THEODOR SEIDL

Heilsmaichtige Zeichen der Bibel

Am Beispiel des Alten Testaments

In seiner verdienstvollen TextsammIlung zur Sakramen-
tenlehre! hat der Jubilar unter den »Biblischen Leittex-
ten«?, die das sakramentale Handeln der Kirche be-
grinden, zutreffend einen Beleg aus dem Buch Daniel
gewihlt, der die Dialektik biblischer Gottesvorstellun-
gen auf eine Kurzformel bringt: »... Es gibt im Himmel
einen Gott, der Geheimnisse offenbart; er lief§ den Ko-
nig Nebukadnezzar wissen, was am Ende der Tage ge-
schehen wird« (Dan 2,28).

Die Spannung im Gottesbekenntnis Daniels bestitigen
beredt auch andere Werke und Schichten des Alten Te-
staments und erweisen sie als grundsitzliche Gegeben-
heit im biblischen Gottesbild: Der Gott Israels ist trans-
zendenter und immanenter Gott zugleich.

Er thront fern im Himmel und wahrt sein absolutes Ge-
heimnis; seine Majestit ist unangefochten, seine Hei-
ligkeit tiber alle irdische Heiligkeit erhaben.? Doch mit
gleichem Gewicht verkiinden alttestamentliche Schrif-
ten den Gott Israels als irdisch Gegenwirtigen, der sich
in Menschenbelange einmischt und nicht gleichgiiltig
auflerhalb der Welt thront, der sich vielmehr leiden-
schaftlich dem Geschick von Einzelvolk, Menschheit
und Einzelmensch widmet* und der sogar will, daf}
seine Heiligkeit auf die menschliche Glaubensgemein-
schaft Israel tibergehe: »Seid heilig, denn ich, Jahwe,
euer Gott, bin heilig« {Lev 19,2).

Diese weltzugewandte Seite des geheimnisvollen Got-
tes manifest zu machen, ist Basis und Ziel des Heils-
handelns einer Glaubensgemeinschaft. Dementspre-
chend enthalten die alttestamentlichen Glaubenszeug-
nisse viele Versuche gliubiger Menschen, das imma-
nente Wirken dieses transzendenten Gottes zu be-
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schreiben, die Spuren seiner Gegenwart zu markieren,

die Erfahrungen seines Weltwirkens mitzuteilen, um

auf Dauer an seinem Heilswirken teilzuhaben. Dies
geschieht in vielfiltigen Ausdrucksformen gliubigen

Handelns mit Zeichen und Zeichenhandlungen, mit

Gegenstinden und Gegebenheiten von Alltag und Na-

tur, besonders im Rahmen ihrer zyklischen Wiederkehr

in den Zeiteinheiten des Jahres.

Der folgende Beitrag will anhand der Zeugnisse des Al-

ten Testaments einen Uberblick verschaffen tiber die

vielfialtigen religiosen Ausdrucksformen im alten Isra-
el, mit denen sich Gliubige des Heilshandelns Gottes
versichern wollten. Diese Formen kommen gemaf} der
langen und komplexen Genese alttestamentlicher Tex-
te aus verschiedensten Epochen und Schichten des
Volkes Israel: Sie reprisentieren nebeneinander Reli-
gion und Kultur der Bauern und Halbse8haften, der
stadtischen Welt des freien, grundbesitzenden Burger-
tums, der hofischen Welt der Kénige und ihres Hof-
staats; es fehlt auch nicht an religiGsen Zeugnissen aus
den Klassen der Armen und sozial Mindergestellten.

Aus allen diesen Gesellschaftsschichten hat das Alte

Testament Glaubensiiberzeugungen tberliefert, die

sich in Zeichen und Zeichenhandlungen, in Kulten und

Riten manifestieren. Als Sammelwerk aus ca. acht Jahr-

hunderten enthilt das Alte Testament einen reichen

Fundus an religidsen Ausdrucksformen, an Versuchen,

den »Gott bei uns« in seinem Heilswirken zu beschrei-

ben und zu verkiinden.

Der Uberblick dazu geht schrittweise vor und fragt im

einzelnen:

1. Wo und wie hat der Israelit in Natur und Kultur Gott
erfahren und ihm mit den »Zeichen heiliger Orte«
Wohnung und Raum geboten?

2. Welche Ausdrucksformen persénlichen Glaubens
hatte der Israelit? Die Unterscheidung zwischen
Volksfrommigkeit und offizieller Frommigkeit er-
bringt nicht viel, da auch der offizielle Kult geprigt
war von persénlichen Frommigkeitsformen wie etwa
Opfer und Geliibde.5 Die personliche Frommigkeit
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ist das gemeinsame Merkmal religiésen Tuns in Fa-
milie, Wohnort und Staat. Was also sind die Zeichen
personlicher Frommigkeit?

3. Wie hat der Israelit versucht, das Géttliche im Ab-
lauf der Zeit zu finden, entweder in den zyklisch wie-
derkehrenden Gegebenheiten des Jahres oder in den
linear-einmaligen des Lebens, etwa in den Grenzer-
fahrungen von Geburt und Tod? Welche »Zeichen«
pragen solche »heiligen Zeiten«?

4. Wir werden den fiir zeichenhaftes Handeln besonders
ergiebigen Sonderbereich der prophetischen Verkiin-
digung befragen: Wie werden Gegebenheiten des All-
tags wie z.B. Essen, Trinken, Kleidung sowie Ereig-
nisse und Strukturen des Lebens wie Lebensgemein-
schaft, Liebe, Bund und Vertrag zum Zeichen des Ein-
bruchs des Gottlichen in das Leben von Einzelnen
und des Volksganzen? Was sind die bevorzugten
»Zeichen der Propheten«?

5. Welche prophetische Zeichen dienen speziell der
Ankiindigung kinftigen und endgultigen Heils, das
Gottes Immanenz und Transzendenz zur unverlier-
baren Einheit fiigt? Abschlieflend behandeln wir also
die »Zeichen kiinftigen Heilse.

Bei der Darlegung der Bereiche und ihrer Zeichen wer-

den uns zwei Fragen konstant begleiten:

- In welchen Zeichen und Gegebenheiten begegnet
und widerfahrt dem Menschen gottliches Heil?

- Mit welchen Zeichen, Zeiten, Orten bereitet der
Mensch gottlichem Heil den Weg, schafft Ebenen
und Schauplitze, daf ihm Heil geschenkt wird?

Oder kiirzer gefragt:

- Womit und worin schenkt Gott sein Heil?

— Was stellt der Mensch fiir Gottes Heilszuwendung
bereit?

Der Beitrag ist von der Uberzeugung getragen, daf} das

religitse Zeichenhandeln Alt-Israels legitimer, origini-

rer und in sich giltiger Glaubensausdruck fiir das

Heilshandeln Gottes ist und nicht zur Vor- und Vorbe-

reitungsstufe, die noch der Erfilllung und Entfaltung

durch das Christusereignis bedarf, degradiert werden
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kann. Diese Rangstellung verleiht den religitsen Zei-
chen Israels unmittelbar exemplarischen Charakter fir
die gliubige Existenz heute und fiir ihre Suche nach
adiquaten Zeichen gliubiger Uberzeugung vom heils-
wirkenden Gott.

1. Die Zeichen heiliger Orte

1.1 Natur

Der Israelit bewertet Elemente und Gegebenheiten der

Natur wie Biume, Steine, Wasserquelle und Berg als

Zeichen gottlicher Gegenwart. Das geschieht durch die

Anrufung des Gottesnamens, durch Altarbau und

Geliibde.

Die Naturelemente kénnen auch zu Erinnerungszei-

chen fiir besondere Gotteserfahrungen werden. Sie mar-

kieren also von Gott geschenktes Heil, kénnen aber
auch von Menschen bereitgestellte Orte fiir ein Kom-
men und Einwohnen Gottes werden. Im einzelnen:

a) Baum

— Abraham erfihrt an der »Orakel-Eiche« von Sichem
eine Jahwevision und baut dort einen Altar {Gen
12,6f).

— Ebenso zeichnet er die »Eichen von Mamre in He-
bron« aus, wo er sein Zelt aufschliagt (Gen 13,18).

- Nach einem Vertragsschlufl in Beerscheba pflanzt
Abraham eine Tamariske und ruft dort Jahwe unter
dem Namen »Gott, der Ewige« (El 6lam) an (Gen
21,31-33).

- Konig Saul und sein Hofstaat erfahren von Davids
Geschick auf der Flucht, »unter der Tamariske auf
der Hohe« von Gibea sitzend {1 Sam 22,6).

b) Stein

- Jakob nimmt den Stein, der ihm als Kopfkissen
wihrend des nichtlichen Traumerlebnisses in Bet-El
gedient hatte, stellt ihn als Steinmal (Massebe) auf
und salbt ihn. Der Stein wird sozusagen Grundstein
des Heiligtums von Bet-El (»Haus des Gottes El«|
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(Gen 28,16-19). Nach dem parallelen priesterschrift-
lichen Bericht in Gen 35,14f richtet Jakob in Bet-El
ein Steinmal als Gedenkstein fiir eine besondere
Gottesoffenbarung auf, begleitet von Ol- und Wasser-
riten.

Ein Steinhtigel bzw. ein Steinmal fungiert gleichsam
als gottlicher Zeuge beim Grenzvertrag zwischen
Jakob und Laban, bei dem die beiderseitigen Stam-
mesgottheiten unter Eid angerufen werden (Gen
31,51-54).

¢) Wasserquelle / Brunnen

Hagar gibt dem Quellort in der Wiiste, an dem sie
durch den Boten Jahwes eine neue Lebensperspekti-
ve erfihrt, den Namen »Brunnen des Lebendigen, der
nach mir schaut« (Gen 16,7-14).

Jahwe nennt sich in einer Scheltrede des Jeremia-Bu-
ches (Jer 2,13} selber »den Quell des lebendigen Was-
sers«, den Israel gegen briichige Zisternen einge-
tauscht hat.

In den Tempelvisionen der Propheten Ezechiel
{47,1.6-9) und Joel (4,18) entspringt im Jerusalemer
Tempel eine Quelle, die das Land heilt und trinkt.

d) Berg / Hohe

Die Erprobung Abrahams durch die Opferung seines
Sohnes findet auf einem bestimmten, von Gott zu-
gewiesenen Berg statt. Abraham benennt ihn nach
der dort gemachten besonderen Jahweertahrung:
»Jahwe wird sehen« (Gen 22,1.2.14).

Die Opfer- oder Kulthohe ist der hiufig genannte
Schauplatz grofier Opfer der Konige Israels (2 Kon
16,4; 23,15) wie des Volkes, die freilich aus der spi-
teren Sicht der Verfasser verurteilt werden.

Der Israelit begegnet also dem Géttlichen in den Grund-
elementen der Natur. Dabei setzt er Natur und Gott
nicht einfach gleich, vielmehr vollzieht er im Erleben
und im Handeln mit diesen natiirlichen Zeichen
Grundgegebenheiten und Gesetzmifligkeiten seiner
Existenz bewuft und gliubig nach:

dafl er lebt und Lebensquellen fiir die Erhaltung sei-
nes Lebens braucht (Wasser),
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— daf er sich seine Lebensgrundlage schaffen muf}, um
auf sicherem, verlafilichem Grund zu stehen (Stein),
— daf er Leben empfingt und weitergibt (der Baum als
Sinnbild der Fruchtbarkeit),
- daf sein Leben Schutz und Geborgenheit, aber auch
Horizonte und Perspektiven braucht (Berg).
Diese Grundvollziige des Lebens - realisiert und erlebt
an den Grundelementen der Natur — verweisen den
glaubigen Menschen auf die Quelle und die Ursache des
Lebens tiberhaupt, auf Gott, den Schopfer allen Lebens.
In dieser Weise werden die Gegebenheiten der Natur in
Israel zu Zeichen fiir Gott, der Ursache und dem Aus-
gang allen Lebens; dies geschieht fernab aller Identifi-
kation von Natur und Gott.
Der Mensch hat nun oft das Bediirfnis, diese Elemen-
tarzeichen der Natur, in denen ihm das Gottliche und
der gottliche Ursprung seines Lebens begegnen, auszu-
grenzen und sie aus dem profanen (alltiglichen) in den
sakralen (nicht alltiglichen, besonderen, heiligen) Be-
reich zu tberfithren. Dazu dienen die Benennung des
Ortes unter Anrufung des Gottesnamens oder Riten
wie Salbung, Trank- oder Speiseopfer. Dies drickt das
Verlangen des Menschen aus, das Gottliche festzuhal-
ten, ihm Wohnung und Dauerstitte zu bereiten, um es
ganz zu beherbergen. Doch ist sich der Glaubige des Al-
ten Orients stets bewuf$t, dafl er Gott nicht festhalten,
ihn auch nicht zur Gegenwart zwingen kann: Gott
kann kommen und Wohnung nehmen, er kann aber die
Behausung, die ihm der Mensch anbietet, jederzeit auch
wieder verlassen. Gott steht nicht in der Verfigung des
Menschen und seiner fiir das Gottliche verwendeten
Zeichen.
Als religionsgeschichtlicher bzw. archiologischer Beleg
zu diesem Bereich der natiirlichen Heilszeichen bleibt
noch nachzutragen: Der Baum als Zeichen des Gott-
lichen ist im Kulturraum des Alten Orients ikono-
graphisch gut bezeugt.” Er ist begleitendes Bild, dann
auch stilisiertes Symbol der Gottin und markiert
Fruchtbarkeit und Lebensweitergabe. In der doppel-
deutigen, auch alttestamentlich belegten Bezeichnung
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Aschera lebt diese Vorstellung fort: Aschera ist Name
der Gottin, aber auch ihr Kultsymbol in Gestalt eines
Baums.®

Steinmale in Form von aufgerichteten Kultsteinen
{Masseben) sind in Einzel- und Reihenform ebenfalls
archiologisch gut bezeugt. Sie reprisentieren nach
heutiger Kenntnis mannliche und weibliche Gotthei-
ten.’

1.2 Kultur

Das zum Bediirfnis des Menschen Gesagte, das Gottli-

che auszugrenzen und festzuhalten, gilt in besonderem

Maf fir die Heilszeichen, die der Israelit in den Berei-

chen von Dorf- und Stadtkultur und ihrer Zivilisation

bereitstellt und gebraucht.

Allen voran das Heiligtum in seinen vielfiltigen For-

men. Es dient, wie Ex 25,8 exemplarisch formuliert, als

»Wohnung Gottes in der Mitte der Menschene.

Dabei gilt: Das Heiligtum entspricht in Grofle und Ar-

chitektur in der Regel den Lebensformen und Erschei-

nungsweisen menschlicher Wohnung und Wohnkultur:

— Das Zelt gilt als bewegliches Heiligtum der Nicht-
oder nur Halbse3haften.!0

- Der Kultplatz des frithisraelitischen Dorfes mit Altar
und Massebe!! unter freiem Himmel dokumentiert
den provisorischen Charakter dieser ersten Siedlun-
gen im Gebirge und gibt vielleicht das Modell fiir die
spatere Bama, die Kult- und Opferhohe ab {1 Sam
9,12£.19.25).12

- In einem Grenz- und Garnisonsort der frithen Ké-
nigszeit wie Arad hat das gemauerte Heiligtum die
Form eines Breitraumhauses, Grundtypus der dorfli-
chen Wohnkultur in Israel; es beherbergt in seinem
Zentrum {Adyton) Massebe und Riucheraltirchen.!®

- Nur die Stadtkultur kennt den Tempel als Grofhei-
ligtum; er entspricht als Wohnung der Gottheit (de-
bir) dem Palast (hékal), der Wohnung des die Gott-
heit reprisentierenden Konigs.!* Tempel und Palast
stehen in lokaler und ideeller Nihe. Dies gilt auch
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fiir den Jerusalemer Tempel, wie alttestamentliche
Texte mehrfach bezeugen.!®
So sehr die Einzelheiten der Jerusalemer Tempelanlage
und ihre Verinderungen im Laufe der Epochen und Bau-
phasen auch umstritten sind,'* die Grundelemente
eines altorientalischen Tempelbaus und ihre Funktion
sind erkennbar. Der Jerusalemer Tempel folgt dem Bau-
schema eines nordsyrischen Langhaustempels!’ und
gliedert sich in drei Bereiche: Ulam (Vorhalle), Hekal

{Halle) und Debir (Allerheiligstes).

Flir unseren Zusammenhang ist interessant, daf} der

Debir die Wohnung der Gottheit ist, die in der Regel

durch die Statue oder das Gotterbild im Debir priasent

ist. Ob der Jerusalemer Tempel in der Frithzeit ein

Jahwebild oder eine Jahwestatue aufgewiesen hat, ist

umstritten.!®* Die alttestamentlichen Texte bezeugen

als Substitut fiir die Prisenz Jahwes im Allerheiligsten
des Jerusalemer Tempels den Kerubenthron und die

Lade; letzterer werden unterschiedlichste Funktionen

zugeschrieben:

— Sie gilt als gottliches Zeichen und Schutzpanier aus
den Philisterkimpfen (1 Sam 4-6; 2 Sam 6).

— Sie firmiert zusammen mit dem Kerubenthron als
leerer Gottesthron und betont so die Transzendenz
Jahwes; denn Jahwe hat seinen Thron im Himmel,
die Erde ist blofy »Schemel seiner Fiifle« (Jes 66,1).

— In den spiten Pentateuch-Texten erfiillt sie nur noch
funktionale Zwecke: Sie ist Behiltnis fiir die Bundes-
urkunde (Ex 25,21) bzw. die Gesetzestafeln (Dtn
10,1-5) oder sie ist in der priesterlichen Tradition die
Stitte der Sithne und Reinigung Israels, des Heilig-
tums und seiner Priester am Verschnungstag.'

Einige Einrichtungsgegenstinde im Jerusalemer Tem-

pel lassen noch erkennen, daf} die Tradition eines Got-

tesbildes oder einer -statue fortlebt:0

— Der Schaubrottisch und die Schaubrote (Ex 25,23-30)
sind Restelemente der Mafinahmen zur Versorgung
der Gottheit und der Pflege ihrer Statue durch die Be-
reitstellung von Speisen.

— Der goldene Leuchter mit sieben Armen und sieben
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Lichtern (Ex 25,31-40) bildet evtl. auch ein symboli-
sches Substitut fiir die nicht (mehr) vorhandene Sta-
tue im Allerheiligsten, wie auch die fiinfte Vision
Sacharjas (Sach 4,1-3) vermuten lassen kdnnte.
Zur Grundausstattung des Jerusalemer Tempels gehort
auch der Altar (Ex 27,1-8). Er stand im Tempelhof und
diente der Darbringung der Brandopfer. Seine Funktion
unterscheidet sich freilich von der Bestimmung frithe-
rer Altire als Gedenkorte, wie dies z. B. in Gen 12,6-9;
33,18-20; 35,7 geschildert ist.
All die genannten Zeichen heiliger Orte in ihren unter-
schiedlichsten Spielarten in Wiste, Dorf und Stadt
dienen dem einen Ziel, dem Gottlichen oder, biblisch
gesprochen, dem »Gott unter uns« Wohnung zu berei-
ten.
Der Gliubige kann an der heiligen Stitte und ihren Ein-
richtungen und Zeichen Gott im Bild schauen, also sei-
ne heilvolle Gegenwart erfahren; er kann sich der gott-
lichen Heilstaten erinnern {Lade) und sich ihrer neu
vergewissern; er kann sich wieder an der Weisung Got-
tes orientieren — und er kann, wie im Folgenden be-
leuchtet werden soll, die Zeichen seiner eigenen per-
sonlichen Frommigkeit als Ausdruck seines Dankes,
seiner Bitte, seiner Hoffnung vollziehen.

2. Die Zeichen persénlicher Frommigkeit

Spirlich flieflen die Quellen tber individuell gebrauch-
te Heilszeichen, besonders fiir die frithe Zeit Israels.
Wenigstens erlaubt das mehrmalige Vorkommen der
Teraphim (Gotterbilder} im Alten Testament?! die An-
nahme, daf im Rahmen von Familien- und Hauskulten
Gotterbilder verehrt wurden, die Gliuck und Konti-
nuitit der Grofifamilie und die Verbindung mit ihren
vergottlichten Ahnen garantieren sollten.?? Gerade hin-
ter der kritischen Ironie der Erzihlung von Rachels
Diebstahl der Teraphim (Gen 31,19.30-35) wird die Be-
deutung dieser Heilszeichen fiir die personliche From-
migkeit in der Familie deutlich spiirbar.
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Die Archiologie hat uns den Gebrauch von Amuletten
als besonders intimen Zeichen personlicher Frommig-
keit auch fiir Israel verbiirgt?}, und zwar als Grabbeiga-
be mit Segenswiinschen, die dem aaronitischen Segen
(Num 6,22-27) ganz nahe stehen.

Das vorziiglichste Zeichen persénlicher Frommigkeit
ist das Opfer, das mit einer Geliibdedarbringung paral-
lel gehen kann. Die Erzdhlung von 1 Sam 1 liefert einen
Musterbeleg fiir das frithe Verstidndnis des Opfers in Is-
rael: Eine Familie begibt sich einmal im Jahr zum Hei-
ligtum (Schilo), um Gott zu verehren und ihn durch Op-
fer gnidig zu stimmen (1,3); denn Opfer ist Gabe an die
Gottheit, damit die Gottheit ihrerseits wieder reichlich
gibt (lat. do, ut des). Das Opfer kann, wie in diesem be-
sonderen Notfall der Familie, mit Gebet und Geliibde
verbunden und damit in seiner Wirkung verstarkt sein
(1,10-13). Auch die Erfullung des Geliibdes wird von
(Dank-) Opfern begleitet (1,24-27).

Diese Grundintention des Opfers als vornehmstes Zei-
chen personlicher Bindung an die verehrte Gottheit
bleibt sicher auch bei den spiteren koniglichen Grofop-
fern erhalten, wie sie z. B. in 2 Kon 16,10-16 geschildert
sind, auch wenn dort, und besonders in der priesterli-
chen Opfertora von Lev 1-7, die Systematisierung der
Opfer nach Opfermaterie {tierisch und pflanzlich), Op-
ferart (Ganzbrand-, Teil-, Gabe-, Schlachtopfer) und Op-
ferwirkung {Schuld- und Stindopfer zur Entsithnung) im
Vordergrund steht.

In aufgeklirten Kreisen der Nachexilszeit ~ eindrucks-
voll dokumentiert im Ps 50,7-15 - ergibt sich eine
schopfungstheologisch bedingte Wende in der Bewer-
tung der Opfer: Jahwe als universaler Weltengott und
Schopfer alles Lebendigen (50,10-12) braucht keine Op-
fer zu seiner Versorgung; der Mensch bedarf des Opfer-
zeichens, um Gott flir seine immer neuen Gaben zu
danken. So veridndern sich Motiv und Funktion sowie
Bedeutung der Opfer: Sie dienen nicht mehr dem Be-
dirfnis der Gottheit, sondern driicken das anhaltende
menschliche Bediirfnis aus, Lob und Dank fiir von Gott
Empfangenes zu sagen.

74



Es entspricht dem aufgeklirten Programm der Psalmen
50 und 51, daf} sie das »Lobopfer der Lippen« als das
addquate Ausdrucksmitte]l menschlichen Danks fiir
gottliches Heil propagieren {50,14; 51,17-19).

Ernst gemacht hat mit dieser Neudefinition und Um-
widmung des alten Opfers der Beter des 40. Psalms,
wenn er statt der Tier- und Speiseopfer eine Schriftrol-
le (megilla) als Votivgabe ins Heiligtum bringt {40,7.8),
der er seinen Schicksalsweg, aber auch die Erfahrung
seiner Rettung aus tiefer Not (40,3) anvertraut hat, und
die er als exemplarische Lobopfergabe darbringt (40,4).2¢
Die deuteronomische Theologie, die in Vielem eigene
Wege geht, entwickelt ihre besonderen Zeichen persoén-
licher Frommigkeit, die hier auch deswegen genannt
seien, weil sie bis heute die tigliche und hiusliche
Gebetspraxis gldubiger Juden zeichenhaft begleiten.

Es sind die Zeichen (6tot), gebunden ans Handgelenk,
der Schmuck auf der Stirn (totapot) und die Schrift auf
den Tiirpfosten (meziizét) (Dtn 6,8.9), die den Israeliten
an die Treue zu Gesetz und Recht ermahnen (6,1} und
an das taglich zu erneuernde Bekenntnis, »Jahwe ist der
Eine«, erinnern sollen (6,4).

Diese von deuteronomischen Idealen geprigten Zei-
chen driicken die Uberzeugung aus, dafl der einzelne
Glaubige in Israel durch Gebetsobservanz und Jahwe-
bekenntnis Wege personlichen Heils finden und auf ih-
nen zum Ziel eines gegliickten Lebens gelangen kann:
»Jahwe hat uns verpflichtet, alle diese Gesetze zu hal-
ten..., damit es uns das ganze Leben lang gut geht und
er uns Leben schenkt, wie wir es heute haben« (6,24).
Die heutige jidische Praxis, mit dem Bekenntnis des
Sema’ Jisra'el (Hore, Israel) und dem Anlegen der Ge-
betsriemen (Tefillin) nach Dtn 6,4.8 den Tag gliubig zu
gliedern, fihrt uns nun zu den Ausdrucksformen der
alten Israeliten zuriick, die die gepriagten Zeiten des
Lebens, der Woche und des Jahres als Begegnungen mit
dem Heil zuwendenden Gott begreifen und deuten.
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3. Die Zeichen heiliger Zeiten

3.1 Lebenszyklus

Die mit dem Lebensanfang und -ende verbundenen
Grenzerfahrungen des Menschen haben auch in Israel
zu religidsen Ausdrucksformen und Begleithandlungen
gefithrt, die diese die Glaubensgemeinschaft beschen-
kenden, aber auch gefihrdenden Vorgiange unter Schutz
und Geleit Gottes stellen sollen.

Fiir den Lebensanfang kennen wir bei der Geburt nur
den Akt der Namensgebung (Gen 29,31-30,24), der ja
im semitischen Kulturbereich in der Regel eine dan-
kende, bittende, bekennende Gebetshandlung darstellt,
insofern die semitischen Personennamen meist sog.
theophore, also Gott als Handlungssubjekt nennende
Satznamen sind (z. B. JiSma~El »Gott moge horen«).
Ganz besondere Bedeutung und Hervorhebung erhilt
der Akt der Beschneidung der minnlichen Erstgeburt
am siebten Tag nach der Geburt: Die priesterliche
Theologie und Gesetzgebung interpretiert ihn als Zei-
chen des Bundes zwischen Jahwe und Israel (Gen
17,9-11) und erhebt ihn zum Identititsmerkmal Israels,
das im Exil unter fremden Volkern lebt.

Weniger bekannt ist, dafy der Zeitpunkt der Entwoh-
nung des Kindes von der Mutterbrust rituell begangen
wurde: Gen 21,8 spricht von einem hiuslichen Fest-
mahl, das Abraham bei der Entwhnung Isaaks aus-
richtete; Hanna zieht zur Entwéhnung Samuels mit rei-
chen Opfergaben zum Heiligtum (1 Sam 1,24f).

Im Kontext altorientalischer Kultur erstaunt es nicht,
dafl auch in Israel das Lebensende des Menschen von
allerlei zeichenhaften Handlungen begleitet war, die
vor allem die Uberlebenden vor den Gefihrdungen der
Todesdimonen schiitzen und ihnen die Lebenszusage
Jahwes vermitteln sollten. Freilich erfahren wir davon
nur wenig und dann vor allem indirekt, wie z. B. in ei-
ner Volksklage Jeremias (Jer 16,5-8): Totenklage und
»Kondolenzbesuch« (16,5) gehoérten offensichtlich
ebenso dazu wie apotropdische Riten zur Abwendung
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von Todesdimonen (16,6) und vor allem das Reichen
von »Trauerbrot« und »Trostbecher« {16,7): Das sind
bewufdt gesetzte Lebenszeichen, die zur Fortfiihrung
des Lebens ermutigen und den kontinuierlich flief}en-
den Lebensstrom bezeichnen sollten. Der in 16,5 ge-
wihlte Ausdruck fiir derlei Kultmahlbriuche (marzih)
taucht in Ugarit im Zusammenhang mit dem Toten-
und Ahnenkult auf und konnte auch fir Israel derarti-
ge kriftigende und sensitive Heilszeichen im Rahmen
des Totenkults erschliefien lassen.?

So war der gesamte Lebenszyklus in Israel von heils-
michtigen Zeichenhandlungen umgriffen.

3. 2 Wochenzyklus

In der Reihe der sechs Arbeitstage erfihrt der siebte Tag
in Israel eine besondere zeichenhafte Betonung als von
den vorausgehenden Tagen »ausgesonderter«?¢ Ruhetag
mit striktem Arbeitsverbot und strenger Ruhepflicht
fiir das ganze israelitische Burgerhaus.””

Die Dekalogfassungen des Sabbatgebots (Ex 20,8-11;
Dtn 5,12-15) bringen den »Sabbat« genannten siebten
Tag erstmals in Beziehung zu Jahwe (Ex 20,10; Dtn
5,14); die spiter angefiigten Begrindungen (Ex 20,11;
Dtn 5,15} liefern die theologischen Motivationen nach
und verankern den Sabbat in der Schépfung bzw. im
Exodusereignis.

Im Exil wird die strenge Beobachtung des Sabbats zu-
sammen mit der Beschneidung zum Identititszeichen
Israels.

3. 3 Jahreszyklus

Die Gliederung des Jahres geschieht nach dem Zeugnis

der dltesten Texte?® durch drei Feste, die Zentralereig-

nisse des bauerlichen Jahres, nimlich Erntevorginge

markieren:

- das Fest der ungesiduerten Brote (massot) im Frith-
jahr, wohl nach Abschluf} der Gerstenernte;

~ das Wochenfest (chabiiot) nach der Weizenernte;
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— das »Fest der Lese an der Jahreswende« (hag ha = "asip
t - gqupat ha = $andjwahrscheinlich zur Wein- und Oli-
venernte im Herbst.

Frithjahrs- und Herbstfest erfahren jeweils Ausweitung

und Erginzung: Das Fest der Ungesduerten Brote wird

mit Pascha verbunden (Lev 23,4-8; Ex 12,2ff.14ff), das

Herbstfest entfaltet sich in drei Festen: Neujahr-, Ver-

sdhnungstag, Laubhiittenfest (Lev 23,23-36).

In diesem Spitstadium sind die Hauptfeste mit Opfer-

begingnis und Festversammlung angereichert (Lev

23,4-38), was zusitzlich verdeutlicht, da3 die im Jah-

reskreis wiederkehrenden Zeiten besondere Heilsbegeg-

nungen vermitteln.

Das Zeugnis der Propheten war bei der Erarbeitung der

heilsmichtigen Zeichen des Alten Testaments schon

mehrfach wertvolle Quelle. In den letzten beiden Ab-
schnitten des Beitrags sollen ausschlieflich die Prophe-
ten mit ihren Zeichenhandlungen und zeichenhaften

Aussagen bzw. Bildern zur Sprache kommen. Damit be-

zeugen sie besonders eindrucksvoll Gottes Nihe zu den

Menschen.

4. Die Zeichen der Propheten

Propheten in Israel unterstiitzen ihre im Vordergrund
stehende Wortverkiindigung bisweilen durch Zeichen
und Zeichenhandlungen.” Dies geschieht aus Griinden
der Veranschaulichung ihrer Botschaft, der Bekrafti-
gung ihrer Mahnung, der Drohung und Verheiflung,
durchaus noch in der Uberzeugung der magischen
Wirksamkeit des gesetzten Zeichens. Dies wird beson-
ders deutlich bei den Zeichenhandlungen, die Mose und
Aaron in prophetischer Funktion mit ihrem Stab vor
dem Pharao vollfithren und damit die Plagen iiber Agyp-
ten verhingen (Ex 7,8-8,15). Auch bei Jeremias Zei-
chenhandlung des Jochtragens (Jer 27; 28) ist die magi-
sche Wirkung der prophetischen Aktion auf seinen Pro-
phetenkollegen Hananja und das Volksganze spiirbar.

Bei den folgenden Beispielen prophetischer Zeichen-
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handlungen soll jeweils nach ihrer Leistung und Aus-

sage sowie nach ihrer Wirkung gefragt werden: Welche

Aussagen des Propheten will das Zeichen unterstrei-

chen, welches seiner Anliegen verdeutlichen? Was be-

wirkt das Zeichen, was ist Folge der Zeichenhandlung?

- Das Uberwerfen des Prophetenmantels Elijas tiber
seinen Nachfolger Elischa in 1 Kon 19,19-21 driickt
die Absicht Elijas aus, die Kontinuitit seiner Prophe-
tenrolle auch nach seinem Weggang zu gewihrlei-
sten. Es bewirkt unmittelbar und mit fast magischer
Kraft den Gesinnungswandel Elischas, der den bishe-
rigen Beruf und die Geborgenheit seiner Familie auf-
gibt und sich in die Nachfolge Elijas begibt. Aus der
Entriickungsgeschichte Elijas (2 Kon 2} wird deut-
lich, da die Ubernahme des Prophetenmantels
durch Elischa auch die Ubertragung der Amtsvoll-
machten und Berufscharismen seines Vorgingers be-
wirkt (2 Koén 2,8.13f).

- Bei den Zeichenhandlungen, mit denen Elischa
menschliche Not und Mingelerscheinungen wen-
det®, bentitzt der Prophet keine speziellen Zeichen,
sondern tbernimmt menschliche Gegebenheiten
und Vorfindlichkeiten wie Mehl {2 Kén 4,41}, Brot
und Kérner (4,42), Olgefifie (4,3-7), um mit der ge-
samten Zeichenhandlung Jahwe als heilswirksamen,
lebensspendenden und -erneuernden Gott zu verge-
genwdrtigen. —

In dhnlicher Weise werden die zeichenhaften Hand-
lungen Jesu an den hilfsbediirftigen Menschen seiner
Zeit zu Grofizeichen fiir die gottliche Fille und den Se-
gen der anbrechenden Heilszeit in der Basileia Gottes.

- Wenn Jeremia im Auftrag Jahwes einen leinenen
Girtel um seine Hiiften legt (Jer 13,1.2), dann will er
dem Haus Juda bildhaft vor Augen fithren, welchem
Gott es sich in Treue, Anhinglichkeit und Liebe hit-
te ausschliefllich anschmiegen?® sollen (13,11). Die
Wirkung dieses Zeichens war also urspriinglich auf
Judas Umkehrbereitschaft und erneuerte Ganzhin-
gabe an Jahwe gerichtet. Da das Volk sich verweigert,
verwandelt sich das primire Heils- und Liebeszei-
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chen des Giirtels in ein Unheilszeichen, das Juda Ver-
derben und Untergang ankindigt (13,3-10).

— Der Befehl Jahwes an Ezechiel im Rahmen seiner Be-
rufungsvision, die Buchrolle zu essen (Ez 2,8-3,3),
zielt auf die Notwendigkeit der Annahme und der
Verinnerlichung der aufgetragenen Botschaft durch
den Propheten; es ist die Voraussetzung seiner Wirk-
samkeit und Verkiindigung. Obwohl die Buchrolle
mit einer Negativbotschaft beschrieben zu sein
scheint (2,10), iibt sie auf den Propheten angenehme
Wirkung aus und schmeckt »siil wie Honige. —

In der Ubernahme dieser Zeichenhandlung in Offb
10,8-11 ist dagegen die Wirkung auf den Seher ambi-
valent: »SUfl im Mund, bitter im Magen« (Offb 10,10}.

- Gerade im Hinblick auf die christliche Zeichenhand-
lung der Eucharistie scheint ein letztes prophetisches
Heilszeichen noch erwihnenswert: der Los- und
Schicksalsbecher. Er ist in den Psalmen Bild fir das
»Gliickslos« des Erb- und Besitzanteils, den Jahwe
dem Beter zuteilt3?, oder das Zeichen der Segensfil-
le, die Jahwe in reichem Maf} gewihrt.® Bei den Pro-
pheten?® wird er zum Zornesbecher Jahwes, der Israel
im Gericht taumeln macht. Doch unter den Vorzei-
chen gewendeten Ungliicks und kommenden Heils
nimmt Jahwe Israel den Taumelbecher aus der Hand
(Jes 51,22) und kredenzt auf dem Zion beim Festmahl
aller Volker erlesenste Freudenweine (Jes 25,6}.3

Mit dem in der Heilsprophetie positiv bewerteten, aber

sonst stets ambivalenten Bechersymbol® sind wir beim

letzten Bereich angelangt, den Zeichen und Bildern, mit
denen die eschatologische Prophetie das ersehnte kiinf-
tige Heil ansagt.

5. Die Zeichen kiinftigen Heils

Nach dem Exil driicken Propheten die Hoffnung auf
geinderte Zeitverhiltnisse in vielen Bildern aus. Be-
kannt ist daraus z.B. das Bild von der neu griinenden
Wurzel Jesse geworden (Jes 11,1}, das die realistische
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Heilserwartung auf die wieder auflebende David-Dyna-
stie manifestiert.
Andere Prophetentexte verlagern ihre Hoffnungsvisio-
nen auf fernere Zeiten, auf die Endzeit, die vollig ge-
wandelte Verhiltnisse in Gesellschaft und Zusammen-
leben der Menschen bringen soll. Daraus verstehen sich
die eschatologischen Heilszeichen, die dort dominie-
ren: Stadt, Kleider, Ehe, Mahl sind aus Alltag und Ge-
sellschaft vertraute Groflen und firmieren als Chiffren
fiir von Gott vollig gewandelte und verinderte Gesell-
schaftsverhiltnisse, fiir eine neue Welt, in der die Span-
nung zwischen Gottes Transzendenz und Immanenz
aufgehoben ist.

Allen Bildern voran steht das einprigsame Heilszeichen

der Stadt:

— In den Stadtliedern von Jes 25,1-4 und 26,1-6 kon-
trastieren die vernichtete feindliche und die von
Jahwe erneuerte Stadt. In Jes 60 wird Zion selbst zum
Sinnbild und Gehalt der neu aufgegangenen und er-
schienenen kabod JHWH (der »Herrlichkeit« Got-
tes): Durch die Bewegung, die Jahwe erneut auf Zion
zu macht, geriit sie selbst in Bewegung und bewegt
die Volker, in Scharen und mit Schitzen zu ihr zu
kommen. Die neu erleuchtete und vom Lichtglanz
Jahwes durchflutete Stadt kann dieses Licht fiir im-
mer bewahren, weil Jahwe ihr ewiges Licht ist {60,20;
vgl. Offb 21,23).

— Im unmittelbaren Kontext dazu {Jes 61,3} wird der
Alltagsgegenstand des Kleides zum Zeichen kiinfti-
gen Heils und vollig gewandelter Verhiltnisse: Der
von Jahwe gesalbte Prophet kleidet die Trauernden
Zions neu. Er befreit sie von den schmutzstarrenden
Lumpen und den farblosen Trauergewindern und
stattet sie mit festlichem Kopfschmuck und Salbol
aus. Das neue, wohlriechende Freudenkleid wird
zum Zeichen fiir die verwandelte Stadt, ihr dufleres
Erscheinungsbild zeigt ihren inneren Wandel an.

— Dabher findet Zion wieder Anklang bei ihren Braut-
werbern. Jes 62,1-5, geprigt von Liebes- und Ehe-
metaphorik, erklirt den Zustand der Verddung und
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Vereinsamung fiir die Stadt als beendet und preist sie
als briutliche Erscheinung, an der sich auch Jahwe
erfreut. Noch deutlicher spricht Jes 54,4-8 von einem
erneuerten Liebesbund zwischen Jahwe und seiner
Stadt, die er als seine unvergessene Jugendliebe wie-
der heimholt. So wird in diesen eschatologischen
Texten das brautlich liebende Verhiltnis von Mann
und Frau zum Heilszeichen fiir die nie erkaltende,
brautlich werbende Liebe Gottes zu seinem Volk.
Das Zeichen des Mahles driickt auch in der prophe-
tischen Eschatologie hochste Gemeinschaft mit Gott
und der Menschen untereinander aus. Wenn Gott
selber beim endzeitlichen Mahl der Jesaja-Apokalyp-
se (Jes 25,6-8) Gastgeber und Mahlherr aller Volker
ist, dann hat er als universaler Weltengott die le-
bensbedrohlichen Barrieren zwischen den Volkern
beseitigt und damit die Ursachen fur Tod und Zer-
storung auf der ganzen Erde. So wird gerade das Mahl
das intensivste Heil- und Hoffnungszeichen fiir den
kiinftigen Aon und seine ungebrochene und unge-
triibte Gemeinschaft mit Gott, ein zentraler Aspekt,
der auch unsere eucharistische Mahlfeier prigt.

Resiimee

Der Beitrag soll in vier Schlufithesen zusammengefafit
und aktualisiert werden:

1.

82

Der Israelit drang in der Begegnung mit den Grund-
elementen der Natur zum Glauben an den gottge-
wirkten Ursprung allen Lebens vor und erfuhr sie als
Zeichen gottlicher Nihe. Er hielt diese Gotteserfah-
rung durch verschiedene zeichenhafte Einrichtungen
fest und bereitete dem gottlichen Geheimnis in Hei-
ligtum und Tempel Wohnstatt.

Die Naturbezogenheit der Glaubensfindung und Glau-
bensbegriindung in Israel ermutigt den Menschen un-
serer Tage, aus seiner neu gewonnenen Beziehung zur
Natur das Geheimnis des Lebens bewuft wahrzuneh-
men und zum Geheimnis Gottes vorzudringen.



2. In verschiedenen Zeichen und Institutionen person-

licher Frommigkeit, die stark dem Wandel von Ge-
sellschaft und Kultur unterworfen waren, gewann
der Israelit seine je eigene, origindr geprigte Bezie-
hung zu Gott.
Die Ausdrucksformen von Glaube und Frommigkeit
heute sollten sich entsprechend der so unterschiedli-
chen Voraussetzungen und der so verschiedenartigen
kulturellen Wurzeln der Menschen unserer Tage ent-
falten durfen; ihrer multikulturellen Vielfalt sollte
breiter Spielraum eingeriumt werden.

3. Der Israelit erfuhr die prigenden Ereignisse des per-
sonlichen und beruflichen Lebens als besondere Be-
gegnungen mit dem Gottlichen und verlieh dem in
Festzeiten und Riten beredten Ausdruck.

Die in unserem Kulturkreis iiberlieferten und noch
praktizierten Zeiten, Zeichen und Gebriuche wiren
von daher auf eine Sinnmitte hinzufithren und von ih-
rer urspriinglich religivsen Qualitit her neu zu beleben.

4. Die Propheten in Israel verdeutlichten Willen und

Weltplan Gottes durch ausdrucksstarke Zeichen und
Zeichenhandlungen, die dem Erfahrungsbereich der
Menschen ihrer Tage nahe waren.
Die Sinnhaftigkeit biblischer Verkiindigung heute
wird auch an der Sinnlichkeit der Vermittlung und
der Verstehbarkeit ihrer Vermittler gemessen. Die
Konkretheit und Bildhaftigkeit biblischer Texte ist
eine Chance fiir die lebendige Ubertragung ihrer Ge-
halte in unsere Zeit.

Insgesamt wollte der Beitrag deutlich machen, welch

breiten Fundus an Zeichen fir die Erfahrung des Gottli-

chen und an Zeichenhandlungen fiir die heilvolle Begeg-
nung mit Gott das Alte Testament bereitstellt. Es sind

Schitze, die noch kaum gehoben, geschweige denn fiir die

Systematik einer christlichen Sakramentenlehre frucht-

bar gemacht sind. Sie enthalten reiche Anregung auch fir

unsere gottesdienstliche Praxis und bibelkatechetische

Vermittlung. Sie ermutigen uns schlieflich zu einer sin-

nenfreudigen Verkiindigung, die mit Zeichen und Bild die

Heilsmichtigkeit unseres Gottes in Szene setzt.
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