordinatenbestimmung werden dabei zumeist
folgende Sichtweisen auf den griechischen Psalter appliziert: der linguisti-
sche Ansatz, der sich bemiiht, dialektgeographische Besonderheiten nachzu-
weisen; der eher historische, der nach bestimmten Anspielungen auf histori-
sche Personen bzw. Ereignisse sucht; und der exegese- und theologiege-
schichtliche, der den Septuaginta-Psalter dezidiert als Interpretation seines
Vorlagentextes versteht und bestimmte Auslegungen im Gesamtpanorama
frithjiidischer Theologie zu verorten bestrebt ist. Eine Sonderform des letzte-
ren Ansatzes stellt die in den letzten Jahren wieder recht lebendig diskutierte
Frage einer liturgischen Verwendung des Septuaginta-Psalters — mit den ent-
sprechenden Konsequenzen fiir eine Entstehungshypothese — dar. Hier soll
nun der augenblickliche Forschungsstand im Spiegel dieses Koordinatensy-
stems kurz kritisch reflektiert werden, ohne dafl dabei allerdings der An-
spruch erhoben wiirde, auf jeder der drei Achsen eine eindeutige Koordinate
festzulegen und damit den gesuchten Punkt zweifelsfrei zu identifizieren.
Vielmehr soll in dem so bezeichneten Raum ein Bereich abgedeckt werden,
in dem dieser Punkt mit einiger Plausibilit4t gesucht werden kann.

1 Versuche, einen einheitlichen Ursprung der Septuaginta zu erweisen, diirften heute als
von vornherein gescheitert betrachtet werden. Wollte noch M. Gaster, Samaritans (1925)
112-130, fir den Pentateuch eine paléstinische Herkunft annehmen, wird v.a. aufgrund
sprachlicher Studien fiir diese Biicher sowie fiir einige andere (Jes, Jer, Ijob, Spr, 1-2
Kon, 1-2 Chr) eine Verortung in Alexandrien ziemlich sicher sein.
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1. Dialektgeographische Besonderheiten?

In dem Bemtihen, gegen die communis opinio einer Abfassung in Alexandri-
en, Paléstina als Ursprungsort des Septuaginta-Psalters aufzuweisen, hat man
auf Elemente angeblich »paléstinischer« Grizitit im Text hingewiesen: H.-J.
Venetz* betont, daB einmal die Ubersetzung der hebriischen Konjunktion 0}
mit kol yap auf einen Ursprung in Palédstina schlieBen lasse, und daB zum
anderen der Gebrauch der Begriffe Bdpic und mopydPapig, »Palast, Burgk,
im griechischen Psalter (Ps 45[44],9 fiir %;’;‘J und 48[47],4.14, beide Male
fiir ]'mjt_{)’ vom hebréischen Wort 71772, »Festungg, beeinflufit* und cha-
rakteristisch fiir das in Paldstina gesprochene Griechisch sei. Er stiitzt sich
dabei auf eine Bemerkung in dem Hieronymus zugeschriebenen Traktat Bre-
viarium in Psalmos (PL 26,958D, zu Ps 45[44],9) und in einer — sicher ech-
ten — hieronymischen Briefstelle (Ep. LXV, PL 22,633), die zu Bapig sagt:
verbum est émyopiov Palaestinae. Der Kommentar eines Psalmenscholions
geht in dieselbe Richtung.®

Wohingegen sich der erste Punkt recht leicht widerlegen 148t (D) wird im
griechischen Psalter auf zehn verschiedene Weisen iibersetzt, die Wiedergabe
mit xoi y&p ist also kein echtes Charakteristikum; zudem kommt sie auch in
Biichern vor, deren paléstinischer Ursprung génzlich unbewiesen und nach
neueren Sprachstudien sogar unwahrscheinlich ist, etwa 2 Chr)®, hat die
zweite These in der Forschung eine gewisse Akzeptanz gefunden; 4. van der
Kooij” hat sie aufgenommen, J. Schaper® gegen die Kritik von O. Munnich’
verteidigt. Letzterer bemerkt, daf} es nicht der Begriff als solcher sei, der ein
paléstinisches Lokalkolorit verrate, sondern die ihm von Hieronymus zuge-
schriebene, von seinem sonstigen Gebrauch abweichende Bedeutung, und
daB Hieronymus zwischen dem »&dgyptischen« Bépig, »Boot«, und dem »pa-
lastinischen« Baprg, »Burgy, differenzieren wolle. Schaper ist der Meinung,
dall Munnich die Argumentation von Venetz mifiverstanden habe, denn laut
Hieronymus bezeuge eben nicht eine spezifische Bedeutung, sondern der
Gebrauch des Wortes an sich (»the word as such« und »not just a specific
meaning of it«'®), zumindest fiir Hieronymus, einen paléstinischen Ursprung
des Septuaginta-Psalters, wohingegen das etwa in Agypten bezeugte Bapic
ein Homonym mit der grundsitzlich verschiedenen Bedeutung »Boot« (vgl.

2 H.-J Venetz, Quinta (1974) 81-84.

3 Vorkommnisse auflerhalb des Psalters: 2 Chr 36,19; Kigl 2,5; Dan (Th) 8,2.

4 So schon H. Lewy, Fremdworter (1895) 96f., ibernommen von H.S.J. Thackeray, Gram-
mar (>1909) 34, und HALAT s.v.

5 Siehe J.F. Schleusner, Thesaurus (1820) s.v.

6 Vgl. G Dorival/ M. Harl/ O. Munnich, Bible grecque (1988) 104.

7 A. van der Kooij, Origin (1983) 68-71.

8 J Schaper, Eschatology (1995) 34-39.

9 O. Munnich, Septante des Psaumes (1983) 75-89.

10 J. Schaper, Eschatology (1995) 36.
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Herodot 11,46.91) sei. Worin aber soll der Unterschied zwischen dem »#4gyp-
tischen« Bapic, »Boot«, und dem »palistinischen« Bapig, »Burg«, im Sinne
eines »word as such« bestehen? Sicher inkorporiert doch das »word as such«
beide Bedeutungen, d.h. das Homonym Bdpic, »Boot«, 148t sich lediglich
aufgrund seiner »specific meaning« als solches identifizieren, zumal das
Wort in beiden Bedeutungen exakt die gleichen Formen bildet. Die Richtig-
keit von Hieronymus’ Annahme im groBen und ganzen versucht Schaper
dann durch Anfiihren weiterer Stellen zu sichern, die dem Term Bapic, zu-
mindest und v.a. mit der Bedeutung »Burg«, ebenfalls ein palistinisches
Kolorit zu verlethen scheinen.

Wiewohl aus dem von Schaper und seinen Vorgingern zusammengetra-
genen Material einiges darauf schlielen 146t, dafl dieser Begriff mit der im
Septuaginta-Psalter aufgegriffenen Bedeutung sich tatsidchlich irgendwie
»palistinisch« anhort, kann seine zuversichtliche Schlufifolgerung' nicht so
einfach libernommen werden. Hier fehlt nimlich, unabhingig von der noch
sehr ungenauen Kenntnis einer eventuellen »palistinischen« Grézitit, minde-
stens ein entscheidender hermeneutischer Reflexionsschritt: Es ist nicht nur
der Fall, daB} eine Unterscheidung des Paléstina-Griechischen von dem der
sonstigen jiidischen Diaspora oft sehr schwer durchzufiihren ist, weil sie sich
v.a. auf Inschriften stiitzen muf}, deren Ursprung mitunter hochst unklar ist',
ganz im Unterschied zum »#gyptischen« Griechisch der Alltagssprache, das
mit den zahllosen Papyri eine ganz andere Basis hat. Selbst wenn sich ein
spezifisch »palistinisches« Griechisch individuieren lieBe, das Ubereinstim-
mungen mit der Sprache des Septuaginta-Psalters aufweist, wire damit allen-
falls deskriptiv etwas iiber das Griechisch des Ubersetzers gesagt. Dieses
konnte er aber auch in Paldstina erworben haben; eine Entstehung des grie-
chischen Psalters in Alexandrien wire immer noch méglich, denn Paldstina
war ein Zentrum griechisch-jiidischer Bildung, und warum sollen nicht auch
die Ubersetzer spaterer Biicher, wie, laut dem Aristeasbrief, die Ubersetzer
des Pentateuchs, aus Paléstina stammen und dort ausgebildet worden sein,
aber ihr Werk in Alexandrien erstellt haben? Auch diese Mé&glichkeit ist bis
jetzt m.W. in der Forschung tibergangen worden.

Noch gewichtiger erscheint ein dritter, bislang ebenfalls in der Diskussion
unberiicksichtigt gebliebener Einwand: In einer Hochliteratur kann auch
nicht, wie bei Zeugnissen der Umgangssprache, direkt von der Verwendung
einer vereinzelten dialektoalen Besonderheit auf den Abfassungsort geschlos-
sen werden, sondern es ist immer auch die Moglichkeit eines absichtlich an-
gebrachten Lokalkolorits zu beriicksichtigen. DaB} dies im biblischen Hebra-

11 J. Schaper, Eschatology (1995) 39: »We can therefore accept the usage of Bdpig and its
cognate TupyOBapis in the Greek Psalms as an indication of their Palestinian origin.«

12 Vgl. G. Mussies, Greek in Palestine (1976) 1040f., der ganz richtig bemerkt: »We may
draw a further distinction between Palestine and the Diaspora, but this distinction is not
always relevant or feasible, and may at times be artificial or even misleading« (1040).
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isch ein beliebtes Stilmittel darstellt, ist bereits zweifelsfrei erwiesen:"* Im-
mer wieder werden in literarischen Texten Elemente fremder Dialekte aufge-
griffen, um dem FluB der Erzihlung Lebendigkeit oder ein bestimmtes Kolo-
rit zu verleihen, etwa im Bericht iiber die Unterscheidung von fliichtenden
Soldaten in Ephraimiter und Gileaditer anhand der Aussprache eines Sibi-
lanten in Ri 12,6, die »Ostsemitismen« im Buch Ijob, die Aramaismen in Spr
30-31 oder die zahlreichen persischen Lehnwérter in Dan 1, die schon von
sich aus unweigerlich ein fremdlindisches, persisches »Flair« erzeugen (an-
gesichts dessen der Kampf Daniels und seiner Freunde um jiidische Identitit
noch eindriicklicher wird). Damit im Prinzip verwandt ist eine andere, nicht
auf dialektgeographischen Variationen, sondern auf den Unterschieden im
Sprachgebrauch verschiedener sozialer Schichten basierende Charakterisie-
rung von Sprechern (man denke an Rut, die Boas vor ihrer Heirat mit ihm mit
»mein Herr« [Rut 2,13], danach mit »du« [Rut 3,9] anredet).

Aus soziolinguistischer Perspektive hdngen solche Tatbestidnde also kei-
nesfalls mit einem bestimmten Entstehungsort zusammen, sondern sind Teil
bewulter sprachlicher Stilisierung von Texten. Tréger von solchen Variatio-
nen im Dialekt sind nimlich ganz und gar nicht die geographischen oder so-
zialen Ursprungsrdume von Texten, sondern ihre Autoren, mit all ihren un-
bewul}t erworbenen oder bewullt angeeigneten sprachlichen Besonderhei-
ten."* Demnach spricht zun#chst prinzipiell nichts dagegen, dal} die griechi-
schen Ubersetzer des Psalters, die mit ziemlicher Sicherheit eine hohe litera-
rische Bildung aufweisen konnten (mehr dazu im weiteren Verlauf dieser
Studie), ihrem Zieltext durch die Verwendung eines dialektoal entsprechend
konnotierten Wortes eine ganz bestimmte Firbung verleihen wollten, voll-
kommen unabhiingig von der Frage, ob sie sich nun rein physisch in Alexan-
drien oder in Palédstina befunden haben.

Ein kurzer Blick auf den Kontext der Psalmenstellen, an denen das Wort
verwendet wird, stiitzt die Plausibilitéit der Hypothese, daB es sich auch bei
der Verwendung von Bdpig um ein literarisches Stilmittel handelt, ohne frei-
lich einen hieb- und stichfesten Beweis zu liefern. In Ps 45(44),9b geht es um
eine Konigin, die mit den Hofdamen ihres Gefolges unter Saitenspiel aus
»Palisten aus Elfenbein« strahlend hervortritt: JIMR@ "3 10 "b;“ﬁ'm,
die Septuaginta iibersetzt: &md Bapewv hepavtivav € dv nbepavdy ok,
hat also *31, »mein Saitenspiel« (von 1, »Saite einer Harfe«) als Préposition
18 (= &) verstanden, das jod zum folgenden Verb gezogen und dieses als 3.
mask. Plur. jigtol plus Objektsuffix iibersetzt. Die Vorlage der Septuaginta
entspricht also mit groler Wahrscheinlichkeit dem masoretischen Text. Inter-
essant ist, daf} das hiufige Wort '7;’?3, »Palast«, mit dem sehr seltenen grie-
chischen Wort Bapig iibersetzt wird. Aus dem Zusammenhang 146t sich aber
eine mogliche Erklirung gewinnen: Es ist ja von »Paldsten aus Elfenbein«

13 G.R. Rendsburg, Linguistic Variation (1995); 4. Gianto, Variations (1996) 496-502.
14 Vgl. H.H. Hock, Principles (*1991) 426-432.
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(]2} "'?,D’U, korrekt iibersetzt mit Bapewv Erepavtivev) die Rede, und das
Zentrum der Elfenbeinindustrie war, wie auch in den biblischen Biichern
weithin bekannt, im Altertum Syrien-Palistina.” Die palistinische Nuance
des Wortes konnte damit eine bewufite, subtile Anspielung auf den realienge-
schichtlichen Hintergrund des so bezeichneten Wortes sein. In Ps 48(47),4.14
konnte man aus dhnlichen Griinden fiir einen beabsichtigten »Palistinismus«
sprechen, denn gemeint ist beide Male die Herrlichkeit Zions, wie im jeweils
vorangehenden Vers (3.13) noch ausdriicklich hervorgehoben wird. Die
Ubersetzung von 23m% Y1 MDD 075K mit 6 Bedg &v toic
Bapeoiv adtiig yivdoketon Otav dvrikopBavrron adthig (V. 3) und von
TR R DD mit kol katadiéiecBe oG Bapelg avtiig (V. 14b) kénn-
ten also zusitzlich die im jeweils vorherigen Vers explizite Information auf
eine subtilere Weise, rein durch den Gebrauch einer entsprechend konnotier-
ten Vokabel, verdeutlichen, da3 es um die Stadt Zion it Mutterland Palistina
geht, unabhingig davon, wo die Ubersetzer selber saBen. Eine #hnliche
Sichtweise 146t sich fiir mupyoBapig in Ps 122(121),7 finden. Fiir den Ge-
brauch von Bdpic in 2 Chr 36,19, nach der Meinung vieler Gelehrter in Alex-
andrien (!) entstanden und daher ebenfalls ein Gegenargument zu Venetz’
These', und Klgl 2,5, wohl in Palistina tibersetzt", gilt Analoges, denn auch
hier bezeichnet der Kontext beide Male die Zerstérung Jerusalems.

Im Spiegel des beabsichtigten und oft sehr effektiv realisierten Gebrauchs
von Dialektvariationen in biblischen Texten diirfte also einiges dafiir spre-
chen, daB auch die in dieser literarischen Tradition sicheren Ubersetzer sich
eventuell eines solchen Stilmittels bedient haben konnten, etwa um ihrer Ar-
beit, falls sie primér fir das Diasporajudentum schrieben, eine mutterldndi-
sche Firbung zu verleihen oder um eine besondere Konnotation des so be-
zeichneten Objekts auszudriicken. Dem mul3 nicht so sein, aber angesichts
der haufigen literarischen Nutzung von Dialektelementen in der Hochliteratur
der biblischen Texte kann diese Erkldrung nicht ausgeschlossen werden, zu-
mal eine kontextuelle Untersuchung der entsprechenden Psalmenstellen diese
Vermutung erhirtet, wenn auch nicht belegt.

Damit reduziert sich aber die Beweiskraft von Spuren einer vermeintli-
chen »paléstinischen« Grizitit im Septuaginta-Psalter, besonders anhand von
Einzelwortern, erheblich, selbst wenn noch zusitzliche Belege gefunden

15 Siehe H. Weippert, Elfenbein (*1977) 67-72.

16 Vgl. L.C. Allen, Greek Chronicles (1974) 21-23, der mehrere Beispiele fiir ein 4gypti-
sches Kolorit des griechischen Textes von 1 und 2 Chr aufweist: 1) die Ubersetzung von
2TUN mit Aly, »Westen« wie in den #gyptischen Papyri, und nicht »Siiden« wie sonst;
2) der Gebrauch hellenistisch-dgyptischer termini technici fur religivse Kulte; 3) die
Verwendung eines Vokabulars, das Fachbegriffe der Verwaltungs- und Militirsprache
des ptolemiischen Agypten spiegelt. Diese drei Faktoren ergeben zusammen, so argu-
ment Allen mit einiger Plausibilitit, »cumulative evidence« fiir einen 4gyptischen Ur-
sprung der Septuaginta von 1 und 2 Chr.

17 D. Barthélemy, Devanciers d’Aquila (1963) 159.
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werden — fiir eine sichere Bestimmung reicht das eine Beispiel Bapi,
»Burg«, ohnehin gewil nicht aus. Man wiirde ein stirkeres »Lokalkolorit«,
wie etwa die hellenisierende »Modenschau« in Jes 3 oder die Verwendung
zahlreicher kultischer und administrativer Fachbegriffe wie in den Chronik-
biichern, benétigen, und auch dann wire immer noch der Kontext auf eine
evtl. absichtliche Nutzung dieser sprachlichen Feinheiten zu untersuchen.
Wie sich aber aus der eben gefithrten Diskussion ergeben hat, kann auch das
Einzelwort Bdpig, selbst wenn es spezifisch palistinisch sein sollte, absolut
unméglich als Argument fiir eine Abfassung des Psalters in Palistina zihlen.
Bei den erheblichen, ganz grundsitzlichen methodischen Bedenken, die hier
angefiihrt wurden, wird man sich also von einer solchen Argumentation im
Sinne von Venetz, van der Kooij und Schaper als zu voreilig und oberflich-
lich (von der nicht ausreichenden materialen Basis einmal ganz abgesehen)
verabschieden miissen, leider ohne daBl damit positiv etwas fiir die Verortung
des Septuaginta-Psalters gewonnen wire. Immerhin ist jedoch zumindest die
reine Mdglichkeit eines bewuft angewandten literarischen Mittels aufgewor-
fen, das ein weiteres Indiz fiir einen gewissen Kunstwillen der Ubersetzer
darstellen konnte. So gewendet kann die Feststellung der besonderen Oberto-
ne von Bapig, wenn sie denn mehr sind als bloBe Fiktion, als ein kleiner, aber
glianzender Mosaikstein fiir eine nihere Profilbestimmung des Milieus, aus
dem der griechische Psalter hervorgegangen ist, relevant werden.

2. Historische Anspielungen?

Nachdem der Versuch, mittels des vermutlich der paldstinischen Grizitit
vorbehaltenen Wortes Bdpig in der Bedeutung »Burg« dem Septuaginta-
Psalter einen paléstinischen Ursprung zuzuschreiben, als non sequitur erwie-
sen worden ist, sollen nun zwei vermeintliche historische Anspielungen im
griechischen Psalter die Aufmerksamkeit auf sich ziehen. Beide haben, wenn
man ihren Beflirwortern Glauben schenkt, durch aktualisierende Exegese der
hebriischen Vorlage Einzug in den Text gefunden und konvergieren darin,
daB sie beide fiir eine Datierung im Laufe des 2. Jh.s v. Chr. argumentieren.

J. Schaper'® betont, dal} der Septuaginta-Psalter aus dem Grunde erst in
makkabiischer oder hasmonéischer Zeit entstanden sein konne, weil fiir ihn
die Wiedergabe Iovda Bacideds pov, »Juda(s), mein Konig« (Ps 60[59],9
und die Parallelstelle in 108[1071,9), fiir *P1% 771, »Juda, mein Zep-
ter«, sowie die Phrase A£Bng tiig EAnidog pov (Ps 60[59],10 und die Paral-
lelstelle in 108[107],10), »Becken meiner Hoffnung«, flir den hebriischen

18 J. Schaper, Eschatology (1995) 34-45.83f; genau dieselben Ergebnisse mit demselben
Argumentationsgang hat er auch an anderen Stellen publiziert: ders., Der Septuaginta-
Psaiter als Dokument judischer Eschatologie (1994); ders., Septuaginta-Psalter (1998).
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Ausdruck *¥117 99, »mein Waschbecken« auf davidisch-messianische
Hoffnungen anspielten, die mit der Eroberung Moabs durch Judas Makka-
baus im Zuge der makkabdischen Expansion nach Abschluff ihrer Kriege
gegen Antiochos IV. Epiphanes verbunden seien. Hinter Ioudag Bacidetg
vermutet er Judas Aristoboulos, der den Konigstitel angenommen hatte. Von
den beiden vermeintlichen Anspielungen ist die hinter AéBng tfig éAnidog
pou die entschieden unwahrscheinlichere. Denn hier diirfte man eher die ge-
ratene, moglichst wortgetreue Wiedergabe eines unverstidndlichen Textes
vermuten.'® Schaper geht nicht weiter auf die merkwiirdige Formulierung
»Becken meiner Hoffnung« und ihren eventuellen Sinn ein, sondern stiitzt
sich lediglich auf das Vorkommen des Begriffs éAmnig und versdumt, zu erkli-
ren, was AEBr¢ in diesem Zusammenhang eigentlich soll. Das Bild des he-
briischen Textes ist klar: Moab steht metonymisch fiir das Tote Meer, das als
» Waschbecken« Gottes verstanden wird, weil das Nord- wie das Ostufer des
Toten Meeres zu Moab gehort. Als einfaches » Waschbecken« beschrieben,
hebt es die Grofle des géttlichen Kriegers JHWH hervor. Der Bezug zum
Toten Meer wird aber deutlich geringer, wenn man Moab nur noch als »Bek-
keng statt als »Waschbecken« (dadurch ist klar, dal Moab auf das Tote Meer
verweist) bezeichnet; vollends enigmatisch ist dann der Zusatz tiig €éAnidog
pov. Aus diesem Grund wird man eher eine »Verlegenheitsiibersetzung« im
Sinne Flashars oder evtl. auch eine »gewollt dunkle Wiedergabe« im Sinne
Schenkers®™ annehmen diirfen.

Eher wird man bereit sein, der Ubersetzung von *Ppfn NI mit
Iovdag Baoiheds pov messianische Konnotationen zuzubilligen. Doch es
wiirde den Bogen iiberspannen, hier in jedem Fall einmal einen Personenna-
men, dann sogar eine konkrete Anspielung auf Judas Aristoboulos zu sehen.
Im Licht einer Detailanalyse fehlt es diesem von Schaper gewagten Schritt an
notiger Voriiberlegung. Denn zunichst ist die Wiedergabe von pphn (Part.
pol. von PPT) mit Baoidedg keineswegs untypisch, denn die Bedeutung von
i PHD »Zepter, Kommandostab«, fiir Ps 60(59),9 und 108(107),9 basiert
praktisch ausschlieBlich auf dem Parallelismus mit $23%, »Stab« (Gen 49,10)
und PIYWN, »Stab, Stiitze« (Num 21,18), wie er sich an den angegebenen
beiden Stellen findet.? Andernorts heif3t P,?h?; auch direkt »Fiihrer«, z.B. in

19 So die eher pragmatische Erkldrung von M. Flashar, Septuagintapsalter (1912) 251, der
die Wortwah! im Griechischen als Aramaismus (von Y17, aram. »hoffen«, statt hebr.
»waschen«) deutet.

20 A. Schenker, Gewollt dunkle Wiedergaben (1997).

21 Richtig festgestellt von L. Kopf, Arabische Etymologien (1955) 255f., der aber aus sehr
zweifelhaften semantischen Uberlegungen (»Inhaitlich ist es zu bezweifeln, ob es mit bi-
blischen Anschauungen vereinbar ist, wenn ein israelitischer Stamm als Helm Gottes oder
Kommandostob [sic!] Gottes bezeichnet wird.«) fuir die gleichlautende arabische Wurzel
mit der Bedeutung »zukommen« pladiert und das Partizip PP mit » Anteil« Ubersetzt.
Die Ubertragung von Bedeutungen gleichlautender Wurzeln in urverwandten Sprachen
ist eine in der Semitistik wie in der Exegese vor ca. fiinfzig Jahren exzessiv gehandhabte
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Dtn 33,21 und, von Gott, in Jes 33,22 (die Bedeutung ist durch den Paralle-
lismus mit ®BY und ‘|5?3 gesichert); die Septuaginta hat beide Male &pywv.
Die Verbalwurzel PP selbst heifit im Polel »festsetzen, bestimmen« (vgl.
Spr 8,15).2 Daher ist es wahrscheinlich, daB sich die griechischen Ubersetzer
bei der Ermittlung dieser vergleichsweise seltenen Wurzel am Pentateuch
orientiert haben, wo (Gen 49,10) fiir Pphfp »Zepter«, im Griechischen
dpywv steht. Daher ist auch die Wiedergabe von "PprR 1717 mit jhwdh
mlkj in der Peschitta von Ps 60(59),9 und 108(107),9 nicht als Einfluf der
Septuaginta zu werten, sondern wahrscheinlich als von beiden Versionen
unabhingig unter Einflufl von Gen 49,10 erreichtes Resultat.” Die personali-
sierende Ubersetzung »Fiihrer« statt »Fiihrerstabu stellt also keine Auslegung
dar, die nicht aus nicht-theologischen Motiven erklirbar wire. Die Wieder-
gabe mit BactAels statt, wie sonst meistens, mit Gpywv muB nicht als eine
Anspielung auf Judas Aristoboulos gesehen werden, sondern ist als Analogie
zur Ubersetzung von PR3 in Num 21,18 mit év tfj Bactheiq verstind-
lich. Auffillig ist in diesen Psalmenstellen allenfalls die Applikation der
Wiedergabe von p,?hr; mit einem Wort aus der Wortfamilie BactA- nach
Num 21,18 (wo es als Abstraktum »Konigreich« fungiert) auf eine personali-
sierende Ubersetzung (»K&nig«), die sonst im Griechischen das Wort &pyev
bevorzugt. Hier liefe sich wohl mit einigem Recht die Frage stellen, warum
die Septuaginta-Ubersetzer an dieser Stelle, wenn auch nur leicht, von der
durch den griechischen Pentateuch vorgeprigten Ubersetzungsweise abgewi-
chen sind. Hier wire die Annahme des Konigstitel durch Judas Aristoboulos
in der Tat eine mogliche Erkldrung, die aber durch keine anderen Argumente
gestiitzt werden kann und daher eine Hypothese unter vielen bleiben muf.
Eine Schluffolgerung im Sinne einer Anspielung auf Judas Aristoboulos
diirfte sich ferner nicht mit diesem verschiedene Ursachen zulassenden Tat-
bestand (es liegt ja keine Notwendigkeit vor, warum die griechischen Uber-
setzer des Psalters sich immer und iiberall strikt an den Wiedergaben des
Pentateuchs orientieren miissen) begniligen, sondern miifite rechtfertigen,
warum Ioudag hier als Personenname »Judas« und nicht als Stammesname
»Juda« fungieren sollte. Die Septuaginta gibt i17J177°, was sowohl »Stamm
Juda« (und damit dessen Stammesland, Judda) wie »Judas« heiBen kann, oft
mit Iovdag oder der indeklinablen Form Iovda ohne erkennbaren Bedeu-
tungsunterschied wieder. Im Psalter tritt Iovdag nur an den fraglichen beiden
Stellen auf, doch in anderen Biichern des griechischen Alten Testaments wird
Iovdag eindeutig auch fiir den Stamm Juda verwendet, siche z.B. Hos 5,5.13;
Mal 2,11; Jes 11,13; Jer 13,19; Ez 27,17. Man darf wohl mit Recht schlieflen,

Methode (die Manen G.R. Drivers steigen ans Licht hinauf), die nun in Frieden ruhen
mdge, da mittlerweile erkannt ist, daf} die Bedeutung eines Wortes nicht seiner Etymolo-
gie, sondern seiner Verwendung im Kontext entnommen werden muf.

22 So auch W. Gesenius, Handworterbuch ('*1987fF) s.v.

23 J. Lund, Grecisms (1995) 87.
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daf} der griechische Text Iovdog BactAieds pov eine um nichts eindeutigere
Anspielung auf Judas Aristoboulos darstellt als schon, aus der Perspektive
eines damaligen Lesers, das hebréische PP 71737, Fiir eine Datierung
148t sich also diese sogenannte, in Wirklichkeit aber rein hypothetische histo-
rische Anspielung nicht brauchen, da sie eine zwar theoretisch mégliche, aber
nach dem gegenwirtigen Kenntnisstand als unbewiesen zu geltende, freie
Assoziation darstellt.

Einen anderen Akzent setzt eine von S.E. Loewenstamm vermutete An-
spielung. Da ich seine auf Ps 29(28),5-6 basierende Argumentation bereits an
anderer Stelle mit Blick auf den ganzen Psalm in der Septuaginta-Fassung
diskutiert habe®, sei hier nur eine Zusammenfassung gegeben: Loewenstamm
macht deutlich, daB die griechische Fassung von Ps 29(28),5-6 durch den
Zusatz des bestimmten Artikels und die Ableitung des Verbs von einer ande-
ren, sich nur geringfligig unterscheidenden Wurzel (PP, »zermalmeng, statt
TP, »hiipfen«) nicht mehr das Erbeben der Schépfung bei der Erscheinung
JHWHs, sondern eine Anspielung auf die Zerstérung des Goldenen Kalbes
enthalte. Soweit scheinen mir seine Ausfiihrungen sehr einsichtig. Schwierig
wird allerdings sein Versuch, hinter der Ankiindigung der Zerstérung des
Goldenen Kalbes die Prophezeihung eines israelitischen Sieges {iber Antio-
chos IV. Epiphanes zu sehen und daher einen Abfassungszeitpunkt des Sep-
tuaginta-Psalters vor Antiochos’ Tod (164 v. Chr.) anzunehmen. Bei diesem
Schritt Loewenstamms ist nicht klar, warum hinter dem — von ihm als sehr
wahrscheinlich herausgestellten — Bezug des Psalms auf das Goldene Kalb
eine eindeutige Referenz im Sinne einer historischen Person stehen mufl und
es nicht einfach sein kann, dafl das Goldene Kalb einen nicht niher spezifi-
zierten Prototyp aller G6tzen darstellt, die mit der endzeitlichen Erscheinung
JHWHSs und seines Messias’ vernichtet werden. Zwar liebt die friihjiidische
Apokalyptik Tiere als Symbole fiir weltliche Herrscher sehr (vgl. Dan 7 und
8, wo es sich freilich nicht um leblose G6tzen, sondern um hichst aggressive
Monster handelt), aber auch dort vollzieht sich nicht alles in einem eindeuti-
gen Schema Symbol - historische Referenz: Fiir den »Menschensohn« in
Dan 7 etwa konnte bis jetzt noch keine exakte Entsprechung zweifelsfrei be-
wiesen werden, und es deutet einiges darauf hin, daB} ein solcher Bezug auch
nicht notwendig ist, weil der Menschensohn als fiir Ansétze verschiedener
Deutungen offenes Symbol in der Eigenlogik der Vision eine sinnvolle Rolle
als menschendhnliches Gegenstiick zu den hybriden Monstern spielt. Daher
ist nicht einsichtig, warum etwa auch in anderen, der Apokalyptik naheste-
henden Texten (wie eben auch Ps 29{28] L. XX) jedes Symbol eine Riickbin-
dung in der geschichtlichen Welt haben muB. Keiner dieser beiden Fille kann
also als historische Anspielung zweifelsfrei bewiesen und damit fiir eine
zeitliche oder ortliche Einordnung des Septuaginta-Psalters fruchtbar ge-
macht werden.

24 H. Gzella, Kalb (2001).



28 Holger Gzella
3. Die Frage nach dem liturgischen Ursprung

Bevor die Frage von dem geographischen und historischen Ursprung des
griechischen Psalters auf den geistigen, sein Milieu sozusagen, verschoben
wird, sei hier noch kurz auf eine mégliche Hypothese beziiglich des Anlasses
seiner Ubersetzung eingegangen, da diese in der neueren Forschung verstirkt
eine Rolle spielt. Thre Behandlung wird zu der Frage des Hintergrundes des
Septuaginta-Psalters Uberleiten. Daf} nicht nur der Psalter, sondern die Ent-
stehung der Septuaginta als ganze aus liturgischen Bediirfnissen des grie-
chischsprachigen Diasporajudentums abzuleiten sei, ist eine These, die m.W.
urspriinglich auf Z. Frankel zuriickgeht, heute aber hauptsichlich mit H.S.J.
Thackeray assoziiert wird.” Obwohl diese Ansicht im 19. und frithen 20.
Jahrhundert immer wieder vertreten worden ist, konnte sie jedoch durch kei-
nerlei externe Zeugnisse, die auf den liturgischen Gebrauch irgendeines Bu-
ches des griechischen Alten Testaments sicher verweisen, verifiziert werden,
was sie mit anderen, weniger verbreiteten Spekulationen iiber den AnlaB} der
Septuaginta teilt, z.B. der Vermutung eines missionarischen Zieles* oder
einer hoheitlichen Anordnung des hellenistischen Herrschers in Agypten
zwecks Kontrolle der Religionsausiibung durch Kodifizierung”. Zusétzlich
zu dem Fehlen positiver Evidenz kann Thackerays Erklirung des Entste-
hungsprozesses der Septuaginta, nach dem die Reihenfolge der Ubersetzung
einzelner Biicher durch den Gebrauch im Synagogengottesdienst determiniert
worden sei®®, auch deshalb hinterfragt werden, weil sie einmal von einer
mittlerweile obsoleten Textbasis (die Handausgabe von Swefe), zum anderen
von einem unwahrscheinlichen Bild des Synagogengottesdienstes in der grie-
chischsprachigen Diaspora ausgeht®.

Mit dem Erweis, daB ein liturgischer Ursprung der Septuaginta als ganzer
wohl unhaltbar ist, hat sich die Theorie einer liturgischen Verwendung des
Psalters aber noch nicht erledigt. Denn in jiingerer Zeit ist immer wieder der
Versuch unternommen worden, anhand der zusitzlichen Uberschriften des
griechischen Textes einen gottesdienstlichen Gebrauch desselben herauszu-
stellen. Im Fall der Psalmen 24(23), 38(37), 48(47), 81(80), 92(91), 93(92)
und 94(93) findet ndmlich, wie A. van der Kooij argumentiert, eine scheinba-

25 H.S.J. Thackeray, Jewish Worship (*1923).

26 Laut A. Momigliano, Hochkulturen im Hellenismus (1979) 112, gibt es aber kein Zeugnis
aus hellenistischer Zeit fiir eine Bekehrung oder auch nur fir Sympathie fur das Juden-
tum aufgrund der Lektiire der Bibel.

27 Diese These geht auf das Buch des Agyptologen B.H. Stricker, Brief van Aristeas (1956),
zuriick und hat nur ganz wenige Nachfolger gefunden, etwa K. Miiller in seiner unversf-
fentlichten Habilitationsschrift (vgl. 4. Schmitt, Der Gegenwart verpflichtet [2000] 42-45,
fiir eine umfassende Kritik).

28 Zusammenfassung der Rekonstruktion Thackerays bei N. Ferndndez Marcos, Introduc-
cién (31998) 70-72.

29 Vgl. C. Perrot, Lecture (1984).
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re Assoziation des jeweiligen Psalmentextes mit einem bestimmten Wo-
chentag statt, fiir die sich Parallelen zum Tempeldienst in der Mischna fest-
stellen lassen.” Fiir van der Kooij folgt daraus, dal der Septuaginta-Psalter
vermutlich im Paléstina des 1. Jh.s v. Chr. entstanden ist. Damit hitte sich der
Synagogengottesdienst von griechischsprachigen Juden in Palistina wie in
der Diaspora, angesichts ausbleibender Informationen zur Liturgie des Syn-
agogengottesdienstes, zumindest am Gebrauch der hebrédischen Psalmen in
der Tempelliturgie orientiert.

Ein solcher Schluf} ist aber aus etlichen Griinden problematisch. Mit eini-
ger Wahrscheinlichkeit handelt es sich bei diesen Uberschriften zwar um
Zusitze des griechischen Textes — ist doch von der oben angegebenen Grup-
pe nur die von Ps 92(91) auch im masoretischen Text vorhanden —, aber ob
diese auch jiidischer Herkunft sind, wie noch 4. Rahifs in seiner Gottinger
Ausgabe angenommen hatte®, ist zweifelhaft. Die sprachlichen und stilisti-
schen Variationen im Text dieser Uberschriften und besonders die uneinheit-
liche textliche Bezeugung v.a. der Wochentagszuweisungen von 24(23),
48(47), 93(92) und 94(93) legen nimlich nahe, dal sie dem griechischen
Text in verschiedenen Stadien seiner Uberlieferung, also nach AbschluB der
eigentlichen Ubersetzung zugewachsen sind.”? Zudem ist die Uberschrift von
Ps 81(80) nur in Tochteriibersetzungen der Septuaginta, ndmlich der sahidi-
schen, lateinischen, armenischen und dthiopischen Version, bezeugt®, was
gegen einen jiidischen Ursprung dieser Uberschriften spricht. Im Licht dieses
Befundes 14t sich nicht mehr von einem liturgischen Ursprung des Septua-
ginta-Psalters sprechen. In einer umsichtigen Behandlung dieser Frage weist
aber A. Pietersma ferner darauf hin, dafi sich unabhingig vom Anlaf der
Ubersetzung aus rein inhaltlichen Griinden gute Argumente auch gegen eine
eventuell spitere liturgische Verwendung des Septuaginta-Psalters im Ju-
dentum ins Feld fiihren lassen:** Der Wortlaut der Uberschriften von Ps
92(91) und 91(90) etwa verweise eher auf das Thema des Textes als auf den
AnlaB seiner Rezitation, das gig wire daher im Sinne der Uberschrift von
Ps 72(71),1 (eig Zaiopwv = »itber Salomon«) gebraucht, zhnlich auch
Ps 38(37), der durch die Uberschrift gic &véuvnoiv mepi cappdrov als
»Erinnerung an den Sabbat« (»regarding a reminder about the sabbath«) aus-
gewiesen werde; der Titel tfig pidic cappdartwv von Ps 24(23) sei mehrdeu-
tig, und nur bei Ps 48(47) und Ps 94(93) kénne man moglicherweise der —
hier eindeutig auf einen Wochentag zielenden — Uberschrift eine liturgische
Verwendung entnehmen. Die von Ps 81(80) klammert Pietersma als vermut-

30 A. van der Kooij, Origin (1983), ibernommen von J. Schaper, Septuaginta-Psalter (1998)
177-180.

31 A. Rahlfs (Hrsg,), Psalmi (*1967) 72: »zweifellos jiidischer Herkunft«.

32 So schon P.L. Hedley, Gottingen Investigation (1933) 65.

33 A. van der Kooij, Origin (1983), geht auf das iiberlieferungsgeschichtliche Problem der
Uberschrift von Ps 81(80) bezeichnenderweise gar nicht ein.

34 A. Pietersma, Critical Text (2000) 29ff.
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lich christlichen Zusatz aus. Damit entspreche ein groBer Teil der oft als li-
turgisch, im Sinne der Verwendung, verstandenen Psalmeniiberschriften den
sonst iiblichen exegetischen, im Sinne des Textverstindnisses ausgerichteten.

Freilich ist Pietersmas Argumentation ebenfalls nicht zwingend, denn die
Zuschreibung von griechischen Psalmen an liturgische Anlisse ist ja belegt
(vgl. Ps 29[28], der durch einen Zusatz in der Uberschrift des griechischen
Textes mit dem Laubhiittenfest* verbunden wird), und die Uberschriften von
Ps 48(47) und Ps 94(93) lassen sich immer noch am besten als Zuweisungen
an bestimmte Wochentage verstehen. Wegen der Uneinheitlichkeit der Uber-
schriften sowohl in ihrer sprachlichen Gestalt als auch in ihrer komplizierten
Uiberlieferungsgeschichtlichen Bezeugung durch die Texttradition diirften sie
aber immerhin als Beweise fiir einen liturgischen Ursprung, einen Abfas-
sungszweck, des Septuaginta-Psalters ausgeschaltet sein. Damit ist dann zwar
nicht Palistina als Ursprungsort widerlegt, wohl aber der Weg zu dieser
Vermutung als ungangbar ausgewiesen. Darauf zielte ja van der Kooijs Ver-
standnis der Uberschriften als liturgische Zuweisungen, aber um daraus
Schliisse fiir einen eventuellen Ursprungsort zu ziehen, miifite man die Uber-
schriften als eindeutiges und von vornherein im Text prisentes Sondergut der
Septuaginta identifizieren, was, wie zu sehen war, so nicht geht. Wegen des
Fehlens sonstiger positiver interner wie externer Evidenz fiir einen solchen
Grund als Motiv der Ubersetzung des Psalters ins Griechische erscheint es
geboten, diese Hypothese bis auf weiteres aufzugeben. Vielleicht ist mit der
Amnahme einer Verwendung in der persénlichen Frommigkeit, als Gebets-
und Meditationsbuch, ein wahrscheinlicherer Anlaf} fiir die Entstehung des
Septuaginta-Psalters gegeben.

4. Das Milieu des griechischen Psalters

Im Verlauf der bis jetzt angestellten Uberlegungen hat sich der Fragehorizont
erheblich verschoben: Die geringe und in keinem Fall eindeutige Evidenz fiir
eine prizise zeitliche und ortliche Verortung des griechischen Psalters lassen
die Notwendigkeit einer Analyse inhaltlicher Schwerpunkte um so dringen-
der erscheinen, um wenigstens das »geistige« Profil dieses Buches etwas zu
umreiBen und damit einzelne Ziige der Kreise, die hinter der Ubersetzung des
Septuaginta-Psalters stehen, hervortreten zu lassen. Und in der Tat scheint
dieser Weg erfolgversprechender, denn durch neuere Studien erfihrt die
Vermutung eigener theologischer Leitlinien im griechischen Psalmenbuch,
die sich von denen der vermeintlichen hebriischen Vorlage nicht unmerklich
unterscheiden, einige Bestitigung. Denn der Nachweis einer theologisch mo-

35 Laut 4. Schenker, Gewollt dunkle Wiedergaben (1997) 71, ist allerdings das Zeltheilig-
tum von Ex 35-40 gemeint.
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tivierten Exegese im UbersetzungsprozeB des Septuaginta-Psalters ist aus
verschiedenen Perspektiven unternommen worden: zuerst mittels der isolier-
ten Analyse der Wiedergabe von Einzelbegriffen und der daraus evtl. resul-
tierenden signifikanten semantischen Verschiebung®; ich selbst habe mich
um eine Beriicksichtigung weiterer Faktoren wie Tempuswiedergabe, Kon-
text usw. bemiiht”. Méglicherweise erdffnen sich von diesem Ansatz in Zu-
kunft auch neue Perspektiven fuir eine zeitliche und ortliche Einordnung.

Ein naheliegender Ausgangspunkt wire die Beobachtung, dal3 der Septua-
ginta-Psalter praktisch keinen EinfluB griechischer Philosophie verrit, wie
die hiufige Verwendung griechischer anthropologischer und psychologischer
Begriffe zeigt, die eben nicht in ihrem philosophischen, technischen Sinn
sondern als semantische Aquivalente ihrer hebriischen Vorlagen fungieren,
z.B. odpa und yuyn also nicht zwei Komponenten bezeichnen, sondern
zwei verschiedene Begriffe fiir die eine menschliche Gesamtperson darstel-
len.*® Dagegen ist in spéteren frithjiidischen Texten durchaus ein Leib-Seele-
Gegensatz bezeugt (vgl. TestHiob 39,12f, mit 52,2ff.). Dennoch muBl man
vorsichtig sein, voreilig Entwicklungslinien im Sinne einer linear zunehmen-
den Hellenisierung (im Sinne einer Aufnahme griechischer Philosophoume-
na) der frithjidischen Theologie als ganzer zu konstruieren, in deren Spiegel
dann die weniger hellenisierten Texte schlichtweg auch zeitlich frither wiren;
diese ist zu komplex und zu fragmentarisch bezeugt, als daf} eine derart ein-
fache Pauschalisierung moglich wire. Wissenschaftstheoretisch miifite man
sich in einem solchen Fall ohnehin dem Vorwurf der »teleological fallacy«,
des ungerechtfertigten Postulats einer linearen Entwicklung aus gegebenen,
miteinander unverbundenen Einzeldaten, aussetzen. Das Fehlen eines grie-
chisch-philosophischen Einflusses kann also nur mit gréter Unsicherheit fiir
eine Frithdatierung nutzbar gemacht werden, ebenso fiir einen paléstinischen
Ursprungsort, denn damit wiirde man annehmen, dafl sowohl die alexandrini-
sche Herkunft eines jiidischen Textes griechisch-philosophischen Einflufl
notwendig implizieren miisse als auch daB eine paléstinische Abfassung diese
mit gleicher Notwendigkeit ausschlieBe. Beides ist unhaltbar, und auch Pali-
stina war in hellenistischer Zeit ein Zentrum griechischer Bildung.

Unabhingig von der griechischen Bildung, die die Ubersetzer vielleicht,
ohne sie zu zeigen, besessen haben mégen, ist ihre Verwurzelung in der jidi-
schen Schriftauslegungstradition jedoch nicht zu leugnen. Gerade die kreati-
ve Ausdeutung einiger Vertrauenspsalmen auf das ewige Leben und die leib-
liche Auferstehung, aber auch auf Gericht und endzeitliche JHWH-

36 S. Olofsson, God is My Rock (1990); J. Schaper, Eschatology (1995). Die Notwendigkeit
einer Perspektive, die sich nicht nur auf eine linguistische Verhiltnisbestimmung von
Ausgangs- und Zieltext beschrinkt, sondern auch Elemente theologischer Exegese in den
Blick nimmt, wurde jiingst auch von A. van der Kooij, Exegese im LXX-Psaiter (2000)
378f., unterstrichen.

37 H. Gzella, Lebenszeit und Ewigkeit (2000).

38 An zahlreichen Beispielen aufgezeigt von H. Gzella, Lebenszeit und Ewigkeit (2000).
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Theophanie, durch sehr unscheinbar anmutende, kumulativ doch héchst
wirksame Verschiebungen gegeniiber dem hebriischen Text™ spiegeln z.T.
Entwicklungen in der Theologie des nachexilischen Judentums, die den
Wechsel des Verstidndnisses von Texten bezeugen. DaB sich #hnliche oder
sogar die gleichen Ausdeutungen, die doch dem urspriinglichen Text fernla-
gen, noch in der rabbinischen Tradition nachweisen lassen®, deutet auf ein
tiber lange Zeitrdume vermutlich hauptsichlich miindlich iiberliefertes Netz-
werk von Auslegungen hin.

Vor dem Hintergrund eines solchen Tatbestands gewinnt die Frage, ob es
sich bei den Ubersetzern des Psalters um berufsmiBige Dolmetscher (»pro-
fessional dragomans«) oder um Schriftgelehrte gehandelt hat, an Tiefenschir-
fe. Das »Dolmetscher-Modell«, das auf E. Bickermans Kritik an Thackerays
liturgischer Ursprungstheorie zuriickgeht*, von C. Rabin weiter konturiert
wurde* und breite Akzeptanz gefunden hat®, nach dem die Ubersetzer pro-
fessionell Zweisprachige waren, wird dahingehend bereichert, dal sie zu-
gleich mit literarischen Traditionen vertraut gewesen sein miissen. Diese lite-
rarischen Traditionen fangen offenbar mit der Vokalisation des stets konso-
nantisch geschriebenen Textes an. Zwar lassen sich die zahllosen Unterschie-
de in der Vokalisation des masoretischen Textes und der aus der Septuaginta
fiir deren Vorlage hypothetisch rekonstruierten (letztere ist ja nie geschrieben
worden) wenigstens z.T. so erkliren, daB ein Ubersetzer ad hoc versucht hat,
dem ihm vorliegenden Konsonantentext den iiberzeugendsten Sinn abzuge-
winnen, wihrend sonst von einer offiziell miindlichen anerkannten Vokalisa-
tion ausgegangen werden kann. Die Existenz einer solchen diirfte, gemessen
an der Bedeutung der Heiligen Schriften und ihrer 6ffentlichen Lesung, als
wahrscheinlich anzunehmen sein. Entsprechend unterscheidet J. Barr diese
beiden Vorgehensweisen als »Methode A« und »Methode B«.* S.P. Brock
unterscheidet analog, im Spiegel griechisch-romischer Ubersetzungstheorien,
den »wortgetreuen« fidus interpres von dem »freien« expositor, dem es um
die Wiedergabe des Sinns geht.* Oft greife, so Brocks Beobachtung, beides
im selben Text ineinander, etwa wenn sich Gesetzespassagen, die nach einer
wortlichen Ubertragung verlangen, und literarische Teile abwechseln.*

Der masoretische Text mufl aber keineswegs diesem »authoritative oral
reading«, von dem Barr spricht", gleichen; vielmehr ist mit der Moglichkeit
eines Pluralismus an Vokalisationen zu bestimmten Stellen und dementspre-

39 H. Gzella, Lebenszeit und Ewigkeit (2000).

40 Dazu viel Material bei L. Prijs, Judische Tradition (1948).

41 E. Bickerman, Septuagint (1976) 171f.

42 C. Rabin, Translation Process (1968).

43 U.a. von J. Barr, vgl. A. van der Kooij, Exegese im LXX-Psalter (2000) 369ff.
44 J. Barr, »Guessing« (1990) 21.

45 S.P. Brock, Translating (1988).

46 S.P. Brock, Translating (1988) 92.

47 J. Barr, »Guessing« (1990) 26.
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chend auch an Auslegungen in verschiedenen Schulen zu rechnen. Werden
also bestimmte Deutungen von Psalmen mittels einer von MT divergierenden
Vokalisation erreicht, heifit das nicht sofort, daB notwendigerweise eine An-
wendung von »Methode A« (die Vokalisation wird ad hoc »erraten«) vor-
liegt, sondern dafl entweder die »offizielle« Vokalisation von MT abwich
oder einer anderen Tradition gefolgt wurde. Diese Vorgehensweise kann mit
anderen alternativen Interpretationen gegeniiber dem hebréischen Text ein-
hergehen, besonders mit dem Enjambement.”® Beides findet sich z.B. in der
»nomistischen« Deutung und Wiedergabe von Ps 130(129),4f.: Der Schlufl
von V. 4, R 1V ?;‘? (»[bei dir ist Vergebung,] damit man dich flirchtet«),
wurde in der Septuaginta an den Anfang von V. 5 gezogen und das letzte
Wort als JN7M vokalisiert, so daB die griechische Fassung tbersetzt:
£vekev 10D VOpOL CoL LTEUELVA OE KOpLE, »wegen deines Gesetzes harrte
ich auf dich, Herr«. Dadurch entsteht im Griechischen ein sehr schéner und
exakter doppelt verschrinkter Chiasmus mit der zweiten Vershilfte, wobei
der Gottesanruf xOpie das Zentrum bildet; der gesamte Vers ist sehr balan-
ciert, wirkt aber dennoch natiirlich: &vekev 70D vduov cov (a) vréusiva oe
(b) xOpe Uréuetvev 1 wuyri pov (b°) €ig tov Adyov oov (a’). Hier zeigt
sich, wie die Septuaginta des Psalters selbst mit ihren dezenten iiberset-
zungstechnischen Mitteln z.T. eigenstéindig auch zu sprachlich-stilistisch
ausgefeilten Versen kommen kann. Die Tatsache, dal im Septuaginta-Psalter
mitunter ganze Anderungskomplexe auftreten, in denen zahlreiche kleinere
Abweichungen iiber den gesamten Text hinweg in dieselbe Richtung einer
bestimmten Auslegung weisen (etwa in Ps 16[15]; 17{16] oder 90[89])*, an-
dererseits die griechischen Entsprechungen seltener hebraischer Worter oder
ganzer Stichoi aus dem Kontext erschlossen werden (etwa in Ps 90[89],10),
148t an ein planmiBiges Ubersetzen nach Sinneinheiten denken.

Den professionellen Dolmetscher als Kenner v.a. der Sprache und der Vo-
kalisation von dem Schriftgelehrten, der um verschiedene Auslegungstradi-
tionen weiB, allzu scharf abzugrenzen, fiihrt also scheinbar zu einer falschen
Alternative, und es hat sich offenbar bei den Ubersetzern des griechischen
Psalters um Theologen gehandelt, die nicht nur die unterschiedlichen sprach-
lichen Méglichkeiten einer anderen Vokalisation, sondern auch die Implika-
tionen fiir den Sinn des Gesamttextes einschitzen konnten.*® Wenn man dem-
nach vom »Dolmetscher-Modell« spricht, wird man, zumindest im Fall des
Septuaginta-Psalters, Dolmetscher im Sinne sachkundiger Literaten verstehen
miissen (der UmkehrschluB, daB eine streng wortliche Ubersetzung nicht aus

48 Zum Platz des Enjambements in der traditionellen jildischen Schriftauslegung vgl.
L. Prijs, Judische Tradition (1948) 100-102.

49 H. Gzella, Lebenszeit und Ewigkeit (2000).

50 Gut A. van der Kooij, Exegese im LXX-Psalter (2000) 376: »Vom Schriftgelehrten-
Modell her gesehen, liegt es jedoch nahe, vom MT abweichende Vokalisationen als eine
Deutung, die im Milieu des Schriftgelehrten geldufig war, zu betrachten.«
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schriftgelehrten Kreisen hervorgehen kann, greift freilich nicht). Zu diesem
Schlufl kommen auch die prézisen und ausgewogenen Uberlegungen 4. van
der Kooijs, der auf die treffende Parallele in Dan 1 hinweist: Daniel und seine
Freunde lernen in ihrer Ausbildung als hohe Hofbeamte nicht nur die akkadi-
sche Sprache, sondern auch die Literatur (Dan 1,4).*' Das geistige Milieu,
dem die griechischen Ubersetzer des Psalters entstammen, diirfte von dem
der schriftgelehrten und in der jiidischen Weisheit duBerst bewanderten, aber
auch im Griechischen sicheren Pentateuch-Ubersetzer, wie es der Aristeas-
brief (§§ 32.121) zeichnet, und dem des Sirach-Ubersetzers nicht wesentlich
verschieden sein, wenn man auch die idealisierende Tendenz des Aristeas-
briefes beriicksichtigen muf.

Nun stellt sich die Frage, ob man das Milieu, aus dem der griechische
Psalter hervorgegangen ist, nicht noch niher als nur mit allgemein »schrift-
gelehrt« bestimmen kann. Einen Schliissel zu einer weiteren Prizisierung
diirfte die »Armenspiritualitit«’> des Septuaginta-Psalters bieten, die sich
durch bestimmte Zusétze, interpretierende Wortwahl und leichte Abweichun-
gen des griechischen Textes vom hebriischen abzeichnet und faflbar wird.
Weil diese inhaltliche Tendenz von der Forschung anscheinend noch nicht
festgestellt worden ist, sollen nun einige Beispiele dazu folgen, die zudem die
philologische Arbeit der Ubersetzer v.a. anhand von anderen Vokalisationen
und Enjambements weiter illustrieren.

In Ps 33(32),10c begegnet in der Septuaginta-Fassung in einem sonst
wortlich tibersetzten Vers der Zusatz xai aBetel Bovdag dpydvrov, »und er
[d.h. der Herr] macht die Ratschliisse der Herrschenden nichtig«. Dieser Zu-
satz fehlt im Sinaiticus und, laut dem Apparat von Rahlfs, mindestens einer
Minuskelhandschrift, die genau dem masoretischen Text entsprechen. Unab-
hingig davon, wie sich das Plus der allermeisten Zeugen des griechischen
Textes erkldren 14Bt, bezeugt der handschriftliche Befund zumindest ein ge-
wisses Alter. Es verleiht dem griechischen Psalm noch eine stirkere Emphase
der Nichtigkeit irdischer Macht, die auch schon der hebriische Text heraus-
hebt (siehe v.a. V. 16f.). Griechische Weisheitsbiicher des Alten Testaments
kommen mitunter auf die angesichts der GréBe Gottes geforderte Demut ge-
rade der Méchtigen zu sprechen (vgl. Sir 3,17ff.; 7,4ff.; 13,18-20; 35,14-21),
was der Geistigkeit des griechischen Psalters und seiner Nihe zur spiten
Weisheit, die immer wieder auffillt, entspricht.”

51 A. van der Kooij, Exegese im LXX-Psalter (2000) 375: »Es ist nicht zu verneinen, dal
ein Schriftgelehrter-Ubersetzer mit einem (gebildeten) Dolmetscher, einem Dolmetscher
am Hofe, verglichen werden kann. Beide sind ja gelehrte und ausgebildete Leute, die
zweisprachig sind, und die daher zustindig sind, eine Ubersetzung zu machen, sei es eine
miindliche, sei es eine schriftliche.«

52 E. Zenger, Mit meinem Gott (1987) 172-187.

53 Zur Machtkritik in der apokalyptischen Literatur, der der Septuaginta-Psalter durch seine
eschatologische Tendenz zuweilen nahekommt, vgl. 4thHen 96,8; TestRub 6,10; Testlss
4,1-5,3 und ganz besonders das Portrit der Machtlosigkeit des Konigs in Dan 5 (in Dan 3
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Wesentlich deutlicher noch erzeugt die Ubersetzung des Endes von Ps
144(143), nimlich V. 13ff., durch eine zunichst geringfiigig erscheinende
Abweichung eine Abwertung irdischer Giiter zugunsten der Bindung an
JHWH. Der hebriische Text freilich spricht eindeutig von einem Segen der
Gruppe des Beters mit irdischen Giitern wie Korn, Klein- und Grofvieh so-
wie politischer Stabilitit:

UNIRE O8N 2P ER 2RO 137 13
2MI¥ING NI237 MIDHRYD
rIETRo3on wobR 14

APNSATD M PRI AR R
15 NP2E DY PR 15
oM MY oy

Das Possessivsuffix ist durchgehend das der ersten Person Plural — es geht
um »unsere« Vorratskammern, »unsere« Schafe, »unsere« Triften usw. Ent-
sprechend stehen in der SchluBfolgerung in V. 15 beide Glieder im Paralle-
lismus, d.h. »das Volk, dem dies zuteil wird« und »das Volk, dessen Gott
JHWH ist« sind doch wohl identisch, weil JHWH sein Volk mit allen Giitern
des Wohlstands segnet.** Dagegen hat der griechische Text das Possessivpro-
nomen der dritten Person Plural:

13 o tapisio adTOV TARPN

$Eepeuybpeva €k ToUToL €lg TobTO

14 TpdPata AdTOY ToOALTOKA

TANBGvVovTa £v Taig 68015 adt®dY

14 ol Bdeg avtiv moyelg

oUK EGTLY KATATTOUA @porypod oLSE SiEEodog

00dE kpauvym &v Taig TAateialg avTdv

15 duaxdpioay 1OV Aadv § 1abTd Eotiv

poképlog 6 Aodg ob kdpLog 6 Bedg adTod

Der Anla fiir diese Anderung diirfte in V. 12 bestehen: Auf die Bitte in
V. 11, den Beter vor einem fremden, verlogenen und brutalen Volk zu retten,
folgt der syntaktisch schwierige Anschluff DP®)2 12713 WX etc. Die fol-
genden Segensschilderungen miissen sich auf das Volk Israel beziehen, was
dazu verleitet, hinter dem in diesem Kontext nicht ganz leicht verstindlichen
YR des masoretischen Textes womdglich eine Funktion der Konjunktion
D, die WYX z.T. durchaus iibernehmen kann®, zu vermuten. Hier wire das

und 6 wird der sonst allmichtige Perserkénig zudem subtil als Opfer von Hofintrigen ge-
zeichnet).

54 Anders K. Seybold, Psalmen (1996) 531, der meint, V. 15 »liBt offen, wie das Verhiltnis
zwischen JHWH und dem Wohlergehen des Volkes zu denken ist«. Der Zusammenhang
der Segensschilderungen mit dem abschlieBenden Makarismus des Gottesvolkes scheint
aber m.E. recht eindeutig auf einen Kausalzusammenhang hinzuweisen.

55 Vgl. R. Meyer, Grammatik (*1966-1972) §§ 117ff.
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wohl die Bedeutung »weil« oder »wenn«*, die die folgenden Schilderungen
einleitet: »Weil / wenn sich an einem Volk all dieser Segen erfiillt, dann ist es
glucklich zu preisen; gliicklich zu preisen ist es, dessen Gott JHWH ist«. An-
gesichts des relativischen Gebrauchs von TR im vorangehenden V. 11
ORW 1"9° 01RM RW™M27 07D WR) erscheint die Annahme einer
solchen divergierenden Verwendung in V. 12 freilich etwas konstruiert.
Schreckt man nicht davor zuriick, den Text zu 4ndern oder wenigstens umzu-
vokalisieren, liele sich auch, vielleicht sogar mit etwas mehr Plausibilitit, an
den Makarismus "'J,Ejk_{, analog zu V. 15, oder einen Imperativ bzw. ein »pre-
katives Perfekt« (im Piel) von TR (»Preise gliicklich / segne!«) denken.”

Die Septuaginta hat aber hier, wie der masoretische Text, die Relativparti-
kel R in ihrer hiufigsten Funktion gelesen und iibersetzt folgerichtig mit
@v o1 viol g vedputa kTA, wohl unter dem EinfluB des klar relativischen
Gebrauchs dieser Partikel im vorangehenden V. 11. Damit wird ein ganz ein-
deutiger syntaktischer Bezug zu den »fremden Séhnen« in der Rettungsbitte
in V. 11 (pBoai pe xoi E£eLod pe £k %ePOG LBV dALotpimy GV 10 oTéua
gAGAncev pataidtnro Kol 1) SeE1o adtdv deEid &dikiag) hergestellt und
die Reihung der relativisch angeschlossenen Attribute nahtlos fortgefiihrt,
d.h. es ist genau das feindliche Volk, dessen Ungerechtigkeit, aber auch des-
sen Wohlstand hervorgehoben wird. Diese Identifikation der Sohne und
Tochter, die wie junge Pflanzen blithen, mit dem Unterdriickervolk stellt an-
scheinend die nichstliegende Moglichkeit dar, der Lesung und Vokalisation,
die auch der masoretische Text bezeugt (die Vorlage der Septuaginta wird
hier sicher mit ihm identisch sein), einen Sinn abzugewinnen. Sie wird nun
durch die aus diesem Verstindnis des Textes véllig logische Anderung des
Possessivverhiltnisses in V. 13-15 von »unsere« zu »ihre« weiter aufrechter-
halten. Das mag auch dadurch gefordert worden sein, daf ein Segenswunsch
wie der in V. 14 fiir die unter der Fremdherrschaft in Palistina oder evtl. auch
die unter der Drangsal des Exils leidenden Juden (auch wenn das bestimmt
nicht auf alle Diasporajuden zutraf) — je nachdem, wo man den griechischen
Psalter verorten will — nur noch schwerlich nachvollziehbar war. Die eigent-
liche Zuspitzung dieser Aussage erfolgt in dem seinerseits wortlich iber-
setzten V. 15, wo nun die beiden Glieder des Verses als reine Konsequenz
der Anderung des Possessivverhiltnisses von der ersten zur dritten Person
Plural in den vorausgehenden Versen Gegensitze bilden. Der Sinn wandelt
sich dadurch erheblich: Man preist iiblicherweise (uaxdpioav ist wohl
gnomischer Aorist) ein Volk gliicklich, das alle diese Giiter hat und dem es
daher gut geht. Aber in Wahrheit ist doch nur das Volk gliicklich, dessen
Gott JHWH ist.

56 R. Meyer, Grammatik (*1966-1972) §§ 120,2; 121,3b.

57 So M. Dahood, Psalms 3 (1970) 332. Er bevorzugt eine »prekatives Perfekt« im Piel
(»May he bless!«), weil dies seiner Meinung nach der Bitte Gott gegenilber angemesse-
ner sei als der blofe Imperativ (»Bless!«).
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Dieser Eindruck eines spezifischen spirituellen Profils, das der Septua-
ginta-Psalter zusitzlich akzentuiert, wird nun auch tiber das ganze Buch hin-
durch mittels der interpretierenden Wiedergabe einzelner Begriffe bestitigt.
So verschiebt sich die Aussage von Ps 31(30),11, die Kraft des Beters sei
wegen seiner Siinde geschwunden (112 ")9Y3 gzj;), durch die Ubersetzung
von ]W, »Siinde«, mit Trwyeia, » Armut«, dahingehend, daB nun die Armut
ein leidvolles Leben verursacht, nicht mehr der auch in Ps 90(89) hergestellte
theologische Zusammenhang mit einem Fehlverhalten vor JHWH. Der Grund
fiir diese Ubersetzung diirfte in der Ahnlichkeit des hebriischen Wortes MY
mit *}¥, »Elend, Armut« zu suchen sein, das in der Septuaginta zusammen
mit NI297 die Vorlage fiir ntwygia bildet.

Uberhaupt nimmt ntoygio bzw. nroydg oder auch mévng und nevia we-
sentlich stérker als *J¥ die duBerliche, materielle Armut in den Blick, wohin-
gegen mit *)Y gerade im Psalter auch immer der unter irgendeinem Ungliick
Leidende, der JHWHs Hilfe bedarf, gemeint sein kann (vgl. nur Ps 10,2 =
9,23 LXX; 22[21],24; 34[33],7), was ja in vielen Sprachen zusammenfillt
(z.B. dt. »army, engl. »poor, ital. »povero« usw. kénnen alle eine metapho-
rische Bedeutung haben), im Griechischen aber gerade nicht, denn »elend«
heit dort &OMog (bis heute!), éAeeivdg 0.4. Dadurch wird die Sicht der
»Armut« im griechischen Psalter erheblich konkreter.®® Umgekehrt sind die
Michtigen nun oft explizit die Reichen, so in Ps 76(75),6, wo die griechische
Version fiir 5?0"2};&5 (was sich ja zunichst auf physische Uberlegenheit,
dann ganz allgemein auf Stirke bezieht) &vdpeg T0b mAovrov schreibt. Glei-
chermaflen aber wird in Abgrenzung davon zudem die Armut hiufig aus-
driicklich positiv gewertet, indem man sie als Demut oder Milde versteht.
Denn 1Y und die zugrundeliegende Verbalwurzel werden auch mit taneivog
und TomelvoLv, »niedrig / demiitig«, »erniedrigeny, iibersetzt™, ja sogar mit
npade, »milde«®. Dadurch weitet sich natiirlich das Selbstverstindnis des
urspriinglich aufgrund &uBerlicher Umstinde Elenden, von Not rings Be-
dréngten, zu einem Bewufitsein der eigenen Niedrigkeit, die als Demut und
Milde ihr eigene Tugendcharakteristika aufnimmt, die dem Zustand des "1
fremd sind: Das einzig Positive am »Elend« ist das Recht, JHWH um Hilfe
anzurufen. So verwundert es auch nicht, wenn in der Septuaginta unter In-
kaufnahme gewisser Anderungen am hebriischen Text oft vor der aus einer
Sittigung (x6pog) an Macht und Reichtum entstehenden Uberheblichkeit

58 Die Tatsache, daf die verschiedenen homonymen Wurzeln M1¥ in der Septuaginta zu-
weilen verwechselt werden, ist fiir diese Fragestellung wohl weniger signifikant, weil die
Verwechselung beidseitig ist.

59 Das Verb: Gen 15,13; 16,11; Lev 16,29.31; Dtn 21,14; Ri 16,5f,; das Adjektiv: Ps
82(81),3; Jes 14,32. Vgl. auch Ps 51(50),19: »demiitiges« (tetomeivopévn) Herz statt
nzerknirschtes« (F1272).

60 Zef 3,12; Sach 9,9; Jes 26,6; Ps 34(33),3 (nicht mehr die »Elenden«, sondern die »Mil-
den« werden sich freuen: Dadurch tritt ein ethischer Zug in den Text; dhnlich V. 19:
ndemiitiger« statt »zerknirschter« Geist); 45(44),5.
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{iber das einem Menschen Zustehende hinaus (UBp1ic), die griechische Denker
seit der archaischen Periode so stark beschiftigt hat, gewarnt wird. Keine
Frage: Wenn Gott sich erhebt, sind die Menschen wie kleine Kinder (Ps
64[63],8: kai DywbNoeton 6 Bedg PELOG vnriov EyeviBnoav ai TAnyai
aOT@®V, statt der anthropomorphen Formulierung QIRDD 117 D‘U"?;f nlaLh!
DM3DR 17, »und Gott schleudert sein GeschoB3, da werden sie plétzlich
verwundet«).

Sehr bezeichnend fiir die Rolle der Demut im Septuaginta-Psalter sind
zwei Stellen aus Ps 37(36), namlich V. 7 und V. 20. In V. 7 heif}t es zunichst
statt »sei still vor JHAWH und warte auf ihn« (19 5%innm s o)
»ordne dich dem Herrn unter und flehe ihn an« (bmotéynBL @ xupie Kol
ikétevoov avtov, so auch in Ps 62[61],2.6; nicht ganz unihnlich Ps
39[38],3, wo das gleiche hebriische Wort éraneivadnyv, »ich habe mich er-
niedrigt«, entspricht). V. 20 dagegen warnt ausdriicklich vor der verderbli-
chen Selbsterhthung: Statt eines reinen Bildvergleichs der Feinde Gottes mit
prichtigen Auen, die aber wie Rauch schwinden (093 923 137" "R}
wy3 ’1'7:;)), betont der griechische Text, dafl gerade in ihrer Verherrlichung
und ErhShung der Untergang droht (oi 8¢ éyOpoi tob xkvpiov dua 7@
Soéaocbijvar avrovs kai Vywlival EKMTOVIEG OOEL Kanvog EEEMTOV).

Gangz in diesem Sinn ist auch eine Anderung im griechischen Text von Ps
131(130),2. Die hebridische Version zeichnet fiir das serene Gliick des Beters,
der seine Seele beruhigt, das beschauliche Bild eines kleinen Kindes, das still
auf seiner Mutter reitet und damit auch seine Mutter zur Freude erhebt (»Ja,
ich habe mich beruhigt und still werden lassen wie ein Kind auf seiner Mut-
ter, wie das Kind auf mir bin ich«):®

WD DRI WY R"TDR
@D "oy 5n3p R oy S

Dagegen iibersetzt die Septuaginta den Versanfang X5-0R wortwortlich in
seiner hiufigsten Bedeutung als verneinende konditionale Konjunktion (im
hebriischen Text wird es wohl als Beteuerungsformel »fiirwahr« 0.4, ver-
wendet, vgl. z.B. Num 14,28; Jos 22,24; Jes 5,9) und scheint aus diesem
Grund einen Gegensatz zwischen dem — vergeistigt als »demiitig« iibersetz-
ten® — Zustand des Beters und dessen Gegenteil, der Selbsterhdhung, zu

61 Ubersetzung in Anlehnung an die m.E. exzellente Deutung des Psalms durch G. Quell,
Struktur und Sinn (1967). Quell orientiert sich eng am masoretischen Text und stellt gut
heraus, daB der Sinn entgegen allen Korrekturversuchen sein mufi: »der »gamul/ auf seiner
Mutter« reitet ins Gliick und weist seine singende Mutter und mit ihr den Leser auf das
nimliche Ziel« (176).

62 Urspriinglich bedeutet M »einebnen«, vgl. Gen 14,5. Weil die Septuaginta dort aber
mit einem Eigennamen iibersetzt (»die Stadt Zawn« statt »die Ebene Kirjatajim«), dringt
sich die Vermutung auf, daf} die wortliche Bedeutung dieses Wortes nicht mehr bekannt
war.
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zeichnen, weil sie zu der Protasis nun eine Apodosis bendtigt®. Sie liest
vielleicht deshalb bei dem folgenden Verb statt eines dalet als ersten Buch-
staben bewuflt leicht korrigierend ein re§ und leitet die Form statt als Poel
von D27, »still seing, von 02 II, »sich erheben« (Nebenform von 01),
ab*; das waw wird dabei disjunktiv verstanden (GAA&). Das liegt wegen der
Ubersetzung von N"')'DS mit »wenn nicht« statt mit »fiirwahr« nahe und 148t
sich intern erkldren, ohne daB} ein Rekurs auf eine andere Vorlage notwendig
schiene. Aus der parallelen Aussage wird ein Kontrast:
&l 1 rameivogpdvouy aALd bywaa v yuxfv pov
@G 0 AMOYEYAAOKTIOUEVOV ETL THYV UNTéPa oTod
G AVTaTOS00LG EML TV WLYNAY HOL
Der weitere Verlauf des Verses ist wegen der wortwortlichen Ubersetzung im
griechischen Text schwierig. In jedem Fall haben die griechischen Ubersetzer
hinter dem zweimaligen Gebrauch von '7?93 ein Wortspiel vermutet und ver-
wenden beide Grundbedeutungen der Wurzel, nimlich einmal »fertig sein«,
»einen Sdugling entwohnen« und daher als Partizip Passiv »entwohntes Kind,
Kleinkind« (d.h. ein Kind, das »fertig ist mit dem S&ugen«), zum anderen
»jemandem etwas erweisen«, »vergelten« (wie akkad. gamalu), entsprechend
als Substantiv '71?3; »Vergeltung« (vgl. akkad. gimillu). Zudem wird Sy
beide Male "?;z (betonte Variante von 2Y) vokalisiert und damit im griechi-
schen Text eine exakt parallele Konstruktion (&g X £€ni tv Y) erstelit.
Entweder man ergiinzt fiir den ersten Teil in Gedanken die unausgespro-
chene Apodosis, »wenn ich nicht demiitig gewesen wire, sondern meine
Seele erhoben hitte [, dann hitte ich gesiindigt (0.4.)]« und zieht die folgen-
den Stichoi zusammen: »wie das entwohnte Kind bei seiner Mutter, so ist ein
Entgeld bei meiner Seele«, im Sinne von: »gemif der Liebe einer Mutter zu
ihrem entwohnten (= immer noch kleinen) Kind, so vergiltst du mir mit dei-
ner Giite«. Das ist aber etwas kryptisch, und fiir diesen Sinn wichtige Ergén-
zungen stehen so nicht im Text. Ferner ist der Gedankengang zwischen dem
ersten und den folgenden beiden Stichoi nicht klar, denn die beiden Aussagen
stehen ziemlich unverbunden nebeneinander. Alternativ kénnte man daher
den Vergleich des Kindes als im Gegensatz zum hebréischen Text eindeutig
negatives Bild (&vtamddoo1g kann in der Septuaginta Vergeltung sowohl im
Guten wie im Bosen sein) in die Selbsterhebung am Ende des ersten Stichos
hineinziehen und paraphrasieren: »wenn ich nicht demiitig gewesen wire,
sondern meine Seele erhoben hitte wie ein entwéhntes Kind gegen seine
Mutter [d.h. wie jemand, der meint, JHWH nicht mehr zu brauchen, wie ein
entwohntes Kind die Muttermilch nicht mehr braucht], so trifft Vergeltung
meine Seele [d.h. fiir diese Siinde der Selbstiiberhebung].« Die zweite Vari-

63 Richtig G. Quell, Struktur und Sinn (1967) 174.

64 G. Quell, Struktur und Sinn (1967) 181, beobachtet korrekt: »man wiinschte, unbesorgt
um den Sinn, einen Kontrastbegriff zu éroneivoppovve. Die Peschitta 148t das zweite
Verb aus.
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ante scheint plausibler, weil sie auch die unausgesprochene, aber im ersten
Fall doch fiir den Sinn notwendige Ergénzung nicht braucht und zudem die
beiden etwas enigmatischen mg-Sétze wortlich wiedergibt, ohne sich auf pa-
raphrasierende Verrenkungen bei der Priposition éni einlassen zu miissen,
und damit einen einzigen sich entwickelnden Gedanken ausdriickt. Welche
Variante man auch bevorzugt, es bleibt die Konstatierung einer signifikanten
Anderung: Die Septuaginta-Fassung hat durch die Anderung eines einzigen
Konsonanten vermutlich eigenstindig den ihr wichtigen Kontrast zwischen
Demut und Selbsterhshung in den Text getragen, was natiirlich nur gesche-
hen konnte, weil sie das urspriingliche Bild vom Kind, das auf seiner Mutter
reitet, nicht mehr verstanden hat. Die Tatsache, daB dieses Thema von Uber-
hebung und Demut oft gerade in der griechischen Bibel vorkommt, 146t es
realistisch erscheinen, daf8 die entsprechende Anderung auch hier nicht auf
einer irrtiimlichen Verlesung oder einer anderen Vorlage beruht, sondern auf
Interpretation vor dem Hintergrund einer konkreten Frommigkeit. Aus dem
reizenden Lied tiber das stille Gliick ist ein Demutspsalm geworden (so aus-
driicklich in der Uberschrift des Psalms der Peschitta: »Uber die Demut«),
obwohl der hebriische Text nicht das geringste mit Demut zu tun hat.

Dies kann nur als Interpretation erklidrt werden, nicht als versehentliche
Verlesung, denn auch Belege aus anderen Biichern der Septuaginta beweisen,
daB} es sich bei der zusitzlich betonten Warnung vor Hybris, die textkritisch
mitunter auch nur als freier Zusatz erklirt werden kann, um eine Eigenaussa-
ge der griechischen Bibel handelt, die sich immer wieder findet. In Jer 13,9
etwa wird »Stolz« (]R3) mit »Uberhebung« (UBprc)®* wiedergegeben, dhn-
lich die Interpretation des eigentlich glasklaren hebriischen Textes in Spr
19,10: Statt zu sagen, es zieme sich nicht, wenn ein Diener iiber Fiirsten herr-
sche (@ 932 Sn Tap5™> ®]R), richtet sich der Spruch in der Septua-
ginta-Fassung gegen einen Diener, der anfingt, iiberheblich zu herrschen
(xai éav oikétng GpEnron ped UBpewe duvaotedewv). Ebenso fiigt die
LXX von Spr 20,1 die UBpig zu den Wirkungen des Weins.

Die Armut bzw. das Elend werden also um eine starke geistige Dimension
bereichert, die die Demut als inneres Spiegelbild der dufleren Armut unter-
streicht und als ein Gegenwicht zur Uberhebung der Reichen und Michtigen
hervorhebt, ohne vollkommen vergeistigt und auf das Spirituelle reduziert zu
werden, wozu angesichts der gesellschaftlichen Situation sowohl der Juden in
Palistina wie auch in der Diaspora wenig Anlaf} bestand. Denn ungeachtet
der immer einigen offenstehenden Méglichkeiten, einen groen Wohlstand
zu erwerben, wird die Steuerpolitik der hellenistischen Machthaber in jedem
Fall zu einer Verelendung breiterer Bevélkerungsschichten gefiihrt haben.®

65 Dieser griechische Begriff steht fiir zahlreiche hebriische, wodurch die Septuaginta
sprachlich und inhaltlich im Sinne dieses bedeutungsschweren Wortes vereinheitlicht
wird.

66 So ist die materielle Armut auch ein Thema griechischer Weisheitsbilcher, vgl. Sir 4,1-10.
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Diese spezifische wirtschaftliche und gesellschaftliche Entwicklung scheint
in der griechischen Fassung von Ps 72(71) ein eloquentes Zeugnis hinterlas-
sen zu haben. Zunichst wird die Rettung des um Hilfe schreienden (Y1)
Armen, von der der hebriische Text spricht, mittels eines von Septuaginta,
Peschitta und Vulgata gebotenen und lediglich auf einer alternativen Vokali-
sation basierenden Interpretaments einer vermutlich unbekannten hebriischen
Verbalform dahingehend verstanden, daf JHWH den Armen aus den Hiinden
der Mcchtigen errettet — V. 12 (‘1‘7 YT I PIWR 1IN 5"3]"‘3)
heifit nun in der griechischen Version 6t €éppvoato mrwyov £k yeipoc
Suvdorov kol Tévita. @ ovy, Vriipyev Bonddg. Das Partizip Piel P,
wschreiend«, wurde also als Nomen samt Priposition (Y2 »von einem
Vormehmen«) gedeutet, was dem »herrschaftskritischen« Zusatz in Ps
33(32),10c (s.0.) inhaltlich verwandt ist.

Erheblich konkreter auf die Situation der unter der z.T. kaum noch zu tra-
genden Steuerlast leidenden Juden bezieht sich dann die Ubersetzung von
V. 14: Der masoretische Text spricht allgemein von einer Rettung aus Be-
driickung und Gewalt (1°3°¥3 DR TR°7] OYD) DRI OHONI TIAR), die
Fassung der LXX dagegen verleiht dieser Bedriickung eindeutige Ziige, in-
dem sie sie auf (Wucher-)Zinsen bezieht: £k roxov koi €f adwiog
ALTPACETOL TAG WUXOG AUTHY KAl EVIIHOV TO OVOHA adTdV EVOTIOV
avtod (die Ubersetzung t0 &vopo adtdv, »ihr Name«, statt O, »ihr
Blut, 148t sich dadurch erkliren, dafl die Septuaginta ein §in statt eines dalet
gelesen hat; sie scheint inhaltlich nicht weiter bedeutend). Die Wiedergabe
toKog, »Zinsenk, fir 'x|'1n ist schon allein wegen der lautlic.}.len Ahnlichkeit
sehr passend®’; sie findet sich auch in Ps 55(54),12 (andere Aquivalente ori-
entieren sich stirker am hebrdischen Original, so 86Aoc in Ps 10,7 = 9,28
LXX). Hinter einer solchen dezenten Konkretisierung der Not wird mit eini-
ger Sicherheit die soziale Situation der Juden in Palistina stehen, die zu wei-
ten Teilen wegen der durch das Steuerpachtsystem der hellenistischen
Machthaber bewirkten wirtschaftlichen Last zunehmend der Verelendung
anheimfallen. Daran zeigt sich auch, da8 die » Armenspiritualitit« des grie-
chischen Psalters nicht rein geistig und damit blutleer geworden ist, sondern
die tatsdchliche wirtschaftliche Notlage der Bevolkerung zur Zeit seiner Ent-
stehung genau in den Blick nimmt.*

Alle diese Details legen einen Ursprung des Septuaginta-Psalters in Krei-
sen der schriftgelehrten Armenfrémmigkeit nahe, die natiirlich noch nicht zu
prizisen Angaben liber Zeit und Ort der Entstehung fiihrt, aber die man doch
am ehesten im Palistina des 2. Jh.s v. Chr. vermuten wiirde, namentlich unter
pazifistischen Schriftgelehrten in der »zweiten Hauptphase« der apokalypti-

67 Solche lautlich #hnlichen Aquivalente kommen zuweilen in der Septuaginta vor, doch
relativ selten.
68 Bemerkenswert erscheint auch die Anderung von »Bedringer« (szﬁV) inV. 4 zu »Ver-

leumder« (GukOEAVTNG).
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schen Literatur (ca. 167-160 v. Chr.), von denen R. Albertz ein farbiges und
lebendiges Bild gezeichnet hat.®® Es sind jene Kreise der maskilim — pazifisti-
sche Intellektuelle, die ein Gegengewicht zum Waffengang der Makkabier
bildeten —, die auch hinter der Endredaktion des Danielbuches zu stehen
scheinen, mit dem den Septuaginta-Psalter einiges verbindet: Das Interesse
an persénlicher Eschatologie (Dan 12,1-3 und Ps 16[15] sowie 17[16]) wie
an Apokalyptik (Dan 7ff. und Ps 29[28]), an Wahrung der Transzendenz
Gottes (Mittlerfiguren in den Visionen in Dan, weitgehende Vermeidung von
Anthropomorphismen im LXX-Psalter) sowie an den Unterdriickten, denen
sowohl aus dem Danielbuch mit seiner Emphase der absoluten Geschichts-
michtigkeit Gottes und des aussichtslosen Strebens der Chaosmichte wie
auch aus der VerheiBung der Gottesschau im griechischen Psalter Hoffnung
aufstrahlt. Die Zuneigung des Neuen Testaments zu den Armen und die dort
gleichfalls zu beobachtende geistige Vertiefung der Armut als positive Hal-
tung (»Einfachheit«, »Demut«, BewuBitsein der eigenen Bediirftigkeit), die
doch nie zur einer bloBen Befindlichkeit verdiinnt wird, scheint ohne den
Beitrag der Septuaginta undenkbar.

5. Zusammenfassung

Wiewohl also v.a. die eschatologische Auslegung einiger Psalmen auf theo-
logisch reflektiert arbeitende Ubersetzer schlieBen 148t und die z.T. frappie-
renden Parallelen sowohl mancher Einzelinterpretationen wie auch bestimm-
ter Auslegungstechniken in der rabbinischen Literatur eine schriftgelehrte, in
der Tradition jiidischer Schrifterklirung verwurzelte Bildung verraten, ist
damit zunichst lediglich etwas iiber das Milieu, in dem der Septuaginta-
Psalter entstand, gesagt. Zu dem Schlufl auf einen palistinischen Ursprung,
den etwa Schaper zieht”, kann man von hier schlichtweg nicht gelangen;
eher noch wiirde der Akzent auf der Armenfrommigkeit in eine solche Rich-
tung weisen. Jerusalem — oder andere Zentren griechischer Bildung in Pali-
stina — kommen gleichwohl durchaus als Ubersetzungsorte in Frage: Wegen
der Riickkehrer aus der griechischsprachigen Diaspora, die zwar vielleicht
nicht ganz ohne Hebriisch- oder Aramiischkenntnisse gewesen sein werden,
wahrscheinlich aber die Heiligen Schriften einfach nicht verstehen konnten,
und nicht zuletzt wegen derjenigen, die die griechische Sprache per se aus
modischen Griinden bevorzugt haben mégen, ohne im Endeffekt ihre jiidisch-
religiose Identitét vollig verraten zu wollen (der russische wie der preuBlische
Hof waren im 18./19. Jh. stark frankophon und frankophil, aber keiner von

69 R. Albertz, Religionsgeschichte (1992) 591ff.
70 J. Schaper, Eschatology (1995) 41; er bezieht sich ausdriicklich auf die »Eschatologisie-
rung« und die Spuren proto-rabbinischer Auslegungstechniken.
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beiden war katholisch), wird es in jedem Fall Bedarf an einer kompletten
griechischen Bibel gegeben haben (Bibeltexte in griechischer Sprache unter
den Qumran-Fragmenten weisen ebenfalls auf ein solches Bediirfnis hin), v.a.
im Fall des so verbreiteten Meditationsbuches, des Psalters. Die nach Stil und
Inhalt ganz verschiedenen griechischen Inschriften auf jiidischen Ossuarien
etwa scheinen jedenfalls beides zu bezeugen, verstorbene Diasporajuden mit
lediglich geringen Hebriischkenntnissen ohne weitere ersehbare Affinitét zur
griechischen Kultur nicht minder als »Mode-Hellenisierer«.” Was die Zeit
angeht, diirfte man aufgrund der Stellung des Psalters in der persénlichen
Frommigkeit und der Liturgie des Zweiten Tempels (von der Liturgie des
Synagogengottesdienstes in vorchristlicher Zeit ist ja iiberhaupt nichts be-
kannt), die durch die zahlreichen Abschriften (mehr als bei jedem anderen
biblischen Buch!) unter den Funden in der Judéischen Wiiste und die zahlrei-
chen bezeugten griechischen Ubersetzungen eindrucksvoll dokumentiert
wird, eher mit einem friiheren als einem spéteren Datum rechnen, obgleich
nihere Prizisierungen, aufgrund theologiegeschichtlicher Einordnungen oder
historischer Anspielungen im Text, nicht so einfach méglich sind. Evtl, er-
scheint eine Datierung um die Mitte des 2. Jh.s v. Chr. ein kompromiffihiger
Vorschlag, gegen den ja auch andere Ansitze — allerdings mit, wie zu sehen
war, i.a. sehr zweifelhafter Beweisfilhrung — konvergieren.

Das hier skizzierte Bild, aus welchen Griinden die Ubersetzung einzelner
Biicher ins Griechische in Paléstina denkbar wire, ist freilich eine theoretisch
mogliche, praktisch aber unbewiesene Konstruktion, denn nichtsdestoweni-
ger liegt zwischen dem »geistigen« und dem »geographischen« Ort der Uber-
setzung des griechischen Psalters nach wie vor ein »garstig breiter Grabenc,
der sich nach dem augenblicklichen Kenntnisstand m.E. nicht iberbriicken
146t. Mit den Konturen, die anhand der Arbeitsweise der Ubersetzer sichtbar
werden, ist aber fiir die frithjiidische Theologiegeschichte und die Stellung
des Septuaginta-Psalters in ihr von einer eher personlichen Seite einiges ge-
wonnen, und das scheint mir nicht wenig: Die Ubersetzer erscheinen als nach
ihren Moglichkeiten philologisch genau arbeitende, sich kreativ, aber unter
Aufbietung duBlerster Disziplin und Treue zum Wortlaut mit dem Text aus-
einandersetzende Gelehrte, die dennoch die Néte der Armen und Schwachen
nicht vergessen haben. Vielleicht ist es nicht zuviel gesagt, wenn man be-

71 Ein eindrucksvolles Beispiel fiir eine in Sprache und Gedanken griechisch-rémische
Ermunterungen zur Lebensfreude angesichts des baldigen Todes tangierende jiidische
Grabinschrift bietet das Epitaph Jasons, das zudem ein in alexandrinischem Stil gehalte-
nes Grab ziert, vgl. J.S. Park, Afterlife (2000) 67-72, der in seiner sehr ausgewogenen
Diskussion der mannigfachen Probleme dieser Inschrift auch griechisch-rémische Ver-
gleichsstilcke bietet, aber nicht minder auf Parallelen in der spiten Weisheitsliteratur (die
natiirlich ebenfalls unter einem gewissen griechisch-romischen Einfluf stehen diirfte)
hinweist. Die Parodie dieses Diktums in Petronius, Satyricon 34,10 (im Mund eines nou-
veau rich) 3Bt sich wohl als weiteres Indiz fiir die Beliebtheit des zugrundeliegenden
Motivs in der hellenistischen und der sie imitierenden kaiserzeitlichen Kultur anfithren.
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hauptet, sie hitten mit ihrer Arbeit auch ein Lebenszeugnis einer intellektu-
ellen und religiosen Existenz unter nicht ganz einfachen Bedingungen hin-
terlassen.
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