Zerbrochene Zier

Tempel und Tempelzerstérung in den Klageliedern (Threni)

Von Christian Frevel, Kéin

Denn deine Knechte haben an ihren Steinen Gefallen gefunden,
und mit ihrem Schutt haben sie Mitleid.
(Ps 102,15)

1. Einleitung

Die folgende Untersuchung beschiftigt sich mit der theologischen
Dimension der Tempelzerstérung 587 v. Chr. Untersuchungsobjekt
sind die funf Klagelieder, denen man gewdhnlich eine Tuchfithung
mit der Katastrophe zuzubilligen geneigt ist. Es kann als Gemeinplatz
gelten, daB das Exil hohe Bedeutung flir das Werden der biblischen
Literatur hat'. Emst Axel Knauf spricht jiingst vom Exil als der » Wie-
ge des biblischen Israel als dem Volk der Tora«* und Ursula Struppe
von einem literarischen »Boom«’, den das Exil ausgelost habe. Da3

! Zur jungeren Diskussion um das babylonische Exil, dessen Umfang und Bedeutung vgl.
L.L. Grabbe, Capticity (1998); H M. Barstad, Myth (1998); E.A. Knauf, Land (2000); U.
Struppe, Exil (2000).

? E.A. Knauf, Land (2000) 132. Mit C. Uehlinger, Art. Bilderkult (1999) 1568f; ders.,
Bilderverbot (1999), und H. Niehr, Cult Statue (1997), allerdings sicht Knauf das Exil
auch als Wasserscheide der Bildlosigkeit und des Monotheismus: »Im Tempel von
Jerusalem war der Gott YHWH durch sein Bild priisent und hatte eine Frau neben sich«
(ebd. 132). Wihrend der zweite Teil m.E. die volle Zustimmung erfordert (vgl. C. Fre-
vel, Aschera [1995]), durfte der erste Teil derzeit sehr umstritten sein. Beide Aspekte
sind fir die Frage nach den Dimensionen des Verlustes in der Tempelzerstdrung nicht
ohne Belang. Fir die Frage der Partnerschaft JHWHs ist m.E. auf die unter Joschija
kulminierenden Bestrebungen zur AusschlieBlichkeit JHWHs im Jerusalemer Tempel
hinzuweisen, die zu einer Dissoziierung von JHWH und Aschera im Tempelkult fihrten
(Dtn 16,21; 2 K6n 21,7; 23,4-6). Die Trennung JHWHs von »seiner Partnerin« ist also
nicht primir als Folge der Zerstdrung des Tempels zu beschreiben. Die Diskussion um
ein JHWH-Kultbild im Jerusalemer Tempel, die fur die Frage nach Dimensionen des
Verlusts in der Tempelzerstdrung ebenfalls von erheblicher Bedeutung ist, kann und soll
hier nicht gefithrt werden. MLE. ist es nach wie vor plausibel, kein JHWH-Kultbild im
vorexilischen Jerusalemer Tempel anzunehmen. Vgl. zur Begriindung: C. Frevel, »Du
sollst dir kein Bildnis machen« - Und wenn doch? Uberlegungen zur Kultbildlosigkeit
Israels (im Druck), und jetzt N. Na’aman, Graven Image (2000).

3 U. Struppe, Exil (2000) 114, vgl. R. Albertz, Religionsgeschichte (1992) 376: »explosi-
onsartiges Aufblithen der Theologie in der Exilszeit«. Fir die exilische Komponente vor
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dabei die Eroberung der Stadt Jerusalem und die Zerstdrung des Tem-
pels mehr als nur die geschichtliche Voraussetzung fiir den literari-
schen Entwicklungsschub darstellen, ist sinnvoll auch kaum in Zweifel
zu ziehen. Mit der Zerstérung des Tempels kam der vorexilische Kult
zum Erliegen. Die klassische Position mift der Tempelzerstérung
selbst eine hohe Bedeutung bei. Aufgrund von Jer 41,5; Sach 7,3; 8,19
wird angenommen, daB es exilische Klagefeiern am Ort des zerstdrten
Heiligtums gegeben habe, die bis in nachexilische Zeit andauerten®.
DaB neben Volksklageliedern vor allem die Threni in diesen Klagefei-
ern verwandt wurden, wird in der Exegese kaum bezweifelt’. Wer
zugesteht, daB die akrostichische Form sich wenig fiir den gottes-
dienstlichen Vortrag eignet, schafft durch die Hilfshypothese Abhilfe,
daB die Klagelieder in miindlicher Form nicht akrostichisch formuliert
waren und aus der Verwendung im Gottesdienst heraus verschriftet
worden sind®. Den forschungsgeschichtlichen Hohepunkt zur kulti-
schen Verwendung der Klagelieder in exilischen Gottesdiensten auf
dem Tempelberg stellt der Kommentar von Hans-Joachim Kraus dar.
Fiir ihn »schliefien sich einige gewichtige Momente zu der Vermutung
zusammen, daB} die Threni in den Triimmern der heiligen Stitte gesun-
gen und aufgefiihrt worden sind«’. Kraus geht aber noch deutlich tiber
diese Annahme hinaus: » Wer sich nimlich aufmerksam den Aussagen
der Lieder 6ffnet, wird feststellen, dal der eigentliche Gegenstand der
Klage das zersttrte Heiligtum in Jerusalem ist«®. In dieser Engfiihrung
auf die Zerstdrung des Heiligtums will Kraus Klgl 2 der Gattung »Kla-
ge um das zerstdrte Heiligtum« zurechnen. Die Gattung umfaflt vor
allem kultische Rollendichtung, die in den exilischen Klagefeiern ver-
wandt worden ist’. Damit erhilt die Tempelzerstsrung kultisches Ge-
wicht und der Verlust des Heiligtums wird zum Angelpunkt einer exi-
lischen Perspektive. Die Restaurationsbemithungen der frithnachexi-
lischen Zeit sind in diesem Licht besehen eine wirkliche Restitution.

allem in der Herausbildung des Deuteronomismus vgl. den wegweisenden Artikel von L.

Perlitt, Anklage (1972) sowie zuvor ders., Verborgenheit (1971).

4 Zuletzt U. Struppe, Exil (2000) 113. Pointiert auch R. Albertz, Religionsgeschichte

(1992) 381: »Der GroBkult der Exilszeit ist — soweit wir erkennen kdnnen — ganz tber-

wicgend Klagegottesdienst gewesen«.

% Vgl. zu den Volksklagen (und ihrer Verbindung mit exilischen Klagegottesdiensten)

zuletzt G. Emmendorffer, Gott (1998) 269.277.295.

¢ Den umgekehrten Weg gehen etwa H.J. Boecker, Klagelieder (1985) 13, und R. Brand-

scheidt, Klage (1983) 229, die davon ausgehen, daB die Lieder unabhingig vom Kult

verschriftet wurden, dann jedoch »bald« gottesdienstlich verwandt wurden. Ablehnend

;egenuber der These ciner kultischen Verwendung /. Meyer, Klagelieder (1998) 434.
H.J. Kraus, Klagelieder (1983) 13.

* H.J. Kraus, Klagelicder (1983) 9, vgl. 8-13.25.40£.73.

® H.J. Kraus, Klagelieder (1983) 40, vgl. 9.12.75.
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Der durch die Tempelzerstdrung entstandene Hiatus soli durch die
Wiedererrichtung gefilllt werden. Die theologische Bedeutsamkeit der
Tempelzerstdrung steht damit fur Kraus auBer Frage. Diese Position
hat nicht nur — wie zu erwarten war — aus gattungskritischer Sicht Kri-
tik erfahren®, sondern die Primisse, daB3 die Tempelzerstdrung tiefgrei-
fende theologische Spuren hinterlassen hat, ist in jingster Zeit von Ina
Willi-Plein in Zweifel gezogen worden. Sie schreibt in ihrem Aufsatz
iber die Frage, warum der zweite Tempel iberhaupt gebaut wurde:
»Ob aber die Zerstbrung dieser Wohnadresse Gottes ein gréf3eres
theologisches Problem war, als es die Existenz von mehreren Heilig-
tiimern gewesen ist, ist zu bezweifeln«''. Theologisch habe kein wirk-
licher Bedarf existiert, einen neuen Tempel zu bauen: »Gegen Ende
des 6. Jh. v. Chr. war der Tempelbau nicht in dem Sinne notwendig,
daB das physische Leben und Wohlergehen der in Jerusalem und der
Landschaft Juda Lebenden oder dorthin Zuriickkehrenden oder von
Angehorigen der Diaspora ihrer Ansicht nach vom funktionierenden
Tempelkult abhdngig gewesen wire. Sowohl die im Lande Zuriickge-
bliebenen als auch die Angehorigen der Gola hatten jahrzehntelang
ohne Tempel gelebt und konnten ohne ihn weiterleben«'2. Der Zusam-
menbruch des staatlichen Kultes, die verunmdglichte Verortung und
Verehrung des Nationalgottes im Tempel wandelt sich vom Desaster
zur Episode, die schon wihrend der Exilszeit theologisch iiberwunden
zu sein scheint. Auf die Deutungskompetenz zugespitzt lautet ihr Dik-
tum: » Weder Gegenwartsorientierung noch Zukunftsforschung waren
grundsitzlich tempelbezogen«®. Der Neubau des Tempels 18st damit
ihrer Ansicht nach kein theologisches Problem, sondem ein gesell-
schaftliches: Es geht »um die Uberwindung von Lethargie und Depres-
sion; das Heiligtum verleiht der auf es konzentrierten Gemeinschaft
einen kultischen Mittelpunkt und eine Perspektive der Hoffnung«™.
Die von Ina Willi-Plein pointiert formulierte These trifft m.E. im Kem
nicht zu, lenkt aber den Blick auf die Besonderheit, dal die theologi-
sche Dimension des Verlustes weder im Exil noch aulerhalb des Exils

12 H.J. Kraus nimmt in der dritten Auflage selbst das Gesprach mit Artur Weiser auf, vgl.
H.J. Kraus, Klagelieder (1983) 11f. Zur Kritik vgl. z.B. die Kommentare von H.J. Boek-
ker, Klagelieder (1985) 12; H. Gross, Klagelieder (1986) 5f.

" I Willi-Plein, Tempel (1999) 58. Noch deutlicher im englischen Summary des Aufsat-
zes: »In all probability, the preexilic Temple of Jerusalem had never been a cultic centre
the destruction of which would have provoked a theological crisis« (71).

2 I Willi-Plein, Tempel (1999) 59.

Y I Willi-Plein, Tempel (1999) 59.

4 I Willi-Plein, Tempel (1999) 69. In dem englischen Summary gesteht sic allerdings
eine theologische Problemlsung zu: »The Second Temple was built in order to realize
the physical experience of divine presence, which means the opportunity of direct con-
tact with God« (71).
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in breiterer Form verhandelt worden ist. Von der Tempelzersttrung ist
— und das mag auf den ersten Blick verwundern — erstaunlich wenig
die Rede. Trotzdem lassen sich m.E. verschiedene zeitlich zum Teil
aufeinanderfolgende, zum Teil parallele Bewdltigungsmodelle erken-
nen, die zeigen, daB der Verlust des Jerusalemer Tempels durchaus
theologische Konsequenzen nach sich zog.

Am Beispiel der Klagelieder mochte ich im folgenden zeigen, daB
diese nicht mit H.J. Kraus als liturgische Klage iber das zerstorte
Heiligtum zu fassen sind, daB} in ihnen aber ein Ringen mit dem Ver-
lust einer zionstheologischen Perspektive deutlich wird.

2. Tempel und Tempeltheologie in den Klageliedern

Bevor mit dem exegetischen Durchgang durch die relevanten Stellen in
den Klageliedern begonnen werden soll, sind einige Voraussetzungen
zum Verstindnis der Klagelieder thetisch offenzulegen. Eine Begriin-
dung der folgenden Annahmen soll in breiterem Rahmen an anderer
Stelle erfolgen. Wenn Klgl 2 besondere Beachtung findet, liegt das
daran, daB dort der Tempel und seine Zerstorung am deutlichsten her-
vortreten. Zugleich spiegelt der Beginn beim zweiten Lied die hier
vorausgesetzte These, daB dieses Lied das 4lteste der Sammlung ist. In
der Entstehung folgen dann das erste, deutlich vom zweiten beeinflufite
und das vierte Lied, das mit den ersten beiden Liedern zu einer frithen
— vielleicht noch exilischen — Sammlung zusammengestellt wurde.
Klgl 3 ist demgegeniiber ein »Spitling«, der in der elaborierten akro-
stichischen Form (nach Ps 119 ist Klgl 3 das lingste akrostichische
Gedicht mit jeweils 3 Zeilen mit gleichem Anfangsbuchstaben) flir die
erste Zusammenstellung von Klgl 1-4 geschaffen worden ist”. Abzu-
heben von dieser Klage-Komposition ist das Volksklagelied Kigl 5,
das sich schon formal durch die nur alphabetisierende Form abhebt, die
- Stimmenvielfalt der Klagelieder nicht fortsetzt und daher zur Samm-
lung Klgl 1-4 zum Erreichen der kompositionsgeschichtlich bedeutsam
gewordenen Fiinfzahl erst spiter hinzugetreten ist. Ob es fir die
Sammlung geschaffen worden ist oder — was in meinen Augen die

'S Wenig wahrscheinlich scheint mir die Annahme, daB Kligl 4 und Kigl 3 denselben
Autor haben, wie R. Brandscheidi, Gotteszorn (1983), annimmt. Dagegen spricht schon,
daB das dritte Lied insbesondere auf Klgl 1-2 zurtickgreift, aber Formulierungen aus Klgl
4 nicht aufgenommen werden (eine Ausnahme stellt vielleicht der Bezug zwischen 3,52
und 4,18 dar). Daraus kann, muB aber nicht geschlossen werden, daB Kigl 4 von den
ersten drei Liedern unabhingig ist. M.E. reagiert Kigl 3 auf die in Kigl 2 aufgeworfene
Problematik der Theodizee. Vgl. dazu C. Frevel, Gott (2001).
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groBere Wahrscheinlichkeit hat — als vorgegebenes Lied mit 22 Versen
in die Sammlung aufgenommen wurde, braucht hier nicht n#her be-
stimmt zu werden.

Wichtiger erscheint die Frage der Datierung. Die tibliche Ansetzung
in unmittelbarer Ndhe zu den Ereignissen um 587/586 v. Chr., also
unmittelbar nach der Zerstdrung Jerusalems, ist in meinen Augen kei-
nesfalls sicher'®. Sie geht von der unbewiesenen Voraussetzung aus,
daB die schockartige Betroffenheit und die Lebhaftigkeit der Schilde-
rung neben der Historizitit eine unmittelbare Ndhe zu den Ereignissen
selbst garantiert. Sobald man diesen Automatismus verl4Bt, lassen sich
die akrostichische Form'" sowie Momente des Sprachgebrauchs' gegen
eine zu frithe Ansetzung anfithren. Die liturgische Verwendung in
Klagefeiern ist kaum nachzuweisen, und damit ist die Existenz exi-
lischer Klagefeiern nicht als Argument fiir die Datierung der Klagelie-
der verwendbar. Zwar ist eine relativ frithe gottesdienstliche Verwen-
dung auch nicht auszuschlieBen, allerdings gegeniiber der These, die
Klagelieder seien zuallererst literarische Bildungen, zuriickzustellen”.
Umgekehrt gibt es kaum Griinde fiir eine Herabdatierung in makkabdi-
sche Zeit oder selbst ins 4. Jh. Vielmehr scheint sich wegen 4,21f. fur
das vierte Lied eine spitexilisch-frithnachexilische Datierung nahezu-
legen. Fiir das zweite Lied scheint mir eine exilische Datierung nach
wie vor am plausibelsten.

Damit sind die Voraussetzungen offengelegt, unter denen im folgen-
den ein Einzelaspekt der Klagelieder untersucht wird. Zu diskutieren
sind alle Stellen, fiir die eine Verbindung mit dem Heiligtum naheliegt
oder eine solche in der Forschung angenommen worden ist.

16 vgl. zur Kritik bereits /. W. Provan, Texts (1990); ders., Lamentations (1991) 11.

' Die in Ps 9/10; 25; 34; 37; 111;112; 119; 145; Spr 31; Sir 31,13-20 sowie dem akrosti-
chischen Fragment Nah 1,2-8 (hinzuzunchmen wiiren noch aus Qumran die sog. »Apo-
strophe to Zion« 11QPs* 22,1-15 und Ps 155 11QPs" 24,3-17) uiberlieferten akrostichi-
schen Gedichte sind ausnahmslos nachexilisch. Die Klagelieder werden so oft schr
schnell zu den frihesten Exemplaren. Vgl. z.B. S. Bergler, Threni V (1977) 305, der Nah
1 und die Klgl von ciner nachexilischen Datierung ausnchmen will: »Fest steht jeden-
falls, daB im Buch der Klagelieder die #ltesten vollstandigen alphabetischen Texte des
AT vorliegen, denn sie bezichen sich samtlich auf die Tempclzerstdrung des Jahres 587
v. Chr. und setzen noch keine Riickkehr von Exulanten oder den Beginn des Tempelneu-
baus voraus«. Wenn auch die akrostichische Form nicht zwingend gegen eine exilische
Datierung spricht, so 148t sie doch die frihexilische Verortung zweifelhaft erscheinen.

B Auffallend ist etwa @ als Relativum, vgl. Kigl 2,15.16; 49 u. 5,18 (R in
1,7.10.12[2].22; 2,17[2].22; 4,20).

' vgl. mit O. Kaiser, Klagelieder (1992) 103: »So durften die Lieder als einzelne wie als
Sammlung von vomherein als literarische Bildungen zu betrachten sein, die sich primér
an eine Leserschaft wandten, ihrer Absicht nach jedoch auch die Verlesung nicht aus-
schlossen«.
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3. Zusammenbruch der Zionstheologie:
Klagelied 2 und das Heiligtum

3.1 Klagelied 2,1

Ach, wie verdunkelt der Herr in seinem Zorn die Tochter Zion!
Er hat vom Himme! auf die Erde geworfen die Pracht Israels,
und nicht gedacht des Schemels seiner FilBe am Tag seines Zorns.

Auf der Suche nach Heiligtumsbeziigen in den Klageliedern liegt es
nahe, in der Pracht Israels an den Tempel und beim Schemel seiner
FitBe an die Lade zu denken®. Damit wiirde die historisch wahrschein-
liche Annahme erliutert, daf8 die Lade bei der Brandschatzung des
Tempels ein Opfer der Flammen geworden ist. Klgl 2,1 wére somit die
letzte historisch zu verankernde Notiz dieses zentralen Symbols vor
dessen Vernichtung. Wenn diese in der Forschung héufig vertretene
These zutrdfe, wire Klgl 2 fiir die Crux einer Geschichte der Bundes-
lade von hoher Bedeutung. Klar bringt dies etwa die Auslegung von
Hans-Joachim Boecker zum Ausdruck: »Vom Gedanken der Steige-
rung her, der in V. 1 wirksam zu sein scheint, legt es sich nahe, beim
»Schemel seiner Fitfle« an die Lade zu denken, wozu auch Stellen wie
Ps 99,5; 132,7; 1 Chron 28,2 AnlaB geben kénnen. Die Lade ist einst
von David nach Jerusalem gebracht worden, um seiner neuen Haupt-
stadt eine in israelitischer Tradition wurzelnde Legitimation zu geben
(2 Sam 6), von Salomo wurde sie dann in den Tempel iiberfihrt und im
Allerheiligsten aufgestellt (1 Kon 8): Danach gibt es im Alten Testa-
ment keine historische Nachricht mehr. Es ist aber anzunehmen, daB
sie bis zur Zerstbrung des Tempels dort gestanden hat und im Jahre
587 von den Babyloniern entweder als Kriegsbeute nach Babylonien
verbracht oder zusammen mit dem Tempel zerstért wurde. Wenn die
Deutung des Ausdrucks »Schemel seiner FilBe« auf die Lade richtig
ist, dann handelt es sich hier um die letzte alttestamentliche Nachricht

¥ Noch der jongste Beitrag zum Verlust der Lade von C. Schfer-Lichtenberger, Verlust
(2000) 229, bezieht Kigl 2,1 als moglichen Beleg fiir die Lade mit ein und beruft sich
dabei auf H.J. Kraus und M. Metzger. Vgl. vor allem H.J. Kraus, Threni (1968) 42; W.
Rudolph, Klagelieder (1962) 222. Nicht eindeutig ist H. Gross, Klagelieder (1986) 18,
der in der Erklirung auf die Lade verweist, in einer Anmerkung zur Ubersetzung aller-
dings vermerkt: »Schemel seiner FiBe: Gemeint ist der Tempel«. Ebenfalls unentschlos-
sen bleibt trotz langer Ausfuhrungen J. Renkema, Lamentations (1998) 221, der die
Alternativen Tempel, Zion oder Lade als gleichwertig vorstellt und schreibt: »Perhaps
the disappearance of the ark is being referred to here« (221).
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iber die Lade, die ihr genaues Schicksal — Verschleppung oder Zersts-
rung — offen 14Bt«*' .

Diese Deutung 148t sich nicht mehr aufrechterhalten, wenn man die
jiingere Diskussion um den »Schemel seiner FiiBe« einbezieht. Weder
in Klgl 2,1 noch sonst irgendwo in den Klageliedern ist direkt oder
indirekt von der Lade die Rede. Am wahrscheinlichsten scheint mir
folgende Auslegung: In den drei Stichen des Verses werden 17"37N3
(Tochter Zion), DR N-8®R (Pracht Israels) und 1"937 047
(Schemel seiner
FiiBe) paralleli-
siert und jeweils
mit einem Ver-
bum verknipft,
dessen Subjekt
Gott ist. Der
Herr  »verdun-
kelt«, »wirft
vom  Himmel
auf die Erde«

Abb. 1 Tonfigurine aus Ayia Irini (Zypern) 7. Jh.v. Chr. und  »gedenkt

nicht«. Es liegt
also nahe, daB alle drei Stichen von demselben reden. Einfach zu iden-
tifizieren ist von den drei Objekten die Tochter Zion, womit eindeutig
Jerusalem gemeint ist. Am schwierigsten ist die S8 nxom, die
Pracht Israels, die vom Himmel auf die Erde geworfen wird. Im Hin-
tergrund dieser Aussage durfte die kosmische Uberhdhung Jerusalems
in der Zionstheologie stehen. Der Zionsberg als hoch aufragender
Wohnsitz des Gottes, als Gottesberg, der Himmel und Erde verbindet
und der durch die Eroberung und Zerstérung aufgegeben worden ist.
Der Fall Jerusalems wird hier — und wenn ich recht sehe in singulirer
Form — symbolisch als Himmelssturz gedeutet, angelehnt an das Mo-
tiv, wie es in Ez 28 und Jes 14 zum Ausdruck kommt. Die Pracht Isra-
els ist also hier nicht — wie vielleicht von Ez 24,25 her vermutet wer-
den kénnte - konkret der Tempel als »himmlische und irdische Wohn-
statt«, sondern Jerusalem/Zion insgesamt als Wohnort und Thronort
Gottes. Unzweifelhaft ist mit der Vorstellung vom irdischen Thronort
des himmlischen Gottes Tempeltheologie angesprochen, wenn man
Uberhaupt Zionstheologie und Tempelitheologie voneinander trennen
will. Zion und Tempel gehen dabei ineinander uber. Gott hat nicht
einen femen Berg zu seinem Wohnort erwihlt, sondern den Zion, auf

2 H.J. Boecker, Klagelieder (1985) 44f.
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dem sein Heiligtum
steht. Mit der Auf-
gabe der Erwihlung
Zions ist zugleich
das an den Tempel
gebundene irdische
Wohnkonzept aufge-
geben. Der Nieder-
gang dieses prisenz-
theologischen Kon-
zepts, das die Er-
wihlung Jerusalems
Abb. 2 Elfenbeinplatte aus Megiddo (Ausschnitt), ~ #nd seines Tempels
13.Jh. v. Chr. voraussetzt, wird
hier poetisch umschrieben konstatiert. Die Dimension des Verlustes,
die darin zum Ausdruck kommt, ist kaum zu tiberschitzen: es ist der
komplette Zusammenbruch der Zionstheologie.

Voraussetzung der These, der Schemel seiner FilBe bezieche sich eindeutig auf die
Lade, ist die Annahme, die Lade sei im Kontext der Vorstellung vom Kerubenthroner,
dem ©°3371271 2%*, als Thronschemel der auf den Keruben thronenden Gottheit in das
Ausstattungskonzept des Tempels integriert worden®. Der auf Throndarstellungen (Abb.
1+2%) zu erkennende Untersatz unter den FiBen des Thronenden wird mit dem Aus-
druck »Schemel seiner FitBe« verbunden und mit der Lade gleichgesetzt. Fraglich ist
dabei nicht, daB wie 1 Kon 8,6f. es darstellt, die Lade unter den inneren Fligeln des
Kerubenpaares Platz fand, sondern daB darauf durch den Ausdruck »Schemel seiner
FuBe« Bezug genommen worden ist.

Bei einer Durchsicht der Belege von 1°937°0"11 (Schemel seiner FuBe) wird aller-
dings schnell deutlich, daB es sich nicht um uralte Jerusalemer Ladetheologie handelt,
sondern um eine mit dem Thronen Gottes und mit Jerusalemer Theologie verbundene
Vorstellung, die exilisch auftaucht und erst nachexilisch mit der Lade verbunden worden
ist. Die Wortverbindung ist in 1 Chr 28,2; Ps 99,5; 110,1; 132,7; Jes 66,1 und Klgl 2,1
belegt. Hinzuzunehmen sind vom Vorstellungshintergrund noch Jes 60,13, vielleicht
Sach 14,4, vor allem aber Ez 43,7.

Bernd Janowski hat sich in seinem Aufsatz »Keruben und Zion« noch einmal einge-
hend mit dem Kerubenthroner-Epithet und seiner Verbindung mit Jerusalemer Theologie
auscinandergesetzt und die in der dlteren Forschung stete Verbindung von Lade und
Thron endgltig iberzeugend aufgebrochen. Seines Erachtens spricht schon das angege-
bene GroBenverhiltnis von ca. 5 m zu 0,75 m gegen die Auffassung der Lade als Got-

n Vgl. dazu den Uberblick bei E. Reuter/M. Gorg, Lade (1995) 574-578; M. Metzger,
Konigsthron (1985) 252; O. Keel, AOBPs (1984) 146, und jingst W. Zwickel, Tempel
(1999) 105-108.

2 Abbildungen entnommen aus O. Keel, Jahwe-Visionen (1977) 26 Abb. 9 und W.
Zwickel, Tempel (1999) 102 Abb. 50.
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testhron. Zudem fehlt ein eindeutiger Textbeleg fur die Lade-Thron-Theorie?. In bezug
auf die Lade als »Schemel seiner FiiBe« hat bereits Hermann Spieckermann festgestellt:
»Es gibt keinen cinzigen Beleg, in dem der »Schemel der FuBe« mit der Lade identifi-
ziert wirde, und nur einen einzigen, der diese Kombination Uberhaupt nahelegt«®.
Traditionsgeschichtlich taucht m.E. der Vorstellungskomplex erstmalig exilisch auf. Der
Blick ist dabei auf Ezechiel zu lenken, wo in Ez 43,7 der Wiedereinzug des =132 (wortl.
die Schwere, tbertragen die Ehre/Herrlichkeit) in das Heiligtum geschildert wird®.

Und ich horte einen aus dem Tempel her zu mir reden, der Mann aber stand neben mir.
Und er sagte zu mir: Menschensohn. (Das ist) der Ort meines Throns, der Ort meiner
FuBsohlen, an dem ich wohnen will inmitten der Kinder Israels.

Der *9)7 M3 DIPR »Ort meiner Fubsohlen« steht parallel zum *RP3 DPR »Ont
meines Thrones«. Durch beide Angaben wird das prisenztheologische Konzept gefulit.
Der 11923 (Herrlichkeit) ist in das Heiligtum eingezogen und erfullt das Heiligtum (Ez
43,5); die erlduternde Audition (Ez 43,6f.) hingegen ddmpft ab. Der Tempe! (nicht die
Lade) ist Ort des Thrones und der FuBsohlen, die die Prisenz des Thronenden anzei-
gen®’. Wie in Jes 6 sprengt die Vorstellung Gottes den Raum durch die Koppelung von
himmlischer und irdischer Dimension. Gott ist unter den Menschen im Tempel prisent,
zugleich kann dieser ihn nicht fassen, sondern zeigt — in Kontinuitit der Jerusalemer
Kulttradition - die kosmische Dimension des Thronens an. Klar scheint jedenfalls, da
die FuBe Gottes mit der Vorstellung des Thronens Gottes verknipft sind. Von der Lade
ist nicht die Rede, si¢ spiclt in Ez 43 wie im gesamten Ezechiclbuch keine Rolle.

In eine ghnliche Richtung geht Jes 66,1, nur daB dort noch deutlicher JHWHs Wohn-
statt »tempelunabhéngig« gedacht werden soll.

So spricht JHWH: Der Himmel ist mein Thron und die Erde der Schemel meiner FtiBe.
Wo ist das Haus, das ihr mir bauen konntet und wo der Ort meiner Ruhe?

Der Einspruch gegen den frithnachexilischen Jerusalemer Tempelbau und dessen préi-
senztheologisches Konzept? wird hier mit dem Himmel als Wohnstatt JHIWHs begriln-
det. JHWH ist Konig iiber die gesamte Erde und setzt — so kann man Jes 66,1 verstehen
~ seine FuBe auf die Erde. Demgegeniber verkirzt ein irdischer Tempel die Prisenz ~
das Beherrschte kann den Herrscher nicht fassen. In Jes 66,1 (wie auch in 1 Kon 8,27)
zeigt sich so ctwas wie eine exilisch-nachexilische »Himmelskompensation« der vorexi-

¥ Vgl. B. Janowski, Keruben und Zion (1991) 262, zustimmend C. Schdfer-
Lichtenberger, Verlust (2000) 234f.

B H_ Spieckermann, Heilsgegenwart (1989) 94.

% Zur Zurechnung von Ez 43,7 zum Grundtext vgl. zuletzt die Analyse von M. Konkel,
Architektonik des Heiligen (2000) 78-89.267-269.

¥ Hier ist es durchaus nicht abwegig, den Tempel von “Ain Dara zu assoziieren, wo
ebenfalls durch die FuBstapfen angezeigt werden soll, daB die Gottheit anwesend ist, die
GroBe der FuBabdriicke aber die Dimension des Heiligtums sprengt.

28 Dabei ist es unerheblich, ob das Wort als Reaktion auf den geplanten Tempelbau (vgl.
dazu z.B. K. Koenen, Ethik [1990] 183-185) oder auf den bereits gebauten Tempel (s.
dazu U. Berges, Jesaja [1998] 522) aufgefalBt wird. O.H. Steck (AbschluB [1991] 97f))
datiert Jes 66,1 Anfang des 3. Jahrhunderts und verbindet den Text mit ciner Diskussion
um das ptolemitische Tempelstaatkonzept.

107



lischen Zionstheologie®. BloB nicht noch einmal sollen Jerusalem-Zion-Tempel und
JHWH so eng verkoppelt werden, daB die Eroberung der Stadt und ihres Tempels die
Priisenz und vielleicht sogar die Existenz des Nationalgottes affiziert. Sicherlich geht die
Kompensation des Zusammenbruchs der spitvorexilischen Tempeltheologie nicht allein
in der Verlagerung des Wohnortes in den Himme!l auf, denn auch schon vorexilisch
konnte JHWH im Himmel wohnen, doch scheint in der Tendenz die Symbiose von
Nationalgott und immanentem Wohnort in der Gottesstadt zugunsten des Schdpfergottes
und des deutlicher die Transzendenz betonenden Himmels aufgebrochen zu werden™.
Vielleicht schwingt in Jes 66,1 aber auch die Vorstellung des Thronenden, dessen
Schemel die besiegten Volker darstetlen, mit. Sicher ist das in Jes 60,13f. der Fall:

YDie Herrlichkeit des Libanon kommt zu dir, Wacholder, Platane und Zypresse zusam-
men,

um den Ort meines Heiligtums zu rithmen, und ich werde den Ort meiner FuBe rithmen.
“Und es kommen zu dir die gebeugten Sthne deiner Unterdrilcker,

und die dich schmihten werfen sich nieder Uber deinen FuBsohlen und rufen dir zu:
»Stadt JHWHs, Zion, Heilige Israels«.

Deutlich ist, da8 wenigstens V. 13b der Vorstellung von Jes 66,1 widerstreitet, doch auf
die Diskussionen um die Einheitlichkeit des Textes und seine Zuordnung zu anderen
Texten im Tritojesajabuch will ich mich hier nicht einlassen’’. Hier geht es mir nur
darum, daB die metaphorische Vorstellung von den FuBsohlen gekoppelt ist mit einem
Unterwerfungsgestus der ehemaligen Feinde. Dabei geht es nicht darum, daB sich die
Auslinder vor der im Tempel aufgesteliten Lade niederwerfen, sondern um die Prosky-
nese vor dem erwihlten Zion.

Wenden wir uns den drei Psalmbelegen vom »Schemel seiner FuiBe« zu, dann fillt fur
die Lade zunichst am deutlichsten Ps 110,1 aus, wo ebenfalls die Unterwerfungsmeta-
phorik leitend ist: »bis ich deine Feinde zum Schemel deiner FitBe d.h. zu Unterworfenen
gemacht habe«. In unserem Zusammenhang einschlgiger ist Ps 99,5:

Rithmt JHWH, unseren Gott,
und werft euch vor dem Schemel seiner FiBe nieder: Heilig ist er.

Zumal es in dem Psalm um das Lob des Kerubenthroners (V. 1) geht, hat die Forschung
angenommen, daB die Vlker den thronenden Zionsgott im Tempel vor der Lade anbeten

¥ Vgl. dazu auch M. Emmendorffer, Gott (1998) 278: »Der Gedanke, dem dic Deutero-
nomisten (1 Kon 8) theologisch Gewicht verlichen hatten, daB Jhwh nicht in seiner
irdischen Wohnstatt, sondern im Himmel thront, ist fur die Gebete der exilischen und
nachexilischen Beter die Grundversicherung dafiir, daf ihre Gebete trotz der Zerstrung
des Tempels einen Adressaten haben und erhdrt werden kdnnenc.

3 Vgl. dazu auch die Arbeit von F. Hartenstein, Unzuginglichkeit (1997) 224-250, dazu
préizisierend H. Irsigler, Rezension (2000). Wichtig scheint mir im AnschluB an Irsigler,
die »Himmelskompensation« nicht so weit engzufithren, daB fiir ein vorexilisches Kon-
zept vom Wohnen und Thronen Gottes im Himmel kein Platz mehr bleibt. Die auf die
exilische Transformation bezogene SchluBthese Hartensteins, daB »die ausdriickliche
Lokalisierung des JHWH-Throns im »Himmel« vermutlich nicht schon zu den Voraus-
setzungen dieser Umformung, sondemn erst zu ihren Ergebnissen (gehorte)« (ebd. 250),
ditrfte kaum zu halten sein.

3! Vgl. dazu K. Koenen, Ethik (1990) 149f. Anders O.H. Steck, Jes 60,13 (1991) 104 u.6.,
fur den Jes 66,1f. und Jes 60 nicht zur gleichen Schicht im Jesajabuch zu rechnen sind.
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sollen®. Nun hat Ruth Scoralick in ihrer Auslegung des deutlich nachexilischen Psalms
zu Recht noch einmal unterstrichen, da V. 5 nicht von V. 9 zu trennen ist, der den
»Schemel seiner Fite« durch 7R 1:3,5 »an resp. vor seinem heiligen Berg« ersetzt
und so deutlich macht, daB sich beides auf den Gotterberg Zion bezieht®. Die zions-
theologische Konzeption verbindet JHWHs universales Konigtum mit dem Thron in
Jerusalem, zu dem die Volker pilgern. Trotz des Epithets »Kerubenthroner« ist hier von
der Lade nicht die Rede. Das ist anders in dem ecinzigen Beleg der Lade, in dem wahr-
scheinlich nachexilischen Ps 132, wo es heiBit:

LaBt uns hingehen zu seinen Wohnungen, niederwerfen vor dem Schemel seiner FuBe.

Da nun im folgenden Vers sowoh! die Lade als auch JHWH aufgefordert werden, sich zu
erheben und »an den Ort der Ruhe« zu kommen, hat Bernd Janowski folgerichtig der
Identitit von Lade und dem »Schemel seiner Fiie« widersprochen.

Bleibt also auBer Klgl 2,1 lediglich noch 1 Chr 28,2, wo additiv Lade und »Schemel
seiner Fife« nebeneinander genannt werden. Zwar sieht Spieckermann hier lediglich
ndie Fahigkeit der Chronik zur Kompilation alttestamentlicher Lesefriichte ohne Ruck-
sicht auf die betreffenden historischen Verhiltnisse«* bestatigt, doch wird man zugeste-
hen m0ssen, daB hier Lade und FuBschemel so eng beieinander stchen, daBl eine Paralle-
lisierung naheliegt. Auf dem Hintergrund der uibrigen Stellen scheint allerdings der Ort
des Thronens Gottes als naheliegendste inhaltliche Fillung der Wendung.

Der Durchgang durch die Belege bestiitigt Spieckermanns These: Der
»Schemel seiner Fiile« ist ein zionstheologischer Topos, der dem Vor-
stellungshintergrund des Thronens Gottes auf seinem heiligen Berg
angehort und auf Jerusalem bzw. enggeflihrt auf den Tempel als Ort
des Thronenden zielt. Mit der Ladetheologie hat er nichts zu tun, es sei
denn man gestehe der Chronik eine Verbindung beider Theologumena
zu*, In Klgl 2,1 wird durch den »Schemel seiner FilBe«, ankniipfend an
zionstheologische Konzepte in Jes 6 und vielleicht sogar Ez 43,7, die
Vorstellung des himmlischen Thronens des K6nigsgottes JHWH ange-
fihrt, um die Aufgabe Jerusalems als Ort gdttlicher Erwihlung zu

2 So etwa H.J. Kraus, Psalmen (1978) 853: »1"937 B ist (entsprechend 9: 115
127'IP) der Zion .. ; in letzter Konkretisierung: die Lade durch die der Zion als erwihlte
Statte Jahwes ausgezeichnet ist (vgl. zu Ps 132,7; 1 Chr 28,3). Lade und Kerubenthron
sind nicht voneinander zu trennen«.

3 R Scoralick, Trishagion (1989) 76-78; vgl. K. Seybold, Psalmen (1996) 390; vgl. zu Ps
99 jetzt auch E. Zenger/F.L. Hossfeld, Dic Psalmen (2000) 691-705.

 H. Spieckermann, Heilsgegenwart (1989) 94.

3 Der Verlust der Lade wird nirgendwo explizit beklagt (vgl. sogar Jer 3,16). Ob man
aber deswegen der These Spieckermanns zustimmen kann, daB die Lade cin Symbol ist,
das schon bald nach der Reichsteilung aus dem Tempel wieder entfernt worden sei,
»weil sie sich als religidses Einheitssymbol nicht bew#hrt hatte« (H. Spieckermann,
Heilsgegenwart [1989] 93), ist m.E. fraglich. Vielmehr ist im Schweigen tiber die Lade
eine Eigenart der Untergangsklage erkennbar, die Details der Zerstdrung, Kulteinrich-
tungen usw. ausspart und vielmehr die tempeltheologische Dimension schon in Distanz
zur eigentlichen Zerstorung behandelt. Daraus ist allerdings umgekehrt ebensowenig auf
die hohe Bedeutung der Lade zu schlieBen (gegen C. Schdfer-Lichtenberger, Verlust
[2000]).
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zeichnen. Dabei ist auffallend, daB die Vorstellung vom Thronen nur
implizit anklingt, JHWH in den Himmel entrilckt ist und der Tempel
selbst nicht explizit erwihnt ist. Durch die poetische Umschreibung
wird eine Distanz zur eigentlichen Katastrophe des niedergebrannten
Tempels geschaffen, die Vorstellung des gottlichen Thronens bleibt
nahezu unangetastet. JHWH ist der Verursacher der Zerstdrung sowie
der Demontage der Zionstheologie und doch bleibt er in 2,1 eigentiim-
lich gerechtfertigt. Nur implizit wird er fir die Revokation der Erwih-
lung angeklagt. Jeder der drei Stichoi bringt dies zum Ausdruck. Das
»umwdlken ist hier nicht wie bei der Wolkensiule eine positive Be-
gleitung, sondern das Gegenteil: Die Erwihlung Jerusalems als Wohn-
und Thronort, als herausgehobene kosmische Wohnstatt, als Anker und
Mittelpunkt der Welt ist aufgegeben worden. Das wird JHWH in sei-
nem in den ersten Versen des zweiten Klageliedes vielfach variierten
Zorn (s.u.) zugeschrieben.

Klgl 2,1 macht wie kaum ein anderer Vers deutlich, daB der Tempel
und seine Zerstérung nicht im schildernden Zentrum der Klagelieder
stehen, sondem vielmehr der symbolische Gehalt des Zion die Gedan-
ken, Blicke und Sprachbilder auf sich zieht. Stadt und Tempel gehtren
untrennbar zusammen, sie bilden eine symbiotische Einheit. Zion ist
aber ohne den Tempel nicht zu denken, er setzt ihn in jeder Faser sei-
nes Seins voraus. Jerusalem-Zion und Tempel gehoren in den Klage-
liedern so untrennbar zusammen, daB mit dem Fall Jerusalems nicht
nur ein Raum gottlicher Prisenz unbewohnbar geworden ist, sondern
ein ganzes theologisches Gebiude eingestiirzt ist.

Nimmt man dies mit dem Durchgang der Belege zusammen, so 148t
sich noch etwas weitergehen: In Kligl 2,1 wird das Thronen Gottes
erstmalig durch den »Schemel seiner FilBe« metaphorisch umschrie-
ben. Der schon vorexilisch belegte Topos des Thronens JHWHs in
Jerusalem, verbunden mit dem Epithet des Kerubenthroners®, wird hier
aufgenommen und ebenfalls in Ankniipfung an vorexilische tempel-
theologische Linien uranisch transformiert. Die zionstheologische
kosmologische Verbindung von Himmel und Erde wird vereinseiti-
gend verlagert, wobei die vertikale Achse des Weltbildes zerbrochen
ist”. JHWH riickt in Klgl 2,1 unmerklich in den Himmel, in eine Di-
stanz zum irdischen, zerstdrten Heiligtum. Nicht da JHWH vorher
nicht im Himmel gethront hitte (Ps 29; Ez 1; Jes 6; Klgl 1,13), viel-

% vgl. 1 Sam 4,4; 2 Sam 6,2; 2 Kon 19,15 par Jes 37,16; 1 Chr 13,6; Ps 80,2; 99,1.
7 Vgl. dazu die Skizze des Weltbildes von Jes 6 in dem Aufsatz von B. Janowski im
selben Band.
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mehr reift das vertikale Band, das bis zum Exil zwischen himmlischer
und irdischer Wohnstadt existierte.

In Klgl 2,1 ist ein Moment theologischer Verarbeitung der Katastro-
phe erkennbar, wobei interessant ist, daB dies in Kategorien der Jeru-
salemer Tempeltheologie geschieht.

3.2 Klagelied 2,3-5

3 Abgehauen hat er in Zomesglut jedes Horn Israels,

er lieB zurlickkehren seine Rechte von dem Feind weg,

er brannte gegen Jakob wie flammendes Feuer, das alles ringsum friit.

4 Er spannte seinen Bogen wie ein Feind,

»hingestellt« seine Rechte wie ein Bedringer, er mordete alle Augenweiden,
im Zelt der Tochter Zion goB er seinen Zom aus wie Feuer.

5 Der Herr war wie ein Feind, der Israel zugrunde richtet,

er richtete all ihre (fem. sg.) Paliste zugrunde, vernichtete seine Festungen
er vermehrte in der Tochter Juda Traurigkeit und Trauer.

Mit den folgenden Versen treten wir in die himmernde Anklage ein,
die in immer neuen Wendungen die Zerstdrung als unmiBige Reaktion
Gottes schildert und auf den Zom Gottes zuriickflihrt®. Der Blick geht
vom Zion aus V. 1 zu den Stidten V. 2 in das ganze Land V. 2¢.3.
Schon von dieser zentripetalen Linie her scheint es unwahrscheinlich,
daB »jedes Horn in Israel eine kultische Konnotation hat und sich auf
Altiire bezieht. Vielmehr zielt die Rede vom Abschlagen der Homer
auf das Brechen jeglicher Widerstandskraft (vgl. Ps 75,10; Jer 48,25).
Juda hat seinem in Feindschaft aufbrausenden Gott, der das gesamte
Land in die Hand des Feindes gibt, nichts mehr entgegenzusetzen.
Vom Schutzgott hat er sich zum »Feind« gewandelt (2,3b.4a), der
erbarmungslos vernichtet. »Es wird geradezu eingehdmmert, daf
Jahwe es war, der dies alles gewirkt hat«®. Offen bleibt im Duktus des
Textes zunichst die Frage, wo die Schilderung zum Zentrum zuriick-
kehrt und sich der Zorn auch gegen »seinen Tempel« richtet. Sicher ist
Jerusalem in 2,6 und 7 erreicht, wenn die Rede auf Zion, Altar und
Heiligtum kommt. DaB bereits durch das »Zelt der Tochter Zion« in V.
4 der Tempel im Blick ist, ist etwa flir Heinrich Grof} eindeutig®, ande-

* Fonf Begriffe des Zoms werden sich steigernd variiert B, 198, 0%, 773¥,
X739, DR, vel. dann V. 6¢ noch ABR™DYT. Zum Zorn Gottes in Kligl 2 vgl. auch

die anregende Untersuchung von W. Grof, Zom Gottes (1999) bes. 58-64. GroB macht

(ebd. 61) vollig zu Recht darauf aufmerksam, daB es nicht angehen kann, das Moment

der Anklage Gottes in Klgl 2 zu leugnen oder herunterzuspielen (vgl. dazu jetzt auch C.

Frevel, Gott [2001]).

% H.J. Boecker, Klagelieder (1985) 45.

“ Vgl H. Gross, Klagelieder (1986) 19.
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re sehen Jerusalem im Fokus des Bildes. Zunichst scheint das Stich-
wort Q7715 im zweiten Stichos auf das Heiligtum zu lenken®, denn
von den Kostbarkeiten war bereits in 1,11 im Zusammenhang mit dem
Tempel die Rede, und auch in Jes 64,10 ist von den Kostbarkeiten im
Kontext der Tempelzerstérung die Rede. Als Ezechiels Frau zum Zei-
chen der Zerstdrung Jerusalems und des Tempels sterben muf, ist der
Vergleichspunkt »das in den Augen Begehrenswerte« (Ez
24,16.21.25). Nun kann =175 allerdings wegen des 3771 in Klgl 2,4
nicht den Tempel meinen, sondern muf8 sich auf Personen beziehen.
Der himmlische Krieger, der in V. 4 seinen Bogen feindlich gegen das
Volk richtet, mordet das, was in den Augen kostbar ist. Seien es unbe-
stimmt Zions Lieblinge (vgl. Klgl 2,21), konkret die zu Hause verblie-
benen Frauen, die jungen kriftigen Krieger, die auch in Ez 24 und Ps
78,51 besonders herausgehoben werden, oder die erfahrenen Krieger.
Wihrend die ersten beiden Moglichkeiten wieder nach Jerusalem fiih-
ren, bewegen sich die beiden anderen im Vorstellungskontext eines
Heerlagers, in das der Feind eingefallen ist. Eine Entscheidung fillt im
folgenden Stichos: NpN YR 7Y 1V*3¥7N3 baka. »Im Zelt der
Tochter Zion goB er seinen Zom aus wie Feuer«. Dal} es hier um Jeru-
salem geht, legt 1°8™N32 nahe. Natiirlich kann »Zelt« auch in poeti-
scher Sprache fiur das Heiligtum stehen, auch fir den Jerusalemer
Tempel, etwa Ps 15,1; 27,5f.; 61,5. Doch dann ist immer vom Zelt
Gottes die Rede, nicht vom Zelt Zions. Einzig in Ps 78,67 ist das
ne 5k das dem Zion V. 68 entgegengesetzte Heiligtum in Schilo.
Zumal an mehreren Stellen Parallelen zwischen Ps 78 und Klgl 2 auf-
fallen, bleibt der Bezug auf den Tempel emnsthaft zu erwigen. Moglich
wire auch letztlich ein Bezug auf Jerusalem als Ganzes, denn in Jes
33,20; 54,2 und vielleicht auch Jer 10,20 wird die Zerstbrung durch die
Zeltmetapher zum Ausdruck gebracht. Die Konsistenz der Bilder von
V. 4, die sich um das Kriegshandeln JHWHs drehen, und die Konzen-
tration des Textes auf den Tempel erst in V. 6 legen nahe, mit Boecker
im Zelt Zions eine Umschreibung des Heerlagers zu sehen®.

Wenn diese Interpretation richtig ist, steht die Zerstdrung des Hei-
ligtums nicht im Zentrum der Untergangsschilderung im ersten Teil.
Aber bei dem Blick auf die ersten Verse des zweiten Klageliedes fiel
die Konzentration auf Aktionen JHWHs auf, die bis zur ungeheuerli-

‘U'vgl. W. Rudolph, Klagelieder (1962) 223; H.J. Boecker, Klagelieder (1985) 46. Fir
eine implizit beides umfassende Interpretation optieren O. Kaiser, Klagelieder (1992) 84;
J. Renkema, Lamentations (1998) 234.

2 vgl. z.B. J Renkema, Lamentations (1998) 233.

¥ Vgl. HJ. Boecker, Klagelieder (1985) 46.
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chen Anklage des Mordes sich aufschwingen*. Jeder Stichos impliziert
eine schonungslose Anklage JHWHs. Die Schilderung ist geprigt vom
Entsetzen (iber das AusmaB der Katastrophe, die als totales und umfas-
sendes Ereignis geschildert wird. Nicht nur Jerusalem und der Tempel,
nein, das ganze Land ist leidvoll betroffen. Nicht unbedacht, sondern
planvoll wird JHWH angeschuldigt, Unvorstellbares angerichtet zu
haben. Die Anklage ist hart. Scheu gibt es lediglich, JHWH als Feind
in V. 2.4a.5a zu bezeichnen: Er handelt aber »wie ein Feind«. Neben
seinem Zorn wird sein Handeln mit Verben der Vemichtung beschrie-
ben, die in der Kumulation erdriickend wirken: Er wirft vom Himmel
auf die Erde (V. 1b), gedenkt nicht (V. Ic), richtet erbarmungslos zu-
grunde (V. 2a.5a.b), reif}t ein (V. 2b), schligt zur Erde nieder (V. 2¢),
schligt ab (V. 3b), verbrennt (V. 3c), spannt seinen Bogen (V. 4a) und
mordet (V. 4c), reifdt nieder (V. 6a) und vernichtet (V. 6a).

Schlimmer kann es nicht mehr kommen. Erst jetzt, als das Ausmaf
der Katastrophe schon in erdriickender Weise geschildert ist, kehrt das
Lied sich dem Tempel zu.

3.3 Klagelied 2,6f.

*Wie in einem Garten tat er seiner Hutte Gewalt an, verdarb seinen Festversammlungs-
platz.

JHWH lieB auf Zion Festzeit und Sabbat vergessen.

Er verschmihte in seinem Strafzom Konig und Priester.

Der Herr verwarf seinen Altar, gab preis sein Heiligtum,

er lieferte aus in die Hand des Feindes die Mauem ihrer (sg.) Palaste.

Lirm wurde im Haus JHWHs gemacht wie am Festtag.

Schon der erste Stichos beginnt ritselhaft. »Er tat wie einem Garten
seiner Hiltte Gewalt an« lautet die wortliche Ubersetzung. Die Vor-
schlige zur Anderung sind Legion®, da ein kiinstlicher Garten, vom
Konig angelegt, ein wundervoller Spiegel der kosmischen Ordnung ist,
zu dem das Bild des Abreiens nicht paBt. Da hilft allerdings die der
LXX* entlehnte Anderung in |33 auch nicht viel, denn auch einem

4 Zum 377 mit Subjekt JHWH auch V. 21, dort noch in Kombination mit [,

4 Siehe den Uberblick bei /. W. Provan, Lamentations (1991) 64f.; ders., Feasts, 256f,
der selbst fur dic Anderung in 123D pladiert, aber auch in dem %@ ein Wortspiel zwi-
schen »Zweig« und »Hutte« sehen will. Sein Ubersetzungsvorschlag lautet: »He has cut
off, like a vine, his branch« (ebd. 256), wobei der Bezug auf das Laubhuttenfest proble-
matisch bleibt.

* Vielleicht in Anlehnung an Jes 1,8 dndert dic LXX das 132 in &g Gunelov. Kein
textliches Zeugnis spricht daflir, daB ihr tatsichlich {933 in V. 6 vorgelegen hat.
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Weinstock tut man gewohnlich keine Gewalt an”. Am sinnvollsten
scheint die Annahme, hier sei — wie sonst auch hiufiger® — nach der
Vergleichspartikel die Priposition ausgefallen, so daB beim MT zu
bleiben oder dieser »minimalinvasiv« in 1332 zu 4ndern ist®. Da T
nur als Variante zu <0 resp. 7% zu verstehen sein wird, tut JHWH
»seiner Hiitte« Gewalt an. onM »Gewalttat« mit JHWH als Subjekt ist
schon ein ziemlich starkes Stiick, das auch nur hier gewagt wird. Da3
mit der Hiitte der Tempel gemeint ist, diirfte von Ps 27,5 und vor allem
von dem 13°¥3 IM)Iy»1 130 0543 "1 Ps 76,3 naheliegen®. Die Me-
tapher von der Hiitte ist mehr als bloBes Aquivalent zum Tempel. Ihr
haftet das Moment des Temporiren, des Aufgebbaren, wenig Festen
an. Implizit hebt sie im Kontext der Zerstdrung die Vorstellung von der
dauerhaften SeBhaftigkeit, des unaufgebbaren Wohnsitzes auf. Zwar
kann die Anklage an JHWH nicht schirfer sein, zugleich wird aber
einer Kompensation des Verlustes vorgearbeitet.

Der zweite Hemistichos bezieht sich wohl auf den Versammlungs-
platz vor dem Tempel und trotz der Wiederholung des <1937 »Festzeit«
im zweiten Stichos nicht auf das Fest selbst. Im gesamten Vers werden
jeweils zwei Objekte parallelisiert: Festzeit und Sabbat, Kénig und
Priester und eben Heiligtum und Versammlungsplatz. Hier wie in 1,4
steht damit die Wallfahrtstradition im Vordergrund, die durch die Zer-
stérung des Tempels unterbrochen worden ist. Nicht die opferkultische
Dimension wird zuerst erwihnt, sondern die Wallfahrtstradition. Diese
wird allerdings im zweiten Stichos eingespielt, der assoziativ an den
Versammlungsplatz ankniipft. Fest und Sabbat werden nicht mehr auf
dem Zion begangen, d.h. es finden keine regelmiBigen Kulthandlun-
gen statt. Die Zusammenstellung von =193 »Festzeit« und N3y; »Sab-
bat« im Sg. ist singuldr und damit zugleich signifikant. Neben dem
Vollmondsabbat sind hier wahrscheinlich auch die Wallfahrtsfeste im
Blick, so daB ein verkiirzter Festkalender (Jahresfest und Monatsfeste)
angespielt ist. Der sonst auch erwihnte Neumond fehlt vielleicht we-
gen der Paarbildung im gesamten Vers®. Es sind vor allem Versamm-

7 1job 15,33, wo der Weinstock unreife Trauben abstoBt, bietet nur auf den ersten Blick
einen geeigneten Vergleichspunkt, denn dann macht ‘-]'27 als Objekt Probleme.

s ygl. Jotion-Muraoka § 133h.

“ Denkbar wire auch, daB > und 2 verwechselt sind und lokal »im Garten« zu lesen
wire. Dann wilrde das Bild vom Gottesgarten Jerusalem ausgehen und den Tempel darin
als Hutte bezeichnen. M.E. hat diese Losungsmoglichkeit wenig Wahrscheinlichkeit fir
sich, weil das Bild vom Tempel im Gottesgarten sonst nicht gleichermaBen konkretisiert
verwandt wird.

% vgl. daneben noch Ps 31,21 und 2 Sam 22,12; Ps 18,12 im Theophanieckontext.

5! Im Plural werden [2% und <1231 in Ez 44,24; 45,17; Neh 10,34; 1 Chr 23,31; 2 Chr
2,3; 8,13; 31,3 (bis auf Ez 44,24 zusammen mit D*&"117) kombiniert. Vgl. Jes 1,13 und
zum Zusammenhang von Sabbat und Heiligtum auch Ez 23,38; 46,3f.12. Der Sabbat hat
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lungsfeste als Teile des nationalen Kultes gemeint, die an den Ort
Zions gebunden sind. An ihnen kommt man vor dem Angesicht
JHWHs zusammen (Ex 23,17; 34,23; Dtn 16,16; Ps 81,4; 2 Kén 11).
Weil JHWH die Rahmenbedingungen fiir den Kult aufgehoben hat, ist
er auch verantwortlich dafilr, daB die Feste in Vergessenheit geraten
sind®. Der dritte Stichos assoziiert von den Festen auf die kultischen
Funktion4re, die Vorsteher im vorexilischen Kult am Heiligtum. An
Priester und Kénig, beide von Gott ausgesucht und in besonderer Wei-
se erwihit, hingt der nationale Kult, ihnen entzieht JHWH durch die
Zerstdrung die Handlungsgrundlage. Damit ist der Staatskult sistiert
und die Schutzfunktion des Nationalgottes fiir seinen Staat endgilltig
aufgehoben. Die Mandatare und Garanten gottlicher Ordnung sind
liquidiert, das sensible Gefiige gesttrt und damit »die Welt« aus den
Fugen. Zu verantworten hat das der Nationalgott selbst. In der scharfen
Verwerfungsaussage® stehen nicht die Institutionen im Blickpunkt,
sondern deren kultische Funktion und ihre Erwdhlung. Das legt nicht
zuletzt der Zusammenhang mit V. 7 nahe, der assoziativ zum Altar
weiterschreitet.

Der erste Stichos in V. 7 nennt Adonai* als Subjekt zweier Verben
der Verwerfung und kombiniert diese mit Altar und Heiligtum. Dies ist
das einzige Mal, daB der Altar in den Klageliedern erwihnt wird, das
einzige Mal iiberhaupt, daB auf seine Zerstbrung resp. Verwerfung
Bezug genommen wird. In den Eroberungsschilderungen in Jer 52/
2 Kon 25 ist das Fehlen des Altars schon hiufiger beobachtet worden
und meist wegen der Opferintention der 80 in Mizpa durch Jischmael

hier noch nicht den Wert der spiteren Festkalender, wo er stirker mit priesterlichen
Opfern als mit Versammlung konnotiert ist. Dann hiétte man auch erwarten kdnnen, da
er vorangestellt worden wire.

52 Implizit ist damit vielleicht auch ein kleiner Datierungshinweis gegeben, denn zum
»vergessen lassen« braucht es etwas Zeit. Die Nihe zu | Makk 1,39 ist zwar auffallend,
aber gerade fir einc »Frohdatierung« signifikant: »Ihr Heiligtum wurde leer wie die
Wiste, ihre Feste verwandelten sich in Trauer. Thre Sabbatte wurden verhthnt; statt
geehrt zu sein, war sie verachtet (die heilige Stétte)«. Es gibt durchaus noch einen erheb-
lichen Unterschied zwischen Verhthnung und dem Vergessen-lassen in Kligl 2,6, bei
dem JHWH der Verursacher ist. Die Abhéngigkeitsrichtung durfie daher eindeutig von
den Klageliedern zu den Makkab3erbilchern laufen.

53 PR3 hat meistens das Volk oder dic Feinde zum Subjekt (z.B. Num 14,11.23; 16,30;
Ps 74,10.18; Jer 33,24 u.8.), nur hier und in der Bitte Jer 14,21 taucht JHWH als Subjekt
auf.

* Siche gehauft vor allem Ps 68; 86; 130. Neben 717" allerdings kommt *)R im
Psalter haufiger vor, meist jedoch - bezogen auf den Einzelpsalm - eher vereinzelt. Zu
39X im Psalter jetzt M. Résel, Adonai (2000). DaB aus dem Nebencinander von *JIR
(V. 1.2.5.7.18.19.20) und iM7* (2,6.7.8.9.17.20.22) in Klg! 2 geschlossen werden kann,
daB )8 durchgehend sekundir ein urspringliches 71371° verdrangt hat (so O. Kaiser,
Klagelieder [1992] 130), ist m.E. nicht zu erweisen, vgl. die Skepsis Kaisers zum glei-
chen Phinomen in Kigt 3 [ ebd. 152]).
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hingerichteten Nordreichbewohner (Jer 42,7) mit der These verkniipft
worden, daB der Altar intakt geblieben sei und einem reduzierten Op-
ferkult wihrend der Exilszeit gedient habe*. Die Frage nach dem Kult
am zerstorten Heiligtum ist komplex und kann hier nicht ausgedehnt
behandelt werden*. Klgl 2,7 jedenfalls mufl einem fortgesetzten Op-
ferkult nicht unbedingt widersprechen. Ausgesagt wird, daB Gott selbst
nseinen« Altar, der durch das Possessivpronomen in eine besondere
Nihe zu ihm gestellt wird und dadurch Jerusalemer Erwihlungstheolo-
gie im Hintergrund anzeigt, durch sein Handeln verworfen hat. Das
Verbum it »verwerfen« bringt die Gottferne des Beters in besonderer
Schirfe zum Ausdruck und gehort mit gottlichem Subjekt vor allem
zum Vokabular der Korach- und Asafpsalmen”. Durch sein Handeln
hat Gott den aus allen Heiligtiimern als einzigen ausgesonderten Altar
aus der Erwihlung herausgenommen. Der Altar steht hier fiir den ge-
samten Kult am Heiligtum, was der Parallelismus zu W/p» TR) na-
helegt. Das knappe »er hat sein Heiligtum preisgegeben« sucht seines-
gleichen™ und setzt die schroffe implizite Anklage der vorhergehenden
Verse fort. Da die Anklage nicht an Gott selbst gerichtet ist, wird ihm
nicht einmal potentiell die Moglichkeit gegeben, darauf durch erneute
Zuwendung zu reagieren oder sich durch sein Heilshandeln zu recht-
fertigen. In den beiden kurzen Sitzen des ersten Stichos wird der Zu-
sammenbruch einer auBerordentlich engen Beziehung konstatiert, die
Abwendung JHWHs von dem Ort seiner Erwahlung. Jeglicher Festju-

55 Vgl. dazu D. Jones, Cessation (1963) passim.

% vgl. dazu etwa den »Maximalisten« R. Albertz, Religionsgeschichte (1992) 385, der
von »GroBkult« spricht und die exilischen Klagegottesdienste als Ort beschreibt, »an
dem sich das Ringen um einen angemessenen theologischen Umgang mit der politischen
Katastrophe vollzog« (385). In den Klagegottesdiensten seien sogar »kiirzere oder linge-
re gerichtsprophetische Schriften verlesen« worden (388). Dabei denkt er etwa an das
Jeremiabuch oder an Am 4,6-13. Auch die im Gottesdienst verwandten Klagelicder sicht
er als theologischen Transformator von der Gerichtsprophetie zur erneuten Heilsper-
spektive und als Bewiltigungspraxis (vgl. ebd. 387), gesteht aber zu, daB »wir den
LemprozeB, der infolge dieser Trauerarbeit geleistet wurde, nicht im einzelnen verfolgen
konnen« (387). Letztendlich ruhen diese Thesen auf einer sehr schmalen Basis auf. Ob
es Uiberhaupt Klagefeiern groBeren AusmaBes am Heiligtum gegeben hat, ist, wenn nicht
abzulehnen, so doch zumindest offenzulassen, was der theologischen Qualitit der Texte,
die als Literatur verstanden werden mussen, keinen Abbruch tut. Denn auch daB die
Klagelieder liturgisch verwandt wurden, ist bei der akrostichischen Form nur dann
sinnvoll anzunehmen, wenn man eine Uberlieferungs- oder traditionsgeschichtliche
Vorform postuliert. Vielmehr scheinen die Klagelieder Kunstdichtungen als Kuitdich-
tungen zu sein. Die Ausdehnung des Kultes in Jerusalem wihrend der Exilszeit solite
unbedingt noch einmal untersucht werden.

57 Die Belege im Psalter sind Ps 43,2; 44,10.24; 60,3.12; 74,1; 77.8; 88,15; 89,39; 108,12
in den Klageliedern noch in Klgl 3,17 und 3,31.

38 Zu ") vgl. Ps 89,40. Der Begriff TP bezieht sich auf das Heiligtum in toto, nicht,
wie H.J. Boecker (Klagelieder [1985] 47) vermutet, auf das Allerheiligste und den Platz
der Lade.
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bel verstummt und weicht dem gellenden Lirm der Eroberer®. Ver-
gleichspunkt des letzten Stichos ist das tiberfiillte Tempelareal der
Wallfahrtsfeste mit ihrem Festldrm. Der =93 03 »Festtag«, an dem
aus dem Umland Massen nach Jerusalem strémen, ist auch in 2,22
noch einmal 4hnlich im Blick. Auch dort ist er ins Gegenteil verkehrt,
nicht Festpilger, sondemn Feinde fallen in der Stadt und im Heiligtum
ein. MT*N"3, neben PR (Kigl 1,10; 2,7.20) der einzige Heilig-
tumsbegriff in den Klageliedern, meint eher das Tempelareal als den
eigentlichen Innenraum, auch wenn die Feinde — anders als die Fest-
pilger — auch innerhalb des sonst stillen Allerheiligsten geldrmt haben
werden.

Innerhalb von V. 7 bereitet der mittlere Stichos am meisten Schwie-
rigkeiten. Mit =30 hi., einem dritten Verbum der Verwerfung schliet
der Halbvers gut an den ersten Teil an. Er verlidBt allerdings den un-
mittelbaren Kontext des Tempels, der anschliefend wieder aufgenom-
men wird. Das Suffix in 77’0727 R »ihre Paldste« hat im selben Vers
keinen Bezugspunkt. Es greift Zion auf, die zuletzt in V. 6¢c genannt
worden war und in der Weiterfiihrung in V. 8ac auftaucht. Die Paliste
waren in V. 5b schon einmal erwihnt, dort allerdings bezogen auf
Israel, und die Mauemn werden im ersten Stichos des folgenden Verses
aufgenommen. Fiir Rudolph und andere ist der gedankliche Sprung
vom Altar ilber die Paliste zurick ins Heiligtum zu hart, so daB sie
gegen alle Versionen den Text dndern und bezogen auf die Tempelge-
rite 'DINSIR N0 »das Kostlichste seiner Schitze« lesen®. Doch
tut das dem Text eher Gewalt an, als dafl es richtig wire. Vielmehr
kommt in dem sprunghafien Wechsel die Nahe, ja nahezu Identit4t von
Jerusalem, Zion und Tempel zum Ausdruck, die das gesamte Lied
bestimmt*'. Der Tempel steht nicht so im Zentrum als gibe es nichts
anderes. Vielmehr betrifft die Katastrophe vor allem die Einheit von
Stadt und Tempel, von erwihltem Wohnsitz Gottes und nationalem
Kultort. Zion ist eben nicht nur der Tempel, sondern in Einheit auch
Regierungssitz. Fiir die Paldste hilft Ps 48 weiter:

GroB ist JHWH, sehr zu loben, in der Stadt unseres Gottes.
Sein heiliger Berg ragt wunderschtn empor,

% Vgl. dazu neben Ps 74,1 das »fiirchterliche Gebriill« der Truppen Sargons im Bericht
uber den Feldzug gegen Urartu, W. Mayer, Politik (1992) Nr. 279 Kol IV 343.

“ W. Rudolph, Klagelieder (1962) 217.219.

! wDas Springen des Singers von Aussagen fiber den Tempel (V. 7a.7¢) zu solchen tber
die Mauern der Palaste und Tochter Zion (V. 7b.8a) zeigt das inncre Geflecht und die
Beziehung auf, die zwischen den Geb4uden der »weltlichen« und »geistlichen«, der
irdischen und himmlischen Macht bestehen. Das Ganze, Zion, Tempel und Mauem,
bildet eine geschlossene Einheit« (M. Emmendorffer, Gott {1998] 53).
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Freude der ganzen Erde, der Berg Zion,
im #uBersten Norden, Stadt unseres groBen Konigs.
Elohim/[JHWH] ist in ihren Pal4sten bekannt als Schutz.

Zieht um Zion herum und umkreist ihn, z4hlt seine Tlrme,
richtet eure Herzen auf seine Wille, mustert seine Paliste!
Damit ihr dem kommenden Geschlecht erzihlen kdnnt:

Ja, dies ist Elohim/[JHWH], unser Gott auf immer und ewig.
Er wird uns leiten.

Auch hier ist Zion gefafit als Einheit von Tempel und Stadt, von Profa-
nem und Heiligem, Kosmischem und Irdischem, eben: »vollkommene
Schonheit, Freude der ganzen Erde«, wie Klgl 1,15 es im Fremdzitat
zionstheologisch ausdriickt. In Ps 48,13f, wie auch in Klgl 2,7, entzie-
hen sich Zions Paliste der exakten Konkretion®®. Es geht nicht nur,
aber sicher auch um die neben dem Tempel gelegene konigliche Pa-
lastanlage, die hier im Idealbild der altorientalischen Stadt mit Tempel,
Paldsten und Mauerring eingeschlossen ist. V. 7 unterstreicht durch die
Einheit von Tempel und Stadt, wie stark zionstheologisch die Reflexi-
on geprigt ist. Der Stadtgott JHWH hat seine Stadt trotz der unauflds-
bar scheinenden Bindung preisgegeben und der Vernichtung anheim-
fallen lassen. Alle von der Erfahrung von 701 v. Chr. geprigten Theo-
logumena sind zusammengebrochen. Stadt und Tempel bieten nicht
Schutz, sondem eine offene Flanke, Jerusalem ist nicht nur verwund-
bar geworden, sondern liegt verwundet am Boden. Der Stadtgott hat
seinen Schutz versagt, hat Stadt, Heiligtum und K&nig verworfen und
dem Feind tiberlassen. Das Entsetzen dariiber ist unermeflich. Klgl 2
fithrt keine Klage vor Gott, kann sich noch nicht einmal durchringen,
ihn in der Schilderung im ersten Teil direkt anzureden. Fiir die Suche
nach Griinden oder gar eine Erkl4rung hat Klgl 2 keinen Platz. Bitter-
keit schwingt in der fast niichternen Beschreibung der Katastrophe
durch; Bitterkeit, die Anklage in sich impliziert. Doch fir ein »Wa-
rum?« oder ein »Wozu Gott?« ist der Stadtgott Jerusalems zu ferne,
der Zusammenbruch ist zu groB, grol wie das Meer (2,13).

Der zweite Teil des Klageliedes (V. 8-17) schildert die Depression,
die ldhmende Verzweiflung, die itber die Stadt hereingebrochen ist.
Hunger (V. 11f), Trauer (V. 10.11ab.13), Orientierungslosigkeit
(V.9.14) und Hoffnungslosigkeit (V. 11.13) bestimmen das Bild. Der
Hohn der Feinde, die den Zusammenbruch der Stolzen begrilen (V.
15-17), klingt erniedrigend nach. Ab V. 11 wechselt die scheinbar
neutrale Beschreibung in die Rede eines einzelnen Beters, der seine

2 Vgl. dazu F.L. Hossfeld/E. Zenger, Die Psalmen (1993) 298; H. Spieckermann, Heils-
gegenwart (1989) 193f,
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Verzweiflung iiber die Trostlosigkeit und Verlassenheit Zions akzen-
tuiert und zur Klage auffordert. Die Wende im Klagelied hin zur Anre-
de JHWHs wird vorbereitet: Der Beter nimmt eine Metaposition ein
und verlagert damit den Blickpunkt. War dem Adressaten des Liedes
bisher eine Perspektive des Berichts angeboten worden, so erfihrt er
jetzt die Anschauung eines Einzelnen, der mit Zion in einem klagenden
Kontakt steht und es ab V. 13 direkt anredet. »Was kann ich Dir
gleichsetzen, wie dich trosten?« Die implizite Antwort lautet: Das Leid
ist unvergleichlich und aktualiter unvermeidlich — es bleibt nur der
Gestus der Klage. Vielleicht — so die stille Hoffnung — vermag die
Intensit4t und Dauerhaftigkeit der Klage den fernen Gott noch zu errei-
chen. Deshalb wird Zion von dem hinzugetretenen Beter in V. 18f.
eindringlichst in einer Imperativkette aufgefordert®: »Lal Trénen her-
abfahren Tag und Nacht, bringe deinen Augapfel nicht zum Schwei-
gen« (V. 18b)*. Vor allem die Klage zu Beginn der Nachtwache, die
die Ruhelosigkeit unterstreicht (Ps 63,7; 119,148, vgl. Ps 77 und na-
tiirlich Klgl 1,2) bringt den fernen JHWH wieder niher.

Die Klage soll, durch einen Gebetsgestus unterstrichen, »vor dem
Angesicht des Herrn« (V. 19) artikuliert werden®. Wiirde man eine
solche Klage am ehesten im Jerusalemer Heiligtum lokalisieren, so
taucht jetzt angesichts der Zerstdrung ein Problem auf,, ja, es zeigt sich
sogar eine gewisse Hilflosigkeit in der Kultpraxis. Wie ist Gott ttber-

 Akzeptiert man die Ubliche Anderung des ersten Stichos (s.u.), reihen sich in V. 18f.
sieben Imperative und ein Vetitiv aneinander. Die Diskussion um die Textgestalt von V.
18 kann hier nicht gefuhrt werden. Nahezu alle jungeren Kommentare dndern im ersten
Stichos den Text und lesen hier bereits zwei an Zion gerichtete Imperative (vgl. dazu R.
Brandscheids, Gotteszom [1983] 219). Der geringste Eingriff ist die Anderung des oab
Py in a5 ‘PY3 (so zuletzt G. Emmendorifer, Gott [1998] 411.). Da dic Mauer Zions
als Subjekt der herabflieBenden Trénen im zweiten Stichos aber dann kaum sinnvoll ist,
ist man gezwungen, auch das folgende J1"8™2 NN etwa in 11*87N3 277 »stohne
Tochter Zion« (vgl. Ps 55,18) zu dndem. Einen Einspruch zugunsten von MT hat jingst
J. Renkema in seinem Kommentar vorgelegt (Lamentations [1998] 307-311). Seines
Erachtens bezieht sich das D3% PY'3 auf das Herz der in V. 19 erwihnten Kinder Zions.
Mit P31 im zweiten Hemistichos hat er natirlich bei dieser Auffassung Schwierigkei-
ten: Er faBt es als direkte Rede der Zionskinder und als Metapher fur JHWH auf. Wenn
man schon bei MT bleibt, sollte man aber die Mauer der Tochter Zion als Objekt des
Klageschreis auffassen. Am sinnvollsten scheint mir die Losung *1377 statt NN zu
lesen: »Es schreie dein Herz zum Herm, stohne, Tochter Zion«.

 Dabei bekommt die Leidklage wie schon bei der des Beters in V. 11 eine korperliche
Dimension.

% In V. 19 ist zu fragen, welcher der vier Stichen als Zusatz verstanden wird. Der letzte
Stichos nimmt das Thema V. 11¢ wieder auf und engt die Not der Kinder Zions auf den
Hunger ein. Nach M. Lohr und ihm folgend O.Kaiser, Klagelieder (1992) 133; C. We-
stermann, Klagelieder (1990) 124.126, ist der Versteil eine nach 2,11f. und 4,1 (alle
StraBenecken) gebildete Glosse, da er metrisch GberschieBt. Ein weiterer Grund wire der
dreimalige Einsatz in V. 19 mit einem Imp. fem. ("RP, 29, *R), was in V. 19b8
durchbrochen wird.
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haupt erreichbar, wenn nicht in seinem Heiligtum*? Die in V. 18 ge-
brauchten Wendungen sind durchaus mit der Praxis des Klagegebetes
am Heiligtum vergleichbar, jedoch tauchen die Formulierungen der
Kultsprache hier gebrochen auf. Das singuldre 3R "D 1133 fillt auf:
Es wird gerade nicht das deutlich haufigere 7171 *395 gebraucht, son-
dern die lokale Priposition 131 verwandt, die sonst nie fur ein Gebet
»wvor Gott« gebraucht wird. Wortlich meint *)B 1] »gegeniiber resp.
vor dem Angesicht«. So stellen in Ez 14,3.4.7 die Verehrer die Gotzen
vor sich auf, die Wege liegen Ri 18,6; Spr 5,21 vor JHWH und Jeremia
klagt in Jer 17,22, daB doch seine Verkiindigung vollstindig vor
JHWH offen liegt. Es ist also schwer zu beurteilen, inwieweit die
Wendung hier eine Kultpraxis am Heiligtum im Hintergrund hat. Nicht
anders steht es mit dem Gebetsgestus »die Hiande erheben«, bei dem
einem unmittelbar das vorexilische Konigsgebet Ps 28,2 einfillt*’:

Hore die Stimme meines Flehens, wenn ich zu dir schreie,
wenn ich die Hinde zu deinem Heiligtum erhebe.

Ist dort das Heiligtum noch explizit genannt, so zeigt sich die Ver-
schiebung am deutlichsten im Vergleich zwischen Klgl 2,19 und dem
spiteren Klgl 3,41, wo Gott vom Heiligtum klar in den Himmel ge-
riickt ist, und dies der Ort ist, zu dem die Hinde erhoben werden und
wo auch das distanzierte *)I% wieder der Gottesbezeichnung 5% gewi-
chen ist:

LaBt uns unser Herz zusammen® mit unseren Hianden zu Gott im Himmel erheben.

Es ist eine Verschiebung erkennbar — und das diirfte auch der richtige
Kemn von Friedhelm Hartensteins These sein. Nur da nicht die Vor-
stellung vom Wohnen Gottes im Himmel hier erstmalig auftaucht,
sondern stirker in den Vordergrund riickt und JHWH von der Erde
abgekoppelt wird. Hier ergibt sich eine Linie mit Ez 1; Jes 63,15 oder
Jes 66,1 und anderen Texten.

Tastend sucht Klgl 2 nach einem Ort fiir die Klage, nach einem Ont,
wo JHWH noch ansprechbar und (wieder) erreichbar ist. Dieser Ort ist
weder ein »virtueller« Tempel noch das in Triimmern liegende Heilig-

% Von »echter BuBgesinnung und Reue« ist hier nicht die Rede (gegen H. Gross, Klage-
lieder [1986] 23). Die Klage soll herausgeschricen werden. Die Reflexion Ober das
eigene Verschulden hat hier gerade noch nicht eingesetzt (s. dazu auch unten die Aus-
wertung).

57 Zur Datierung von Ps 28 s. F.L. Hossfeld/E. Zenger, Die Psalmen (1993) 177.179.

® Hier ist B. Albreksson, Studies (1963) 154, zu folgen, der auf Lev 18,18 hinweist, wo
'71'_; die Bedeutung »zusammen hat. Ihm folgend z.B. J. Renkema, Lamentations (1998)
429f., wie auch O. Kaiser, Klagelieder (1992) 152.
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tum, sondern die Klage Jerusalems erfilllt die Stadt, ohne den Adres-
saten noch sicher in der Nihe oder in »Erhdr-Weite« zu wissen®.

3.4 Klagelied 2,20

Sieh, JHWH, blick genau hin, wem hast du gleiches angetan?
Diurfen Frauen ihre Frucht essen, gehegte Kleinkinder?
Darf man im Heiligtum des Herm morden Priester und Prophet?

In V. 20-22 ergreift dann tatsichlich Zion das Wort. Der Text ringt
sich zur ersten und einzigen direkten Anrede Gottes durch und voll-
zieht damit die Wende auf Gott hin: A 373) 71 MR »Schay,
JHWH, und sieh hin«. Zwar ist damit die durch die Zerstérung aufge-
rissene abgrundtiefe Kluft zwischen Jerusalem und seinem Stadtgott
tiberbriickt, doch verbleibt die Rede Zions in der dunklen Anklage™,
die in die Leere hinein geschrien wird. Die Anrede JHWHs reicht le-
diglich fiir den Vorwurf, fiir eine Bitte reicht das diinne Band nicht hin.
Konzentriert nimmt die direkte Klage am SchluB noch einmal zwei
Note heraus, die besonders schmerzlich sind. Interessant ist, da8 hier
das Heiligtum zwar nicht konkreter, aber doch noch einmal stirker ins
Spiel kommt als in der Notklage des ersten Teils. Wieder ist die An-

% Zwischen den beiden Klageliederstellen konnte der exilische Asafpsalm 77 stehen, der
in der Einleitungspassage cine auffallende Nihe zu Kligl 2,18f. aufweist. Auch in Ps 77
geht es um die in die Nacht ausgedehnte andauernde Trauer, die mit einem Gebetsgestus
unterstrichen wird (V. 3). Die betriibte Seele des Beters findet keinen Trost (2,13, vgl.
das Motiv des fehlenden Trosters Kligl 1). Eine Stilparallele liegt zudem in Ps 77,3; Klgl
2,18 vor. Beide Male wird ein Verbum, das anders konnotiert ist, fur ein Korperteil
metaphorisch gebraucht: in Klgl 2,18 &7 fur den Augapfel, in Ps 77,3 11} fir die
Hand. In beiden Versen findet sich das seltene 23D bzw. 713D fur die nicht aufhdrende,
fortgesetzte Handlung. Die Parallelitiit geht noch weiter: Geht man von einer elohisti-
schen Bearbeitung des Asafpsalms aus, die den JHWH-Namen durch D‘USQS ersetzt hat,
dann kombiniert auch Ps 77 wie Klgl 2 den Gottesnamen (Ps 77,2.4) mit dem typisch
exilischen *)aR (Ps 77,3). Stimmt man weiter der Gblichen Konjektur im ersten Stichos
von V. 18 zu (s. dazu 0. Anm. 63), dann kommt zu dem PYY (Klgl 2,18; Ps 77,2) das
seltenere 711977 (Klgl 2,18; Ps 77,4). Obwohl die Parallelitit zwischen beiden Texten sehr
deutlich ist und die Ausgangsfrage der dauerhaft unterbrochenen Zuwendung Gottes sehr
ghnlich ist, unterscheiden sie sich erheblich in der im Hintergrund stehenden Vertrauens-
gewiBheit. Die ab Ps 77,12 massiv eingebrachte »Erinnerung« an Gottes Heilshandeln
hat in Klgl 2 (noch) keinen Platz (vgl. dann aber Kigl 3,21fF).

Die hier zusammengetragenen Beobachtungen unterstreichen weiter die sachliche und
zeitliche Nahe der frihen Klagelieder (Kigl 2; 1 und auch Kigl 5) zu den exilischen und
frbhnachexilischen Asafpsalmen, der noch weiter nachzugehen wire. So weist z.B.
gerade das funfte Klagelied, das m.E. als Psalm entstand und erst spiter zur Sammlung
der Klagelieder hinzutrat, eine sehr groBe Nihe zu den Asafpsalmen auf.

" Ich wurde nicht wie H. Grof, Klagelieder (1986) 23, von einem Ruckfall in die Klage
reden. Die Anklage Gottes nimmt folgerichtig die Aufforderung des anonymen Spre-
chers auf.
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klage unertriiglich hart: In der ersten OR-Frage von V. 20 wird die
duflerste Kriegsnot durch Kannibalismus, durch das Essen der eigenen
Kinder (Teknaphagie), drastisch verdeutlicht, in V. 21c gipfelt die
Anklage wieder im Mordvorwurf: JHWH hat die Kinder Zions vor-
sétzlich getttet, ohne Erbarmen geschiachtet (V. 21c), die Hitschel-
kinder Zions hat der Feind ausgeldscht. Ein Bild des Grauens wird
gezeichnet, dafl das Leid die Bevdlkerung Jerusalems auf ganzer Linie
und ohne Ausnahme getroffen hat (V. 22b). Damit wird die Aufforde-
rung zur Klage aus V. 18f. eingeldst, denn die Klage soll um willen der
Kinder Zions, d.h. der Einwohner der Stadt, von Jerusalem selbst ge-
4uBert werden. Interessant ist nun, daf} die zweite OR-Frage in V. 20
tber das Schicksal der Zionskinder hinaus das Geschehen im Heilig-
tum anfithrt, um JHWH die Grausamkeit seines Handelns vor Augen
zu fithren.

Darf man im Heiligtum morden? Die rhetorische Frage setzt voraus,
daB Bluttaten das Heiligtum entweihen und somit inakzeptabel sind. In
der Linie bestitigen sie genau das, was 2,8f. zum Ausdruck gebracht
hatte: JHWH hat sein Heiligtum totaler Profanitit und sogar unvor-
stellbarer Grausamkeit preisgegeben. Die Distanz wird durch das sin-
guldre *)78 U7pH" unterstrichen. Priester und Prophet stehen hier pars
pro toto fir die am Tempel Tatigen und fiir den Kult Verantwortlichen.
Daraus sollte kein Beleg fiir die Kultprophetenhypothese abgeleitet
werden: Wie in Mi 3,11; Zef 3,4; 2 Kon 23,2; Jer 2,8; 4,9; 5,31; 6,2;
14.18; Klgl 4,13 u.8. stehen Priester und Prophet filr die mit dem Tem-
pel verbundene Fithrungsschicht und Elite der Gesellschaft. Historisch
sollte man die Leidklage nicht nehmen, denn nicht alle Priester und
Propheten sind im Tempel umgekommen. Interessant ist, und das zeigt,
wie stark der zionstheologische Hintergrund in Klgl 2 de facto ist, daB
JHWH durch die Bluttaten in seinem Heiligtum zur Einsicht und zum
Einlenken motiviert werden soll. Die Unangemessenheit der Katastro-
phe wird hier also stirker als in der Gottklage des ersten Teils an der
Preisgabe des Heiligtums festgemacht. In V. 22a dient noch einmal die
vorexilische, in Klgl 2 sehr positiv besetzte Wallfahrtstradition als
negativer Vergleichspunkt. Wie am Festtag strdmen anstatt der Pilger
Feinde in die Stadt und ins Heiligtum und verkehren die freudige kulti-
sche Feier in ein desastroses Gemetzel. Darin ist impliziert, dal ein
positiv besetzter Festtag fiir den Beter der Klagelieder nicht mehr vor-
stellbar ist. So endet die Klage in dem zweiten Lied dunkler wie kaum

7 Vgl. auBer den lediglich suffigierten Formen das fW1* ¥ in Num 19,20; Jos
24,26; 1 Chr 22,19; Ez 48,10, das 17798 &1 in Lev 21,12 und die SR™@1p1 in Ps
73,17.
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ein anderes Gebet. Vergleichbar ist die Depression, in die Ps 88 miin-
det. Ob Gott den Ruf Zions iiberhaupt wahrnimmt, bleibt am Ende
offen.

Fiir Threni 2 ist nicht die Frage, ob Gott Jerusalem verlassen haben
kénnte, sondern ob er diberhaupt noch erreichbar ist und iiber die An-
klage zur Rechenschaft gezogen werden kann. Auffallend ist, dal von
einem Verschulden Jerusalems noch keinerlei Rede ist. JHWH ist der
Verursacher, er hat das Elend, das der Feind in Zion angerichtet hat,
auf ganzer Linge zu verantworten.

3.5 Tempel und Tempelzerstorung in Kigl 2
— eine Zusammenfassung

Im Vergleich zu den ibrigen Klageliedem hat in Klgl 2 der Tempel
von Jerusalem eindeutig den groBten Stellenwert. Nach Durchsicht der
Belege spielt der Tempel in der Gott- bzw. Notklage eine besondere
Rolle. Allerdings ist auch Klgl 2 kein Lied iiber die Tempelzerstorung.
Der Tempel taucht u.a. neben Paldsten, Festungen und — was ange-
sichts der klaren Jerusalemer Perspektive erstaunt — auch Wohnorten
Judas auf. Im Zentrum steht allerdings Jerusalem. Gerade im ersten
Teil gehen Feindklage und Gottklage ineinander iiber. Der oft mit
leichter Distanz Adonai genannte Gott ist der Verursacher des Elends.
Die Schilderung richtet sich nicht prim#r auf die aktuelle Notlage,
sondern auf Vergangenes, das allerdings in die Gegenwart hinein
nachwirkt. Die Klage bietet keinen historischen Abri8 der Ereignisse,
sondern arbeitet auch mit Klischees. Dabei steht gerade im zweiten
Klagelied eine ausgeprigte Jerusalemer Zionstheologie im Hinter-
grund. Deren Zusammenbruch ist das fiir den Beter eigentlich Bestilr-
zende. Denn obwohl angedroht (V. 7), hat Jerusalem es nicht fiir mog-
lich gehalten. Denn Zion war die Pracht Israels (V. 1), der von Gott
erwihlte Wohn- und Thronort (V. 1), der Gottesberg und Mittelpunkt
der Welt, die »Stadt, von der man sagt, sie sei die vollkommene
Schonheit, die Freude der ganzen Erde« (V. 15). Das alles hat JHWH
preisgegeben, so dafl jetzt der Zusammenbruch »groB wie das Meer«
(V. 13) ist. JHWH ist dabei als der Stadtgott Jerusalems verstanden,
der den Bewohnern und der Stadt selbst, angefangen von Mauermn,
Hiusern iiber Paliste bis zum Tempel, uneingeschrinkten Schutz vor
den Feinden zu bieten hat und bisher auch bot. Doch jetzt hat sich das
in das Gegenteil verkehrt: JHWH ist zum Feind der Stadt geworden
(V. 4f), fiir den Beter ein katastrophaler Vertrauensbruch. Was bleibt
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ist Trauer, Depression und Resignation (V. 10). Es ist besonders be-
zeichnend, da3 JHWH der Alleinverursacher des Elends ist, insofern er
die Feinde nicht daran gehindert hat, das Unheil anzurichten. Noch hat
sich keine Begriindung fiir die Katastrophe gefunden; es wird nicht
einmal danach gefragt! Vor allem ist von einem selbstverursachten
Leid nicht die Rede. Eine Kompensation und Entlastung JHWHs durch
die Schuld der Betroffenen ist hier im Unterschied zu den iibrigen
Klageliedern noch kaum im Blick. Lediglich in V. 14 wird angedeutet,
daB Jerusalem schuldig geworden war. Vollig undeuteronomistisch
jedoch heift es dort:

Deine Propheten schauten dir Lug und Trug,
sie offenbarten dir nicht deine Schuld, um dein Geschick umzukehren,
sie schauten dir Ausspriliche der Luge und der Irrefuhrung.

Jerusalem trifft das Leid unverhofft und geradezu unverschuldet. Eine
erste vorsichtige Entlastung JHWHs wird durch den Hinweis auf die
Propheten ebenso erreicht wie durch den Verweis auf den in Vorzeiten
liegenden und ausgesprochenen Plan JHWHs (V. 17). Trotzdem erste
zaghafte theologische Denkbemithungen zu erkennen sind, iberwiegt
in Klgl 2 die Bestiirzung tiber den Zusammenbruch der Zionstheologie.
Bezogen auf das Heiligtum zeigt sich:

Der Tempel ist einerseits weitestgehend in die Stadt integriert, wird
aber doch als besonderer Ort darin in V. 20 herausgehoben. JHWH hat
seinen Wohn- und Thronsitz aufgegeben; er hat die Stadt verlassen und
ein Vakuum hinterlassen. Noch gibt es flir das Heiligtum keinen Er-
satz! JHWH wird noch nicht im Himmel verortet. Da aber das Heilig-
tumn zerstort ist, stellt sich eine gewisse Hilflosigkeit ein, denn die
Frage ist, wo dieser Gott fur Jerusalem tiberhaupt noch kultisch er-
reichbar ist. Als sich Zion nach vehementer Aufforderung durchringt,
den Verursacher der Katastrophe unmittelbar anzuklagen und so in die
Verantwortung zuriickzuholen, zeigt sich eine Unsicherheit gerade
beziiglich des gottlichen Angesichtes, das zuvor im Tempel seinen Ort
hatte. Die kultische Wendung »vor das Angesicht JHWHs treten«
taucht daher nur gebrochen auf.
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4. Siindenmacht statt Tempelpracht
— vereinsamter Selbstbezug in Klagelied 1

Erstaunlich wenig prédsent ist das Heiligtum in Klgl 1, dem Klagelied,
das um die Pole Schuld und Trost kreist. Schaut man nach dem zwei-
ten Klagelied in das erste, fillt unmittelbar auf, daB einerseits eine
politische Dimension hinzutritt” und andererseits die Schuld Jerusa-
lems im Vordergrund steht. Im Unterschied zum zweiten Lied ist
JHWH hier ganz und gar im Recht, was die Pendenskonstruktion in
1,18 11" K37 P73 betont herausstellt”. Dieser géttlichen Gerechtig-
keit wird der Trotz Jerusalems (V. 18.20) gegeniibergestellt. JHWH hat
Jerusalem betriibt und zwar wegen der Menge ihrer Vergehen
(7pyp~29 Sy V.5b, vgl. dhnlich V. 22b). Weil Jerusalem schwer
gestindigt hat, wurde sie zum Abscheu (J2-5p 0*9g10" IRLO KON
A 1S V.8, vel. 1,17). Hinzu kommt, daB JHWH als Verursacher
des Leids zurlicktritt, wenn er auch im Mittelteil Haupthandelnder
bleibt. Aber daB JHWH verwirft, vernichtet oder gar mordet wie in
Klgl 2, das ist fiir das erste Lied nicht (mehr) denkbar. Das Leid ist vor
allem im ersten Teil der Notklage in V. 1-11 deutlich weniger konkret.
JHWH verursacht Krankheit und Leiden (Schmerzen V. 12b, Fieber V.
13a, korperliche Unreinheit V. 13c), er stellt wie ein Jiger ein Netz auf
(V. 13b) und tritt die Kelter gegen Jerusalem (V. 15). Konkret wird es
lediglich bei der Schilderung des Hungers wihrend der Belagerung (V.
11). Das Thema Hunger wird auch im zweiten Teil der Notklage nach
dem Einwurf Zions in V. 16 aufgenommen in V. 19¢ und 20c. Hier tritt
JHWH als Verursacher auf. Die Hinweise auf die erlittene Not bleiben
eher allgemein: Herausgehoben wird einerseits der Verlust der Kinder
(V. 20c), andererseits die Exilierung der jungen Generation (V. 18c).
Ansonsten dominiert das personliche Leid der metaphorisierten Stadt,
die verachtet wird (V. 17¢), verlassen und trostlos ist (V. 17a.21a, vgl.
schon V. 2b.9b.16b), betritbt und schwer krank ist (V. 22¢). Zion als
»Person« steht im Zentrum der Klage, ab V. 9c ergreift sie in zwei

" Die Liebhaber und Freunde in V. 2, die zu Feinden geworden sind, durften die Koaliti-
onspartner im Aufstand gegen Nebukadnezzar bezeichnen, die vielleicht auch den Hin-
tergrund von V. 8 bilden. Auch das »ich rief meine Liebhaber« aus V. 19a ktnnte auf
den Versuch anspielen, Agypten zu Hilfe gegen die aufgebrachten Neubabylonier zu
rufen, V. 6 bezieht sich vielleicht auf Zidkijas Flucht, V. 3.18 nehmen die Exilierung mit
hinzu (haben also schon einen weiteren Blick als Kap. 2) und V. 10 hat die Beteiligung
der Moabiter an der Eroberung Jerusalems im Blick (s.u.).

7 DaB die ungewshnliche Formulierung aus dem Akrostichon herrtihrt, iberzeugt nicht,
da die Wiederaufnahme des Pridikats nicht unbedingt notwendig ist und auch andere
Konstruktionen denkbar wiren (vgl. z.B. Ps 145,17). Vgl. zur Aussage, daB JHWH
gerecht ist: Ex 9,27; 2 Chr 12,6; Esr 9,15; Ps 11,7; 116,5; 119,37; 129,4; 145,17; Jes
45,21; Jer 12,1; Dan 9,14; Zef 3,5.
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ldngeren Passagen das Wort (V. 11c-16.18-22), so da Klgl 2 von der
Rede Zions bestimmt ist. Cantus firmus in der Reflexion ist die reu-
miitige Besinnung auf das eigene slindige Verhalten (V.
8a.9a.18a.20c.22ab). Es ist erwartbar, da8 bei einer solchen Konzen-
tration auf die als Frau metaphorisch personifizierte Witwe der Tempel
als Wohnsitz Gottes nicht die gleiche Rolle spielt wie in Kigl 2. Inso-
fern die Zionstheologie nicht Ausgangspunkt der Klage ist, sind die
Voraussetzungen andere als in Kigl 2. Dennoch kommt der Tempel in
zwei Versen in den Blick.

4.1 Klagelied 1,4

Die Wege Zions trauem, es gibt keine Festpilger,
all ihre (Zions) Tore sind vertidet, ihre Priester seufzen,
ihre Jungfrauen sind betribt, und sie, bitter ist ihr.

Nachdem Zion als einsame Witwe in den ersten beiden Versen be-
schrieben ist, schweift der Blick auf Juda. Einst erw#hlt und vor der
Schar der Verfolger im Exodus wunderbar errettet, jetzt von den Ver-
folgern eingeholt und exiliert (V. 3)™. So wie Zion einsam dasitzt, sitzt
Juda ruhelos unter den Nationen (2323, V. 3). Seine Bewohner sind
deportiert, das Land »menschenleer« (1"?R%, V. 4)” und das trifft
Zion schmerzlich, denn damit fehlen ihr die, die dreimal im Jahr nach
Jerusalem hinaufziehen (vgl. Ex 34,23f; 23,14.17; Dtn 16,16). Mit
Juda assoziiert der Text interessanterweise » Wallfahrt«; wie Kigl 2,8
ist damit Kligl 1,4 ein Beleg fiir die hohe Bedeutung, die Jerusalem als
Wallfahrtsstiitte vor allem nach der Kultzentralisation in spitvorexi-

™ V. 3 ist wegen des 1J2Y 353 “3V1 »aus Elend und hartem Sklavendienst« nicht
ganz eindeutig, da die Exilierung aus Sklavendienst und Bedriickung nicht unbedingt
negativ zu interpretieren ist. Fir J. Renkema (Lamentations [1998] 107f.) folgt daraus,
daB 1153 hier nicht »in die Verbannung filhren« meinen kann, sondem »bloBstellen,
entbloBen«. Daflir vokalisiert er ein Pual und versteht das 1 mit den Rabbinen konditio-
nal. Beides scheint nicht notwendig, wenn man in der Aussage mit R. Brandscheidt
(Gotteszorn [1983] 106) und O. Kaiser (Klagelieder [1992] 123) cinen Hinweis auf die
spatvorexilischen politischen Unruhezustinde in der Vasallitdt sicht. Durch die Stich-
worte 1§ »Elend« und 71J2¥ »Arbeit« ist vielleicht ebenso wie in dem Verfolgen-
Errcichen-Motiv und dem Agypten-Anklang Q7$77 zugleich eine Exodusanspielung
verbunden, wodurch die Rettungslosigkeit im Einst-Jetzt-Schema unterstrichen wilrde.

8 Zwar kann das D% auch auf den baulichen Zustand der Tore abheben, doch scheint
hier die Konnotation der fehlenden Festpilger, die sich im Tor vor dem Einzug in die
Stadt versammeln durchzuschlagen. Vgl. zu dem Topos, das Land sei vollstindig entvbl-
kert worden, z.B. 2 Kon 25,21; Sach 7,14 und H.M. Barstad, Myth (1996). Zu Berech-
nungen der Deportiertenzahlen auch E.4. Knauf, Land (2000) 133f.
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lischer Zeit eingenommen hat. Die hingeschlachteten Nordreichpilger
aus Jer 41,7 geben davon ja vielleicht auch noch Zeugnis.

Der Tempel gerit jedenfalls hier nur indirekt als Wallfahrtsziel in
den Blick. In singulirer Weise werden die 11*% *277 »Wege Zions«
personifiziert und als Trauernde gekennzeichnet. Als Grund wird
einfach =14 *R3 *93» »niemand kommt zum Fest« genannt”. Damit
wird das »wie einsam sitzt da« aus V. 1 noch einmal aus anderer Per-
spektive gefiillt. Ob mit den Wegen Zions die Wege innerhalb Jerusa-
lems oder — wie die meisten Ubersetzungen annehmen — die Wege
nach Zion, d.h. die nach Jerusalem fithrenden Wallfahrtswege gemeint
sind, ist nicht eindeutig zu bestimmen™. Die Formulierung lenkt den
Blick allerdings auf das in Jes 33,8 gezeichnete Bild verddeter StraBen
in Jerusalem:

Vertdet sind die Strafien, es hat aufgehort der itber die Wege Ziehende,
man hat den Bund gebrochen, die Stadte verworfen, fuir nichts einen Menschen geachtet.

DaB mit der dunklen Formulierung des MR 13 N2y (sinngemiB:
keiner zieht des Weges) auch auf die Wallfahrtstradition gezielt sein
konnte, legt vielleicht die kultische Konnotation von »Ariel« und »Sa-
lem« aus Jes 33,7 nahe™. Das positive Gegenbild in V. 20 jedenfalls
hat ebenfalls die Festtradition als Ausgangspunkt:

Blick auf Zion, die Stadt unserer Festversammlungen!

Deine Augen werden Jerusalem sehen,

eine Aue der Ruhe, Zelt ohne Aufbruch,

dessen Pflscke man ewig nicht herauszieht und dessen Stricke nicht zerreiBen.

6 Moglicherweise ist die Stilfigur inspiriert von Stellen wie Jer 12,11; Hos, 4,3; Am 1,2;
Joel 1,10, wo das Land Subjekt von II 53R wvertrocknen« und die Assoziation zur
Trauer gleichzeitig gegeben ist. Eine »trauernde Mauer« findet sich auch in Klgl 2,8, das
suffigierte {1° 1YY aus V. 4b auch in Klgl 2,9. Das unterstreicht die These da8 Kig! 1
von Klgl 2 her entwickelt wurde. Klgl ltibemimmt die Funktion eines »hermeneutischen
Tors« der Klagelieder und mildert so die harte Anklage gegen Gott im zweiten Kapitel
durch das Schuldeingestiindnis ab. Vgl. dazu C. Frevel, Gott (2001).

7 Wieder liegt die engste Parallele im Tempelentwurf Ezechiels vor. Die einzige Stelle,
in der }¥3 mit 1P im Sinne von Fest/Festversammlung/Wallfahrtsfest kombiniert
wird, ist Ez 46,9, wo die Prozessionsordnung fir den 7 IRi770Y festgelegt wird. Der
Text wird von M. Konkel (M. Konkel, Architektonik [2000] 185) einer ersten Fortschrei-
bung des Grundbestandes zugewiesen (vgl. ebd. 277-289 zu der These, daB der
Y IR0V hier nicht wie in vorexilischer Zeit auf eine geselischaftliche Gruppe mit
hohem Machtfaktor verweist).

™ ]'1-‘3 mit He-locale findet sich nur in Jer 4,6; vielleicht ist das der Grund, warum die
Zweideutigkeit der 13°% *277 in Kauf genommen wurde.

™ Zu der textlich schwierigen Stelle und der Lesung Ariel und Salem vgl. H. Wildberger,
Jesaja (1982) 1294.
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Die Jahresfeste in Jerusalem spielen offenbar eine bedeutende kulti-
sche Rolle. Jerusalem wird hier als zentraler Kultort von besonderer
Bedeutung unterstrichen. Nicht der ausgesetzte Opferkult am Heilig-
tum symbolisiert den Verlust, sondem die unterbrochene kultische
Tradition der Wallfahrtsfeste. Fiir die Wallfahrtstradition spricht auch
die Fortsetzung im zweiten Stichos von V. 4, die von den Straflen zu
den Toren assoziiert, die verddet sind®. DY bezeichnet zum einen
reale Zerstérung, konnotiert diese aber mit dem Lebensfeindlichen,
vom Leben Getrennten, vor allem Menschenleeren®. Die Festpilger
bleiben aus, die sonst so belebten Tore sind menschenleer. Von wel-
chen Toren redet V. 4? Die Wahl zwischen Stadttor und Tempeltor
fillt schwer, obwohl durch die Suffigierung zunichst der Blick auf die
Stadt geht. Aber Zion kann durchaus als Synonym fir den Tempel
stehen, was hier das folgende »ihre Priester« nahelegen konnte. Fir die
Wallfahrer war das Erreichen der Stadttore Jerusalems nach dem be-
schwerlichen und gefihrlichen Weg mit Schutz und Geborgenheit
verbunden. Sofern nicht nur der Tempel allein, sondern Zion selbst
Wallfahrtsziel war, wurden die Stadttore zum ersehnten Ziel (Ps
122,2f)). 3py* MI2wn 551 13°% Py )7 2IK heibt es in Ps 87,2
(vgl. Ps 147,13) und vom Lob in den Toren Zions ist in dem nachexi-
lischen Ps 9,15 die Rede. Bei der Verwiistung der Tore Zions sicht
man sich erinnert an den Bericht aus Jerusalem in Neh 1,3: npim
WRI MR) TP N3IDR 0°9¢0 »die Mauern Jerusalems sind
eingerissen und seine Tore im Feuer verbrannt« (vgl. Neh 2,3.17). Wie
bei den Wallfahrtswegen geht die Assoziation zu Jesaja, diesmal in die
Unheilsschilderung der Anfangskapitel, wo 3,26 eine sprachlich génz-
lich variierende, aber trotzdem beachtliche Ndhe zum Bild der Klage-
lieder aufweist. Hier stehen die Tore pars pro toto fiir Jerusalem®:

Thre Turen werden trauern und klagen,
und entleert sitzt sie auf der Erde.

Sehr shnlich formuliert das in besonderer Nihe zu Klgl 2,9 stehende
Jer 14,2%:

Juda ist ausgedorrt, ihre Tore verkiimmert,
sie liegen in Trauer am Boden und der Klageschrei Jerusalems steigt auf.

* Zu der Endung | am Partizip "2 s. GesK 87e. Ob man aus dieser aramaisicren-
den Form Rickschlusse beziiglich der Datierung des ersten Liedes ziehen kann, mu8 hier
offenbleiben.

1 vgl. HALAT 1446. So wie die Stadte Judas durch die Deportation »entvolkert« und
menschenleer sind, so menschenleer sind die Tore.

2 vgl. Jes 14,31.

% Zur Beziehung zwischen Klgl 2,9 und 1,4 5.0. Anm. 76.
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Die Stellen zeigen zur Genilge, daB Stadttor und Mauer fir die gesamte
Stadt stehen konnen®. Wenn die Stadttore verwiistet sind, ist damit
ausgesagt, dafl die Wege Zions nicht mehr an ein Ziel fiihren, die Wall-
fahrt in den Triimmern versackt. Allerdings geraten wir durch die
ebenfalls im zweiten Stichos genannten Priester in den Bereich des
Tempels, so daB als Alternative bleibt, »ihre Tore« auf die Tempeltore
zu beziehen. Die Tempeltore markieren kulttopographisch den Uber-
gang zur Prisenz des Heiligen. Sie gelten als Ort des besonderen Ge-
betes, sie reprisentieren synekdochisch das gesamte Heiligtum und
dessen Adoration*. Auch hier sind die Stellen einschlégig, ich wihle
Ps 100,4 und Ps 118,19f.:

Kommt durch seine Tore mit Dank,
in seine Vorhdfe mit Lob,
preist ihn und segnet seinen Namen (Ps 100,4).

Offnet mir Tore der Gerechtigkeit, ich will durch sie eingehen, Yah will ich preisen.
Dies ist das Tor JHWHS, die Gerechten gehen durch es hinein (Ps 118,19f).

Dieser zu den sog. Tor- und Einlaliturgien gehdrende Text zeigt wie
Ps 15 und 24 die besondere Bedeutung der Tempeltore als Ubergangs-
bereich zur Prisenz des Heiligen. Der Beter bzw. »Kultwillige« tritt an
die Schwelle im Torbereich heran und wird von einem Schwellenhiter
befragt. Dieser Mittler zwischen den Sphéren ist gewdhnlich ein Prie-
ster. Wenn Klgl 1,4b weiter klagt, daB die Priester seufzen, dann
koénnte die Assoziation von den Toren zu den priesterlichen Schwel-
lenhiltern weitergegangen sein.

Fiir das Auftauchen der Priester im Kontext von V. 4 gibt es aber
noch zwei andere Erklirungsmoglichkeiten. Zum einen kdnnen die
Priester fiir das Tempelpersonal und den Bereich des Kultischen insge-
samt, letztlich also fir den Tempel und den Tempelbetrieb stehen.
Dann bezieht sich der zweite Stichos auf das Sistieren des gesamten
Kultes auf dem Zion und dartiber hinaus auch auf die Versorgungsliik-
ke der Priester, die durch das Ausbleiben opfernder Besucher entstan-
den ist®. Dazu pafit allerdings weder die parallele Erwdhnung der Tore
noch die Fortsetzung mit den jungen Frauen im dritten Stichos. Gerade
die Trauer der Jungfrauen legt nahe, den gesamten Vers im Kontext
der kultischen Begehung der Wallfahrtsfeste zu verstehen. Denn der
einzige Grund, warum die jungen Frauen hier neben den Priestern

% Vgl. noch Jer 51,58; Ez 21,20; Obd 1,11; Mi 1,12; Kigl 2,7f. u.8.
* Vgl. dazu E. Otto, Art. VU (1995) 368.
% vgl. dazu H.J. Boecker, Klagelieder (1985) 28.
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herausgehoben sind, ist in einer Beteiligung am Festkult zu sehen®. Ps
68,25f. erwihnt den freudigen Tanz und Festreigen der jungen Frauen
im Kontext eines groBen Festes:

Sie sahen deine Umziige, Gott, die Umziige meines Gottes, meines Konigs im Heiligtum,
voraus die Sanger, hinten die Saitenspieler, in der Mitte junge Frauen mit Handpauken.

Dafl die Wallfahrtsfeste freudige und laute Gemeinschaftserlebnisse
waren, zeigt nicht nur die Festfreude im Deuteronomium (Dm
16,11.14f; 26,11; vgl. 12,7.12.18; 27,7), sondemn auch die Wallfahrts-
tradition im Psalter. In dem vielleicht noch frithnachexilischen Ko-
rachpsalm Ps 42 wiinscht der Beter, vor das Angesicht Gottes zu treten
(V. 3), und erinnert sich dazu an gliickliche Tage der Wallfahrt (V. 5):

An dies will ich mich erinnern und ausschtitten dartiber meine Seele,
wie ich einherzog in der Schar, mich langsam bewegte zum Hause Gottes,
mit dem Klang des Jubels und des Dankes in festlicher Menge.

Die Walifahrt ist dem Beter als freudige, festliche und laute Angele-
genheit in Erinnerung geblieben. Auch Jer 31,12 deutet in der Riick-
kehrverheiBung an, daB zum Wallfahrtskult auf dem Zion der Tanz der
jungen Frauen hinzugehort.

DaB die Festfreude der Wallfahrtsfeste der gemeinsame Nenner des
gesamten Verses Klgl 1,4 ist, macht der SchluB noch einmal deutlich:
M5~ R »und sie, bitter ist jhr«. Durch das vorangestellte Perso-
nalpronomen wird der Blick auf Zion als personifizierte Stadt gelenkt
und der Anfang des Verses wiederaufgenommen. Die poetisch gut
passende Pendenskonstruktion fafit die geschilderte Situation zusam-
men. O »bitter« ist hier vor allem Oppositionsbegriff zur Freude,
konnotiert mit Trauer und Klage, es bezeichnet die Abwesenheit der
Fest- und damit auch der Lebensfreude®. Damit ist der Gedankengang
des ersten Liedes wieder an seinen Ausgangspunkt, die einsame Witwe
Zion, gefiihrt. Zion steht hier nicht fiir den Tempel, wie Renkema ver-
mutet®, sondem fiir die gesamte Stadt, in der die Festfreude fehlt. Wie
schon in Kigl 2 zu beobachten war, sind aber Stadt und Tempel nicht
voneinander zu trennen, sondern bilden eine Einheit. Diese wird hier
allerdings nicht tiber zionstheologische Momente formuliert, sondern

¥ Anders O. Kaiser, Klagelieder (1992) 124: »Die in der Stadt herrschende Trauer
unterstreicht die Erwahnung der Niedergeschlagenheit der Jungfrauen«. Dafiir hitte man
cher einen der sonst hdufigeren Merismen »junge Frauen und Minner« o.4. erwartet,
doch das auffallende ist, daB aus den Personengruppen gerade die Priester und die jungen
Frauen herausgehoben werden.

8 Vel. Ex 12,8; Rut 1,13.20; 1 Sam 22,2; Jes 22,4; 38,15; Ez 27,31; Am 8,10 u.0.

¥ Vgl. J. Renkema, Lamentations (1998) 117f.
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iiber die Wallfahrtsteste und die damit verbundene, offenbar besonders
charakteristische Festfreude. Wichtig scheint mir festzuhalten, daB das
Heiligtum und seine Zerstdrung zwar unzweifelhaft prisent ist, aber
nicht im Vordergrund steht. Es taucht keine Tempelbezeichnung auf.
Auf die Zerstdrung wird nur implizit Bezug genommen. Das verlorene
Heiligtum scheint in noch weitere Ferne geriickt zu sein als in Kap. 2.
Im Mittelpunkt steht die klagende, einsame Frau Zion.

4.2 Klagelied 1,10

Der Bedringer hat seine Hand nach all ihren Kostbarkeiten ausgestreckt.
Ja, sie hat Nationen gesehen, die in ihr Heiligtum kamen,
wo du (doch) geboten hast: »Sie dilrfen nicht in deine Versammlung eintreten«.

Der Zustand Jerusalems ist desastros, die einst Geachtete und Volkrei-
che (V. 1) ist »unfafibar heruntergekommenc (D‘S'?a M V. 9). Das
Bild der stark gedemiitigten Frau Jerusalem stand in den ersten neun
Versen im Zentrum, doch die Demiitigung blieb bisher eher unbe-
stimmt. Zur Not gehdrte die Verlassenheit (V. 2), das Aussetzen der
Festfreude (V. 4), vor allem aber die Deportation ihrer Bewohner (V.
3.5¢.6). V. 7¢.8b machen die Erniedrigung deutlicher, indem sie darauf
rekurrieren, dafi sich die Feinde Uiber das erlittene Elend noch gefreut
haben. Das bewegt Zion zu einem ersten Hilfeschrei: »Sieh, JHWH,
mein Elend, denn der Feind ist ibermichtig geworden«. Ab jetzt
mischt sich Zion im ersten Klagelied immer wieder ein, ergreift das
Wort und versucht, die Betrachter von der UnbotméBigkeit ihres Lei-
dens zu itberzeugen. Bevor nun Zion seinem Gott abermals entgegen-
schreit in V. 11: »Sieh, JHWH, und schau genau hin, wie verachtet ich
bin«, gipfelt die Notschilderung in V. 10f. in zwei Hohepunkten, die
beide durch das Stichwort o*=5»n5» »Kostbarkeiten« miteinander ver-
bunden sind®. Erniedrigend war der vom Feind durch die Belagerung
verursachte lebensbedrohliche Hunger in der Stadt (V. 11) und allem
voran die Plinderung und Verwiistung des Heiligtums durch den
Feind. V. 10 nimmt durch das Suffix den Ubermichtigen Feind (223R)
aus V. 9 auf, dessen Hand bereits in V. 7 das hilflose Volk bedriickt

* Die erste Erwihnung dieses Stichwortes in 1,7 durfte sekundir sein. Ein Stichos ist in
V. 7 metrisch zu viel, und die Erinnerungen an die vergangene Heilszeit paBt nicht zu
der aktuellen Unheilsschilderung. Ein Spiterer hat hier die gottliche Zuwendung in der
Vergangenheit als Korrektiv eingebracht.
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hatte®. Jetzt streckt der Bedréinger gar seine Hand aus, um sich all ihrer
Kostbarkeiten zu bemi#chtigen®. Natiirlich liegt es aufgrund der Fort-
setzung nahe, hier an den Tempelschatz zu denken. In 2 Chr 36,19
bezieht sich der Terminus auf die Tempelgerite, in Ez 24,21 steht der
Singular fiir den Tempel oder fiir liebgewonnene Personen. Ahnlich
wie in Klgl 1,10 werden Tempel und Kostbarkeiten in dem m.E. eben-
falls exilisch zu datierenden Volksklagelied Jes 64,10 kombiniert:

Unser heiliges und kostbares Haus, in dem dich unsere Viter gelobt haben,
ist ein Raub der Flammen geworden und all unsere Kostbarkeiten wurden zu Triimmer-
haufen.

Aber auch hier ist wegen des Plurals nicht ausgeschlossen, daB8 sich
o°=pnn »Kostbarkeiten« auf die schmucken Wohnh#user in Jerusalem
bezieht, die zu Trimmern geworden sind”. Nach I. Fischer ist
1 nnn=53 »all unsere Kostbarkeiten« nicht auf die Tempelgerite
engzufithren, sondern »wohl die Zusammenfassung der vollkommenen
Destruktion all dessen, was dem Volk je kostbar war«*. In 1 Kén 20,6
scheint 2717 zu einer stehenden Redewendung zu gehdren und wie
in Klgl 1,11 das fiir den Feind Begehrenswerte, also Wertgegenstinde,
Schmuck, Hab und Gut 0.4. zu bezeichnen. Wonach auch immer der
Feind in V. 10a seine Hand ausstreckt, jetzt riickt der Tempel unzwei-
felhaft ins Zentrum. Durch emphatisches *2* herausgehoben, riickt
abermals Zion in den Blick: Sie hat mit ansehen miissen, dafl 2°%3
»Nationen« in ihr Heiligtum® eindrangen. Das ist offenbar ein Greuel

*! Stilistisch interessant sind hier die Rede Jerusalems und die Rede des Beobachters
syntaktisch miteinander verbunden. Der »Sprecherwechsel« ist gerade in Kap. 1 haufig
und besonders abrupt.

%2 Feinsinnig findet sich die Wendung (£°)7" &5 kontrastiv aufgenommen in V. 17,
wo Zion die Hande ausbreitet, doch kein Troster da ist.

% Zu der klassischen Interpretation, hier seien die Tempelgerite als Kostbarkeiten ge-
fuhrt, s. C. Westermann, Jesaja (1986) 316. Schon B. Duhm, Jesaja (1902) 430f., vermu-
tete aber, daB sich 32"71111) »unsere Kostbarkeiten« »auf die durch Religion und Pietit
geweihten Ortlichkeiten in und auferhalb Jerusalems« bezieht. Vgl. zur Alternative
Tempelgerite oder Privatbesitz P. Hdffken, Jesaja (1998) 236.

% I Fischer, Jahwe (1989) 202.

% Der haufige Gebrauch des * (insg. 14 Belege) hebt Klgl 1 am deutlichsten von Klgl 2
(1 Beleg), aber auch von den ubrigen Klageliedern (Klgl 3: 8 Belege, Klgl 4: 3 Belege,
Klgt 5: 2 Belege) ab.

% Hier findet sich das einzige Mal &R mit femininem Suffix, so daB Zion als »Besit-
zerin« des Heiligtums auftaucht und nicht wie sonst JHWH. F.W. Dobbs-Alsopp (Syn-
tagma [1995] 460) mochte diese Stelle als Reminiszenz an die Stadtgdttin »Zion« sehen.
Zum Vergleich bietet er Jer 4,20 und Jer 10,20, wo Jerusalem jeweils metaphorisch von
»meinem Zelt« redet. Auch wenn seine Uberlegung, daB die Vorstellung einer Stadtgot-
tin fur die Frage der personalisierten Stadt nicht vollig abwegig ist, so ist doch gerade fur
die Jeremia-Stellen klar, daB es dort um eine metaphorische Redeweise zur Zerstbrung,
nicht um den Tempel geht. Fiir die Klagelieder scheint mir die Vorstellung vom Stadt-
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fiir den Sprecher, denn er begriindet die Ablehnung interessanterweise
nicht mit der Verwlistung und Zerstsrung des Heiligtums, sondern
kultisch mit Hilfe eines indirekten Zitates eines Gotteswortes, das im
anschlieBenden Relativsatz geboten wird: »wo du doch geboten hast,
sie diirfen nicht in deine Versammlung eintreten«. Zwar fehlt — was
nicht ungewdhnlich ist — eine Zitateinleitung, doch durch 1% »du
hast geboten« ist klar, dafl es um eine bereits ergangene JHWH Rede
geht, durch das‘x['?, da das Gebot hier direkt zitiert wird®".

Von den Gottesworten im Psalter wird keines durch 70™M3 "R
eingeflihrt, und dort wird auch — wenn ich recht sehe — kein Gebot aus
dem Pentateuch als Gottesrede zitiert™. V. 10c gehort zu den Zitaten,
deren exakte Vorlage fehlt, denn der hier zitierte Wortlaut existiert so
im Pentateuch nicht. Allerdings ist durch die Stichworte X123 »hinein-
kommen« und '7np »Versammlung« klar, daB hier das Gemeindege-
setz Dtn 23,2-9 »zitiert« wird, das dreimal mit R32? X5 wer soll nicht
hineinkommen« ansetzt.

Nun fillt aber keinesfalls nur die wenig wortliche Zitation auf. Klgl
1,10 interpretiert das Gemeindegesetz in eigenstindiger Weise™. Es ist

gott bedeutsamer, zumal die vorausgesetzte These von A. Fitzgerald (Background
[1972); m5na [1975]), daB eine Stadtgtttin den Hintergrund fur die Personifizierung
Jerusalems als Frau bildet, kaum zutreffend ist.

%" Das Zitat wird meist als indirektes iibersetzt (Elberfelder): »sie sollten dir nicht in die
Versammlung kommen« oder zu frei die Einheitsiibersetzung: »ihnen hattest du doch
verboten, sich dir zu nahen in der Gemeinde« Luther: »wihrend du geboten hast, sie
soliten nicht in deine Gemeinde kommen«. »Deine Gemeinde« bezieht sich hier auf
Gott. So schon die LXX; explizit auch H.J. Boeker, Klagelieder (1985), 31. Vgl. auch O.
Kaiser, Klagelieder (1992), 114: »denen du den Eintritt in deine Gemeinde verboten«.
H.J. Kraus, Klagelieder (1983) 21, tberspielt das -,|‘? ganz. Wird das Zitat indirekt
wiedergegeben, wird das ~ '? meist als maskuline Pausa aufgefaBt. Grammatisch moglich
ist aber ebenso das Femininum und damit ein Verst4ndnis als direktes Zitat, so daB zu
fibersetzen wire »wo du doch geboten hast: »Sie sollen nicht in die Versammlung zu dir
kommen«. Da dies der auffallenden Wortstellung gerechter wird, entscheide ich mich
heuristisch filr ein direktes Zitat, betone aber, daB die indirekte Auffassung zur gleichen
Auslegung fuhrt und ebenso moglich bleibt.

% Von den direkten Zitaten im Psalter ist am ehesten das *)D ’MP;\ Ps 27,8 vergleichbar,
wo allerdings die Vorlage ganz fehlt. Vgl. zu den Gottesworten im Psalter F.L. Hossfeld,
Das Prophetische (1998); K. Koenen, Gotteswort (1996); 4. Doeker, Funktion (2000).

% Vgl. zum Verstindnis des Gemeindegesetzes K. Galling, Gemeindegesetz (1950) 176-
191; U. Kellermann, Gemeindegesetz (1977) 33-47; H. Klein, Aufnahme (1981) 21-34;
C. Frevel, Aschera (1995) 657f.; vor allem G. Braulik, Deuteronomium (1992) und EM.
KindF-L. Hossfeld/HJ. Fabry, Art. 971D (1989) 1212. Zur Entwicklung des S1p-
Begriffs bes. F.-L. Hossfeld, Gottes Volk 81987) 123-142. DaB das Gemeindegesetz bis
in vorexilische Zeit zuriickreicht und nicht erst nachexilisch zu datieren ist (so z.B. H.D.
Preuss, Deuteronomium {1982] 57), diirfte derzeit die Mehrheitsmeinung der Exegeten
widerspiegeln. Das hat jiingst E. Otto (Deuteronomium [1999] 229-232) bestutigt, der
zwar das Gemeindegesetz erst deuteronomistisch eingefugt sieht, die V. 2.3a.4a.8(9)
aber als traditionsgeschichtlich #lteres Material von den deuteronomistischen Bearbei-
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entgegen Dtn 23 nicht von der mm" ‘73‘?»Versammlung JHWHs,
sondern es ist von »deiner Versammlung« (79 S7p3, wortl. in die
Versammlung zu dir) die Rede. Jedoch wird der 'DTIP nicht als Heer-
bann verstanden, sondern eindeutig kultisch bestimmt. Dabei ist er
nicht irgendeine Kultversammlung, sondern diejenige am Jerusalemer
Heiligtum. Die Trennung des Gemeindegesetzes zwischen Moabitern
und Ammonitern einerseits und Edomitern und Agyptern andererseits
ist hier aufgehoben und ausgeweitet, denn £°33 bezieht sich auf alle
Eroberer, die 587 v. Chr. das Heiligtum betraten. DaB} es in der Wahr-
nehmung Israels zu den besonderen Erniedrigungen der Eroberung
gehorte, daB die Feinde im Heiligtum ldrmend alles kurz und klein
geschlagen haben, war bereits in Klgl 2,7.22 erkannt worden. Der
Topos ist daneben noch in Ps 74,3b-5 sowie in der Eingangsklage des
exilischen Ps 79,1 belegt:

Es sind Nationen in dein Erbe gekommen, sie haben deinen heiligen Tempel verunrei-
nigt, Jerusalem in Trimmer gelegt.

Auch in Jer 51,51 erscheint das Eindringen in das »Heiligste« des
Tempels"™ noch in der Erinnerung als Moment tiefster Erniedrigung:

Wir waren beschimt, als wir von der Schande horten. Schmach bedeckte unser Gesicht,
denn Fremde kamen ilber »die Heiligtimer« des Hauses JHWH.

Hier wird ebenso wie in Klgl 1,10 vorausgesetzt, da die Moglichkei-
ten der Zugehorigkeit zur Kultgemeinde ethnisch eingegrenzt sind und
Nicht-Israeliten am Jerusalemer Heiligtum zunichst einmal nichts zu
suchen hatten'. Entsprechend war es als Affront zu werten, wenn sich

tungen abhebt. M.E. ist es nach wie vor plausibel, diesen #lteren Teil des Gemeindege-
setzes dem spitvorexilischen Deuteronomium zuzurechnen.

1 Der interessante Plural 71371 N*3 @21 in Jer 51,51 ist nicht ganz klar. Er konnte
sich auf den 227 beziehen, der sonst allerdings alternativ DY<27 &P heibt, vgl. Ex
26,33f.; Num 4,19; 1 Kon 6,16; 7,50; 8,6 par 2 Chr 5,7; 1 Chr 6,34; 2 Chr 3,8.10; 4,22;
Ez 41,4; 45,3; Dan 9,24. Wahrscheinlicher scheint daher, daB der Plural sich wie in Lev
21,23; Ps 68,36; 73,17 und vielleicht auch Ez 21,7 (das im Lichte der genannten Belege
gar nicht mehr so unmoglich scheint wie W. Zimmerli, Ezechiel [1979] 462, meinte) auf
das Jerusalemer Heiligtum insgesamt bezieht.

1% Da xenophobische Tendenzen gerade in nachexilischer Zeit verstirkt wurden, zeigen
nicht nur Reinigungsaktionen bei Esr/Neh 13, sondern auch die spite Fortschreibung in
Ez 44,6-8 (dazu M. Konkel, Architektonik [2000] 300-304) sowie die vielfiltigen Ge-
genbewegungen, die die Volker in die Heilsperspektive einbinden (vgl. exemplarisch N.
Lohfink/E. Zenger, Gott Isracls [1995]) und den durch das Gemeindegesetz versperrten
Zugang wieder aufbrechen, vgl. etwa die Abrogation in Jes 56,3f. (dazu H. Donner, Jes
LVI 1-7 [1983] 81-95) oder — ohne kultische Perspektive - die Rut-Erzdhlung mit der
exemplarischen Einbindung der Moabiterin in das frithnachexilische Gemeinwesen (vgl.
dazu J. Ebach, Rut [1995); G. Braulik, Deuteronomium {1996] und I Fischer, Rut
[2001]).
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Fremde zum Nationalheiligtum ungebeten Zugang verschafften*. Klgl
1,10 formuliert daraus eine Anklage und wirft Gott vor, entgegen sei-
ner eigenen Gesetze das Eindringen der Fremden geduldet zu haben.
Dafiir wird in einer halachisch ausweitenden Interpretation die Zu-
gangsbeschrinkung von dem kultisch verstandenen ‘7:!,? auf das Hei-
ligtum als Geb#udekomplex ausgeweitet, und weiter von den Moabi-
tern und Ammonitern abstrahiert und die Bestimmung auf den »Feind«
ausgedehnt.

Nebukadnezzar hat nach 2 Kon 24,2 Moabiter und Ammoniter am
Feldzug gegen Jerusalem beteiligt. Moglicherweise war diese real
erlebte Beteiligung der Nachbarvilker bei der Eroberung Jerusalems
und des Tempelareals der Ausloser fir die Assoziation zum Gemein-
degesetz'™.

Kehren wir zum AbschluB der Betrachtungen zum ersten Lied noch
einmal zuriick zur Frage nach der Bedeutung der Tempelzerstorung.
Schon fiir 1,4 hatten wir festgestellt, daB die eigentliche Zerstérung des
Heiligtums in Klgl 1 stark in den Hintergrund riickt. Auch hier ist das
beklagte Problem nicht der in Triimmern liegende Tempel, sondern die
bloBgestellte Frau Jerusalem (V. 1.7c.17¢.21b). Der SchluBvers for-
muliert die beiden Pole, worauf die Klage zulduft: Wenn Gott gerecht
ist (1,18), dann miissen auch die Bedringer und Feinde ihre Strafe
erhalten. Und wenn Gott gerecht ist, dann muf} seine Bestrafung Jeru-
salems an ein Ende kommen und JHWH zu emneuter Zuwendung fin-
den. Der immer wieder direkt an JHWH gerichtete Appell, den aktuel-
len Zustand Jerusalems wahrzunehmen, soll sein Mitleid anrithren und
so zu einer Wende filhren.

Von der Zerstérung, dem Zusammenbruch des nationalen Kultes, der
Wegfilhrung der Tempelgerite, dem Verlust der Lade oder dem ausge-
brannten Tempelinnenraum ist nicht die Rede. Offenbar ist das fur
Klgl nicht oder nicht mehr das Kernproblem. Klgl 1 zeigt eine deutli-
che Distanz zu dem eigentlichen Problem der jetzt fehlenden (kultisch
erlebbaren) Unmittelbarkeit Gottes im Heiligtum. Diese Beobachtung
deckt sich mit der Tendenz zur Entlastung Gottes und deutlich stiirke-
ren Belastung des Volkes. Die klagende Reflexion sucht nach einer
Theodizee und findet sie im Verhalten Judas. Der Strafgedanke liegt
auf der Hand, wird aber noch recht vorsichtig zum Ausdruck gebracht
(Klgl 1,5b.22b).

12 ygl. fener Ez 7,21; 9,7 u.a.

' Die Beteiligung der Edomiter an der Eroberung Jerusalems (vgl. Ps 137,7; Obd 1,11)
kann dagegen kaum Ausloser der Assoziation gewesen sein, da den Edomitern Zugang
zum 5HP gestattet wurde.
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Angesichts der hier zusammengetragenen Beobachtungen scheint die
These Wilhelm Rudolphs, das erste Klagelied konnte sich auf 597
anstelle von 587 v. Chr. beziehen, also das fritheste Klagelied sein,
kaum haltbar. Wahrscheinlicher scheint eine Nachordnung hinter Klgi
2 und auf jeden Fall schon ein deutlicher Abstand zu den Ereignissen,
was die standardisierten Klagemomente und der personale Bezug auf
Zion unterstreichen™,

Wenden wir uns nun noch den fraglichen Stellen in Kligl 4 und 5 zu.
Wird in jenen Klageliedern anders auf die Zerstérung des Tempels
Bezug genommen als in den ersten beiden Liedern?

3. Von heiligen Steinen und dem Zusammenbruch eines Naturgesetzes:
Klagelied 4

Wehe!
Verdunkelt wurde das Gold, das gute Feingold ist degeneriert.
Hingeschuittet sind die heiligen Steine an den Ecken aller StraBen.

Wie Klgl 1 und 2 beginnt Klgl 4 mit dem Weheruf 119*® der hier sogar
zu Beginn von 4,2b noch einmal wiederholt wird. Das vierte Klagelied
ist gekennzeichnet von dem Blick auf das Ergehen der Bewohner Jeru-
salems. Immer wieder stellt es ein edles, glanzvolles, geachtetes Einst
dem emniedrigten, ausgeldschten und erbirmlichen Jetzt gegeniiber.
Das »nletzt« ist der Blick auf die Situation der Eroberung Jerusalems.
Ausgangspunkt ist das zionstheologische Axiom der Uneinnehmbar-
keit der Stadt (V. 12). Selbst die Konige der Erde haben nicht geglaubt,
daB Jerusalem fallen kénnte. Als Grund flir die Katastrophe wird wie
in Kigl 1 die Sundhaftigkeit der Stadt gesehen, doch weitaus weniger
pointiert als im ersten Lied. Auch fehlt der Ton klagender Reue. Durch
den Vergleich mit Sodom wird die Siinde potenziert, zugleich aber die
Katastrophe »idealisiert«. V. 13 benennt konkrete Verantwortlichkei-
ten: Propheten und Priester haben durch ihr Fehlverhalten den Zusam-
menbruch verursacht. Ab V. 17 itbernimmt bis V. 20 ein Kollektiv, am
chesten die Bewohner Jerusalems, die Klage. Noch einmal wird die
erlebte Not herausgestelit. Eine aktuelle Daseinsminderung kommt
hingegen nicht in den Blick. Den Schlu8 — und vielleicht auch einmal
den Schlul der Klagelieder™ — bilden antithetisch die Zusage an

1 Vgl. zur Frage der Datierung und deren Kriterien in Kigl 1 die kritisch reflektierende
Position von L W. Provan, Texts (1990) 130-143.

1 Diese mit den Besonderheiten von Kap. 5 verkniipfie These soll an anderer Stelle
ausfithrlicher begrindet werden.
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Edom, zur Rechenschaft gezogen zu werden (V. 21.22b) und an Zion,
begnadigt zu werden: » Vollst4ndig ist deine Schuld, er wird dich nicht
noch einmal in die Verbannung fithren«. JHWH ist auBergewhnlich
wenig prisent' und wird im ganzen Lied nicht angeredet. Am deut-
lichsten tritt er in V. 11 in Erscheinung, der zusammen mit der zions-
theologischen Primisse der Uneinnehmbarkeit der Stadt das Zentrum
des Liedes bildet. Nicht »nur« der Tempel wie in Jes 64,10, sondern
die ganze Stadt ist niedergebrannt (V. 11). Zion steht im Fokus, und
der Tempel wird nicht eigens erwihnt. Aber anders als in Klgl 1 und 2
tritt die Stadt nicht personifiziert auf. Jerusalem selbst gerét nur wenig
in den Blick, V. 11 bildet selbst eine Ausnahme. Vielmehr sind es, wie
gesagt, die Bewohner Jerusalems, die das Klagelied bestimmen: Vor
allem treten in variierenden Bildern die S4uglinge und Kleinkinder (V.
3.4.10) sowie die als edel charakterisierten Jugendlichen (V. 2.7f) in
die Aufmerksamkeit ein.

Fir uns einschligig ist die pointierte Ertffnung des vierten Liedes,
das mit dem Kontrast von einst und jetzt die Situation als unglaublich
und gegen jede Gesetzlichkeit stehend charakterisiert. Das glinzende
und nahezu unverinderliche Gold hat sich verfirbt, das bestindige
Edelmetall degeneriert. Es ist eingetreten, was zuvor niemand flir
moglich gehalten hat (vgl. V. 12). Die Interpretationen der &7pP™")13R,
der »heiligen Steine«, im zweiten Stichos gehen frith auseinander:
Wihrend die LXX zwar mit AiBot &yio1 {ibersetzt, versteht sie die Phra-
se wohl als Synonym zu den in V. 2 genannten D27 11°3% *13 »kost-
bare Sthne Zions«. Das legt die parallele Wiedergabe des ebenfalls
eindeutig auf Menschen bezogenen A1) *)28 durch Aibo Gywot in Sach
9,16 nahe. Anders die Vulgata, die die verstreuten »heiligen Steine«
als lapides sanctuarii eindeutig auf die Tempeltrimmer bezicht. Folgt
man dieser Interpretation, ist die Zerstérung des Heiligtums quasi als
»Mutter aller Note« der Klage vorangestellt und in der Wahrnehmung
der Beter von besonderer Bedeutung. Bis heute besteht keine Einigkeit
iiber die Interpretation der »heiligen Steine« im Eréffnungsvers. Von
den hauptséchlich diskutierten vier Moglichkeiten” gehen drei von der
Bedeutung »Edelsteine« aus. In einem literalen Verstdndnis wird so-
wohl in dem Gold als auch in den Edelsteinen eine Anspielung auf den
geraubten Tempelschatz gesehen. Eine Variation dieser Interpretation
formuliert H.J. Kraus: » Vielleicht wird man an den Schmuck des Tem-
pels oder der heiligen Geri#ite denken miissen«'®. Den zusammengebro-

1% Das Tetragramm taucht lediglich in den V. 11.16.20 auf, *J5X oder D712} gar nicht.
197 ygl. zu weiteren Vorschligen J. Emerton, Meaning (1967) 233f,; J. Renkema, La-
mentations (1998) 494.

1% 4 J. Kraus, Klagelieder (1983) 75.
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chenen Tempelkult greift die Interpretation auf, die mit dem Attribut
»heilig« eine priesterliche Konnotation verbindet und in den &-p™)3%
die Edelsteine am hohenpriesterlichen Gewand sieht'®. Es fillt auf, dal
auch diese Interpretationen vom Tempel her denken. AuBer dem ¥7p
gibt es aber zunichst keinen Anhaltspunkt, den Tempel zu assoziieren.
Fir das &P hat JoAn Emerton in den 70er Jahren auf das aramiische
g ‘dasa und verwandte Ausdriicke in den semitischen Sprachen hinge-
wiesen und so nachdriicklich plausibel gemacht, daB &p™33R am
ehesten als »kostbare Steine« zu {ibersetzen sei'”’. Die gingigste Deu-
tung kommt daher von V. 2 her und versteht das Gold wie die »heili-
gen Steine« als poetische Charakterisierung der Zionskinder. Jilngst
hat noch einmal Johan Renkema versucht, eine Lanze fiir den Tempel
zu brechen. Sein Hauptargument ist die von ihm vorausgesetzte kom-
plexe Struktur der Klagelieder, in der einzelne Stichen mit anderen
Inklusionen bilden oder parallel zueinander in einem Aussagenetz
stehen, das alle finf Lieder umgreift''. Hier sieht er eine enge Paralle-
litat zwischen V. 11 und V. 1. Abgesehen davon, dafl in V. 11, wie
oben bemerkt wurde, gerade nicht vom Tempel die Rede ist, hat Ren-
kema das Problem, daB die Steine des Heiligtums {iber die Stadt ver-
streut werden. Hier behilft er sich mit der These, die Triimmer des
Heiligtums seien in der ganzen Stadt zu Reparaturarbeiten benutzt
worden. Zu dieser Konstruktion will aber nicht nur das 7122000
»ausgeschiittet«, sondern auch das MZIT™53 ¥R »an den Ecken
aller StrafBen« schlecht passen, denn beides steht der » Wiederverwen-
dung« entgegen und macht fiir die Steine des Heiligtums — wie auch
Renkema anmerkt — keinen Sinn.

Damit bleibt der Bezug auf die Bewohner Zions am plausibelsten.
Dafiir spricht nicht zuletzt, daB Pi%IM~53 WRA3 auch in Jes 51,20 fur
das Verstreutsein der Leichen der Bewohner Zions (7]°13) verwandt ist
und daB durch das in 4,2b wiederholte 13} »Ach!« die ersten drei
Stichen des Liedes zusammengebunden werden. Hinter der konnotier-
ten Wertschitzung der Materialien Gold und »Edelsteine« verbirgt sich
das BewuBtsein der Erwihlung, wobei die {3*% )3 die gesamte Jeru-
salemer Bevolkerung und nicht nur die Fithrungsschicht meinen. Da
weder Gold seine Kostbarkeit verliert noch Edelsteine auf den Straflen

1 Vgl. H Gross, Klagelieder (1986) 33.

10 ) Emerton, Meaning (1967) 233, vgl. im AnschluB H.J. Boeker, Klagelieder (1985)
78; O. Kaiser, Klagelieder (1992) 178; D. Hillers, Lamentations (1992) 138; LW. Pro-
van, Lamentations (1991) 111.

"I Sein poetisch komplexes System mit Cantos, Subcantos und nahezu mathematisch
errechenbaren Beziehungen zwischen den einzeinen Alphabetstichen der fiinf Lieder
errichtet zwar ein beeindruckendes Gebiude von Beziigen, kann aber letztlich nicht
iiberzeugen.
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verschilttet werden, macht der Eingangsvers hyperbolisch die UnfaB-
barkeit des Zusammenbruchs deutlich.

Vom Tempel und seiner Zerstorung ist im gesamten vierten Lied
keine Rede. Das verwundert nicht, da Zion {iberhaupt im vierten Lied
zurlicktritt und seine Bewohner und das ihnen zugefiigte Leid in das
Zentrum riicken. Wenn zudem richtig ist, da8 das vierte Lied wegen
der Zusage der Versshnung in V. 22 eher an das Ende der Exilszeit
gehort, dann erstaunt das Fehlen des Bezuges auf die Zerstérung noch
weniger.

6. Chaos statt Kosmos: Fiichse auf dem Zionsberg
in Klagelied 5,18

17 Deshalb ist unser Herz krank geworden, deswegen sind unsere Augen verdunkelt,
18 Wegen des Zionsberges, der verwiistet liegt, Filchse laufen auf ihm herum.
19 Du, JHWH, du bleibst auf ewig, dein Thron von Geschlecht zu Geschlecht.

Den AbschluBl der Klagelieder bildet ein im Unterschied zu den tibri-
gen Liedern nicht akrostichisches Volksklagelied. Durch die Anzahl
der 22 Verse ist es den anderen Liedern angeglichen, hebt sich aber
vielfach davon ab. Schon der erste Vers spricht JIWH direkt an und
fordert ihn indirekt zum Eingreifen auf. Durch diese implizite Auffor-
derung und die Schlufibitte in V. 21 wird die ebenfalls in der ersten
Person vorgetragene Notklage gerahmt. Die Not beschreibt tiberwie-
gend die Situation nach dem Abzug der Eroberungskrifte und den
bitteren Alltag in den Trimmern mindestens eine Generation nach der
Eroberung (V. 7). Beklagt wird die Prisenz von auslindischen Kriften
und die politische Fremdbestimmung einschlieSlich der driickenden
steuerlichen Last (V. 2.4.8.9), aber auch der Verlust einer ganzen Ge-
neration (V. 3). Die Klage tiber die aktuelle Lage wird gemischt mit
Sachverhalten, die auf den Fall Jerusalems Bezug nehmen, sei es auf
die fehlgeschlagene Biindnispolitik (V. 6), Vergewaltigungen wihrend
der Eroberung (V. 11) oder die Liquidation der Fithrungskrifte (V. 12).
Tenor der Klage: Glanz und Wiirde sind dahin (V. 17). Die aktuelle
Situation bedeutet eine schmerzliche Emiedrigung (79917 V. 1). JHWH
soll sie trotz der Siinde (V. 16, vgl. V. 7) beenden. Um Gott zum Ein-
greifen zu bewegen, wird die Klage durch ein doxologisches Bekennt-
nis zu JHWH abgeschlossen, das interessanterweise mit einem Bezug
zum Tempel eingeleitet wird.
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Die Schilderung der Situation gipfelt in V. 17f. in dem Hinweis tiefer
Trauer. Nur hier und am SchluB des Liedes geht eine syntaktische
Struktur tiber einen Einzelvers hinaus. Drei aufeinanderfolgende Sti-
chen beginnen mit S, wobei erst V. 18 den Grund fur die Trauer
nennt. Das kranke Herz und die von Trinen triiben Augen nehmen
Bilder vor allem aus dem ersten Lied wieder auf'”’. Die Trauer richtet
sich hier aber nicht auf Jerusalem oder den Zusammenbruch der Stadt,
sondern auf den »Berg Zion«. Mit 11"¥™77 wird tiblicherweise nichts
anderes bezeichnet als mit dem Begriff Zion selbst, so daB ganz Jeru-
salem gemeint sein konnte'”. Die Fortsetzung in V. 19 allerdings wi-
derrit einer solchen Ausweitung. Der Berg 4Bt gerade die Frage des
Wohnortes Gottes assoziieren (vgl. bes. Ps 74,2; 78,18; Ex 15,17).
Dieser Wohnort Gottes ist vertdet, unbewohnt, menschen- und gottes-
leer. Der einstige Mittelpunkt des Kosmos hat durch die Zerstérung
dem Chaos Tiir und Tor gedftfnet. Kulttopographisch gesprochen dringt
die Peripherie ins Zentrum ein. Das zeigen die herumlaufenden Fiichse
an. Wie vor allem Schakale (%)) sind Fiichse (n*‘?ij) als Bewoh-
ner von Ruinen Anzeiger fir Lebensferne und unwirtliches Chaos'™.
Deutlicher als durch den symbolischen Einbruch des Chaos auf dem
Zionsberg kann man den Zusammenbruch einer Zionstheologie, die
sich am irdischen Wohnort festmacht, kaum ausdriicken. Doch als
wire JHWH samt seinem Thron nicht mit diesem Zion einmal in un-
losbarer Weise verbunden gewesen, setzen die Beter das Bekenntnis
dem Chaos entgegen''*, Mag der irdische Wohn- und Thronort als Ort
institutionalisierter géttlicher Gegenwart zerstort worden sein, JHWHs
Thron bleibt auf ewig''.

Die an Jerusalem gebundene Wohntheologie — wie sie z.B. in den
zionstheologischen Psalmen 46-48 oder in 1 Kén 8,13 festgeschrieben

12 35 (Herz) mit )7 resp. *37 (krank, siech) nur in Klgl 1,22; 5,17, zu dem Verdun-
keln der Augen vgl. 1,16; 2,4.11.18; 3,48f51, zu wn (dunkel, finster werden) noch in
3,2und 4,8.

i Vgl. 2 Kon 19,31; Jes 4,5; 8,18; 10,12; 16,1 (13N 77); 18,7; 24,32; 29.8; 31,4;
37,32; Joel 3,5; Obd 1,17; Mi 4,7; Ps 48,3.12; 74,2; 78,68; 125,1; 133,3 (1% *2710).

" vgl. fir die Fuchse noch Ez 13,4, fur Schakale Jer 9,10; 10,22; 49,33; 51,37; Jes
13,20-22; 34,13; 35,7; Ps 44,20 u.8.; dazu C. Frevel, Art. 11 (1995) 701-709.

5 Die engste Parallele dieses Gedankengangs findet sich in dem frihnachexilischen Ps
102, wo nur anstelle des Throns das Gedichtnis steht, und Zion emeut fur die ganze
Stadt steht:

Du aber, JHWH, bleibst auf ewig, dein Gedtichtnis von Geschlecht zu Geschlecht.

Du wirst aufstehen, wirst dich Zions erbarmen.

Denn es ist Zeit, sie zu begnadigen, ja der Zeitpunkt ist gekommen.

Denn deine Knechte haben Gefallen an ihren Steinen, sie haben Mitleid mit ihrem
Schutt.

16 Vgl. zum »ewigen Thron« auch Ps 45,7; 93,2; Bar 3,3.
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wurde'” — ist hier ersetzt und die Zerstdrung schon fast kompensiert.
Der Thron Gottes steht natiirlich — auch wenn das nicht explizit ge-
macht wird — im Himmel'®. Fiir die frithnachexilischen Beter von Klgl
5 ist die Tempelzerstérung zwar Grund zur Trauer, doch ihr Gott ist
von der Zerstérung in keiner Weise getroffen. Er hat anscheinend
theologisch noch nicht einmal einen Kratzer abbekommen oder besser
gesagt, keine Narben zuriickbehalten. Dazu palt, da JHWH kaum
noch als Verursacher des beklagten Elends in Erscheinung tritt. Not,
Untergang und aktuelle Bedrangnis erscheinen eher als Schicksals-
schlag denn als von JHWH zu verantwortende Strafaktion. JHWH ist
entlastet, das Volk hingegen bleibt mit dem reumiitigen Bekenntnis
11% Ry™IR »Weh uns« als fir die Situation verantwortlich zuriick. Es
verlangt nach Sithne und emneuter Zuwendung.

Der Tempel und seine Zerstrung treten auch im fiinften Klagelied
zuriick. Die Zerstérung scheint wie eine Episode, die zwar noch die
Erinnerung auf sich zieht und Traurigkeit hervorbringt, aber ein Ereig-
nis ist, das Gott letztlich nicht trifft'®. Aus der quélenden Enge der
Frage, was mit einem Gott ist, der seinen Wohnort aufgegeben hat, ist
die Weite ewigen Thronens im Himmel geworden.

7. Auswertung und Schluf8

Der Gang durch vier der funf Klagelieder ist beendet. Jetzt miiite sich
der Blick auf Kligl 3 anschlieBen, dem Gebet, das die Denkbewegung
der Lieder zusammenfaft. Da hier mit keinem Wort auf den Tempel
angespielt wird, habe ich Klgl 3, wo JHWH ebenfalls ganz im Himmel
wohnt und keine Bindung an einen Tempel in Jerusalem mehr auf-
weist, ausgeklammert. Doch gerade an Klgl 3 lieBe sich vieles von

7 vgl. ferner Jes 6 oder auch Ps 68,17; 93,1-4 und die Ausfihrungen oben zu Klgl 2,1.
18 vel. Ps 7,9; 11,4; 33,14; 97,2; 103,19; 123,1; Ijob 26,9; Jes 57,15; 66,1, vgl. auch Ps
93,2.

' Mit einer solchen, die geschichtliche Katastrophe nivellierenden Sicht steht Kigl §
nicht alleine da. Die Parallelen liegen vor allem in prophetischen Konzeptionen. Vgl.
dazu S. Japhet: »The destruction is represented by the prophets of its generation there-
fore, as a temporary phenomenon« (Temple [1991] 231). Fir sic ist ausgesprochen
auffallend, daB sich bei den Propheten nicht nur die Ankiindigung und Realitat der
Zerstorung, sondern auch die der Restauration finden, und sie sieht letztlich den Tempel-
bau als Bindeglied: »In other words, it is the Temple’s construction which constitutes the
realization of the prophecy of redemption« (ebd. 240). Walter Grof hat in gleichem
Zusammenhang auf die »kleine Weile« in Jes 54,7 hingewiesen: »So schrumpfen die 50
Jahre des Exils im Blick auf die erhoffte Heilswende zu einer Weile, ja zu einer kleinen
Weile zusammen« (Gesicht [1996] 75).
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dem zeigen, was bei der Beobachtung der tibrigen Lieder aufgefallen
war. Ich versuche im folgenden eine Zusammenfassung und Einord-
nung der Beobachtungen in acht Punkten:

Es fillt auf, daB nur wenig Heiligtumsbegriffe in den Klageliedern
gebraucht werden. Das sind lediglich ¥=Jp» mit insgesamt 3 Belegen
(1,10; 2,7 und 2,20) und das M N3 (2,7). Vor allem mit der Wohn-
vorstellung verkniipfte Bezeichnungen wie 92 oder 1PYn fehlen
ganz. Daflir ist von »seiner Hiitte« (2%, 2,6) die Rede, womit ein
Moment der Fliichtigkeit konnotiert ist. Aussagen itber den Aufent-
haltsort Gottes auflerhalb des dritten Liedes, wo Gott eindeutig im
Himmel wohnt (3,42.50.66), fehlen.

Auffallend unberithrt bleibt die kultische Dimension. Nahezu die
gesamte kultische Terminologie fehlt. Weder ist von Ritualen noch von
Opfern am Tempel die Rede. Lediglich an einer Stelle wird der Altar,
am ehesten der zentrale Brandopferaltar, pars pro toto fir die Kultein-
richtungen, erwihnt. Nirgendwo wird beklagt, da8 durch die Zersts-
rung eine Liicke im priesterlich gefilhrten Opferkult entstanden ist.
Von einem deuteronomisch zentralisierten Opferkult in Jerusalem (Dtn
12) sind keine Spuren zu erkennen. In kultischer Hinsicht kommt nur
der Festkult am Heiligtum in den Blick (1,4; 2,6f.22). Dabei handelt es
sich wahrscheinlich um die grofien Wallfahrtsfeste. Relativ hiufig
hingegen werden Priester erw#hnt (1,4.19; 2,6.20; 4,13.16), doch
iiberwiegend nicht als Kultfunktiondre (nur 1,4; 2,6), sondern als ge-
sellschaftliche Gruppe zusammen mit Propheten (2,20; 4,13) oder
Alten/Altesten (1,19; 4,16).

Fragt man nach einem Grund, warum in den Klageliedern Kult tiber-
wiegend Festkult der Wallfahrtsfeste ist und das Konigtum sowie der
priesterliche Opferkult so gut wie keine Rolle spielen, dann muf} die
Antwort m.E. in Uberlegungen zur Perspektive der Klagelieder gesucht
werden. Die Klagelieder spiegeln nicht eine exilische Perspektive,
sondern eine Binnensicht, wahrscheinlich aus Jerusalem. Die Perspek-
tive ist allerdings keine nationalreligitse, die dem Zusammenbruch des
Staates und seiner Fiihrung breiten Raum einriumen wiirde. Insofern
kommt auch die nationalreligése Dimension des Heiligtums, die Ver-
flechtung zwischen Kult und K8nigshaus hier gar nicht in den Blick.
Die Bewohner Jerusalems hat der Zusammenbruch des staatlichen
Opferkultes nicht unmittelbar tangiert, er war eine Folge des Zusam-
menbruchs der Stadt. In der Perspektive der Bewohner hingegen ist der
Zusammenbruch des Festkultes schmerzlicher, sei es in kultischer oder
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okonomischer Sicht'®. Ist diese Uberlegung zur Verflechtung von
Nationalreligion und Opferkult am Jerusalemer Heiligtum richtig, dann
bedeutet das fiir die nachexilische Zeit, daB ein komplett neues System
eines Opferkultes entworfen werden muf3*.

Zwar steht die Tempelzerstdrung in den Klageliedern im Hinter-
grund, historische Informationen zur politischen Lage allerdings fehlen
nahezu vollstdndig. Die Eroberer werden ebensowenig wie die Jerusa-
lemer Fithrung mit Namen benannt. An keiner Stelle scheint die politi-
sche Einschitzung durch, dafl die Zerstdrung des Tempels aulenpoli-
tisch zu verhindern gewesen wire, wenn Zidkija nicht von Babylon
abgefallen wire. Die Klagelieder sind Dichtung und als historische
Quelle kaum zu verwenden. Inwieweit die Informationen fiir eine Ein-
schitzung der Situation kurz vor, bei oder nach der Eroberung geeignet
sind, muf im Einzelfall gepruft werden.

Abgesehen vom 4ltesten Lied spielt das Heiligtum tiberhaupt und
sein Verlust im besonderen kaum eine Rolle. Das gilt uneingeschrinkt
fiir das dritte und vierte, wenig eingeschrénkt auch fiir das letzte Lied.
Die Zerstdrung selbst gerdt nur wenig in den Blick, Details tauchen so
gut wie gar nicht auf. Weder werden die Keruben, die Lade, der Tem-
pelschatz noch die abtransportierten Tempelgerdte erwihnt. Die zu
Beginn erwihnte These von H.J. Kraus, die Klagelieder seien unter die
Gattung »Klage um das zerstorte Heiligtum« einzuordnen, ist mit Si-
cherheit zu falsifizieren. Ps 74 spricht viel umfassender und konkreter
von der Zerstorung des Tempels als die Klagelieder. Am deutlichsten
im ersten und zweiten Lied, aber auch im flinften und implizit auch im
vierten war ein zionstheologischer Hintergrund zu erkennen, in dem
das Heiligtum als Wohn- und Thronort und die Stadt als Gottesstadt
ineinander tibergehen. Nicht das Heiligtum selbst ist erw#hlt, sondern
die Stadt Jerusalem als Wohnort Gottes. Mit der Erwédhlung des Zion
war — insbesondere nach 701 v. Chr. — das Axiom des besonderen
Schutzes durch JHWH und der Uneinnehmbarkeit verbunden. Insbe-
sondere in Klgl 2 kam diese besondere Bezichung zwischen Stadtgott
und Gottesstadt zum Ausdruck. Der Schutz bezieht sich aber vor-
nehmlich auf die Stadt, und umgreift damit auch den Tempel. Der

'™ Innerhalb dieser Uberlegung wire auch noch einmal neu dariiber nachzudenken, ob
die gingige These, daB die Herausbildung der Vorstufen der Synagogen Ersatz fur den
vorexilischen Opferkult gewesen sei (so z.B. U. Struppe, Exil [2000]), zutreffend ist.

12! Dieser Dimension des Verlustes kann hier nicht weiter nachgegangen werden. Es sei
lediglich darauf hingewiesen, daB die Annahme mit meiner These konvergiert, daB die
exilische Priester(grund)schrift geradezu unkultisch gewesen ist (vgl. C. Frevel, Blick
{2000)).
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Tempel selbst geniefit gegentiber der Stadt nicht noch einmal einen
besonderen Schutz.

Zwei mit Jerusalem verbundene Linien vorexilischer Theologie tau-
chen in den Klageliedern nicht auf: Von Kénig und Kdnigtum, der
Verbindung von Palast und Heiligtum (Stichwort: Palastkapelle) sind
nur minimale Spuren zu finden. Erwihnt wird der Kénig nur in 2,6.9
und, wohl Zidkija'?, als 1 ¢t in 4,20'2. Das ist auch die einzige Stelle,
in der die Erwahlung des davidischen K6nigtums vorsichtig anklingt',
Ansonsten ist von Konig und Konigtum nicht die Rede. Auch von der
deuteronomischen Namenstheologie (zB. 12,5.1121; 14,23f; 16,2.6.11;
26,2) als Ausdruck der Erwihlung Jerusalems (und seines Heiligtums)
ist ebenfalls keine Spur zu erkennen. Dieses spitvorexilische Theolo-
gumenon der Erwihlung Zions spielt in den Klageliedern keine Rolle.
Der Name JHWHs taucht nur einmal in der Wendung »den Namen
anrufen« in 3,55 auf.

DaB allerdings die »Zerstdrung der Wohnadresse« JHWHs kein gro-
Beres theologisches Problem gewesen sei, wie Ina Willi-Plein behaup-
tete, hat sich nicht bestéitigen lassen. Zwar 148t sich auch auBerhalb der
Klgl beobachten, daB nur relativ wenig, zum Teil verdeckt und mit
wenig Konkretion von der Zerstdrung des Tempels geredet wird'?,
doch ist daraus keinesfalls zu schliefen, da8 der Verlust des Tempels
theologisch eine Quantité négligeable gewesen sei. Negativ ist zu-
n#chst die Pramisse in Frage zu stellen, daf8 aus einem Mangel an kon-
kreten Informationen die theologische Bedeutungslosigkeit folgt'.

122 In Frage kimen ebenfalls Joahas (vgl. 2 Kon 23,33; Jer 22,10-12) oder Jojachin (2
Kon 24,8-17 bzw. Jer 22,24-30). Am plausibelsten erscheint mir aber auch wegen des
Zusammenhangs mit V. 19 der Bezug auf den geblendet nach Babylon gefihrten Zidkija
(2 K6n 24,17-25,7; Jer 39,4-10; 52,1-11), vgl. O. Kaiser, Klagelieder (1992) 184.

I Daneben bezieht sich das 51°7) TP »das Konigtum/Reich und seine Frsten«
in 2,2 auf die staatliche Filhrung Judas, zeigt aber durch den Plural D7 wenig spezifi-
sches Interesse am Konigtum.

1% Dije Constructus-Verbindung 111° 1Y »Gesalbter JHWHs« findet sich sonst nur 1
Sam 24,7.11; 26,16; 2 Sam 1,14.16; 2 Sam 19,22, bezieht sich auBer in der letztgenann-
ten Stelle immer auf Saul. Daneben sind aber die suffigierten Belege etwa in Ps 2,2;
18,51; 20,7; 28,8; 84,10; 89,39.52; 132,10.17 zu stellen, in denen immer David bzw. das
davidische Konigtum gemeint ist.

135 yp1. neben den expliziten Erwdhnungen in 2 Kén und Jer z.B. 1 K6n 9,7f./2 Chr 7,21;
Esr 1,244 par.; 1,7-11; 5,11-17; Esr 6,3-12; Jes 52,8-12; 61,4; 63,18; 64,9f,; Jer 7,14;
10,19-24; 12,7-11; 20,5; 22,5; Ez 7,20-22; 9,6f.; 24,20f; Ez 25,2-7.12.15; Mi 3,12; Hag
1,4.9; 2,3, Sach 1,16f; 4,9; Ps 74,2-8; 78,61; 102,14f. u.6. Eine Bezugnahme auf den
zerstorten Tempel fehit z.B. im Obadjabuch, in Jer 51,17-22 oder Neh 1, wo sie jedoch
durchaus zu erwarten gewesen wire. Auch auBerhalb der Klagelieder scheint eine Unter-
suchung der Bezugnahmen auf die Tempelzerstorung vielversprechend.

136 Das lieBe sich etwa an einem Vergleich mit dem Untergang des Nordreiches zeigen.
E.A. Knauf weist diesbeztglich zu Recht darauf hin, daB juddische Theologen die Kom-

144



Desweiteren ist zu fragen, ob denn tiberhaupt zu erwarten ist, dafl die
ldhmende Verzweiflung angesichts des »Versagens« des Stadt- und
Schutzgottes a la longue literarisch {iberliefert wird, wenn dieser Gott —
doch wohl ebenfalls auch in theologischer Kompensation der Kata-
strophe — aus dem Exil als einziger Gott zuriickkehrt. Positiv ist auf die
Denkbewegungen hinzuweisen, die in den Klageliedern zur Bewilti-
gung zu erkennen waren. Dafl der Zusammenbruch der Zionstheologie
als einer » Theologie der unbedingten Heilsgewissheit«'?’ einen unfaf}-
baren Schock bedeutete, ging aus dem zweiten, dem ersten und bezo-
gen auf die Einwohner Zions auch dem vierten Lied hervor. In Kigl 2,6
war etwas von der Hilflosigkeit zu erkennen, die Kultpraxis am Hei-
ligtum adiquat zu ersetzen. Die Anrufung Gottes im Land machte zu
Beginn des Exils ohne Zweifel gréere Schwierigkeiten, weil die Pri-
senz JHWHs und damit seine kultisch gesicherte Erreichbarkeit in
Frage gestellt war. Willi-Pleins These unterschitzt die Auswirkungen
des Zusammenbruchs der Zionstheologie. Darin steht die Stadt im
Vordergrund, so dafl der Tempel als Geb4ude in den Hintergrund tritt.
Insofern mit der Zionstheologie auch die Frage des Wohnens Gottes
eng verkniipft ist, bedeutet die Eroberung Jerusalems ein erkennbares
theologisches Problem. Nicht zuletzt die exilischen Mobilit4tskonzepte
der P® und Ezechiels zeigen an, daB Gottes Losung von seinem Tempel
aufgearbeitet werden mufite.

In der Behandlung der Katastrophe in den Klageliedern war eine
Entwicklung zu erkennen, die zu einer zunehmenden Entlastung Gottes
fihrte. Besonders das zweite Klagelied forcierte das Motiv vom Zom
Gottes, das auf Marduk gewendet schon den Babyloniern zur Erkl4-
rung der Eroberung Babylons durch die Assyrer diente'®. Mit dem
Zom Gottes gipfelte auch die Verantwortung Gottes fiir die Katastro-
phe. Sein Handeln wird als maBlos angeklagt, so daBl Gott geradezu
beschidigt zuriickbleibt. Deutlich entlastet wird Gott allerdings durch
die im Ruckegriff auf die spitvorexilische Gerichtsprophetie stark be-
tonte Schuld des Volkes im ersten Klagelied und geradezu génzlich aus

pensation der Katastrophe schon ein gutes Jahrhundert »tiben« konnten (vgl. E.4. Knauf,
Land [2000] 136).

177 1] Struppe, Exil (2000) 113.

128 Vgl. dazu zuletzt E.A. Knauf, Land (2000) 136f,, und die Beispiele zum Zom Gottes
bei W. Grof, Zomn (1999), 51-57. Zum Motiv vom Zom Gottes vgl. aus jungerer Zeit vor
allem W. GroB, Zom Gottes (1999) (Lit!), zuvor schon ders., Gesicht Gottes (1996), und
jetzt fur das deuteronomistische Geschichtswerk N. Lohfink, Zom (2000), sowie im
Uberblick die aus systematischer Perspektive angefertigte Untersuchung von R. Miggel-
brink, Zom Gottes (2000), der vor allem deutlich macht, daB Zom Gottes als Interpreta-
ment gottlichen Geschichtshandelns als politische Kategorie aufzufassen ist.

145



der Verantwortung genommen scheint er im letzten Klagelied”. Das
zweite Klagelied beurteilt die Ausmalle der Katastrophe als unange-
messen und klagt Gott fiir die Preisgabe seines Heiligtums an. Wenn er
fur die Zerstérung verantwortlich ist, dann ist die Aufgabe seines
Wohn- und Thronortes unverstindlich und unbotm#8ig. Die ihm zuge-
schriebene Sicherheitszusage filir Jerusalem erscheint als Betrug. Was
ist ein Gott wert, der seinen Tempel preisgibt? So der implizite Vor-
wurf in Klgl 2,7. Klgl 1,10 erreicht implizit hnliches durch das Zitat
des Gemeindegesetzes und den »Nachweis«, dafl Gott sein eigenes
Gesetz nicht achtet. In Klgl 1 wird dies allerdings durch die Aussage
Uber Gottes Gerechtigkeit und die Aussagen zur Schuld Zions kontex-
tuell fast vollstindig abgefangen. Anders im dritten Lied, wo Gott in
den Himmel geriickt ist, und im finften Lied, wo JHWHs Thron von
dem konkreten Jerusalem ganz geldst ist und entsprechend ewig Be-
stand haben kann. In der Tat erscheint die Zerstérung der » Wohnadres-
se« hier theologisch gelost, insofern schon vorexilische Linien vom
Thronen Gottes im Himmel ausgebaut und vereinseitigt werden.
Theologisch hat hier eine Kompensation der Katastrophe stattgefun-
den. Vielleicht nicht zeitlich, aber theologisch zwischen dem zweiten
und ersten steht das vierte Lied. Auch hier ist der Zom Gottes Thema,
wird aber schon stirker kombiniert mit einem Geschichtsmodell, das in
den Verfehlungen der Fithrungsschicht die Katastrophe verortet (V. 10-
13). Auffallend war, dafl die Katastrophe nicht wie in der deuteronomi-
stischen Theologie explizit auf eine Verletzung des AusschlieBlich-
keitsanspruches JHWHs zurtickgefiihrt wird. Die Siindhaftigkeit Jeru-
salems bzw. Zions bleibt unbestimmt, 148t aber den Abfall von JHWH
als Interpretationsmdglichkeit offen.

Ich habe versucht deutlich zu machen, dafl in den Klageliedern Be-
wiltigungsmodelle zu erkennen sind, die nicht alle gleichzeitig entwik-
kelt worden sind, die aber zum grofien Teil bereits vorexilisch vorhan-
dene Konzepte aufgreifen oder ausbauen. Die Reflexion beginnt mit
dem Schock, dal JHWH verstoen hat. Sie findet JHWH als Verursa-
cher des Elends und klagt ihn dafur an. Die Besinnung auf die eigene
Schuld und das Modell gottlicher Strafe sind dem zeitlich nachgeord-
net und fiithren schrittweise zu einer Entlastung Gottes. Hier findet die
vorexilische Gerichtsprophetie intensive Aufnahme. Allerdings ist
damit Gott nicht aus der Verantwortung fiir den totalen Zusammen-
bruch und vor allem das anhaltende Elend herausgezogen. Verschiede-

12 Vgl. M. Emmendorffer, Gott (1998) 289: »Mit dem Untergang des salomonischen
Tempels und der davidischen Dynastie wurde das Volk des Exodus das unmittelbare
Gegentiber des zimenden, sich aber auch erbarmenden Gottes Jhwh.
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ne Denkbewegungen versuchen, dem theologischen Bankrott zu entge-
hen und die Niederlage Gottes in iiberragende Souver#nitit zu verwan-
deln. Nicht ohne Grund ist im Kernsatz der Zerstrung von Ps 74 von
der » Wohnung deines Namens« und nicht von »deiner Wohnung« die
Rede (V. 7). Die Namenstheologie wird (auBlerhalb der Klagelieder!)
exilisch ausgebaut und forciert, denn der Name ist leichter unversehrt
aus den Flammen des Heiligtums zu retten als der Thron'. Damit
JHWH von der Zerstérung seines Wohnortes nicht getroffen wird,
werden vor allem aus exilischer Perspektive Mobilititskonzepte (P&
und Ez) entworfen oder weiterentwickelt, so dal JHWH lediglich ei-
nen vorlibergehenden Ortswechsel (natiirlich vor der eigentlichen Ka-
tastrophe) vollzogen hat"'. Oder aber Gottes Aufenthalt wird — fiir alle
Katastrophen unantastbar - in den Himmel verlagert2. Zu den fortge-
schrittenen Bewiltigungsmodellen gehort auch, die Niederlage nur als
Episode zu begreifen oder ganz zu iiberspielen.

Die hier genannten Konzepte, die allesamt auBerhalb der Klagelieder
in der exilisch-frithnachexilischen Literatur Schwerpunkte haben und
zu den Restaurationsbemithungen in frithnachexilischer Zeit fithren
bzw. diese theologisch iberhaupt erst ermdglichen, haben z.T. ihre
Spuren in den Klageliedern hinterlassen, z.T. waren Analogien in den
Threni erkennbar. Die Klagelieder erweisen sich damit als erstaunlich
lebendige Theologie im Bemiihen um eine Bewiltigung der Katastro-
phe.
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