Die Gnade des tiglichen Brots

Spite Psalmen auf dem Weg zum Vaterunser'
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»Der Brot gibt allem Fleisch, ja seine Giite wihret ewigx, lautet das Lob Gottes
im Psalter (136,25) — »unser tiglich Brot gib uns heutec, lautet die Bitte des
Vaterunser in der wohlvertrauten Ubersetzung Martin Luthers. Daf} das eine
mit dem anderen nichts zu tun hitte, ist kaum anzunehmen. Theologisch han-
delt es sich um zwei Seiten derselben Sache. Der Hymnus wie das Bittgebet
(vgl. Mt 6,8) bringen je auf ithre Weise die unbedingte Angewiesenheit des
Menschen auf Gott zum Ausdruck, und dies nicht von ungefihr hinsichtlich
des elementarsten Grundbediirfnisses des Lebens tiberhaupt, namlich hinsicht-
lich der Versorgung mit Nahrung, die fiir gew6hnlich so selbstverstindlich zu
sein scheint, in Wahrheit aber ganz und gar nicht selbstverstindlich ist, da
nicht, wo Mangel an Nahrungsmitteln herrscht, und erst recht nicht da, wo
solche reichlich zur Verfiigung stehen. Doch nicht nur dem Sinn, sondern auch
der Form nach stehen sich beide Aussagen niher, als es auf den ersten Blick
scheinen mag. Ob Lob oder Bitte, in beidem, dem Psalm wie dem Vaterunser,
hat das christliche Gebet seine Sprache gefunden, eife Sprache, die Gott und
den Menschen in allen seinen Lebensbeziigen zusammenbringt, Gott dem
Menschen niher und den Menschen Gott nahe bringen will%.

So diirfte es vielleicht einmal der Miihe wert sein, den sprachlichen und theo-
logischen Gleichklang genauer zu erkunden und theologiegeschichtlich nach
den Zusammenhingen zu fragen, die sich hier zwischen Altem und Neuem Te-
stament zeigen. Nach einer ersten Orientierung im Alten Testament (I)
wenden wir uns sogleich dem Ende der Entwicklung im Neuen Testament

! Ausgefiihrte Fassung meiner am 14.12.1990 gehaltenen Probevorlesung vor der
Theologischen Fakultit der Universitat Ziirich.

2 Vgl. fiir diesen Zusammenhang G. EBeLING, Dogmatik des christlichen Glaubens 1,
1979, 209f; zur zentralen Bedeutung des Vaterunser in der christlichen Rezeption die
Hinweise bei U. Luz, Das Evangelium nach Matthius (EKK 1/1), 1985, 337 {f.352,
sowie unten Anm. 108. — Im folgenden werden Kommentare nach einer ersten, voll-
stindigen Angabe nur noch mit Verfassernamen, alles iibrige bei Wiederholung mit ib-
lichem Verweis zitiert.
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zu (II), um von da aus wieder zuriickzublicken und zu priifen, wie es vom ei-
nen zum anderen gekommen ist (III-VII).

Im Alten Testament weisen die einschligigen Belege zum Thema vor allem in
den Bereich der Psalmen; locus classicus und wahrscheinlich altester Beleg ist
hier Ps 104:

Der Gras sprossen lif}t fiir das Vieh

und Saatgriin fiir die Feldarbeit des Menschen’,
um Brot aus der Erde hervorgehen zu lassen,
und Wein erfreue des Menschen Herz,

um das Antlitz leuchten zu lassen von O},

und Brot stirke des Menschen Herz (V. 14 )",

und im weiteren die beriihmten Sitze:

Sie alle warten auf dich,

daf} du ihre Speise gibst zur rechten Zeit;

gibst du ihnen, lesen sie auf,

offnest du deine Hand, sittigen sich sich an Gutem (V. 27f).

Wie die einzelnen Verse richtet der Psalm sein Augenmerk auch insgesamt
unmittelbar auf Phinomene in der Welt, die von Gottes Erhaltung und fiir-
sorglicher Bewahrung, ja steten Erneuerung® dieser Welt und des Lebens auf
ihr zeugen und die spontan, von sich aus also den Psalmsinger zu seinem Lob-
preis veranlassen. Auch die Aussagen iber die Erschaffung der Welt durch
Gott im Anfang, mogen sie urspriinglich oder spiter zugesetzt® sein, sind auf

3 Zur Ubersetzung von b (Saat/Saatgriin) und ‘bdb (Ackerdienst /Feldarbeit) vgl.
etwa H.]. Kraus, Psalmen, 2. Teilband (BK XV/2), 1978%, 877.879 (Note i).

* Zum (finalen) Sinn der schwierigen Konstruktion in V. 14b.15, die hier bewufit
etwas holprig, dafiir offen wiedergegeben ist, vgl. die Kommentare, bes. F. DELITZSCH,
Die Psalmen (Biblischer Kommentar iiber das Alte Testament), 1894° (Nachdr. 1984),
638.642; B. DunM, Die Psalmen (KHC IX), 1899, 243; H. GuNKEL, Die Psalmen (HK
11/2), 1926%, 455. Zur Frage des Subjekts der Infinitive im folgenden.

5> Vom Menschen V. 30a, von der Erde V. 30b.

¢ Vgl. jiingst H. SpieckermanN, Heilsgegenwart. Eine Theologie der Psalmen
(FRLANT 148), 1989, 21 ff (angezweifelt werden V.1.5—9.12f.19.24*.25£.31£.34 ).
Zur Frage der Vorgeschichte schon F. CRUsEMANN, Studien zur Formgeschichte von
Hymnus und Danklied in Israel (WMANT 32), 1969, 285 ff; P. Aurrrer, Hymnes
d’Egypte et d’Israél. Etudes de structures littéraires (OBO 34), 1981, 175££.198 ff und
221 {f in Auseinandersetzung mit Criisemann.
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diesen Aspekt ausgerichtet’, wie im besonderen aus dem resiimierenden Ab-
schnitt gegen Ende des Psalms (V.27-30) erhellt, in dem sich die zweite der
vorhin zitierten Formulierungen zum Thema findet. Er bezieht sich deutlich
auf die unmittelbar vorausgehenden Abschnitte iiber das Leben zu Land
(V. 10—23) und zu Wasser (V. 25 f) zuriick® und ist mithin bestimmend fiir die
Anlage des ganzen Texts’. Versorgung allen Lebens, vor allem der Menschen,
aber auch der Tiere, mit Nahrung und zugleich Entzug wie Vergabe von Leben
bilden danach die Grundkonstante, die der Psalmist in der dreigeschossigen
Welt (Himmel — Erde — Meer) und in ihr bei Gott entdeckt, zum Ruhme
Gottes wie zur eigenen Freude.

Mit dieser Wahrnehmung Gottes als Lebensspender unmittelbar im Beob-
achten der Natur und ihrer Abliufe bewegt sich der Psalm, wie man lingst
weifl, in den traditionellen Bahnen altorientalischer Hymnik und Weisheit!°.
So begegnet denn auch in der wohl berithmtesten und auch nichsten Parallele,
dem igyptischen Aton-Hymnus von Echnaton (Amenophis IV.) aus der

7 Vgl. O.H. StEck, Der Wein unter den Schépfungsgaben. Uberlegungen zu Psalm
104 (1978; in: DERs., Wahrnehmungen Gottes im Alten Testament. Gesammelte Studien
[ThB 70], 1982, 240—261), 251£.253 1.

8 klm in V.27 etc. bezieht sich genaugenommen auf alle vorher (in V.5-24) ge-
nannten, auf Nahrung angewiesenen Lebewesen der Erde (Menschen, Tiere, aber auch
Berge V.13a und Biume V. 16, kurzum: die ganze Erde V.13b), mithin auf »deine
Werke« bzw. »deine >Schépfungen«« in V. 24, jedenfalls in der Endgestalt auch auf die
des Meeres (V. 25f), wiederum von Tieren und wohl auch den Menschen, Fischern oder
Hindlern, auf den Schiffen. Vgl. dazu STEck, 2aO 249 Anm. 18; literarkritisch geglittet
SPIECKERMANN (s. Anm. 6), 42, sowie die folgende Anm.

® Zur Anlage des Psalms vgl. AUFFRET (s. Anm. 6), 137 ff.175ff, bes. 179 ff zur Rah-
menstellung von V. (1—9 und) 27 ff; STECK, 2aO 247{f.250ff, bes. 248 ff.250f zur zen-
tralen, tbergreifenden Bedeutung von V.27-30 (Lebensversorgung und Lebenszeit)
firs Ganze: Luftraum in V. 2—4; Schaffung von Lebensraumen Erde / Meer V. 5—9; ver-
schiedene Lebensriume V.10—12.13—18 und entsprechende Zeitriume V. 19-23 auf
der Erde; Lebensraum Meer V. 25f. Etwas anders SPIECKERMANN (s. Anm. 6), 43 ff, zu-
sammenfassend 46 ff, der seine drei Teile stirker voneinander abhebt und theologisch
entsprechend gewichtet: I V. 1-4* Gottes Gegenwart (Gott); II V.10—23* Die gute
Ordnung auf der Erde (Welt); ITII V. 24—33%*, bes. V.29{ Gott als Herr iiber Leben und
Tod (Mensch — Gott). Nicht zuletzt durch die literarkritischen Eingriffe, aber auch
durch den schwerlich einleuchtenden Einschnitt bei V. 16 (aaO 36 ff: V. 10£.14 f Lebens-
grundlage, V. 16—23 Lebensraum, V.23 Lebensaufgabe) geht dabei allerdings der sach-
liche Zusammenhang verloren, der V.27 f mit V. 29f im Blick auf V. 10—23 verbindet:
die Definition der Lebensgabe durchgehend (!) iiber die Nahrungsvergabe in den ver-
schiedenen Lebensraumen (V. 10.11f; V. 13.14£.16 fiir V. 13—18 Inklusion »Berge«) wie
in der Zeit (V.21.23 in V. 19.20-23). Vgl. dazu auch Steck, 220 249 Anm. 19.

19 Zur »Weisheit« in Ps 104 vgl. bes. H. ]J. HErmissoN, Observations on the Creation
Theology in Wisdom (in: Israelite Wisdom [FS S. Terrien], New York 1978, 43—57),
47 {£.51 ff, sowie STECK, 2aO 242f Anm. 6; 244 Anm. 8.
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Amarna-Zeit (14. Jahrhundert v. Chr.)!!, wie in vielen anderen Beispielen der-
selben Tradition, aber auch in solchen mesopotamischer Herkunft eben gerade
die ausreichende Versorgung mit Nahrung als herausragendes Merkmal des
von Gott gewihrten Lebens als unverfiigbarer Gabe'?. Die Konstanz des
Themas beruht auf der konkreten Erfahrung, dafl die Welt einer vom Men-
schen in ihren Grundlagen noch nicht ernsthaft in Frage gestellten guten Ord-
nung folgt (vgl. in Ps 104 demgegeniiber gerade nur V. 35), in der jedes Einzel-
phinomen seinen festen, fiir das Funktionieren des Ganzen sinnvollen Ort hat.
Hinzu kommt die israelitische Rezeption der altorientalischen Tradition, die
konsequent zwischen dem transzendenten Gott als dem Schopfer und Herrn
der Natur und der damit entdimonisierten, ganz in die Sphire der Welt einge-
holten Natur selbst unterscheidet. Gerade mit ihr aber hat sich Israel die giin-
stigsten Voraussetzungen geschaffen, um sich nun erst recht in aller Unbefan-
genheit und freudiger Hingabe, ohne Scheu und mit grofler Liebe zum Detail
der Beobachtung der von Gott gelenkten Natur, ithrer Ablaufe und Einzelphi-
nomene widmen zu kdénnen®. Im Rahmen von Ps 104 verschafft sich so auf

1 Vgl. dazu die Hinweise bei STECK, 2aaO 244 f Anm. 9; SPIECKERMANN (s. Anm. 6),
31 Anm. 28; 38f; 40 Anm. 48; 41 Anm. 53; 44 mit Anm. 59; 47f; ferner AUFFRET (s.
Anm. 6), 255f£.2791f; B. Janowski, Rettungsgewiffheit und Epiphanie des Heils
(WMANT 59), 1989, 27 f (mit der Ankiindigung Anm. 39). Im Blick auf unser Thema
bemerkenswert ist die Zeichnung der Nachttiere, nicht als Reprisentanten der Todes-
sphire (vgl. AHG [s. Anm. 12] 92,33 f), sondern als Zeugen des Lebens; vgl. zuletzt J.
JEREMIAS, Schépfung in Poesie und Prosa des Alten Testaments (JBTh 5, 1990, 11-36),
21f mit Anm. 22; 23.

12 Vgl. im Echnaton-Hymnus — bei J. AssManN, Agyptische Hymnen und Gebete
(AHG), 1975, 215 ff — Nr. 92,45.46(—58, gefolgt von der Lebensvergabe Z. 59 ff wie Ps
104,27 £.291).85f sowie 90ff (Bewisserung).105ff (Vegetation, Jahreszeiten) und aus
demselben Umbkreis 89,33(.39 gemafl Anm. S. 556).46; 95,37; ferner etwa die in W. BEY-
ErRLIN (Hg.), Religionsgeschichtliches Textbuch zum Alten Testament (ATD Erg. 1),
1975, 40ff.52f aufgefihrten Belege = AHG 87,17.38.67.111—120.148 und
195,92.121—123.170f samt Parallelen 78,6 f; 88,55 ff; 101,8 ff; 129,79£.82f; 141,14—16;
auch BEYERLIN, aaO 70—72. Im mesopotamischen (und syrischen) Bereich dominiert
das Motiv der Fruchtbarkeit (durch Regen etc.) als solches und dient, wenn tiberhaupt
ausdriicklich zweckgebunden, neben den Menschen vor allem den Géttern zur Ernih-
rung: Vgl. in bezug auf Ps 104 die Hinweise bei GUNKEL, 450, und BEYERLIN, 2aO
104—106; ferner A. FALKENSTEIN/ W. VON SODEN, Sumerische und akkadische Hymnen
und Gebete (SAHG), 1953, 60f.76£.110 sowie 224.250 und bes. 303 (fiir Gétter).307
(fiir die Menschen).311 (wohl fiir alle).

13 Zu den beiden Aspekten der »Erfahrung« und der Unterscheidung von »Gott und
Welt« als treibendem Motiv zur Naturbeobachtung vgl. STECK (s. Anm. 7), 242 £.243 ff.
Aus beidem wird auch die scheinbar so sikulare Weltwahrnehmung der Erfahrungsweis-
heit verstindlich; vgl. in unserem Zusammenhang: Prov 6,6—8; 12,9.11; 19,15; 20,13;
24,30ff; 27,(23-)27; 28,19; 30,25; 31,14 {(27) (theologisch motiviert 3,9f; 10,3; 13,25;
19,23), anders dann Koh 9,11. Die nichste Parallele zur detaillierten, positiven Natur-



Die Gnade des tiglichen Brots 5

sehr spezielle, spezifisch tempeltheologische Weise Ausdruck, was — mog-
licherweise einer religionsgeschichtlich bedingten Differenz entsprechend (s.
Anm. 12) — im Alten Testament sonst auf ihre geschichtstheologische Weise
auch die dtn.-dtr. Vorstellung von der Gabe des Landes als Lebens- und Er-
nihrungsgrundlage'* sowie in Auseinandersetzung um den wahren Spender des
Regens und der Fruchtbarkeit'® vor Augen fiihrt: Leben und lebenserhaltende
Giiter kommen von Jhwh, dem héchsten Gott im Tempel zu Jerusalem, wie
die einen, dem alleinigen Gott Israels, wie die anderen sagen wiirden.

Im Blick auf den Fortgang der Untersuchung ist noch auf zwei Gesichts-
punkte gesondert hinzuweisen, die sich aus der niheren Textbeobachtung er-
geben. Der eine betrifft das Verhiltnis von Gottes Tun und des Menschen
Zutun bei der Hervorbringung von Nahrung. Das Problem stellt sich schon
grammatisch. So ist nicht ohne weiteres ersichtlich, wer als Subjekt der beiden
finalen Infinitive in V.14f zu gelten hat, zumal es auch in V. 15aa.b noch
einmal wechselt: Gott, der das Feld spriefien 1afit, oder der Mensch, der es zu
bewirtschaften hat'®. Fiir das eine (Gott als Subjekt) sprechen der behandelte
Schlulabschnitt und die Tradition. Fiir das andere spricht V. 23, wo als Tage-
werk des Menschen der Ackerbau genannt ist, der im Rhythmus der Zeit, ab-
wechselnd mit dem nichtlichen Schreien des Lowen zu Gott nach Beute, na-
tirlich ebenso wie die Feldarbeit in V. 14 die Erzeugung von Nahrung zum
Ziel hat. Wenn es sich nun aus verschiedenen Griinden nahelegt, in
V. 14b.15aB Gott als Subjekt beizubehalten'’, 16st sich also die Spannung im

beschreibung in Ps 104 bilden natiirlich die Gottesreden im Hiobbuch (vgl. hier
38,26 £.39—41; 39,29 f; ferner 36,30 f; 28,5), die im Kontext des Buches freilich eine ganz
andere Funktion haben (s. u. III). Vgl. dazu auch JEremias (s. Anm. 11), 20ff.24f.

" Es ist das »Land, wo Milch und Honig fliefit« (Ex 3,8 u. 8.), vgl. bes. Dtn 11,10 ff;
26,11f; 33,13 ff sowie Lev 26,4£.20.26 und dazu W. ZiMMERLI, Grundrif§ der alttesta-
mentlichen Theologie (ThW 3), 19752, 56—58; fiir den Zusammenhang mit dem Manna
in der Wiiste gemifl Dtn 8 (bes. V.9, weitere Belege zu Brot und Manna/Land unten
Anm.21f) L. PerLitT, Wovon der Mensch lebt (Dtn 8,3b) (in: DERs./]. JEREMIAS
[Hg.], Die Botschaft und die Boten [FS H. W. Wolff], 1981, 403—426), 406f.410.

5 Vgl. zu diesem Aspekt der in Anm. 14 genannten Stellen (sowie Jer 5,24 und bes.
Hos 2) W.H. ScamipT, Alttestamentlicher Glaube in seiner Geschichte, 19907, 166 ff,
bes. 168 f; DErs., Kénigtum Gottes in Ugarit und Israel (BZAW 80), 1966, 61f; ferner
L. BRONNER, The Stories of Elijah and Elisha (POS 6), Leiden 1968, 65 ff.77 ff. Aus-
sagen wie Ps 104,13 {.23; Hi 38,24 ff, aber auch Ps 65,5.10 ff (Segen / Fruchtbarkeit vom
Tempel aus) sind ebenfalls vor diesem Hintergrund der kanaaniisch-israelitischen Aus-
einandersetzung zu sehen.

16 Die Frage wird in den Kommentaren kaum gestellt; nur DeLITZSCH, 642, spricht
sich eindeutig fiir Gott als Subjekt aus, DunMm, 243, verbindet die beiden Infinitive im
gleichen Sinn mit V. 13a. Zur Spannung vgl. bes. SPIECKERMANN (s. Anm. 6), 35f.

7 Der »Mensch« ist Objekt in V. 15aa.b, ebenso in V.15af (»Gesicht« des Men-
schen); demnach diirfte das Subjekt, wenn auch wechselnd, in beiden Fillen von ithm,
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ganzen Psalm damit nicht auf. Dem Menschen geht es dabei nicht viel anders
als dem Lowen: Muf der seine ihm von Gott zugedachte Beute selbst erjagen
(V. 21f1), so fillt auch fiir den Menschen das Brot nicht vom Himmel, sondern
will erarbeitet sein'®. Gottes Gabe zeigt sich dann in der Erméglichung solcher
Arbeit und im reichen Ertrag, so daff das Produzieren zum Empfangen wird.
Der zweite Gesichtspunkt betrifft das Lexikalische. Auch wenn das Vater-
unser nicht von ungefihr gerade das »Brot« als das einfachste Grundnahrungs-
mittel nennt, darf die Untersuchung sich nicht allein auf dieses Lexem be-
schrinken. »Brot« steht im Vaterunser gewiff nicht fiir simtliche materiellen
oder gar auch geistigen Bediirfnisse des tiglichen Lebens'?, wohl aber fiir die
Nahrung tiberhaupt. In Ps 104 begegnet die traditionelle Trias »Brot
(Korn) — Wein — Ol«, die im Alten Testament wie im iibrigen Alten Orient
die Grundnahrungsmittel bezeichnet?® und hier (in V. 14 f) in besonderer Weise
aufs »Brot« (lhm, in LXX meistens &gtog, zuweilen aber auch toogn)?, in

fir den und an dem etwas geschieht, verschieden sein. Hinzu kommt der sachliche Zu-
sammenhang mit V. 14a und 13: Nach der notwendigen Voraussetzung des Regens
(V.13a.b fir V.14£.16—18 wie V. 10 fiir V. 11f und von der Zeit V. 19 fiir V.20-23,
s.0. Anm. 9) legt V. 14a die Bestimmung der von Jhwh durch den Regen bewirkten Ve-
getation fest, den einfachen Genuf} fiir das Vieh (V. 14aa wie V. 11£.16—18), den Ak-
kerbau fiir den Menschen; die finalen Infinitive und Verbalsitze V. 14b.15 erscheinen
danach als Verlingerung der gottlichen Bestimmung fiir den Menschen, immer noch ab-
hingig von msmyh ... ‘b und parallel (nicht etwa subordiniert) zu ['bdt bh’dm in V. 14a.
Jhwh 148t das Feld durch den Menschen bewirtschaften und bewirtschaftet es darin
— zum Erhalt wie zur Freude des Menschen — doch selbst. Des niheren diirften die
Verse so angelegt sein, daf} V. 14b (nach 14a) Obersatz ist, der durch die Trias in V. 15
mit Inklusion »Brot« ausgefithrt wird, was freilich nicht mit der syntaktischen Anlage
(im Parallelismus) iibereinstimmt; vgl. zur Frage die Hinweise oben Anm. 4 sowie auch
AUFFRET (s. Anm. 6), 151—153; G. Ravasy, Il Libro dei Salmi. Commento e Attualiz-
zazione III, Bologna 1985, 117f; SPIECKERMANN (s. Anm. 6), 35f Anm. 36.

'8 S. die einschligigen Parallelen in der Weisheit oben Anm. 13, bes. die »Ameise«
Prov 6,6ff; 30,25. Zum Stellenwert der Arbeit als Gabe Gottes SPIECKERMANN (s.
Anm. 6), 36 Anm. 37.

% So Luther im Kleinen Katechismus und danach G. STRECkER, Die Bergpredigt
19852, 123 mit Anm. 71.

2 Vgl. SPIECKERMANN (s. Anm. 6), 35 Anm. 36, mit Verweis auf E. KuTscH, Salbung
als Rechtsakt im Alten Testament und im alten Orient (BZAW 87), 1963, 1ff, fiir die Be-
lege aus der Umwelt Israels.

2! In den Psalmen: 78,20.25; 104,14f; 105,40; 132,15; 146,7; 1479, dazu 37,25;
127,2. Vgl. im iibrigen: Prov 30,8 f; vom Manna (wie Ps 78; 105) ofters in Ex 16 (wie
dort V. 8.12 auch 1Kén 17,6); Num 21,5; Neh 9,15; Dtn 8,3; vom Land Lev 26,4£.26;
Num 15,18f; Dtn 8,(3.)9; auch 2Kén 18,32 = Jes 36,17; fiir den Fremdling Dtn 10,18;
ferner Vergabe oder Entzug (Mangel) in Jes 3,1(.7); 30,23; 33,16; 51,16 (ibertragen
30,20; 55,1£.10f); Jer 5,17; 37,21; 38,9; 52,6; Ez 4,9 ff bes. V. 16 wie noch 5,16; 14,13
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V. 271 auf die »Speise« (Cklh, in LXX wiedergegeben mit Bodorg oder toogn)?
konzentriert ist; andere Begriffe und Verben aus demselben Wortfeld” sind
ebenso zu beriicksichtigen. Entscheidend ist, daf8 Gott der Geber der Speise
ist.

II

»Das wahre Gebet ist die Schopfung der Juden, und auch das Vaterunser folgt jii-
dischen Vorbildern«, schreibt Julius Wellhausen® am Anfang seiner Erliute-
rungen zum matthdischen Text des neutestamentlichen Hauptgebets (Mt 6,9—11,
par. Lk 11,2—4); und mit der vielzitierten Formulierung von Johann Jakob Wett-
stein®, die an sich dasselbe besagen wollte, nun aber in ihr genaues Gegenteil ver-
kehrt wird, figt er hinzu: »wenngleich es [sc. das Vaterunser] nicht blof ex for-
mulis Hebraeorum zusammengesetzt ist«. Bei den »jiidischen Vorbildern« denkt

(und Lev 26,26; Ps 105,16, dhnlich Jes 3,1); 16,19; Hos 2,7f (Land); Am 4,6ff (vgl.
8,11f); Thr 1,11.19; 4,4 (vgl. 5,6) sowie Hi 15,23; 20,14 ff; 24,5; 27,14; 30,3 f; Koh 9,11.

22 In den Psalmen: 78,18.30 (vb. 24£.29); 104,21.27 f; 145,15 sowie 81,17 (hi.), dazu
noch 22,27.30; 59,16; 128,2. Vgl. im iibrigen: Hi 36,30f (zur Vorstellung Ez 27,33);
38,415 39,291 (vgl. 9,26); vom Manna (wie Ps 78) oder Land (wie Ps 81,17) nominal Ex
16,18.21; Lev 25,6f (mit sozialer Verpflichtung V. 35 ff; vgl. Dtn 23,20f.25); Neh 9,25
sowie Jes 62,8f; 65,13£.21f (vgl. Koh 6,2); Ez 47,12; vb. hi. Ex 16,32; Num 11,4.18;
Dtn 8,3.16; Jes 58,14 (wieder mit sozialer Verpflichtung V. 7.10f; vgl. Ez 18,7.16; Hi
22,7; Prov 25,21 sowie Jes 32,6; Ps 69,22); Ez 16,19; Hos 11,4.

2 Wiederum kommen Stellen in Frage, an denen Vergabe oder Entzug (Mangel) der
Nahrung ganz direkt oder auch indirekt auf Gott selbst bzw. auf eine Verpflichtung ihm
gegeniber zuriickgefilhrt werden. Vollstindig erfafit sind im folgenden jeweils die Be-
lege aus Pss und Weisheit (Prov, Hi, Koh), die tibrigen in Auswahl. Vgl. mit §5° wie Ps
104,13.16.28: Ps 22,27; 37,19; 59,16; 65,5; 78,29 und im hi. 81,17; 105,40; 107,9;
132,15; 145,165 147,14; ferner Hi27,14; 38,27 (hi.); Prov 3,9f; 13,25; 19,23; 1Sam 2,5
sowie Jes 23,18; Jer 5,7 (hi.); 31,14; 50,19; Hos 4,10; 13,6; Mi 6,14; Am 4,8; Lev 25,19;
26,5 und fir das vb. q. etwa noch die Formel »essen und satt werden« (wie Ps 22,27;
37,19; 78,29) in Ex 16,8.12; Lev 26,26; Dtn 6,11; 8,10.12; 11,15; 14,29; 26,12; 31,20;
2Chr 31,10; Neh 9,25; Jes 66,11; Joel 2,19.26; mit Sgh hi. wie Ps 104,11.13: Ps 36,9 (vgl.
Ps 65; Ez 47); 78,15 sowie Hi 21,24; mit trp wie Ps 104,21: Ps 111,5 sowie Prov 30,8f;
Hi 4,11; 24,5; 38,39; (zwn in Ps 106,15 text.em.; Hi 36,31 nach HAL 256?); mit sm’ wie
Ps 104,11: Ps 107,5; Hi 24,11; b in Ps 34,11; 37,19; 105,16; 107,5.9.36; 146,7 sowie Hi
5,20; 24,10; Prov 10,3; hsr in Ps 34,10f; Prov 13,25 sowie Jes 51,14; Ez 4,17; Ex 16,18;
Neh 9,21; Dtn 2,7; 8,9; 1K6n 17,14,

# Das Evangelium Matthaei, 1904, 26.

3 Der vollstindige Wortlaut in Wettsteins Novum Testamentum Graece, Amsterdam
1751/52, Bd. I (zu Mt 6,9): Tota haec oratio ex formulis Hebraeorum concinnata est tam
apte, ut omnia contineat quae a Deo peti possunt cum agnitione Majestatis divinae et
subjectionis nostrae (zitiert bei E. LOHMEYER, Das Vaterunser [AThANT 23], 1952, 6;
vgl. auch Luz, 339 Anm. 48).
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Wellhausen nun allerdings nicht an das Alte Testament, sondern an die zeitge-
ndssischen jidischen Gebete aus dem Umbkreis von Jesus und dem werdenden
Neuen Testament?, namentlich an das Qaddisch-Gebet, das wenigstens mit
den ersten beiden und wahrscheinlich urspriinglichen” Du-Bitten im Vater-
unser (Name, Reich) ziemlich genau iibereinstimmt. Im traditions- oder, wenn
man so will, auch religionsgeschichtlichen Vergleich?® hebt Wellhausen das

2 Der Text der einschligigen Parallelen (Qaddisch, XVIII und Habinenu) bei G.
DaLman, Worte Jesu I, 1889, 299££.304.305 f; W. STAERK, Altjidische Liturgische Ge-
bete (Kleine Texte 58), 1930, 9ff.20.29ff. Vgl. dazu D. pE Sora Poot, The Kaddish,
New York 1909; O. HoLTzMANN, Berakot (in: DErs./ G. BEer [Hg.], Die Mischna I/1,
1912), 10ff.61ff; I. ELBOGEN, Der jiidische Gottesdienst in seiner geschichtlichen Ent-
wicklung, 1931 (Nachdr. 1962*), 27 {f.41{£.92 ff und die Nachtrige 515 ff.527f; J. HE1-
NEMANN, Prayer in the Talmud. Forms and Patterns (S] 9), 1977, 312£.318 (Index),
sowie die einschligigen Beitrige in: M. BROCKE (u. a. Hg.), Das Vaterunser. Gemein-
sames im Beten von Juden und Christen, 1974, 29—127 (englisch: The Lord’s Prayer and
Jewish Liturgy, 1978). Fir den Zusammenhang des aramiischen Vaterunser mit dieser
Tradition vgl. G. KLEIN, Die urspriingliche Gestalt des Vaterunsers (ZNW 7, 1906,
34-50), und danach pE Sora Poor, 2aO 21.111 f; P. FieBiG, Das Vaterunser. Ursprung,
Sinn und Bedeutung des christlichen Hauptgebetes (BFChTh 30, 1926/27, 3. Heft), bes.
281f; vor allem aber DaLMAN, Worte Jesu I, 1930% 283—365; K. G. Kunn, Achtzehn-
gebet und Vaterunser und der Reim (WUNT 1), 1950; HEINEMANN, aaO
62£.185f.191f; neuerdings wieder M. HENGEL, Zur matthiischen Bergpredigt und
ithrem judischen Hintergrund (ThR 52, 1987, 327—400), 381—388.

2 Zur Rekonstruktion der urspriinglichen Textfassung, heute weitgehend einhellig
gesehen im Bestand von Lk mit dem Wortlaut von Mt, vgl. etwa JoAacH. JEREMIAS, Das
Vater-Unser (CwH 50), (1962) 1967%, 11—15, und die Kommentare, zuletzt Luz, 335f;
anders, doch wenig iiberzeugend G. ScHwaRz, Matthius VI. 9—13/Lukas XI. 2—4.
Emendation und Riickiibersetzung (NTS 15, 1968/69, 233—247); zur Diskussion auch J.
CARMIGNAC, Recherches sur le »Notre Peére«, Paris 1969, 18 ff. Auch die dritte, vermut-
lich zugesetzte Bitte »Dein Wille geschehe« hat im Qaddisch eine entfernte Entspre-
chung, einmal im kr‘wth der Schépfung der Welt, zum anderen in der Bitte um Erhé-
rung und Erfillung (‘4d hitp.) »eures Betens und Bittens« (b‘wtkwn, slwtkn) vor dem
»Vater im Himmel«. Zum Nebeneinander von »Name« und »Reich / K6nigherrschaft«
Gottes in Qaddisch und Vaterunser vgl. im tibrigen die Parallelen bei Luz, 343 Anm. 70,
sowie unten VL

28 Von WELLHAUSEN nicht erwihnt ist das XVIII-Gebet, das schon in der Gesamtan-
lage dhnlich ist: Den Du- und Wir-Bitten im Vaterunser entspricht hier (in umgekehrter,
eher zeitlich-linear gedachter Reihenfolge!) die Aufteilung in die beiden »Tafeln« der ge-
genwartsbezogenen (allgemein-menschlichen) und der eschatologischen (nationalen) In-
halte. Vgl. dazu ELBOGEN (s. Anm. 26), 28.31{.32 ff; KunN (s. Anm. 26), 12£{.25f.40;
danach auch G. STRECKER, Vaterunser und Glaube (in: F. Haun/H. Krein [Hg.],
Glaube im Neuen Testament [FS H. Binder] [BThSt 7], 1982, 11—28), 16; DErs., Die
Bergpredigt (s. Anm. 19), 113 f; zur Textstruktur des Vaterunser KUHN, 2aO 30ff, bes.
38f; Luz, 334. Hinzu kommen Beriihrungen im einzelnen: Vgl. Beraka 3 (»Name«), 6
(Vergebung von Siinde), 7 und 8 (Erlosung und Bewahrung vor Bésem), 9 (»Brot«), 11
und 14 (babyl. Rez. 15) (»Reich«), 13 (»Wille«) und dazu KusnN, aaO 40ff. Bis auf den
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»nationale, eschatologische oder messianische Element« des Qaddisch hervor
und hilt dem im besonderen die Brotbitte entgegen: »Die Bitte >unser tiglich
Brot gib uns heute« konnte dort nicht vorkommenc, schreibt er abschliefend
zu Mt 6,97

Natiirlich konnte sie vorkommen und kommt auch vor, wie die entspre-
chende Erweiterung im »Qaddisch unserer Lehrer« (wmzwn’ rwyh’), auf ihre
Weise die neunte Beraka im Achtzehn-Bitten-Gebet (XVIII), die andere ein-
schligige Parallele neben Qaddisch, und das jiidische Tischgebet zeigen®.
Gleichwohl fillt die verhiltnismaflig geringe Belegdichte in den Gebeten des
zeitgenOssischen Judentums auf, der im Vaterunser das Eigengewicht, mithin
die Unverzichtbarkeit des »Brots« an erster Stelle der Wir-Bitten neben sonst
Ofters bezeugter Vergebung und Bewahrung vor »Versuchung« in einer der-
maflen prignanten Formulierung gegeniibersteht. Und so kommt denn auch an
der Brotbitte keinesfalls vorbei, wer zu kliren versucht, in welcher (mehr oder
weniger eschatologischen) Perspektive die einzelnen Bitten, die beiden Tafeln
von Du- und Wir-Bitten fiir sich und — dies besonders im Verhiltnis zum
XVIII-Gebet — der Zusammenhang der beiden Tafeln zu deuten sind®'. Ange-

Rahmen von XVIII sind die Themen ganz parallel auf Du- bzw. eschatologische Bitten
und Wir- bzw. gegenwartsbezogene Bitten verteilt. Die klassischen — mitunter freilich
auch zum Zwecke der Apologetik gesuchten (vgl. nur R. BuLtMmaNN, Theologie des
Neuen Testaments, 19777, 23f) — Unterscheidungsmerkmale aus dem Vergleich im all-
gemeinen bei Luz, 350f.

2 Wie oben Anm. 24; vgl. auch JErREMIAS (s. Anm. 27), 22.

3 Das Qaddisch de Rabbanan bei STAERK (s. Anm. 26), 31, doch handelt es sich zwei-
fellos um eine sekundire Komposition und Erweiterung des urspriinglichen Wortlauts
(vgl. dazu DE Sora PooL [s. Anm.26], 90ff, bes. 95f). Zur 9. Beraka in XVIII (s.
Anm. 28) bestehen charakteristische Unterschiede (KunN [s. Anm. 26], 44; Luz, 347),
die angesichts von Ps 104 aber auch nicht tberstrapaziert werden sollten. Wie XVIII
kennt auch der »dreifache Lobpreis« des Tischgebets (vgl. im Traktat Berakot bei
HortzMANN [s. Anm. 26], 77ff; dazu auch DaLMAN? [s. Anm. 26], 330f) die Verbin-
dung von »taglichem Brot« und (nationaler) Eschatologie; im ersten Lobpreis ist inter-
essanterweise gerade die der Formulierung nach nichste Parallele zur Brotbitte, Ps
136,25, zitiert, und es wird die Gabe des Brots zusammen mit dem »Konig der Welt«
und seinem »groflen Namen« gepriesen! Zu beachten sind iibrigens auch die Lobspriiche
tber den einzelnen Speisen (Berakot VI, 1 ff).

% Vgl. STRECKER, Vaterunser (s. Anm. 28),17: »Die Richtigkeit der einen [sc. >escha-
tologischen] oder anderen [sc. »auch eschatologischen( Interpretationsrichtung ent-
scheidet sich im wesentlichen an der vierten Bitte um das Brot Mt 6,11.« Zur Diskussion
vgl. die Hinweise ebd. Anm. 23; Luz, 339 mit Anm. 50; CARMIGNAC (s. Anm.27),
3371f, hier 337.344{; bes. aber A. VOGTLE, Das Vaterunser — ein Gebet fiir Juden und
Christen? (in: M. BROCKE [u. a. Hg.], Das Vaterunser [s. Anm. 26], 165—195), 172 f;
DERs., Der »eschatologische« Bezug der Wir-Bitten des Vaterunser (in: E. Erris/E.
GRaAsseR [Hg.], Jesus und Paulus [FS W. G. Kiimmel], 1975, 344—362), 347 {ff und 358:
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sichts der offenkundigen Berithrungen zwischen Psalm und Vaterunser in
diesem Punkt, stellt sich die Frage, wie weit die »jidischen Vorbilder«, von
denen Wellhausen spricht, hinter die zeitgendssische Gebetstradition zuriick-
reichen, gegebenenfalls eben bis hinein ins Alte Testament, von dem die judi-
schen Gebete ja ohnehin alle leben, und ob die von Wellhausen und anderen
benannte differentia specifica der Brotbitte somit vielleicht in diesen ilteren
»jiiddischen Vorbildern« des Alten Testaments ihren Ursprung hat*.

Um hier genauer vergleichen zu konnen, ist es allerdings notwendig, den
Sinn der Brotbitte so exakt wie moglich einzugrenzen. Nun stellt bekanntlich
gerade sie vor auflerordentlich schwierige exegetische Probleme. Die leidige
crux interpretum des Wortes &miovowog, das nur im Vaterunser, hier in allen
Fassungen (Mt 6,11; Lk 11,3; Did 8,2), und vielleicht noch in einem viel jin-
geren Papyrus (oberigyptisch, 5.Jahrhundert n. Chr.) belegt ist*®, hilt den
Spielraum fiir alle méglichen Deutungen offen. Ich kann nur rekapitulieren,
was die Forschung lingst herausgebracht hat: Weder die Etymologie** noch das

»Als eigentlich kritischer Punkt bleibt die Auslegung der ersten Bitte, der Brot-Bitte«; fir
einzelne Bitten unten Anm. 40f.

32 Die einschligige Literatur begniigt sich zumeist mit dem Hinweis auf mehr oder
minder zufillig herausgegriffene Parallelstellen; vgl. aber LoHMEYER (s. Anm. 25),
93 f£.101f. Eigens zur Frage, doch gerade auch zur Brotbitte enttiuschend J. HERMANN,
Der alttestamentliche Urgrund des Vaterunsers (in: FS O. Procksch, 1934, 71-98),
86—88; A. DEISSLER, Der Geist des Vaterunsers im alttestamentlichen Glauben und
Beten (in: M. BROCKE [u. a. Hg.], Das Vaterunser [s. Anm. 26], 129—150), 143 {.

3 Vgl. dazu W. FOERSTER, Art. ¢émotaiog, ThWWNT II, 1935, (587—595) 587.594 f;
LOHMEYER (s. Anm. 25), 97 f; jingst Luz, 345 mit Anm. 76. Der fragliche Beleg findet
sich in F. PREISIGKE (u.a. Hg.), Sammelbuch griechischer Urkunden aus Agypten I,
1915, 522 (Nr.5224,20). Ist die sprachliche Ableitung der vorgeschlagenen Ergin-
zung (!) emovowwv (gen. pl. von t& &movowa, entsprechend lat. diaria?) auch hier nicht
sicher, so stiitzt doch jedenfalls der Kontext des Ausgabenverzeichnisses fiir Nahrungs-
mittel und andere Giiter des alltiglichen Bedarfs die materielle, ganz gleich ob auf heu-
tigen oder morgigen Tagesbedarf zielende Deutung der Brotbitte. Nicht zu zihlen ist der
Beleg in einigen Hss von 2Makk 1,8 fiir die Schaubrote (vgl. Num 4,7), vgl. WELL-
HAUSEN, z. St., und FOERSTER, 2a0 587 Anm. 4. Auch ein — jetzt elektronisch mégli-
cher — Kontrollgang durch den Thesaurus Linguae Graecae (einschlieflich einer Aus-
wahl von Papyri) hat keinen neuen Beleg erbracht.

** Zu entscheiden gilt es zwischen verschiedenen Varianten der Ableitungen &mi +
elvar oder &ni + tévar. Vgl die Ubersicht der Vorschlige bei FOERSTER, aaO 587 ff mit
Lit.-Nachtrag ThWNT X/2, 1979, 1081 f; W. BAUER, Worterbuch zum Neuen Testa-
ment, (Nachdr.) 1971, 587 f, und 1988, 601 f; CH. MULLER, Art. &movoiog, EWNT II,
1981, 79—81; ferner S. A. FALCONE, The Kind of Bread We Pray for in the Lord’s Prayer
(in: R.F. McNaMmara [Hg.], Essays in Honor of J.P. Brennan, New York 1977,
36—59); CARMIGNAC (s. Anm. 27), 121ff, bes. 128 ff; Luz, 345f; nur bedingt hilfreich
J.P. Bock, Die Brotbitte des Vaterunsers, 1911, 1—66.
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Zeugnis der antiken Versionen® oder der Kirchenviter*® noch die Riickiiber-
setzung’’ in das semitische, allen Anzeichen nach aramiische®® Original vermag
eine einigermaflen sichere Klirung des Wortsinns herbeizufithren. Auch der
Rekurs auf »jiidische Vorbilder« im Alten Testament hilft da nicht weiter; trotz
der oft zitierten, freilich ganz anders akzentuierten Stelle Prov 30,8 erbringt
auch er keine Losung des philologischen Problems.

Lohnt es also nicht, sich bei dieser Frage des lingeren aufzuhalten, scheint
mir der methodisch gewiesene Weg der, von dem fraglichen, fiir die Interpre-
tation darum unergiebigen Wort vorerst abzusehen. Danach aber kann gar kein
Zweifel uber den Sinn der tbrigen Satzfiigung bestehen: Wie die folgenden
Wir-Bitten auch*, spricht die Brotbitte vom Erhalt des menschlichen Lebens

3 Hierzu bes. FALCONE, aaO 40ff.

% Hierzu bes. CARMIGNAC (s. Anm.27), 122ff; ferner Bock (s. Anm. 34), 67 ff,
sowie G. WALTHER, Untersuchungen zur Geschichte der griechischen Vaterunser-
Exegese (TU 40/3), 1914, 12£.25£.39f£.57 {f.76 £.88 {f.110 {f; W. DUr1G, Die Deutung
der Brotbitte des Vaterunsers bei den Lateinischen Vitern bis Hieronymus (L] 18, 1968,
72-86).

% Hierzu bes. CARMIGNAC (s. Anm. 27), 137 ff; P. GreLoT, La quatriéme demande
du »Pater« et son arriére-plan sémitique (NTS 25, 1968/69, 299—314); J. STARCKY, La
quatriéme demande du Pater (HThR 64, 1971, 401—409).

% Vgl. die oben Anm. 26 angegebene Lit. (bes. DaLMan? und KunN), zuletzt wieder
Luz, 366. Nur ganz wenige nehmen hebriische Ursprache an, so etwa CARMIGNAC (s.
Anm.27), 29ff; STARCKY (s. Anm.37), dazu aber VOGTLE, Vaterunser (s. Anm.31),
166 f.

% Auf sie wird immer wieder verwiesen, da sie auch sprachlich der Brotbitte am nich-
sten zu kommen scheint: [hm hgy (LXX: 14 8éovia »al té& adtdoxn, aufgenommen in
der Weisheitsschrift aus der Kairoer Geniza 1,6 in der Edition von K. BERGER [TANZ
1], 1989, 12 f; vgl. auch Prov 31,14 f sowie PsSal 5,16 f im Kontext!) fiir das fragliche tov
Gotov Nudv tov gmovolov. Vgl. etwa J. HENSLER, Das Vaterunser (NTA IV/5), 1914, 81;
DaLman? (s. Anm. 26), 329f; HErMANN (s. Anm. 32), 87f. Doch selbst wenn das
¢movawog die Beschrinkung auf das Notigste meinte, was keineswegs sicher ist, steht
hier doch nicht das rechte Mafi, sondern die verlifiliche (tigliche) Gabe des Brots im
Vordergrund.

0 Beachte vor allem den in zeitgendssischen Gebeten eher uniiblichen (auch hier zu-
gesetzten?) Nachsatz zur Vergebungsbitte Mt 6,12b/Lk 11,4b und dazu Luz, 347
Anm. 93. Auch die dritte Wir-Bitte um Bewahrung vor »Versuchung« (sowie Rettung
von »Bosem« bei Mt, vielleicht noch vormatthiisch zugesetzt und durch xai i) . . . &Aa
syntaktisch aufeinander bezogen, also nicht als eigene Bitte zu zahlen!) setzt in ihrer Of-
fenheit die stindige, lebenslange Bedrohung der Anfechtung und Anfeindung voraus (so
mit Luz, 348f). Vgl. zur Frage auch VOGTLE (s. Anm. 31), Vaterunser, 175 ff; DErs.,
Bezug, 353 ff; STRECKER, Vaterunser (s. Anm. 28), 18 f (etwas anders akzentuiert DERs.,
Bergpredigt [s. Anm.19], 124 ff). Miflig scheint mir die Aufregung tiber die »Bedin-
gung« der Vergebung (bes. nach Mt; vgl. hier 6,14 f, wohl danach auch Mk 11,25; ferner
Mt 5,23 1; 18,35; JesSir 28,2): Weder kommt sie der Gnade Gottes zuvor und befreit von
eigener Schuld, noch begriindet sie ein Anrecht auf die Gnade der géttlichen Vergebung.
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in dieser Welt", das gleichermaflen das Brot wie die Vergebung (untereinander
wie von Gott) und die Bewahrung vor »Versuchung« nétig hat. Von daher legt
sich fiir die Stellung im Ganzen des Gebets, wenn ich den Ertrag der neutesta-
mentlichen Diskussion richtig einschitze, eine differenzierte Interpretation nahe.
Sie orientiert sich vor allem an dem Gegeniiber von Du- und Wir-Bitten, daneben
an vergleichbaren »Brot«-Aussagen im iibrigen Neuen Testament*? und lifit sich
vielleicht folgendermaflen zusammenfassen: In allem wohlversorgt von Gott,
zielt das in den Wir-Bitten gemeinte Leben gemif} den Du-Bitten auf die Durch-
setzung Gottes in dieser Welt, auf die Heiligung seines Namens* und das kom-

“ Vgl. in diesem Sinn auch STRECKER, Vaterunser (s. Anm. 28), 17 f; DERrs., Bergpre-
digt (s. Anm. 19), 123{; Luz, 346{. Die sprachlichen Differenzen zu Lk, der hier (imp.
pris. 8(dov; xaf” fuégav) wie auch im zweiten Teil der Vergebungsbitte (pras. agpiouev;
mavt dgeihovn fuiv) die Zeit dehnt, spricht nicht gegen das ganz gewdhnliche Ver-
stindnis der wahrscheinlich urspriinglichen Fassung bei Mt; auch Lk hat den Aorist
(11,4a.c wie Mt 6,12a.13a)! Der ingressive Aspekt des imp. aor., insbesondere das 8og
fuiv orjuegov der Brotbitte zielt auf die Bediirfnisse des Augenblicks (der Gebetsverrich-
tung) und betont die Dringlichkeit, ist aber nicht schon deswegen eschatologisch oder
etwa nur aus der Situation des »Wanderradikalen« (dazu Luz, 347), aber wohl auch nicht
lediglich als mafivolle Bescheidenheit im Sinne von Prov 30,8 (s. 0. Anm. 39) zu ver-
stehen.

2 Vgl. STRECKER, Vaterunser (s. Anm. 28), 19.22 f; DErs., Bergpredigt (s. Anm. 19),
124.130f; Luz, 350f; auf ihre Weise schon KuHN (s. Anm. 26), 36 f.44, bzw. LOHMEYER
(s. Anm. 25), 92 ff und bes. 102 ff mit den Schlufifolgerungen 104 {f.108 ff; JEREMIAS (5.
Anm. 27), 23 {; anders akzentuiert dann auch VOGTLE (s. Anm. 31), Vaterunser, 178 {f;
DERs., Bezug, 358 ff, dessen Deutung die Gabe des Brots als solche freilich nivelliert und
mich an die originelle Verlegenheitslésung der altkirchlichen Asketen (Gregor von
Nyssa oder Chrysostomos) erinnert, wonach es sich um ein géttliches Zugestindnis an
die fiir das Streben nach engelgleicher Vollkommenheit (gemafl 3. Bitte) hinderliche leib-
liche Bediirftigkeit handelt (vgl. WALTHER [s. Anm. 36], 39 {{.57 ff). Zum Brot der Brot-
bitte vgl. im brigen die Arbeit von Bock (s. Anm. 34); A. SEEBERG, Die vierte Bitte des
Vaterunsers. Rektoratsrede Rostock vom 1. 7. 1914 (in: R. SEeBerG [Hg.], Worte des
Gedichtnisses an den Heimgegangenen und Arbeiten aus seinem Nachlaff, 1916,
62—82); E.M. YamaucHi, The »Daily Bread« Motif in Antiquity (WTh] 28, 1965/66,
145—156); L. M. DEwAILLY, »Donne-nous notre pain«: quel pain? Notes sur la qua-
tritme demande du Pater (RSPhTh 64, 1980, 561—588); ferner CARMIGNAC (s.
Anm. 27), 143 ff (bes. die Hinweise 177ff) und 191 ff.

* Daf diese in Verbindung mit der kommenden Bitte um das Kommen des Reichs
eine eschatologische Dimension hat, laflt sich kaum bestreiten; vgl. ELBOGEN (s.
Anm. 26), 93; B. G. GRAUBARD, Das »Kaddisch«-Gebet (in: M. BROCKE [u. a. Hg.], Das
Vaterunser [s. Anm. 26], 102—119), 108 ff. Aber ob die »Heiligung des Namens« aus-
schlieflich durch Gott selbst oder (auch) durch den Menschen zu erfolgen hat und ob
dies nur ein fiir allemal am Ende der Zeiten (im Gericht) oder (auch) schon jetzt und
immer geschehen soll, 13t sich fiir die Du-Bitten des Vaterunser ebensowenig definitiv
festlegen wie fiir ihr Vorbild im Qaddisch; vgl. dazu Luz, 342—344; fiir das zweite ihn-
lich schon STRECKER, Vaterunser (s. Anm. 28), 21 f; DErs., Bergpredigt (s. Anm. 19),
116f.
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mende Reich; und worauf das von Gott versorgte Leben gemifl den Du-Bitten
hinzielt, das nimmt gemif} den Wir-Bitten schon in diesem Leben selbst, d. h.
im tiglichen Brot, in der Vergebung der Siinden sowie der Bewahrung vor
»Versuchung«, konkrete Gestalt an.

Damit ist aber zugleich die entscheidende Differenz zu Ps 104 bezeichnet.
Was dort unmittelbar in der Lebenserfahrung gegeben war, das Brot und mit
ihm die giitige Zuwendung, die Prisenz Gottes, das ist im Vaterunser zu einem
theologisch hoch befrachteten, komplexen Heilsgut geworden, das das Leben
in den eschatologischen Horizont des Reiches Gottes, das Reich Gottes aber
auch in den Horizont des Lebens stellt. Sucht man nach »jiidischen Vorbil-
dern« der Brotbitte im Alten Testament, so ist zu fragen, wo das Brot in dieser
Weise zum Heilsgut geworden ist und sich eine entsprechende Perspektive ab-
zuzeichnen beginnt.

111

Kehren wir also wieder zuriick zum Alten Testament und sehen nach, wie sich
die tibrigen Belege dort in den groflen Bogen von Ps 104 zum Vaterunser ein-
ordnen. Dies kann hier natiirlich nur exemplarisch geschehen. Die Auswahl
wird jedoch dadurch erleichtert, daf} sich in den Psalmen 145—147 drei Texte
finden, die allesamt das Speisungsthema beriihren, es in verschiedene Rich-
tungen neu akzentuieren und dabei mehr oder weniger ausdriicklich auf Ps 104
und andere einschligige Texte im Psalter wie auch untereinander Bezug
nehmen. Die drei Psalmen sind alle ziemlich jung und fassen vieles von dem
zusammen, was ihnen vorausgegangen ist. Es bietet sich daher an, von ihnen
her den Gang der Entwicklung in ihrer ganzen Breite aufzuspiiren.
Wir beginnen mit der zweiten der drei Strophen von Ps 147:

Stimmt an fiir Jawh mit Dank,

Singt unserem Gott auf der Leier:

Der den Himmel mit Wolken bedeckt,

der der Erde Regen bereitet,

der die Berge Gras sprieflen lifit*,

der dem Vieh sein Brot gibt, den jungen Raben,
wonach sie schreien (V.7-9).

Es ist uniibersehbar, daff in diesen Versen Ps 104,13.14 zitiert wird, wenn
auch mit charakteristischen Unterschieden: Regen und Gras dienen ausschlieff-
lich der Versorgung der Tiere, die hier allein das »Brot« bekommen und von

* Eine Erginzung nach G und Ps 104,14 (vgl. BHS) empfiehlt sich ganz und gar
nicht, s. im folgenden.
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denen — in Konkretion der »Vdgel des Himmels« von Ps 104,12.17 und mit
der wahrscheinlich sprachgebenden Hiob-Parallele Hi 38,41* — die besonders
eindringlich krichzenden (»S6hne« der) Raben eigens genannt sind. Die Men-
schen und speziell die »Feldarbeit« sind in dem entsprechend umformulierten
Zitat (besonders 147,8b.9a) offenbar ganz bewufit ausgespart und diirfen nicht
einfach der Vollstindigkeit wegen nach Ps 104,14ap und LXX erginzt werden.
Vielmehr ist von den Menschen gleich anschliefend in dieser Strophe
(V.10£)*, von ihrer Versorgung mit Nahrung in der nichsten Strophe
(V. 1241, bes. V. 14!) die Rede, so daf} gerade hier der Ansatzpunkt fiir das Ver-
stindnis der besonderen Akzentuierung des Psalms vermutet werden muf.
Zunichst zur unmittelbaren Fortsetzung in V. 10f:

Nicht an der Stirke des Rosses hat er Lust,

nicht an den Schenkeln des Mannes hat er Gefallen;
Jhwh hat Gefallen an denen, die ihn fiirchten,

an denen, die auf seine Giite (bsd) harren.

Wieder sind es geliehene, diesmal aus Ps 33 (V. 17f)* genommene Worte,
mit denen der Psalm zum Ausdruck bringt, in welcher Absicht zuvor die Spei-
sungsaussage aus Ps 104 zitiert wurde: Die Versorgung der Tiere, insbesondere
derer, die sich im Unterschied zum produzierenden Menschen wie auch zum

* Zu den verschiedenen Einfliissen auf die Formulierung vgl. bes. J. P. M. vAN DER
PLOEG, Psalmen Deel II (BOT VII B), Roermond 1974, 491ff, bes. 493; C. ALLEN,
Psalms 101—150 (WBC 21), Waco, Texas 1983, 308 f; Ravasi III, 949 .950 ff, bes. 953 f.
Hier in Ps 147,9b sind die »Raben« aus Hi 38,39—41 wohl tber Ps 104,(12f.)17.21 f
hineingekommen, die »Lowen« von Hi 38,39f und Ps 104,21f aber — ihrer Stirke
wegen? — ausgeschlossen (vgl. Ps 34,10f und zu den »Rossen« aus Ps 33,17f in 147,10 f
noch Hi 39,18f); vgl. im ibrigen 147,8a0 mit 1Kon 18,45 (sowie Hab 3,3; ksh pi. in
104,6.9); 147,8aB mit Hi 5,10 (sowie 38,25{f.37f; Gen 2,5; 7,4, ferner Dtn 11,14;
28,12.24; 1Kon 8,36 = 2Chr 6,27; 1Kon 18,1; kwn hi. aus Hi 38,41 oder Ps 65,10?);
147,8b.9a aus 104,13aa.14a0 und 14 £.27 f (»Brot geben«).

#6 Zur Anlage des Psalms in drei Strophen (V.1-6.7—11.12—20) vgl. vonden Kom-
mentaren bes. Ravasr III, 945 ff; ferner CRUSEMANN (s. Anm. 6), 131{f; L. VOsBERG,
Studien zum Reden vom Schopfer in den Psalmen (BEvTh 69), 1975, 91 ff; P. AUFFRET
(s- Anm.6), 121ff, sowie P.E. BONNARD, Un psaume pour vivre. Le psaume 147
(146—147). Le ré-créateur, le créateur, c’est ’éducateur (EeV 89, 1979, 113—121). Die
Aufteilung in zwei (LXX) oder drei (DuHMm, 298f) Psalmen verkennt die Komplexitat
des Gedankengangs, die intern (vgl. nur V.2 mit V. 13 ff; V. 6 mit V. 7ff) wie in den Be-
ziehungen nach auflen (zu Ps 33.104 und 145f) einen sachlichen Zusammenhang bildet.
Die zweite Strophe im einzelnen: V. 7 (imp.), V. 8—9 (pt. mit Art. aufler V. 9), V. 10—11
(vb. finit. + pt. ohne Art.); vgl. auch unten Anm. 62.

# Zur Aufnahme von Ps 33 (vgl. auch 20,8 f; Hi 39,18.19 ff) vor allem VosBerg, 220
AUFFRET (s. Anm. 6), 130f; zu dem gedanklichen Umweg tiber Jes 40,26.27 ff (vgl. Ps
147,4f) ALLEN, 308.
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ebenfalls iibergangenen, Beute machenden Lowen von Ps 104 (V. 14.23 sowie
V. 21f) nicht selbst versorgen kdnnen, wird so zum Vorbild, ja zum Bild fir
die innere Einstellung des Menschen zu Gott iberhaupt. Der Verfasser von Ps
147 formuliert damit in der Speisungsaussage von den Tieren positiv, was er fir
die Menschen mit Ps 33 gegen die vermeintliche Stirke von Pferden und Men-
schen abgrenzt und im nichstfolgenden Ps 34 schon in ausdriicklicher Abgren-
zung zu Ps 104 (vgl. dhnlich Hi 4,10f fiir den Gottlosen gegeniiber 38,39!) vor-
gefunden hat: »Junge Lowen mogen darben und hungern; wer aber Jhwh
sucht, leidet keinen Mangel an irgendwelchem Guten« (V. 11)®. Dasselbe
klingt von ferne noch nach in Ps 111, wo die »Raubbeute« des Léwen (trp)*’
zu der von Gott gewihrten Speise derer geworden ist, die Jhwh fiirchten (V. 5).
Und schlieflich sind es auch im Jesus-Wort bei Mt (6,25 ff) die »Vogel des
Himmels« wie Ps 104 (V. 12.17), in der Parallele bei Lk (12,22 ff) die Raben aus
Ps 147 (und nicht etwa die Lowen), die neben den beriihmten Lilien des Feldes
als Beispiel dafiir dienen, wie auch der Mensch sich ohne Sorge Gott anver-
trauen darf und soll. Eine dhnlich argumentative, wenn natiirlich auch etwas
anders akzentuierte Funktion kommt bekanntlich der Naturbetrachtung in den
Gottesreden des Hiobbuches zu, wo sich ebenfalls das Motiv der géttlichen
Speisung vor allem der Tiere (!) findet. Es ist die Art, wie die jiingere Weisheit
das von der ilteren angesammelte Wissen in die theologische Reflexion tiber-
fithrt®, und von derselben Denkweise ist auch die Aufnahme und Umformung
von Ps 104 in Ps 147 geprigt.

* Die iibliche Anderung in kbdym oder kbyrym nach G (origineller iibrigens Durm,
97 f) ist iiberfliissig und verdirbt die Pointe (vgl. tp in 111,5). Zum Sinn vgl. noch 34,9 f
und fiir die Beriicksichtigung in Ps 147 etwa 34,19.21 mit 147,3 (nach Jes 61,1).

* Vgl. Ps 104,21; Hi 4,11; 38,39 (u.d. im Bild des Lowen) sowie Hi 24,5 (par.
»Brot«); Prov 30,8f (vb. hi. mit »Brot«); 31,15, ferner Mal 3,10. Zur Frage der Ablei-
tung s. die Worterbiicher, fir die Identitit des Stamms HAL, 363 f.

'S, 0. Anm. 13, weitere Belege in Hi (und Prov) Anm. 21—23. Sind es in der Argu-
mentation der Freunde Hiobs (vgl. 15,23; 20,14 ff; auch 27,13 f und dazu G. HOLSCHER,
Das Buch Hiob [HAT 1/17], 1952, 66; dagegen positiv 5,10; 36,30 f) nur die Frevler, in
Hiobs Mund die (zu Unrecht) Deklassierten, unter die er selbst geraten (24,5.10f und
30,3f; vgl. auch 21,23 ff), denen es an Nahrung mangelt, so halten die Gottesreden
beidem aufler der Zuverlissigkeit vor allem die Unerforschlichkeit, mithin Unberechen-
barkeit der gottlichen Nahrungsvergabe im Rahmen der Schépfungsordnung entgegen;
im Einzelfall beleuchtet dieses Verhiltnis der schon erwihnte Gegensatz von Hi 4,10f
(als Bild fiir den Gottlosen; Zusatz nach B. Dunm, Das Buch Hiob [KHC XVI], 1897,
26f) und 38,39f. Ps 147 nimmt also Hi 38,39 f (im Kontext der Gottesreden als Antwort
auf Hiobs Klagen) wieder die Spitze im Sinne der weisheitlichen Durchschnittstheologie:
Die Natur und speziell die Versorgung in ihr zeugen nicht von der Ritselhaftigkeit
Gottes, sondern geben Vorbild und Orientierung fiir den Frommen im Unterschied zum
Frevler (Léwen). Ahnlich die Aufnahme von Drjes (Jes 40,26.28) in Ps 147,4 f (vgl. auch
V. 15 ff mit Jes 55,10f; Hi 37,10; 38,22; Ps 33,6 ff). Spricht die Schopfungsaussage beim
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Aber die Speisung der Tiere ist nicht nur Anschauungsmaterial fir das Ver-
trauen auf Gott. Der himmlische Vater weif} eben, dafl der Mensch auch sei-
nerseits der Nahrung bedarf. Im Horizont des weisheitlichen Konzepts der
Jhwh-Furcht, wie wir es in den gerade behandelten Versen von Ps 147 ge-
funden haben, fithrt diesen Aspekt schon der voranstehende Ps 746 aus. Eben-
falls mit Anleihen aus Ps 104 und 33 sowie anderen Texten®! ist die in Ps 147
am Beispiel der Tiere und insbesondere der Raben verdeutlichte Haltung zu
Gott in Ps 146 der Ausgangspunkt:

Vertraut nicht auf Fiirsten,

auf einen Menschen, bei dem keine Rettung ist!

Fihrt sein Odem aus, kehrt er wieder? zur Erde zuriick,

am selben Tag werden zunichte seine Pline.

Wohl dem, dessen Hilfe’® der Gott Jakobs ist,

dessen Hoffnung auf Jhwh, seinen Gott, (gestellt) ist (V.3-5).

In der Negation (»vertraut nicht«) bringt dieser Psalm den Sachverhalt von
Ps 147,7—11 auf den Begriff. Das bth ist Schliisselwort fir das, was beide
Psalmen lehren mochten: das Leben nicht auf die eigene Kraft und Vorsorge
(147,10 f) noch auf Menschen tiberhaupt (146,3 f) zu bauen, sondern allein und
bedingungslos auf Gott. Auch die Herleitung dieses Gedankens aus der Natur-
betrachtung von Ps 104, die in Ps 147 im Zitat zu greifen ist (vgl. in Ps 146
V. 1/104,1.35; V. 2/104,33!), erscheint hier begrifflich ausgebildet, wieder in
mehr grundlegender Art: V. 4 konfrontiert die vermeintliche Stirke des Men-
schen (V. 3; vgl. 147,10) mit dem Weg alles Irdischen entsprechend 104,29 {(!);
V.5 weitet das »Warten« auf Speisung (sbr nach 145,15; 104,27)** auf »Hoff-
nung« iiberhaupt aus, erginzend zu ‘zr und entsprechend dem Paar bth / y5° in

Propheten noch fiir sich selbst, genauer fiir Jawh und seine Michtigkeit in Natur und
Geschichte, so wird sie hier in ithrem regelmifligen Vollzug mit dem erfahrbaren bzw.
schon erfahrenen, dauerhaften Geschick von Stadt (V. 2f.13—14) und Frommen (V. 6)
gleichgesetzt. Vgl. dazu auch JErREMIAs (s. Anm. 11), 24 £.26 ff; zur Differenzierung der
Schopfungsaussagen in Dtjes auch R. G. KraTz, Kyros im Deuterojesaja-Buch. Redak-
tionsgeschichtliche Untersuchungen zu Entstehung und Theologie von Jes 40—55 (FAT
1), 1991, 108 ff.

1 Vgl. die Kommentare (bes. vaN DER PLOEG, ALLEN, Ravasi) und bes. J. REINDL,
Gotteslob als »Weisheitslehre«. Zur Auslegung von Ps 146 (in: DERs./ G. HENTSCHEL
[Hg.], Dein Wort beachten. Alttestamentliche Aufsitze, 1981, 116—135), 123f; J.S.
KSsELMAN, Psalm 146 in its Context (CBQ 50, 1988, 587—599), 589f.

52 Wortlich: »zu seiner Erde«, natiirlich der, aus der er gemacht ist (Gen 2,7; 3,19).

%3 Die Priposition ist entweder als beth essentiae aufzufassen (vgl. GK, § 119 i;
DEeLITZSCH, 818, u.a.) oder als Dittographie zu streichen (vgl. BHS; Dunwm, z. St.,
u.a.).

> Als Nomen nur noch Ps 119,116, im pi. V. 166 sowie Jes 38,18; Est 9,1;Ru 1,3 (an-
ders q. Neh 2,13.15).
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V.3. Anschliefend an den Kopfsatz V. 3—5% wird sodann in einer Reihe von
Partizipien, die vor allem die Hilfe des Bediirftigen zum Inhalt hat, aufgezihlt,
was alles Gott fiir den tut, der auf ihn allein baut. Eines dieser Partizipien, und
zwar das am Ende der ersten Reihe (V.6—7a) am Ubergang zur zweiten
(V.7b—9)*, lautet: ntn lhm Irbym — »Der Brot gibt denen, die hungern«
(V.7aB). Dafl die, die auf Gott vertrauen und mithin zu den »Frommen« ge-
horen, genug zu essen haben und nicht hungern miissen, ist wiederum eine Er-
kenntnis der jiingeren Weisheit, die auf der ilteren fufft, wonach zu essen hat,
wer dafiir arbeitet und sich auch sonst rechtens verhilt”. Das Versagen des Lei-
stungsprinzips, wie es die Erfahrung lehrt, fihrt zu einer theologischen Neu-
akzentuierung, die die Gotteserfahrung in die Lebenserfahrung integriert und
Gott als Vorzeichen des Lebens definiert. In diesem Sinne ist es dann »um-
sonst, dafl man frih aufsteht und spatsich niedersetzt und sein Brot in Miihsal
iflt«, es sei denn, der Herr habe es gegeben (Ps 127,1f); umsonst ist der Hinde
Arbeit, es sei denn, man »fiirchte Gott und gehe auf seinen Wegen«, um davon
auch essen zu konnen (Ps 128,1f). Diese in Ps 127 und 128 als solche artiku-
lierte Einsicht bewihrt sich fiir den »Gerechten« vor allem in Noten aller Art,
darunter der Hunger, in denen die Zusicherung der Versorgung mit Nahrung
zur Gnadenaussage wird (Ps 34,9—11 im Kontext®® und dazu 111,5; vgl. auch

55 Zur Anlage vgl. Ravas III, 933f, sowie im besonderen REINDL (s. Anm.51),
125 ff; KSELMAN (s. Anm. 51), 590£.591£.592 ff.

% So mit REINDL (s. Anm. 51), 129f, aber ohne die Streichung von V.(8b.)9b (a2aO
131) oder die ofters vorgeschlagene Umstellung von V.8b vor V.9b (Dunm, 297;
GUNKEL, 612, dazu KseLMAN [s. Anm.51], 595). Die erste Reihe V.6—7a ist in V. 6a
noch abhingig von V.5 (Gott Jakobs/Jhwh, sein Gott), im folgenden V. 6b—7 (abge-
setzt durch pt. mit Art. V. 6b) sprachlich schon auf das ab V. 7 {f genannte Subjekt Jhwh
bezogen und macht Aussagen mehr allgemeiner Art (pt. + unpers. acc.-Objekt + L. .);
die zweite Reihe V. 7b—9 hat bis V. 9aa yhwh + pt. + personliches, direktes acc.-Ob-
jekt, wird in V. 9aB.b als Fortsetzung von V. 8b.9aa (Gerechter / Frevler — Trias Fremd-
ling / Waise / Witwe) durch invertierte Verbalsitze (Obj.—Prid.) weitergefithrt, von
denen sich V. 10 deutlich abhebt (Syntax, wieder Priposition / fiir die zeitl. Erstreckung
wie V. 6b bzw. b in V. 2), und macht mit alledem Aussagen spezielleren Inhalts, die in
V.7b—8a (in einem Chiasmus) besonders mit V. 7aB, im Chiasmus V.8b—9 mit V. 7aa
(V. 6b pt. mit Art. und zeitl. [ als eine Art Uberschrift) zusammenhingen (vgl. zu dieser
Verbindung KseLMmaN, aaO 593£.594f); V. 10 schlieffit mithin in einer Inklusion zu V.2
(Jhwh — mein/dein Gott mit zeitlichen Bestimmungen) das Ganze ab.

57 Vgl. oben Anm. 13.50.

58 Zur Anlage des Akrostichons vgl. bes. Ravasi I, 1985, 614 f, sowie L. ]. LIEBREICH,
Psalms 34 and 145 in the Light of Their Key Words (HUCA 27, 1956, 181—192), 182 ff;
AUFFRET (s. Anm. 6), 75 ff. Unserer Ansicht nach bilden die V. 9—11 (9f Aufforderung,
11 Aussage) einen dritten Abschnitt im ersten Hauptteil nach V.2-5 (2—3.4 Aufforde-
rung, 5 Ich — Rettung) und V. 6—8 (6 text.em. Aufforderung, 7—8 Er/Sie — Rettung);



18 Reinhard Gregor Kratz

107,5—9.36; 146,7 sowie 33,18f; 37,19), und ebenso in dem stereotyp weis-
heitlichen Gegensatz zum gottlosen »Frevler« (Ps 37,19.25 im Kontext®;
vgl. auch 36,9 mit V. 1{£.12 f und dazu Ps 65, bes. V. 5.10{f; ferner 34,11 mit
V. 22; 104,35; 145,15f mit V. 20; 146,8b.9b; 147,6). Von hier aus ist es nur
noch ein kleiner Schritt — zumal wenn die Einsicht sich nicht bewihrt hat,
weil wieder einmal die Erfahrung dagegen spricht®® — zu dem, was gewdhn-
lich mit »Spiritualisierung« bezeichnet wird, eine Erweiterung und Vertie-
fung des Sinnhorizonts der Gnadenaussage, in dem zunichst mit dem Brot
(so schon Ps 34,9; 36,8.10f), dann auch statt des Brots die Gnade selbst, ja
der Geber zur Gabe wird, die Hunger und Durst stillt und den Frommen
damit am Leben erhilt®!.

In diesen weisheitlichen Denkrahmen, in dem sich, wie wir an Ps 147 und
145 noch sehen werden, die ganze Entwicklung bewegt, ordnet sich Ps 146
also zuvorderst ein. Die Gabe des Brots spricht hier im Unterschied zu Ps
104 nicht fir sich, sondern wird erst im absoluten, vorgingigen Vertrauen
auf Gott als Gnadengabe wahrgenommen, die den bediirftigen Gerechten,
der sich allein auf Gott angewiesen weifl, vom ginzlich gottlosen Frevler
scheidet (V. 8b.9b). Das Brot (mit V. 6—7a vor allen anderen Bediirfnissen
der Notin V. 7b—9) ist sozusagen auf dem Wege dazu, eine Heilsgabe ersten
Ranges zu werden. Der Psalm schliefit mit dem Lob Jhwhs als Konig. Hofft
auf ihn, den Konig in Ewigkeit, und er wird euch geben, was ihr braucht,
lautet in etwa die Anweisung des Psalms. »Trachtet zuerst nach dem Reich
Gottes, und euch wird alles dies (was ihr zum Leben braucht) dazugegeben

in den V.12-23 sehen wir den nichsten, zweiten Teil mit V. 12 Lehreroffnung,
V. 13 ff Lehre (13 Frage, 14—15 Antwort imp., 16 ff Folgeaussagen). k/ twb V. 11 be-
zeichnet an sich und im Zusammenhang des Bildes V. 11a (s. 0. Anm. 48) die konkrete
Speise (vgl. Ps 104,28; 107,9; Jer 31,14), nihert sich im Zusammenhang mit V. 9 f aber
schon der iibertragenen Bedeutung (vgl. Ps 103,5).

* Das Nahrungsthema steht hier in engem sachlichem Konnex mit der Landver-
gabe an die »Frommen«. Sie wiederum bildet das Geriist des ganzen Psalms im Wider-
streit zwischen Frommen und Frevlern: Vgl. V. 1£.3ff (V.3)/V.7.8f/V.10f.12ff
(bes. 18f)/V.21£.23ff (bes. 25f)/V.27-29.30{f/V.34.35{f und zu den Ein-
schnitten und entsprechenden Abschnitten auch Ravast I, 672ff, bes. 674. Auch hier
mischt sich die konkrete Vorstellung vom Land als Erndhrungsgrundlage bereits mit
der iibertragenen als Heilsgut schlechthin (vgl. Jes. 58,14 und zu Ps 37,25f auch Jes
65,13 ff: Nahrung — Segen fiir andere).

® Einen schonen Beleg dafiir bote Ps 17,12.14, sollte in V. 14 die Speisung des
Gottlosen und seiner Kinder durch Gott gemeint sein (DunMm, 49f). Moglich ist aber
auch die Auffassung im Sinne der Strafe entsprechend Hi 20,23 (DELITZSCH, 168).

! Vgl. in den Psalmen etwa: 16,11; (23,1 ff); 42,3; 90,14; 91,16; 103,5 und in bild-
licher Redeweise von unheilvoller »Speise« 60,5; 80,6; 88,4; 123,3f sowie Hi 3,24;
7,4;9,18; 10,15; Thr 3,15; ferner Jes 30,30; 55,1f(.10f); Am 8,11f; Dtn 8,3.
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werdenc, heifit es dafiir im Jesus-Wort, das uns oben schon zu Ps 147,8 f in den
Sinn kam (Mt 6,33; Lk 12,31).

v

Der Schluff von Ps 146: »Jhwh ist Konig fiir immer, dein Gott, Zion, von Ge-
schlecht zu Geschlecht« (V. 10) ist aus Ex 15 (V. 18.17) gespeist und fiihrt uns
nicht zuletzt Giber diesen, den heilsgeschichtlichen Zusammenhang wieder zu-
riick zu Ps 147, jetzt zur positiven Fortsetzung des Gedankens aus der zweiten
in der dritten Strophe V. 12 ff (vgl. die Aufnahme von 146,10 in 147,12). Auch
hier bekommt der, der nach dem Vorbild der Natur zuerst auf Jawh vertraut
(thn »fiirchtet«, »auf seine Giite hofft«, V. 11), seine Nahrung. Nur ist die
Speisung anders akzentuiert als bei den als Vorbild angefiihrten Tieren der
zweiten Strophe 147,7—11 und dementsprechend anders als fiir die Menschen
in Ps 146:

Preise, Jerusalem, Jhwh,

Lobe, Zion, deinen Gott:

Die Riegel deiner Tore hat er festgemacht,

deine Séhne in deiner Mitte gesegnet.

Der deinen Grenzen Frieden schafft,

mit dem Fett des Weizens sittigt er dich (147,12—14).

Im Einklang mit der ersten Strophe, 147,1—6%, wird das Thema der Resti-
tution Zion-Jerusalems wiederaufgenommen, hier wie dort mit grundsatzli-
chen Schopfungsaussagen parallel gesetzt (Introduktion pt. + impf. V. 2£.14),
die einmal die unfaflbare Macht Jhwhs aufweisen sollen (V. 4 f), zum anderen

2 Zur Anlage des Psalms im ganzen s. die Hinweise oben Anm. 46. Der Erklirung
bediirfen im Aufbau der Einzelteile (V.1-6.7—11.12—20) vor allem die Verbformen,
und zwar insbesondere die Rolle der Imperfekte sowie der zumeist stillschweigend hin-
genommene, aber liberaus auffallende Wechsel von Partizip mit und ohne Artikel. Auch
wenn die Untersuchungsbasis natiirlicher grofer sein und andere Beispiele (wie Ps 104
u. a. oder auch Jes 44,24 ff) mit umfassen miifite, sei hier wenigstens eine textimmanente
Losung versucht. Zunichst zu den Imperfekten: Sind sie innerhalb der Schopfungsaus-
sagen V. 4f(4b).8f(9b) und 15—18, die den anhaltenden Zustand der Schopfungserhal-
tung bezeichnen, als mehr oder minder gleichzeitige oder gleich anschliefende Entfal-
tungen der Partizipien aufzufassen (vgl. fiir Ps 104 STECK [s. Anm. 7], 255 Anm. 35), so
hat dasselbe fiir die iibrigen, den Schépfungsaussagen parallel gestalteten Konstruk-
tionen in V.2.10£.14 und 19f (hier pf. wie V. 13!) zu gelten. Das impf. steht hier also
tiberall fiir den noch nicht abgeschlossenen, aber schon in Gang befindlichen und / oder
regelmifig sich wiederholenden Vorgang, und auch das »einmalige« Heilsereignis an der
Gottesstadt (V.2.13f), einzelnen Frommen (V.3.6.10f) und ganz Israel (V.19) wird
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die natiirliche Fruchtbarmachung der Erde® durch das gleichermaflen der
Natur wie dem Volk Jakob-Israel (in Jerusalem!) eingeprigte Wort Gottes aus-
fithren (V. 15-18.191).

Im Hintergrund steht die an der Schuld Israels gescheiterte Heilsgeschichte,
die hier im Gegenzug zu Ps 81 (V. 17.5)* und auf Zion-Jerusalem konzentriert
zu ihrer Erfillung gelangt. Erfillt ist damit eine Erwartung, wie sie im Kontext
des Psalters ebenfalls Ps 732 hegt, wo auflerhalb der Reihe® in V. 15 die Sitti-
gung von Zions »Armen« erscheint. Natirlich gehort der Segen in Form von
Regen und Fruchtbarkeit des Landes ohnehin zu den Heilsqualititen des Tem-

— entsprechend dem Verhiltnis von Schopfung und Erhaltung mit einzelnen abgeschlos-
senen Akten als Voraussetzung (pf. in V. 13.20) — als ein solcher wahrgenommen. Vgl.
ebenso Ps 145,15a2.18b.19a.20b im Kontext V.14—16.17—20; Ps 146,9f und dazu W.
Gross, Verbform und Funktion (Arbeiten zu Text und Sprache im Alten Testament 1),
1976, 82. Die sprachlichen Anleihen aus den Propheten in Ps 147 sind damit ihrer escha-
tologischen Perspektive beraubt. Nun zu den etwas schwierigeren Partizipien: Nach
dem Vorbild von Ps 146 (s. 0. Anm. 56 zu V. 6b) ist damit zu rechnen, daff der Artikel
einen gewissen Einschnitt markiert, dem alles weitere untergeordnet ist. Danach gehort
V.2 noch als Apposition zu V. 1, V. 3 hingegen zum folgenden Abschnitt bis V. 5 bzw.
6; V. 8 (dreimal Art. fiir den ganzen Vorgang) ist Voraussetzung fiir V.9 und — nur der
Brotvergabe an die hilfsbediirftigen Tiere entsprechend — V. 10f; V. 12f entspricht
V. 1{(!) und 7 (Introduktion), V.14ff dem Neueinsatz mit Artikel V.3 und 8, wobei
V. 14 sachlich noch V. 13 weiterfiihrt, V. 15 die Uberschrift fiir alles Folgende ist (Wort
in der Natur V. 16—18 mit Inklusion $lb + dbrw und in der Geschichte V. 19f dbrw)
und V. 16 speziell den Naturvorgang V. 16—18 einleitet, dem (dhnlich dem Verhiltnis
V.8£/10f sowie V.3-5/6) V.19f entspricht. Vgl. zu den Entsprechungen innerhalb
und zwischen den drei Strophen (V. 1£.3—5/6; V.7.8{/10f; V. 12{.14 bzw. 15.16—18/
19f) auch AUFFRET (s. Anm. 6), 128f.

¢ Zum Anschluff von V.15ff an V.13f vgl. VosBerG (s. Anm.46), 97f. Sofern
V. 15—18 die zur Fruchtbarkeit fiihrende Winter- und Regenzeit beschreiben (so Kraus,
z.St.), besteht ein unmittelbarer sachlicher Zusammenhang mit V. 14; vgl. zur Vorstel-
lung auch H. BRUNNER, »Was aus dem Munde Gottes hervorgeht« (1958; in: DERs., Das
horende Herz. Kleine Schriften [hg. von W. RoLLig, OBO 80], 1980, 391 f) sowie die
schon oben (Anm. 12) zitierte Hymne an Nanna, SAHG, 224. Die Stelle hat Affinititen
zu Ps 33,6 f und bes. 148,8 sowie Jes 55,10f, wo der Naturvorgang V. 10 aber Bild fiir
das Wortgeschehen V. 11 (vgl. V. 1{) ist; anders Dtn 8,3 und dazu PERLITT (s. Anm. 14),
4211.

¢ Der Bezug von Ps 147,14 zu 81,17 ist evident; hg und mspt aufler in 147,19/81,5
in den Pss 18,23; 89,31f; 119,12£.83£.155f in Parallele, hiufiger hingegen in DtrG,
ChrG und Ez (vgl. die Tabelle bei G. LiepKE, Gestalt und Bezeichnung alttestamentli-
cher Rechtssitze [WMANT 39], 1971, 13 ff), unserer Stelle bes. verwandt Dtn 4,7f.

¢ Die Symmetrie der Themen (Ruhestatt, Priester / Fromme, David wie 2Chr 6,41f)
in V.(6£.)8-12/13—-18 (V.6f.8 = 13f; V.9 = 16; V.10—-12 = 17{) ist leicht zu er-
kennen; V. 15 ist demgegeniiber ein eigener Akzent, vielleicht in Ausfithrung von 2Chr
6,41bB (wie auch V. 9b/16b). Beachte auch hier den Zusammenhang von Zion und »Ge-
setz« (V. 12).
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pels in Jerusalem, wie schon Ps 65,(5.)10—14 (vgl. 36,9) zeigt (vgl. ferner
Hg 1; 2,15 ff; Sach 8; Mal 2,1-3/3,10f). Die je auf verschiedene Weise herge-
stellte Beziehung zur Heilsgeschichte, hier ohne, dort mit »David« (mit Ps 132
vgl. auch 78,68 ff), sowie die entsprechend geprigte Formulierung der Versor-
gung mit Nahrung® legen jedoch den Schluf} nahe, daf in beiden Psalmen dar-
tiber hinaus an die klassische Heilsgabe des Landes im Sinne von Ex 15 (V. 17)
gedacht und diese einmal als (eschatologisches) Ziel der fritheren David-Ver-
heiflung (Ps 132)%”, zum anderen als Heilsziel Zions verstanden ist, das mit dem
(prophetisch geweissagten, hier im hymnischen Lob als vollendet gepriesenen)
Wiederaufbau der Stadt und der Riickfithrung der versprengten »S6hne« in die
sicheren Grenzen Jerusalems®® erreicht ist. Der urspriinglich in der unmittel-
baren Lebenserfahrung verankerte (Ps 104), dann mit der weisheitlichen Ver-
trauens-Frage verbundene (Ps 146 und 147,6.7—11) hymnische Lobpreis der

€ Zu Ps 147,14/81,17 s. 0. Anm. 64, zum Hintergrund der Formulierung bes. Dtn
32,14 im Kontext. syd in Ps 132,15 hat in Hi 38,41 (par. &/, fiir die Tiere!) eine Parallele,
zusammen mit [hm bezeichnenderweise aber nur in Ps 78,25 (vom Manna!); vgl. auch
Neh 13,15 ff (mit der Sabbatthematik wie Ex 16).

¢ Vgl. dazu T. VErjoLa, Verheiflung in der Krise. Studien zur Literatur und Theo-
logie der Exilszeit anhand des 89. Psalms (AASF B 220), Helsinki 1982, 161 f; jiingst
SPIECKERMANN (s. Anm. 6), 94 f;148 Anm. 34; 136.

68 Ps 147 gehortjedenfalls in die Zeit nach Nehemia, in der die Stadt wieder aufgebaut
ist und die »S6hne« in ihrer Mitte versammelt sind (pf. V. 13), auch wenn die Sammlung
der »Versprengten Israels« noch ausstehen sollte (V.2; zum impf. vgl. jedoch oben
Anm. 62). Dazu stimmt auch die Entwicklung in der prophetischen Erwartung, bes. im
Jesajabuch, die hier, durch einschligige Bezugnahmen markiert, vorausgesetzt wird. Zu
den lit. Beziigen vgl. die Hinweise oben Anm. 44.47£.50, hier bes. Ps 147,2b/Jes 11,12;
56,8; Ez 39,28; Ps 147,3/Jes 61,1; Jer 33,6; Ps 147,4f/Jes 46,26.28; Ps 147,13/ Jes
45,1 ff; Ps 147,15ff/ Jes 55,10f und zu Ps 147,12.13f (nach V. 1{) auch Jes 60—62 im
ganzen, bes. 60,15 ff; 61,1{.4.5f; 62,6 {.8f, sowie 65,18 ff; Jer 31,10f.12—14; 33,6f{.10f.
Zur Einordnung der Belege vgl. KraTz (s. Anm. 50), 82 ff.84 {f.102f. Je nachdem, wie
spit man die prophetischen Stellen ansetzt, ist der Psalm zu datieren. Wie andernorts ge-
zeigt, stellt — gegeniiber Sammlung der Gola und Tempelbau — die Erwartung einer
Sammlung der Diaspora (so wohl Ps 147,2b mit Parallelen) sowie des Stadt- bzw. Mau-
erbaus (hier »Tore« V.13) einschlieflich der Restituierung des judiischen Umlands
(»Stidte Judas«, hier »deine Grenzen« V. 14) ein ziemlich spites, etwa in der Mitte des
5. Jahrhunderts einsetzendes und seitdem herrschendes Stadium der Entwicklung dar, in
dem auch die innere, soziale Konsolidierung zunehmend als Problem erkannt wurde
(vgl. hier V.3 sowie ‘nwym V. 6, dhnlich *bywnym in Ps 132,15). Ob der Psalm noch in
denselben Kontext (um 400 oder das laufende 4. Jahrhundert) gehért oder viel spater (im
3. Jahrhundert) anzusetzen ist, hingt sodann — neben den prophetischen Schriftbeziigen
— von seiner literarischen Verankerung im Psalter als Buch sowie davon ab, ob und ge-
gebenenfalls welche Beziehung zu den spiten, eschatologischen Erwartungen in Ps
102,13 ff und Tob 13 f bestehen; vgl. dazu O. H. STECK, Zu Eigenart und Herkunft von
Ps 102 (ZAW 102, 1990, 357—372), 366 f£.370f.
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gottlichen Brotvergabe kommt so zusitzlich in einen heilsgeschichtlichen Ho-
rizont zu stehen, der das Brot zwar Brot sein lifit, ihm aber auch mehr abge-
winnt als nur die zum Leben notige Nahrung. In der Gabe des Brots realisiert
sich jetzt vielmehr die in der Heilsgeschichte prifigurierte Verheiflung Gottes,
die in Ps 147 mit prophetischen Verheiflungen besonders des Jesajabuches
identifiziert wird. So leben denn die gesammelten »Sohne« im wiederaufge-
bauten Jerusalem nicht linger vom Brot allein, sondern dazu von Gottes Wort
— vom Wort des Heils, das die Propheten fiir Zion verkiindet haben, wie vom
Wort des Schopfers, aus dem das Brot entsteht (147,15—18), und vom Wort
der »Satzungen und Rechte«, die Jawh seinem Volk (in Zion- Jerusalem) als
einzigem unter den Volkern gegeben hat (147,19)%,

Was so in Ps 147 und 132 der Formulierung und Sache nach andeutungs-
weise auf Zion- Jerusalem bezogen ist, erscheint in anderen Texten des Psalters
ganz unmittelbar: die Heilsgeschichte in der kultischen Vergegenwirtigung.
Die Gabe des Brots hat in diesem Umfeld zuerst beim himmlischen Manna in
der Wiiste ihren Ort (Ps 105,40f, vgl. auch V. 16; 78,18 ff sowie vielleicht
106,15 text.em.), entsprechend den einschligigen Parallelen in Ex 16, Num 11,
Dtn 8,3 und Neh 9,15.20, von denen nur Dtn 8 (vgl. auch Ex 16,35/ Jos 5,12;
Num 11,12) eine Verbindung zur dauerhaften Versorgung durch die Gabe des
ertragreichen Landes herstellt’. Eine solche Verbindung scheint in sehr junger,
spatweisheitlicher Rezeption der Heilsgeschichte auch in Ps 111,5f intendiert
zu sein, sofern man die Gabe der »Beute« an Jhwh-Fiirchtige unmittelbar vor
der Landgabe auf das Himmelsbrot beziehen darf’’. Der Kontext des Psalms
(vgl. Jhwh-Furcht V.10 und 112,1) und insbesondere V.5b (impf.) machen
freilich deutlich, dafl die einstmals gewihrte Uberlebenshilfe als Inbegriff der
ewig giiltigen Bundesverpflichtung (vgl. V. 9 fiir die »Befreiung« aus Agypten
oder — nach V.5 ff — dem Exil?, vgl. 136,16.21 £.23 f) zusammen mit der Gabe
des Landes (vgl. Ps 37!) Zeichen bleibender Zuwendung des »gnidigen und
barmherzigen« Jhwh (V. 4b) ist und also auch weiterhin dem zuteil wird, der
Jhwh fiirchtet und an seinen — wie Ps 1 und 119 es dann sagen werden: in der
Tora mitgeteilten — Werken und Satzungen »Gefallen hat« (V. 1f).

Weit umfassender sieht es jedoch schon Ps 136. In ihm wird die gesamte
Heilsgeschichte von der Schopfung (V.5—9) tber die Herausfihrung aus
Agypten und das Meerwunder (V.10—15), die Wiistenzeit (V. 16) bis zur
Landnahme (V. 17—20) und Landgabe (V. 21{) rekapituliert (vgl. Ps 105 von
Abraham an). Der gesamte Geschichtsiiberblick gipfelt in der Errettung aus

¢S, 0. Anm. 63f.
7® Vgl. dazu PERLITT (s. Anm. 14).
' Vgl. DELITZSCH, 687; KRAUS®, 942.



Die Gnade des tiglichen Brots 23

Feindeshand (V. 23 f)’? und schliefllich in der schon eingangs zitierten Sentenz,
der nur noch eine zum Anfang des Psalms (V. 1—3) zuriickblickende, abschlie-
fende Rahmenformulierung folgt:

Der Brot gibt allem Fleisch — ja seine Giite wihret ewig!
Dankt dem Gott des Himmels — ja seine Giite wihret ewig! (V. 25f).

Die Formulierung gleicht der in Ps 146,7 und 147,9 (ntn lhbm + I), doch
diirfte Ps 136 nicht der nehmende, sondern eher der gebende Teil sein; 146,7
kombiniert den Ausdruck aus 136,25a mit 107,5.9(.36)”°, 147,8f, wie schon ge-
sehen’, mit 104,14. Demgegeniiber handelt es sich in Ps 136 wohl um eine Ei-
genbildung, die in ihrem ersten Teil parallel zur Landgabe in V. 21 formu-
liert ist und dementsprechend durch Hos 2,7.10, entfernt auch durch die Gabe
des Manna in Ex 16,29.15.8 (sowie Ps 78,20; Neh 9,15?) beeinflufit sein
konnte’®, im zweiten Teil (k/ bsr) der Sache nach zutreffend Ps
104,11 £.14{(lhm).21.27 f(ntn) zusammenfafit (vgl. &l hy in 145,151, »alles
Fleisch« hier V. 21), im Ausdruck aber — wie in V. 8f (nach Gen 1,14 {f) — der
priesterschriftlichen Diktion zu folgen scheint’””. Beides zusammen geht weit

72 Befreiung aus dem Exil nach SPIECKERMANN (s. Anm. 6), 162 Anm. 10; zur voraus-
gesetzten Analyse vgl. schon K. SEyBoLD, Die Psalmen. Eine Einfithrung (Urban-Ta-
schenbiicher 383), 1986, 51; aber auch J. Bazak, The Geometric-Figurative Structure of
Psalm CXXXVI (VT 35, 1985, 129—138). Redaktionsgeschichtlich von Interesse ist vor
allem das Verhiltnis (des ganzen Psalms oder seiner Uberarbeitung?) zu Ps 135, der Ps
136 mit 115 (113/134) zusammensieht.

7> Der Bezug legt sich durch den Zusammenhang mit der Gefangenenbefreiung in
107,(2£.)10ff nach V. 5—9 entsprechend 146,7b nach V. 7aB nahe. Vgl. im iibrigen r'4 in
33,18f; 34,11; 37,19; anders 50,12; 105,16.

7S, 0. in III ntn in Ps 104,27, hier aber nicht lhm, sondern *klb.

75 Zu ntn + nhlb in Ps 136 und 135 (V. 12) vgl. bes. Dtn 4,38 im Kontext 4,32 ff (seit
der Schopfung). Vgl. im ibrigen (mit Jhwh als Subjekt) Dtn 4,21; 15,4; 19,10; 20,16;
21,23; 24,4; 25,19; 26,1(ff! im Zusammenhang von Land und Versorgung mit Nahrung)
sowie Num 16,14; 1Kon 8,36 = 2Chr 6,27; Ps 105,11; 111,6, aber auch 2,8.

76 Nur in Ex 16,29 (sonst vb. finit.) sowie Hos 2,7 (pl.) begegnet ntn pt. + lhm. Ein
Bezug auf das Manna fehlt allerdings in Ps 136,16 und diirfte allein aufgrund des Aus-
drucks fir V. 25 ebenso schwer wie fir das lqt in Ps 104,28 (und 6fters in Ex 16) nach-
zuweisen sein. (Dasselbe gilt tibrigens fiir die Zeitbestimmung dbr ywm bywmw Ex
16,4, aber etwa auch Dan 1,5, die manche im &miovoiog der Brotbitte wiederfinden
mochten.) Vgl. im iibrigen (wieder nur mitJhwh als Subjekt) Gen 28,20; Dtn 10,18 (vgl.
V. 17 mit Ps 136,2 f); Ru 1,6; Jes 30,20.23 (33,16; 55,10); 6fters im profanen Gebrauch.

77 kl bsr aufer in Ps 136,25 und 145,21 nur noch 65,3 (vgl. der Sache nach 36,7b;
Mensch und Tier in 135,8); ein Bezug auf P legt sich von der Regelung der Nahrungs-
frage in Gen 9,1ff (vgl. hier V. 16f nach 6,13 sowie 6,19; 7,15f; 8,17) her nahe. Eine
weitere Verbindung besteht — der Sache nach — so auch zu Stellen, an denen Gott als
Schopfer oder Herr des Lebens »allen Fleisches« pradiziert ist (vgl. Ps 104,27 £.29f),
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iiber den Bezug zur Landgabe (V. 21{) hinaus und lifit die Gabe des Brots so
zu einem eigenen, die Heilsgeschichte kronenden Heilsgut von bleibender
Dauer werden.

Dies alles ist, wie ich finde, einigermafien erstaunlich, gewinnt man doch den
Eindruck, als sei die — in der Schépfung der Welt angelegte (V.5—-9) — Ver-
sorgung aller Lebewesen mit Nahrung so ziemlich das einzige, womit Israel am
Ziel seiner besonderen (vgl. ‘bdw, V. 22) gottlichen Fihrung durch die Ge-
schichte angelangt ist. Der Psalm entstammt offenbar einer Zeit’®, in der Israel
anspruchslos geworden ist: Kein Zion- Jerusalem, kein Tempel, kein Konig, al-
lein das nackte Uberleben, Rettung aus Feindeshand (V. 23 f) und das tigliche
Brot zusammen mit der iibrigen Kreatur, zahlt und reicht auch aus, um die in
der Schépfung der Welt wie in der Geschichte Israels bewihrte »Giite«”
Gottes konkret und unmittelbar in der eigenen Gegenwart zu erleben. Somit
steht hier also noch ganz fiir sich allein, was in den Psalmen 147 und 132 dann
ein — wenn auch wesentlicher — Teil des umfangreicheren Restitutionspro-
gramms ist, das die Heilsgeschichte nach dem Modell von Ex 15 (mit Ziel in
Zion-Jerusalem!) zu ihrem (eschatologischen) Abschluf§ bringt und das auch in
die Nachdichtung von Ps 136 in JesSir 51,12a ff (bes. 12 f-i.m) eingegangen ist.

Fragt man, warum die Gabe des Brots in den vorgefiihrten Beispielen aus der
Psalmentiberlieferung so in den Vordergrund der heilsgeschichtlichen Verge-
wisserung tritt, wird man wohl zuerst wieder® an konkrete Erfahrungen des
Mangels an ausreichender Nahrung denken miissen, die fiir gewdhnlich die
Wertschiatzung des tiglichen Brots steigern und das Bewuftsein fiir die Abhin-
gigkeit vom Geber der Speise schirfen. Hinzu kommt die theologische Inter-
pretation, durch die diese Erfahrung des Mangels im Bereich der prophetischen

bes. Num 16,22; 27,16; Jer 32,27; Hi 12,10; 34,14f. Vgl. dazu A. R. HuisT, Kol basar
in der priesterschriftlichen Fluterzihlung (OTS 12, 1958, 28—68).

78 Zu Zeit und Umstinden der Entstehung vgl. schon kurz und treffend DeLiTzscH,
776. Vielleicht schon der ganze Psalm (V. 25), wenigstens seine Uberarbeitung (V. 8f)
setzt P voraus und steht in nichster Nihe zum heilsgeschichtlichen Konzept der Grund-
schrift des Dtjes-Buches (vgl. dazu KraTtz [s. Anm. 50], bes. 148 f); er ist somit jeden-
falls »nachexilisch«, worauf auch V.24 anspielen konnte (s. 0. Anm. 72), und kann so-
wohl vor wie nach dem zweiten Tempel verfafit sein. Das besondere Profil des Psalms
erhellt nicht zuletzt aus seiner Wirkungsgeschichte in JesSir 51,12aff, wo das beschei-
dene, aber elementare Ziel der Heilsgeschichte von Ps 136 wieder (mit Sammlung, Zion
und David) heilsgeschichtlich ausgebaut wird. Etwas anders K. KocH, »denn seine Giite
wihret ewiglich« (EvTh 12, 1961, 531—544), 536 ff; dazu H. SPIECKERMANN, »Barm-
herzig und gnidig ist der Herr. . .« (ZAW 102, 1990, 1—18), 171f.

7% Zur Bedeutung von hsd vgl. die einschligigen Artikel von H.]. SToEBE, THAT I,
1978°, (600—621) 612££.617; H.J. ZoseL, ThRWAT III, 1982, (48—71) 59ff.64, sowie
KocH, aaO 538; SPIECKERMANN, 2a0O 2 Anm. 5.

80 Zur analogen Situation in der Weisheit s. o. in III mit Anm. 57.



Die Gnade des tiglichen Brots 25

Uberlieferung hindurchgegangen ist. In der Prophetie®! ist der Mangel an Nah-
rung in Form von Hunger und Durst Zeichen des gottlichen Gerichts tiber
Volk und Land, insbesondere aber iiber die Stadt Jerusalem und ihre Be-
wohner®?; die Aufhebung des Gerichts bedeutet dementsprechend Stillung des
Hungers, das Brot wird zum Zeichen und bald auch zum Bild® umfassenden
Heils®. In der Rezeption der Heilsgeschichte weif} die Psalmeniiberlieferung
die von den Propheten angesagte Katastrophe hinter sich und ist dabei, mit der
Prophetie die Trimmer wieder aufzurichten. Sie tut dies einmal in der einfa-
chen Rekapitulation der Heilsgeschichte (so etwa in Ps 136), zum anderen
unter Aufnahme eschatologischer Hoffnungen, die aus der Heilsgeschichte ab-
geleitet und hymnisch aktualisiert werden (so etwa Ps 147 oder 132), wobei die
Prisenz des eschatologischen Heils im Hymnus in weisheitliche Lebens- und
Glaubenslehre (entsprechend Ps 146) iibergeht.

\Y

Ein drittes Beispiel, das neben Ps 146 und 147 die kultisch-weisheitliche Trans-
formation unseres Themas belegt, ist Ps 145, den wir am Schlufl behandeln,
nicht etwa, weil er der jiingste von allen dreien wire, sondern weil er uns sach-
lich am nichsten an die Brotbitte im Neuen Testament heranfiihrt. Nach dem
eindeutig sapientialen Horizont von Ps 146 und dem prophetischen Bezugsfeld
von Ps 147 zeigt sich hier ein weiterer theologischer Horizont, in dem die Gabe
des Brots zu neuer, eigener Bedeutung gelangt ist.

Auch in Ps 145 finden wir — wie schon in Ps 147 — ein deutliches Zitat aus
Ps 104, diesmal aus dem resiimierenden Schluflabschnitt des Psalms
(104,27-30) die Verse 27f:

Aller Augen warten auf dich,

und du gibst ihnen ihre Speise zur rechten Zeit,

>dud® dffnest deine Hand

und sittigst alles, was lebt, mit Wohlgefallen (V. 15f).

8 Vgl. die Belege (unter anderen) oben Anm.21-23. Analog ist die Verteilung auf
Frevler und Gerechte in der Weisheit, dazu oben in III.

82 Die meisten Belege finden sich im Jesajabuch (bes. in Jes 3; 30 und 33 sowie Dtjes
und Tritojes), und auch]Jer 5,7.17;31,14; 37,21; 38,9; 52,6; Ez 4,16; Mi 6,14 f sowie Thr
1,11.19; 4,4; 5,6 handeln von der Stadt.

8 vgl. Jes 30,20; 55,1.10f; auch 66,10ff; Am 8,11f (vgl. Dtn 8,3) und zum Phi-
nomen der »Spiritualisierung« in der Weisheit schon oben in III mit Anm. 61.

8 Dieses schliefit auch den Aspekt der sozialen Verantwortung mit ein; vgl. Jes
58,7.10f.14f mit Parallelen (oben Anm. 22).

8 Entweder ist das pt. pwth V. 16 abhingig von w’th in V. 15, oder es ist mit BHS *
in V.16 als Personalpronomen zu lesen.
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An dem Zitat fallen einige kleinere Besonderheiten auf, namentlich die
sprachliche Vereinfachung in V. 15b (ntn + Obj. aus 104,27b.28a; vgl. 147,9;
136,25), die sachlich zutreffende Interpretation des schwierigen klm von
104,27 durch kI by in V.16b sowie vor allem die Ersetzung von twb aus
104,28b durch rswn®. Am wichtigsten aber ist vielleicht der Wechsel in der
Aussageform von den finiten Verben mit Subjektwechsel (Du — Sie) in Ps 104
zur durchgehenden Jhwh-Pridizierung in Ps 145 (w'th + pt., V. 15b.16)¥, die
nachdriicklich auf den Geber der Speise weist. Im naheren Kontext zielt das
Zitat zusammen mit V. (13".)® 14 auf die physische, gewissermafien objektive
Bediirftigkeit der Kreatur und insbesondere des schwachen Menschen, wih-
rend der folgende Abschnitt V.17—20 den eher individuellen, subjektiven
Aspekt der Angewiesenheit auf Gott behandelt, wie er sich vor allem im Gebet
um Rettung und Bewahrung des Frommen und seiner Erhérung duflert. Beide
Abschnitte sind parallel gebaut und erginzen einander: Der Mensch lebt auch
danach nicht vom Brot, vielmehr von Gott allein, der das Brot gibt und den
Frommen erhért und behiitet.

Nun stehen die beiden Abschnitte (V. 13"—16.17—20) nicht isoliert, sondern
dienen im niheren Kontext des Psalms als Ausfihrung der vorausgehenden
Lobaufrufe in V.1—12. Sie werden schon vorher von einzelnen Durchfiih-
rungselementen unterbrochen (vgl. V.1-2+43; V.4-748f; V. 10—12+13ff),
miinden aber zusammengenommen in den Aufruf zur Verbreitung des Lobs
von Jhwhs »Reich« (mlkwt, par. »Stirke« gbwrb) unter allen Menschen
(V.11f), dasin V. 13 (jetzt par. mmslb) dannauch die Hauptdurchfithrung mit
den beiden Abschnitten V. 13"—16.17—20 eroffnet; V. 21 schliefit das Ganze
mit einer Inklusion zu V. 1 f ab (¢hlh, brk $m + 1.sg. wie auch V. 5b.6b). Dem-
zufolge sind die Aussagen in V. 13"—20 als Konkretionen der gottlichen mlkwt

8 Am wahrscheinlichsten ist vielleicht doch die Deutung auf die Gabe (vgl
DEeLITZSCH, 815 mit Verweis auf Apg 14,17; F. BAETHGEN, Die Psalmen [HK 11/2],
18972, 426), trotz V. 19 und Tg, wonach rswn auf das Begehren der Empfinger zu be-
ziehen wire (vgl. Ravasr III, 912f; ALLEN, 293); am wenigsten wahrscheinlich ist die
Deutung auf den Geber und sein Erbarmen fiir die Empfangenden.

8" Aus dem Zitat erklart sich auch der Wechsel vom Er- (yhwh + pt.) in den Du-Stil,
der im Abschnitt V. 13"—21 ungewdhnlich, in V. 1—13 hingegen regelmifig ist.

8 Die n-Strophe (s. BHS) pafit vorziiglich in den Aufbau und scheint darum ur-
spriinglich zu sein. Es ergibt sich danach: V. 13".14—16 entsprechend V. 17.18—20. Zur
Diskussion vgl. bes. LIEBREICH (s. Anm. 58), 187ff; P. AUFFRET, Essai sur la structure
littéraire du Psaume 145 (in: Mélanges bibliques et orientaux [FS H. Cazelles] [AOAT
212), 1981, 15—31); W. G. E. WaTsoN, Reversed Rootplay in Ps 145 (Bib. 62, 1981,
101—102); A. BerLIN, The Rhetoric of Psalm 145 (in: A. KORT/S. MORSCHAUSER
[Hg.], Biblical and Related Studies Presented to S. Iwry, Winona Lake, Indiana 1985,
17—22); B. LiNDARs, The Structure of Psalm CXLV (VT 29, 1989, 23—30); speziell zum
Aufbau auch Ravasrt III, 917£.918ff; ALLEN, 295f.
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aufzufassen; sie realisiert sich in der Gewahrung der nétigsten, elementarsten
Lebensgrundlagen, die hier eben die Gabe des Brots sowie die Erhérung und
Bewahrung des Frommen umfassen. Der Begriff der gottlichen mlkwt diirfte
unmittelbar aus Ps 103 (V. 19, par. mmslh V. 22) genommen sein, wo er im Ab-
gesang den weiteren Horizont der vorher dankbar gepriesenen Siindenverge-
bung absteckt, im kanonischen Zusammenhang am Ubergang zu Ps 104 (mit
einschligigen Querbeziigen in 103,19—22) jedoch ebenso die Verbindung von
individueller und allgemeiner Angewiesenheit des Menschen auf Gottes giitige
Zuwendung auf einen theologischen Nenner bringt.

Beide Texte bedienen sich damit eines Begriffs, der urspriinglich nicht in den
Psalmen (vgl. noch Ps 45,7 vom irdischen Konig), sondern — mit Gott als In-
haber und Geber der mlkwt — im chronistischen Geschichtswerk und in den
konzeptionell vom chronistischen Geschichtsbild abhingigen Danielerzih-
lungen zu Hause ist, hier aber noch fiir einen anderen Vorstellungszusammen-
hang steht®. Auch danach geht es um elementare Lebensgrundlagen, freilich
um solche, die mit dem Reichsbegriff unmittelbar etwas zu tun haben und also
mehr politischen Inhalts sind. Namentlich handelt es sich um Tempel und Ge-
setz, die das Fundament des nachexilischen jiidischen Volkswesens ausmachen,
zu dessen Aufbau und Erhaltung der jiidische Gott sein »Reich« in Rechts-
nachfolge der judiisch-davidischen Konige den persischen (ChrG), zur Be-
wahrung der Gola in der Zeit des Exils bis zum (chronistischen) »ersten Jahr
des Kyros« zuvor auch schon den babylonischen und »medischen« Konigen
(so Dan 1—6%; vgl. Jer 27—29) anvertraut hat. Ihr »Reich« ist das »Reich«
Gottes auf Erden, und in ihm hat die Biirger-Tempel-Gemeinde der nachma-
ligen Provinz Juda ihren staatlich sanktionierten, von der fremden Regierung
auch materiell unterhaltenen Ort.

Diese fiir den Begriff der gottlichen mlkwt eigentlich bezeichnenden politi-
schen Konnotationen sind in der (kultisch-weisheitlichen) Rezeption des Be-
griffs durch Ps 103 und 145 offensichtlich bewufit ausgeblendet worden. Seinen
Grund hat das wahrscheinlich im Scheitern des zugrundeliegenden Konzepts.
Der politische status quo der Perserzeit, den die theokratische Theologie in
ChrG und Dan 1—6* voraussetzt, konnte nicht halten, was er einmal ver-
sprach. So diirfte es frithestens gegen Ende des immer mehr in Aufstinde ver-
strickten Perserreichs, vielleicht aber auch erst nach dessen Zerschlagung durch

8 Zum Folgenden vgl. R. G. KraTz, Translatio imperii. Untersuchungen zu den ara-
miischen Danielerzihlungen und ihrem theologiegeschichtlichen Umfeld (WMANT
63), 1991, 161 ff (dort die Belege im einzelnen), bes. 167 mit Anm. 42; 170 mit Anm. 57
zu den terminologischen Berithrungen zwischen Ps 145, Dan 1—6 und ChrG. Hinsicht-
lich der Richtung der Abhingigkeiten werden die aaO 167£.176 gemachten Andeu-
tungen hiermit revidiert.
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Alexander in hellenistischer Zeit (im Laufe des 3. Jahrhunderts) zu der Neu-
orientierung gekommen sein, wie wir sie in den spiten, immer auch weisheit-
lich geprigten (beachte nur die akrostichische Komposition von Ps 145!) Ge-
beten des Psalters finden. Die zerfallene Einheit und Universalitit des multina-
tionalen Weltreichs bleibt dem Gottesreich allein vorbehalten, das sich — dies
auch im Unterschied zur eschatologischen Neuorientierung in Dan 2,40—44*
und 7% — nun unmittelbar im individuellen Leben von Mensch und Tier (k!
hy, kl bir) konkretisiert. Die politisch-kosmische Ordnung geht ganz in der
natiirlichen (Schoépfungs-)Ordnung des giitigen Gottes auf, in der zuerst das
Uberleben (145,14.15f) und speziell fiir den Menschen zugleich das person-
liche Bekenntnis zihlt, Gott »zu fiirchten und zu lieben« (V.18—-20? zur
Jhwh-Furcht vgl. auch Ps 103,11—13.17 im Kontext). Wo beides gegeben ist,
dort ist nach Meinung von Ps 145 das Reich Gottes auf Erden prisent und

unter den Menschen bekannt (V. 12), dort ist Gottes »heiliger Name« in aller
Munde geehrt (V. 1£.21).

VI

Die Parallele des in Ps 145 gefundenen Konzepts zum Vaterunser ist frappant.
Die beiden urspriinglichen Du-Bitten des Vaterunser (Name, Reich) er-
scheinen in Ps 145 bereits an exponierter Stelle im alles andere umfassenden
Rahmen (»Name« V. 1{.21, zusammen mit »Reich« in 103,1.19—22) bzw. im
alles andere zusammenfassenden Zentrum des Psalms (»Reich« V. 11£.13)",
hier als Aufforderung zum Lobpreis an Dritte, dort als Aufforderung Gottes
zur Durchsetzung seiner selbst gefalt. Und so, wie die Du-Bitten im Vater-
unser durch die folgenden Wir-Bitten ins Leben eingeholt werden, so erfahren
auch hier »Name« und »Reich« eine fast schon gleichlautende Konkretion:
Markant am Anfang steht (zusammen mit der Hilfe fir den Schwachen) die
Gabe des Brots im Zitat von Ps 104 entsprechend der Brotbitte; der Bitte um
Stindenvergebung und Bewahrung vor »Versuchung« entspricht im Psalm die
Zusage der Erhorung und Bewahrung des Frommen (im Unterschied zum
Frevler, V.20b), der sich aufrichtig, fiirchtend und liebend, an Jhwh hilt,
wobei im literarischen Bezug von Ps 145 (bes. V. 11—13) auf Ps 103(f) sogar ei-
gens der Aspekt der Siindenvergebung noch nachklingt. Wenn ich recht sehe,
ist damit Ps 145 (in der Auswahl und Anordnung der Akzente aus Ps 103/104)

% Mit Ps 145,13 vgl. aufler Dan 3,33; 4,31 auch 2,44; 7,14.27, zur Frage im fol-
genden.

9! Hinzu kommt der »Wille« (rswn) in Ps 145,16 und bes. V.19; vgl. dazu oben
Anm. 86.
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die nichste Parallele zu Bestand und Konzeption der Themenkombination im
Vaterunser®?.

Wie aber lifit sich diese Ubereinstimmung erkliren? An direkte literarische
Abhingigkeit ist kaum zu denken. Dafiir sind die Formulierungen sowie die
Art und Weise der Themendurchfithrung zu verschieden. Hingegen ist die
Stellung von Ps 145 im Rahmen der gesamten jiidischen Gebetstradition zu be-
achten. Zwar wird der Psalm selbst zusammen mit dem »kleinen Hallel« der
Psalmen 146—150 erst verhiltnismifig spit zu einem Teil der Liturgie”®, doch
muf} er schon vorher, insbesondere auf dem Weg zur Bildung des Qaddisch,
von eminentem Einfluf} gewesen sein. Dieser zeigt sich an der spezifischen
Verbindung von $m und mlkwt, den beiden »Siulen der Welt« nach jidischer
Gebetsauffassung. Mogen bei der Formulierung der alten Eulogie® yb’ smb rb
mbrk I'lm wllmy Imy’ »Es sei sein grofler Name gepriesen von Ewigkeit zu
Ewigkeit« (mit folgendem wymlyk mlkwth »und er bringe zur Herrschaft sein
Reich« im Qaddisch) bzw. brwk sm kbwd mlkwtw I‘wlm w'd »Gepriesen sei
der Name der Herrlichkeit seines Reichs fiir immer und ewig« auch andere
Stellen (bes. Dan 2,20 bzw. Ps 72,19; 113,2) Pate gestanden haben; besagte
Kombination jedoch ist in Ps 145 (Rahmen und Zentrum) und 103 (Rahmen)
einzig und schon in Ps 145 aus den genannten Psalmversen (im redaktionellen
Zusammenhang des Psalters) und dem Kontext von Dan 2,20 (in Dan 1—6 und
7, vgl. bes. 3,33b; 4,31b; 6,72b sowie 7,14b.27b mit Ps 145,11—13) sowie dem
von 1Chr 29,10ff (hier u. a. mmlkh + §m, V. 12f) gespeist™. So ist Ps 145 sei-

%2 Den Zusammenhang hat bereits Arnold Mengering (1596 —1647) in seiner Schola
catechetica, S. 332, gesehen, den K. ANER, Das Vaterunser in der Geschichte der evan-
gelischen Frommigkeit (SGV 109), 1924, 21 {, zitiert. Zur Rezeption von Ps 103 vgl. O.
BeTz, Jesu Lieblingspsalm. Die Bedeutung von Ps 103 fir das Werk Jesu (1984; in:
DERs., Jesus. Der Messias Israels. Aufsitze zur biblischen Theologie [WUNT 42], 1987,
185—201).

93 Zum Gebrauch der Psalmen im Gottesdienst vgl. ELBOGEN (s. Anm.26), 81—87,
bes. 81£.85; N. FUGLISTER, Die Verwendung und das Kanonverstindnis der Psalmen
und des Psalters um die Zeitenwende (in: Beitrige zur Psalmenforschung (Ps 2 und 22)
[fzb 60], 1988, 319—384), 329 {f.337 ff (mit weiterer Lit.).

94 Zu ihr vgl. ELBOGEN (s. Anm.26), 5.22.26 und bes. 93 sowie 495 ff; HEINEMANN
(s. Anm. 26), 314 (Index), bes. 109.125.127.133—138 sowie 93 ff.157.284; danach auch
HENGEL (s. Anm. 26), 383ff, und neuerdings die Hinweise in M. HENGEL/A. M.
ScuweMER (Hg.), Konigsherrschaft Gottes und himmlischer Kult im Judentum, Urchri-
stentum und in der hellenistischen Welt (WUNT 55), 1991, 2{f (Vorwort); 62{.91f
Anm. 132 (A. M. ScHWEMER); 285f.289 ff (TH. LEHNARDT).

% Zu den Beziigen s. die Hinweise oben Anm. 89. Aus Ps 145,1 .21 selbst ist sodann
in 11QPs* die Formel brwk yhwh wbrwk Smw l‘wlm w'd »Gepriesen sei Jhwh und ge-
priesen sei sein Name fiir immer und ewig« gesponnen, die — entsprechend dem Refrain
im hier unmittelbar vorhergehenden Ps 136 — nach jeder Zeile erginzt wird; der ritsel-
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nerseits an der Bildung der Eulogien beteiligt und reprisentiert bereits selbst
den Anfang der judischen Gebetstradition, die aus der iberkommenen
(Psalmen-)Uberlieferung auswihlt, feste Formeln ausbildet und so auch zu den
klassischen Formulierungen im Qaddisch und — iiber es hinaus und wie Ps 145
verbunden mit den Belangen des tiglichen Bedarfs — im Vaterunser gefunden
hat.

Aber natiirlich gibt es auch Unterschiede, in manchem Detail wie auch im
Gesamtduktus. Eigene Akzente setzt das Vaterunser insbesondere in der Frage
der Siindenvergebung (»wie auch wir...«) und mit der Moglichkeit, selbst
unter die Frevler von Ps 145,20 zu geraten (»Fiihre uns nicht. . .«), was geson-
dert zu untersuchen wire. Hinsichtlich unseres Themas, der Brotvergabe im
Horizont von »Name« und »Reich« Gottes, fillt sodann die Prignanz der For-
mulierung im Vaterunser auf, die auch eine — in der jiidischen Gebetstradition
von Ps 145 bis zum Qaddisch freilich schon angelegte — Konzentration in der
Sache erbringt: Gemeint ist wirklich das und nur das, was gesagt ist.

Vielleicht am auffilligsten aber ist die unterschiedliche Aussagerichtung: hier
das Gotteslob, das sich auf bestehendes Heil bezieht und zu dem andere ein-
geladen werden, dort das Gebet, das um Verwirklichung des Heils bittet.
Theologisch unerheblich, darf die Differenz in der geschichtlichen Betrachtung
doch nicht allzu rasch hermeneutisch nivelliert werden. Sie weist vielmehr auf
zwei verschiedene Wege des Umgangs mit der Eschatologie, die sich seit Dan
7* (und 2,40—44"*) in Weiterfithrung des theokratischen, von Hause aus un-
eschatologischen Konzepts von Dan 1—6* (und ChrG) mit dem Begriff des
»Reiches Gottes« verbindet und in spateren Schriften (Apokryphen und
Pseudepigraphen, Qumran, Targum, rabbinische Texte und Gebete, Neues
Testament)’® immer irgendwie einwirkt, wenn auch keineswegs iiberall einfach
ibernommen ist. So erscheint Ps 145 im Vergleich mit den iibrigen spiten Be-
legen als extreme Abblendung der Eschatologie, an deren Stelle der allgemein-
menschliche Erfahrungsbereich getreten ist”. Der einzige Hinweis, der dar-

hafte, leider abgebrochene Schluff von Kol. XVII: zw’t Izkrwn erklirt sich vielleicht aus
den (spiteren) drei Benediktionen der Neujahrstefilla, den sog. Malkujot (Name und
Reich), Zikarot und Schofarot, vgl. dazu ELBOGEN (s. Anm. 26), 141f; HEINEMANN (s.
Anm. 26), 90£.94 ff Anm. 26, und in beiden den Index; ferner DALMAN (s. Anm. 26), 82
mit Anm. 5. Aus 1Chr 29 ist — entsprechend der spiteren liturgischen Verwendung des
Davidgebets selbst (ELBOGEN, aaO 86) — im iibrigen auch die Doxologie am Ende von
Mt 6,13/ Did 8,2 genommen.

% Vgl. vorliufig Kratz, Translatio (s. Anm. 89), 243 ff; ausfiihrlich DErs., Reich
Gottes und Gesetz im Danielbuch und im werdenden Judentum (erscheint demnichst in
einem Kongrefband zum Buch Daniel in BEThL).

%7 An anderer Stelle steht dafiir die Verbindung von »Reich« und Gesetz (Rabbinen)
oder von »Reich« und Weisheit (Zusammenstellung von Ps 145 und syrPs II = Ps 154
in 11QPs* oder von Ps 145—147 in M).
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iber hinausweist, findet sich in V. 20b, wo die Endzeiterwartung freilich — gut
weisheitlich (vgl. Ps 1) und iibrigens auch gemif} Ps 104,35 — ganz auf die Ver-
nichtung einzelner Frevler”® reduziert ist. Wenn demgegeniiber das Vaterunser
und die gesamte neutestamentliche Rede vom »Reich Gottes« die Prisenz
Gottes in seinem Reich als sich im Jetzt erfiillende, mit dem Kommen Jesu be-
reits erfiillte Eschatologie sehen, so ist auch hier der Gegenwartsbezug der
Eschatologie eindeutig gegeben und dennoch (wie in vergleichbaren jidischen
Gebeten und auch andernorts) im eschatologischen Horizont belassen.

Wie beides ineinander tibergeht, 1af}t sich bei unserem Thema an PsSal 5 be-
obachten.

(1) Herr Gott, ich will deinen Namen preisen unter Jubel

(8) Denn wenn ich hungere, werde ich zu dir rufen, o Gott;

und du wirst mir geben.

(9) Végel und Fische nihrst du;

wenn du Wasser in der Ode gibst, damit Gras wachsen kann,

(10) (geschieht es,) (um) Futter {zu bereiten) in der Wiiste fiir alles Lebende;
und wenn sie hungern, erheben sie ihr Angesicht zu dir.

(11) Kénige und Fiirsten und Vélker nihrst du, o Gott;

was ist des Armen und Bediirftigen Hoffnung, wenn nicht du, Herr?

(12) Und du wirst erhdren, denn wer aufler dir ist giitig und mild,

des Elenden Seele zu erfreuen, wenn du deine Hand in Barmherzigkeit 6ffnest?
(13) Die Giite eines Menschen ist sparsam [heute] und morgen,

und wenn er sie wiederholt ohne Murren, dann ist es erstaunlich!

(14) Deine Gabe aber ist voll Giite grof} und reich,

und wer seine Hoffnung auf dich setzt, dem wird es an Gabe nicht mangeln.
(15) Uber die ganze Erde hin reicht dein Erbarmen in Giite, Herr

(18) Die den Herrn fiirchten, (freuen sich) der Giiter,

und deine Giite (ist) iber Israel in deinem Konigreich.

(19) Gepriesen (sei) die Herrlichkeit des Herrn, denn er ist unser Konig
(V.1.8—15.18 ).

% $md hi. im Psalter sonst nur in Ps 106 V. 23 fiir die Bestrafung des abgefallenen Is-

rael, hier auf den einzelnen iibertragen, und V. 34 fiir die versiumte Tétung der gotzen-
verehrenden Vélker. Mit Ps 145,20 vgl. auch 146,9b; 147,6b.

% fJbersetzung S. Houm-NieLseN, Die Psalmen Salomos (JSHRZ 1V/2), 1977,
73—75. Auch wenn es Unsinn ist, heiflt es in V. 9{ allerdings: »Die Vogel und die Fische
nahrst du, indem du . . . gibst (&v t® 886vaw) . . ., um Futter zu bereiten (Etowdoar) . . .«
(vgl. aaO 74 Note 10a). Schuld ist wohl nicht die Textiiberlieferung, sondern die in Ps
147,8f schon vorgemachte Beschrinkung von 104,14 £.27f; 145,15f auf die Tiere, die
hier erst in V. 11f wieder ausdriicklich auf die Menschen ausgedehnt ist.
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Entsprechend Ps 103 bildet auch hier der Lobpreis von »Name« (V. 1, vgl.
PsSal 6) und »Reich« Gottes (V. 18f) den Rahmen, innerhalb dessen — wie in
Ps 145 — die Gebetserhérung und Rettung aus Not (V. 1 {f; dazu wiederum
PsSal 6) sowie die Speisung von Mensch und Tier (V.8ff) die zentralen
Themen sind. Signifikant ist die nicht gerade tbliche Verbindung von
(»Name«) »Reich« und »Brot«, die — tiber die im Qaddisch gefestigte Eulogie
des »Namens« und »Reichs« hinaus — eine Art Zwischenglied in der Entwick-
lung der jiidischen Gebetstradition von Ps 145!®° zum Vaterunser markiert.
Nimmt man den Text fiir sich!®!, dominiert also auch hier die Erfahrung der
Prisenz des Gottesreichs in der giitigen Zuwendung und Zuteilung Gottes an
seine Schopfung und den frommen Beter, wobei die liberreiche Versorgung
aller Kreatur mit Nahrung und Zuteilung nach Mafl (V.7-12 mit
V. 13—15.16{) offenbar als Beispiel, ja als Garantie fiir die Gebetserhérung in
Not (V.1-4.5—7, das Mafl V. 3{) gedacht ist (vgl. bes. »rufen«/»erhdren«
V. 8.12, dementsprechend die Bitte im Vaterunser; die Hoffnung des Armen
V. 11 wie V. 2 u. a. m.). Daf} V. 18 f mit einem konjizierten Optativ (statt iiber-
liefertem Aorist) demgegeniiber speziell und als etwas Eigenes die eschatologi-
sche Heilshoffnung des Beters ausdriicken soll'®, ist aufgrund der Riickbeziige
(»sich freuen« wie V. 12; »Giite« wie V.2.12.13—15) ganz unwahrscheinlich.
Eine weitere Dimension ergibt sich freilich aus den »gerechten Gerichten«
V. 1.4'%, vielleicht auch aus der in der Wir-Bitte formulierten »Bedringnis«
(6Ai{BecOar) der Verse 5—7, womit man an den Kontext der ganzen Sammlung
der PsSal verwiesen wird. Was in Ps 145,20 nur gerade angedeutet ist, erscheint
hier breit ausgefithrt: das endzeitliche Gericht tiber den Frevler (im eigenen
Volk) zusammen mit dem Gericht tiber die iufleren Feinde und Heiden
(Romer), das im Jetzt der jingeren Geschichte (des 1. vorchristlichen Jahrhun-
derts) schon stattgefunden hat, gleichzeitig aber auch fir die Zukunft noch

190 Zu den Beziigen von PsSal 5 zu Ps 145 und anderen kanonischen Psalmen vgl. die
Fufinoten in der Ausgabe von HoLM-NIELSEN, z. St. sowie 57. Speziell zum Thema
Gebet in Gottesfurcht (Ps 145,17—20) vgl. H. BRaUN, Vom Erbarmen Gottes iiber den
Gerechten. Zur Theologie der Psalmen Salomos (1950/51; in: DERs., Gesammelte Stu-
dien zum Neuen Testament und seiner Umwelt, 19672, 8—69), 30f.

101 Zu den Einleitungsfragen vgl. HoLM-NIELSEN, 22O 581, der fiir die ganze Samm-
lung verschiedene Verfasser animmt; J. ScHOPPHAUS, Die Psalmen Salomos (ALGH] 7),
Leiden 1977, 37—41 und passim, der durchgingig schichtet; danach auch O. Camro-
Novo, Konigtum, Koénigsherrschaft und Reich Gottes in den friihjidischen Schriften
(OBO 58), 1984, 200 ff.214 ff.

12 Gegen CamPONOVO, 220 216—218 vgl. schon J. JEREMIas, Das Kénigtum Gottes
in den Psalmen (FRLANT 141), 1987, 146f.

1% Vel. etwa PsSal 2,10; 3,3; 4,8; 8,23.34 u. 6. und dazu BRaUN (s. Anm. 100), 35 ff;
ScHUPPHAUS (s. Anm. 101), 83 ff; auch CaMpONOVO, 220 217 Anm. 60.
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erwartet wird. Dementsprechend sind der himmlische Kénig und sein »Reich«
gemifl PsSal 2 (V. 30.32)!% sowie 17,1—3 in den Gerichten (iiber Frevler und
Heiden) der Vergangenheit und Gegenwart, gemafd PsSal 17,34.46 in der kiinf-
tigen Heilszeit des Messias (V. 21 ff) prasent. In diesem Kontext lafit sich dann
auch die Prisenz des Gottesreiches nach PsSal nur als Angeld und Vorverwirk-
lichung des endzeitlichen Heils fiir den Frommen begreifen.

Sieht man von hier aus noch einmal auf die oben beschriebene Differenz, so
zeigt sich zunichst derselbe Befund wie bei der Mehrzahl der Belege tiber-
haupt, dafl es nimlich kaum jemals um die Erwartung eines zukiinftigen,
eschatologischen »Reiches« an sich, sondern vor allem darum geht, wie dieses
zukiinftige »Reiche, in dem Gott allein Konig ist, sich schon gegenwirtig ma-
nifestiert, auswirkt und erfahren liflt, sei es in der himmlischen Schau oder sei
es noch unmittelbarer, lebensniher eben in der natiirlichen oder auch (wieder)
politischen Weltordnung, im Kult, in der Weisheit, im Gesetz, speziell im
Sabbat und schlieflich in der Verkiindigung, spiter der Person Jesu. Die unter-
schiedliche Perspektive der Reichsauffassung (mit oder ohne eschatologischen
Horizont) erklart sich dabei in der Hauptsache aus der unterschiedlichen in-
haltlichen Konkretion der Eschatologie. Ist sie in den jiidischen Hymnen und
Gebeten vor und neben dem Vaterunser wie in PsSal und anderen Belegen bei-
behalten, so haben sich in ihr speziell die — andernorts, besonders im helleni-
stischen Judentum auch wieder prisentisch gefafiten — politischen Inhalte be-
haupten kénnen. Gewissermaflen komplementir dazu stehen die allgemein-
menschlichen und anderen individuellen Lebenserfahrungen (Nahrung, Ge-
setz, Weisheit, Tempel) in der Mehrzahl der Fille!'® allein fiir die Prisenz des

1% Hier im theokratisch-politischen Sinne, wobei der Sturz der irdischen Macht (Has-
monier, Pompeius) schon vorausgesetzt, alles andere fiir die eschatologische Zukunft er-
wartet wird (anders Dan 4 und 5f). Die Jhwh-Furcht ist auch hier individualisiert, so
dafl dann Kénige wie Fromme (entsprechend dem Gericht an Kénigen und Frevlern) ge-
rettet werden (vgl. PsSal 5,11 aus Ps 148,11), freilich ohne daff ein K6nig wieder einge-
setzt wiirde.

1% Eine Ausnahme, die die Regel bestitigte, macht vielleicht Ps 22,27 ff, jedenfalls
dann, wenn man — was sich wie immer bei strittigen Fillen empfiehlt — zunichst beim
uberlieferten Text bleibt und V.(28—)29 mit V. 27 bzw. mit dessen (sekundirer) Wieder-
aufnahme in V.30 zum eschatologischen Freudenmahl in Jhwhs endzeitlichem Reich
(mlwkh) verbindet (vgl. SPIECKERMANN [s. Anm. 6], 244 f). Doch wirklich aufeinander
bezogen sind die beiden Vorstellungen (noch) nicht: In der Anlage konnte V.27
durchaus auch als Abschlufl noch zum Vorhergehenden zu ziehen, V. 28 f (und 30ff) als
etwas anderes aufzufassen sein (so die meisten, vgl. Ravast I, 408 f.421f); und vor allem
vorstellungsmiaflig ist die Konigsherrschaft hier eindeutig vom Motiv der universalen
Vélkerhuldigung (V. 28.%30) und nicht vom »Essen« motiviert. Das unsinnige *klw in
V. 30 mag dann urspriinglich doch einmal etwas anders gelautet haben (s. BHS ohne An-
derung des Konsonantenbestands!) oder an die falsche Stelle im Text geratene, editori-
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Gottesreichs wie in Ps 145. Im Vaterunser hingegen wurden nun gerade die in
Ps 145 und PsSal 5 ausschliefilich fiir die Prisenz stehenden Inhalte wie die
Brotvergabe auch fiir das kommende, eschatologische Reich in Anspruch ge-
nommen, und beides scheint unter Ausschlufl der politischen Konnotationen
miteinander identifiziert; das Wunder der Brotvermehrung sowie das Gleichnis
vom Gastmahl schlieffen sich daran nahtlos an.

Nach allem zeigen sich in Ps 145, PsSal 5 und dem Vaterunser drei unter-
schiedlich akzentuierte Variationen desselben thematischen Zusammenhangs
von gottlichem »Namen« und »Reich« und menschlichen Grundbediirfnissen,
darunter besonders signifikant die natiirlich-biologische Lebenserhaltung
durch Nahrung. Uberall reprisentiert das im Rahmen der Schpfungsordnung
mit Nahrung versorgte, daneben durch Gebetserhrung, Rettung aus Not oder
Stindenvergebung auch individuell behiitete Leben des frommen Beters die Ge-
genwart Gottes als wirksame Prisenz seines »Namens« und »Reichs«, sei es
ganz unmittelbar oder sei es in der Applikation kiinftigen, eschatologischen
Heils. Damit ist also auch die Brotbitte des Vaterunser nicht ohne »jiidisches
Vorbild«. Sie reiht sich in den grofleren theologiegeschichtlichen Traditions-
fluf judischer und frihchristlicher Gebetsiiberlieferung ein, in dem das »Brot«
zunehmend zu einem Heilsgut erster Ordnung wird, sich schon in spiten
Psalmen mit verschiedenen anderen Heilskonzepten und darunter eben im be-
sonderen mit der Reich-Gottes-Vorstellung und der liturgisch geprigten Eu-
logie von »Name« und »Reich« verbindet. Im Blick auf die Vaterunser-Inter-
pretation bestitigt sich so die sachliche Relation der beiden Tafeln von Du- und
Wir-Bitten. Daneben fillt wenn auch nicht sprachlich, so doch sachlich ein
Licht auf das umstrittene &movolog: In Frage kommt danach nur eine Ablei-
tung, die sich im Bedeutungsfeld der natiirlichen Nahrung bewegt; eine tiber-
natiirliche Speisung ist fiir die Vorstellung vom Reich Gottes, ob prisentisch
oder eschatologisch, nicht bezeichnend.

VII

Wir kommen zum Schluf§ und fassen in drei Punkten zusammen, was sich aus
den vorstehend herausgearbeiteten Einzelheiten an weiterfilhrenden Perspek-
tiven ergibt.

sche Randglosse zu V. 27 gewesen sein (vgl. SPIECKERMANN, 2aO 245 Anm. 16), inhalt-
lich bestimmend ist es fiir V. 28f und 30—32 sicher nicht. — Die zweite Ausnahme ist
vielleicht Jes 25,6 in Verbindung mit 24,23 (vgl. O. KaIser, Der Prophet Jesaja Kapitel
13—39 [ATD 18], 1983, 161: von »gleicher Hand eingefiigt«), doch steht hier eine deut-
lich andere Tradition als die des Lebens- und Nahrungsspenders Jhwh im Hintergrund
(vgl. die von KAISER, 2aO 161f mit Anm. 7, angegebenen Parallelen).
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1. In den Psalmen 145—147 ist uns eine dreifache Wiederaufnahme von Ps
104, dem hier als Grundlage zum Thema der géttlichen Brot- und Nahrungs-
vergabe genommenen Text, begegnet. Diese Wiederaufnahmen sind nicht etwa
nur thematischer, sondern literarischer Art, wobei Ps 104 jedesmal regelrecht
»zitiert« und im Zuge dessen durch die Art des Zitats und den neuen Kontext
ausgelegt wird. Die drei Psalmen 145—147 stehen somit nicht (nur) in einem
traditionsgeschichtlichen Konnex mit Ps 104 und der hymnischen Psalmentra-
dition im allgemeinen, sondern sind dabei, gewissermafien eine neue Tradition
zu bilden, genauer: die alte, iberkommene Tradition der Tempeltheologie in
der Weise schriftgelehrter Rezeption umzuformen und damit in eine eigene,
neu akzentuierte Gebetstradition zu tiberfiihren, aus der schliefllich auch das
Vaterunser erwachsen ist.

Dasselbe Bild, nur noch um einiges differenzierter, ergibt sich im Blick auf
die inhaltlichen Aspekte der Wiederaufnahmen. Aufler der durchgehenden
Verwurzelung in der hymnischen Psalmentradition weisen die drei Psalmen
zusitzlich Beziehungen zu je einem anderen Traditionsbereich auf, und zwar
Ps 145 zum chronistischen Konzept des »Reiches Gottes«, Ps 146 zur Weis-
heit, Ps 147 zur Prophetie (besonders des Jesajabuchs). Dahinter stehen in der
Tat traditionsgeschichtliche Wandlungen innerhalb der Psalmentheologie, die
sich auch an anderen Beispielen aus den Psalmen belegen lassen. Das Ein-
dringen oder die Rezeption von Heilsgeschichte, weisheitlicher Lebensbewil-
tigung und Prophetie in die Psalmen ist ein Vorgang, der durch verschiedene
(Zeit-)Erfahrungen bedingt ist und an dem verschieden orientierte, zum Teil
wohl auch der Herkunft nach verschiedene Kreise der Psalmeniiberlieferung
teilgenommen haben. Der Vorgang wird von den drei Psalmen 145—147 inso-
weit reflektiert, als jeder fiir einen der zusitzlichen Traditionsbereiche steht.
Und doch sind die drei fraglichen Texte nicht nur einfach Reprisentanten der
in verschiedene Richtungen diffundierenden Entwicklung. Sie haben diese viel-
mehr schon hinter sich und verarbeiten sie unter einer weitgehend einheitli-
chen, gemeinsamen Grundperspektive. Diese zeigt sich rein duflerlich schon an
der Konstanz unseres Themas der gottlichen Nahrungsvergabe, das zu einem
herausragenden Merkmal weisheitlicher Lebenseinstellung (Ps 147,7—11; 146),
prophetisch-heilsgeschichtlicher Verheiffung (Ps 147 im ganzen) und chronisti-
scher Reichstheologie (Ps 145) geworden ist. Auch die konstante literarische
Benutzung von Ps 104 (und anderen, hier wie dort zitierten Psalmen, beson-
ders Ps 33) sowie literarische Querbeziige zwischen den Psalmen 145—147
weisen in dieselbe Richtung. Vor allem aber verbindet die drei Texte der kul-
tisch-weisheitlich geprigte Denkhorizont, in dem die verschiedenen theologi-
schen Konzepte in der schriftgelehrten Verarbeitung auf den praktischen, indi-
viduellen Lebensvollzug coram deo bezogen werden und aus der theologischen
(kultischen, chronistisch-theokratischen oder eschatologisch-prophetischen
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und heilsgeschichtlichen) Systematik Lebenslehre und Anleitung fiir den
Frommen wird, der sein Leben (im Gebet) Gottes Fithrung anvertraut. Fiir thn
realisieren sich danach die groflen Themen der Tradition und schriftlichen
Uberlieferung Israels in den unmittelbar erfahrenen gottlichen Gaben und im
gottesfirchtigen Vollzug seines personlichen Lebens. Die Texte zeichnet
mithin in besonderer Weise und tbergreifend eine kultisch-weisheitliche Re-
zeption vorgegebener Heilsperspektiven aus. Das Leben gewinnt darin eine
theologische Dignitit, die sowohl ithm selbst wie auch den iibernommenen und
neu gefafiten Heilskonzeptionen zugute kommt. Letztere werden ausdriicklich
und unmittelbar auf das ausgerichtet, worauf hin sie auch ohnedies zielen,
damit sie das Leben unter veranderten geschichtlichen Bedingungen, die nicht
mehr ihrer Ursprungssituation entsprechen, nicht noch verfehlen. Das Leben
seinerseits bekommt mit den ihm zugesprochenen Heilsziigen die Qualitit, die
es verdient, um nicht dem Lauf der Welt ausgeliefert, sondern ausschlieflich
Gott, dem Spender des Lebens, verpflichtet zu sein. Danach wird in den
Psalmen 145—147 eine Position sichtbar, die in der theologiegeschichtlichen
Entwicklung der nachexilischen, vermutlich schon hellenistischen Zeit neben
oder nach den von ihr rezipierten, aber neu akzentuierten Positionen anderer
Uberlieferungskreise eine eigene Rolle zu spielen scheint.

2. Aufler der theologiegeschichtlichen Seite hat der Befund, auf den wir in
Ps 145—147 gestofien sind, auch eine entstehungsgeschichtliche Seite, die hier
nicht mehr ausfiihrlich behandelt werden kann, aber wenigstens schon einmal
angedeutet sei. Der schriftgelehrte Charakter der Texte, insbesondere der wie-
derholte Riickgriff auf Ps 104, in Ps 145 auf Ps 103—104 im Zusammenhang,
und andere, teils wiederum dieselben Texte (Ps 33) im Psalter, 1af}t fragen, ob
die Psalmen jemals fiir sich bestanden haben oder ob vielleicht schon ihre Ent-
stehung etwas mit dem Werden des Psalmenbuches zu tun hat. Die hier ge-
nannten literarischen Querbeziehungen sind u. E. Grund genug, noch genauer
auf solche zu achten und zu priifen, ob sie — wie in den »nachkanonischen«
Psalmen (Qumran, PsSal) — auf mehr oder weniger freier Benutzung einzelner
»kanonischer« Psalmentexte beruhen oder (erst) im niheren und ferneren Kon-
text des Psalters Sinn machen. Die Vermutung ist so abwegig nicht, zieht man
zusitzlich noch die Position der fraglichen Texte am Schluff des Psalters und als
Abschluff des fiinften Buches (Ps 107—150) mit in Betracht. Mit der Fiinftei-
lung kénnten auch die Beziige gerade zu Ps (103) 104 am Schlufl des vierten
Buches (vgl. dazu auch Ps 148 »Schopfung« mit Bogen in V.11 nach Ps
2,1£.10), daneben die exponierte Wiederaufnahme des Themas vom Konigtum
Gottes in Ps 145 und 146 nach Ps 93 ff sowie die Individualprobleme (Frev-
ler — Gerechte) in allen drei Texten nach Ps 90—92 am Anfang des vierten Bu-
ches zusammenhingen. In dieser bekanntermaflen durch die Doxologien
(41,14; 72,181; 89,53 und 106,48) und wohl auch durch Ps 1 konstituierten,
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der Tora nachgebildeten und, wie wir meinen'®, historisierend gelesenen Fiinf-
Biicher-Einteilung nimmt das fiinfte Buch — nach dem Untergang des Konig-
tums von David-Salomo (2—41.42—89) entsprechend Ps 89 und dem »Exil«
(90—106) entsprechend Ps (105) 106 — die Stelle der »nachexilischen« Heilszeit
ein. Vor allem hier hat auch die Rezeption der prophetischen Heilsverhei-
Bungen (vgl. Ps 107,2 f nach 106,47 sowie besonders Ps 147), die gerade nach
Ausweis der Rahmentexte Ps 107 und 145.146 ff (aufler 149) die Vollendung
der Heilsgeschichte auf den kultisch-weisheitlichen Lebensvollzug im allge-

1% Wie in der maschinenschriftlichen Fassung meiner Dissertation Translatio imperii
(Ziirich 1987, Anm. 807) schon einmal notiert, sind die Doxologien — wie auch immer
entstanden (vgl. H. Gesg, Die Entstehung der Biichereinteilung des Psalters [1972; in:
DERrs., Vom Sinai zum Zion [BEvTh 64], 1974, 159—167]; G. H. WiLson, The Editing
of the Hebrew Psalter [SBLDS 76], Chico, California 1985, 182 ff) — kaum zufillig pla-
ziert: 41,14 schliefft den ilteren, mit Ps 2 — ebenfalls redaktionell? — eingeleiteten Da-
vidspsalter (2/3—41) ab und markiert damit den geistigen Horizont, in dem die einzelnen
Stiicke gelesen werden; 72,20 faflt nicht nur Ps 51—72 (David) ein, sondern weist mit
72,18f zuriick auf 41,14 und denkt also im selben Horizont; als Konigspsalm korrespon-
diert 72 mit 2, gegeniiber der personlichen Klage in 41 kommen in 72 die von dem Konig
beherrschten Vélker mit in den Blick (von der Redaktion reflektiert in V. 19b), entspre-
chend Ps 2,10—12 huldigen sie in 72,8 ff.15 ff dem Statthalter Gottes auf Erden (ganz im
Sinne der Chronik werden Salomo V.1 und David V.20 zusammengesehen!). Sind
damit die wesentlichen Grundpfeiler des von Jhwh installierten Kénigtums redaktionell
umrissen, so weist Ps 89,53 nun auf die Klage iiber den Verlust der Institution, den
Riickblick auf den Davidsbund (89,4 ff.20 ff wie 72,5.17; 2,6 f) und dessen Aufhebung in
der Zerstorung Jerusalems (89,39 ff); folgerichtig fiihrt die nichste Markierung in Ps 106
auf ein Bufligebet des Volkes (V. 6 ff), das ebenfalls die Katastrophe (722) 587 reflektiert
(V.27.40f) und um Befreiung aus den Vélkern bittet (V. 47). Die Restitution beginnt
dementsprechend in Ps 107,2 f mit der Herausfithrung der Zerstreuten aus aller Welt und
scheint danach bes. mit den Toda-Formeln und »Halleluja«-Psalmen (vgl. schon
104—106) als Markierung sukzessive, wiederum nach bestimmten thematischen Schwer-
punkten geordnet (s. im folgenden), ausgefithrt: 107 (Toda)/108—110 (David/ Prie-
ster)/111—-117 (Halleluja)/ 118 (Toda)/119.120—134 (Tora und Einzug ins Hei-
ligtum)/ 135 (Halleluja)/ 136 (Toda)/ 137.138—145 (David)/ 146—150 (Halleluja). Daf}
zu dieser durch die Doxologien markierten Fiinfteilung Ps 1 als Eroffnung vorziiglich
pafit, versteht sich von selbst und wird etwa auch von WiLsoN, 2aO 186 Anm. 44; 204 ff,
sowie O.H. Steck, Der Kanon des Alten Testaments (in: J. Rours/G. Wenz [Hg.],
Vernunft des Glaubens [FS W. Pannenberg], 1988, 231—-252), 242f Anm.25, so ge-
sehen. Sollten die Vermutungen zutreffen, dann hitte man es mit einer Redaktion zu
tun, die ihnlich wie ChrG, wohin auch iiber das Interesse an der durch David initiierten
Tempelmusik (Uberschriften!) sowie iiber das in Ps 1 (gut chronistisch: twrt yhwh) zum
Vorschein kommende, mit Esra einsetzende, schriftgelehrte Gesetzesverstindnis Bezie-
hungen bestehen, am Schicksal des davidisch-salomonischen Kénigtums orientiert ist,
dieses freilich nicht (mehr) in die Herrschaft der Perser (2Chr 36/ Esr 1), sondern in das
alleinige Konigtum Jhwhs (seit »Exil«: Ps 93—99 + Toda in 100) einmiinden lif}t.
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meinen anwendet bzw. Ubertrigt, ihren passenden Ort. Damit bewegt sich
derjenige schon im Stand des Heils, der in und mit dem Lesezusammenhang
des Psalmenbuches die Geschichte seines Volkes bis ins fiinfte Buch durch-
schritten und sich im Zuge dessen (nach Anweisung von Ps 1 sowie 111 f und
119 vor 120ff) die Lehren der Geschichte als toragemifle Glaubens- und Le-
benslehre, wie sie das Psalmenbuch im toragemiflen finfteiligen Durchgang
durch die Geschichte Israels bietet, zu eigen gemacht hat. Wer die Tora des
Psalmenbuches in seinem Leben befolgt, ist gewissermaflen »aus den Vélkern
gesammelt« (Ps 107; 147), ist schon durch das Tor der Tora (Ps 118—119) in
das Heiligtum eingegangen (Wallfahrtspsalmen 120—134 + 135f), lebt im
»Reich Gottes« (Ps 145.146), ist ins wiederaufgebaute Jerusalem eingetreten
(Ps 147, vgl. 137/138) und hat darum allen Grund, in das der Schépfung inhi-
rente Lob Jhwhs mit einzustimmen (Ps 148; 150). Ein Vergleich mit der Kon-
zeption des himmlischen Kults in den Sabbatliedern aus Qumran verspricht
hier weitere Einsichten.

3. Schliefilich hilt der Befund dazu an, den gefundenen traditions- und
theologiegeschichtlichen Zusammenhang im Horizont einer biblischen Theo-
logie als solchen zu bedenken, wozu allerdings wiederum einige wenige Hin-
weise genigen missen. Die literarische Verwendung von Ps 104 sowie die
— ebenfalls schriftbezogene — Rezeption tuberlieferter Heilskonzepte in Ps
145—147 lassen sich als Vorgang innerbiblischer Auslegung verstehen. Schon
die traditions- und vorstellungsgeschichtlichen Wandlungen im Hintergrund
dieser drei Texte, die das Motiv der gottlichen Versorgung mit Nahrung in
weisheitlicher, prophetischer oder heilsgeschichtlicher Perspektive brechen,
weisen in diese Richtung. Eindeutig aber handelt es sich um Auslegung, wo in
Abhingigkeit von schriftlichen Vorgaben formuliert und die iberlieferte Tra-
dition auf diesem direkten Wege interpretiert, fiir die eigene Zeit und Situation
bestitigend, erginzend oder korrigierend aktualisiert und angeeignet wird.
Dieselbe Verstehenskategorie legt sich danach aber auch fiir den weiteren Zu-
sammenhang mit PsSal 5 und dem Vaterunser, mithin fir den Zusammenhang
von Altem und Neuem Testament im allgemeinen nahe. Wiederum eindeutig
ist das natiirlich da der Fall, wo in der nichtkanonischen Literatur, also in den
Apokryphen und Pseudepigraphen wie in den Targumen, in Qumran etc., und
ebenso im Neuen Testament mehr oder minder ausdriicklich (mit oder ohne
Zitationsformel) Schriften des nachmaligen Alten Testaments zitiert, einzelne
Stellen benutzt und dabei ausgelegt werden'””. In PsSal 5 wie in der ganzen
Sammlung ist das mit Hinden zu greifen, so daf} jedenfalls bis dahin der tradi-
tions- und theologiegeschichtliche auch ein literarischer Zusammenhang im
Prozef produktiver Auslegung ist.

17 vgl. KraTz, Kyros (s. Anm. 50), 218 ff.
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Im Unterschied dazu wie auch im Vergleich zu den offenkundigen Refle-
xionszitaten und Anspielungen im tibrigen Neuen Testament kann man das fiir
das Vaterunser und speziell die Brotbitte (trotz der Nihe zur Formulierung in
Ps 136,25) nicht so ohne weiteres sagen. Und doch scheint mir auch hierfiir die
Verstehenskategorie der produktiven Auslegung nicht ganz unangemessen.
Zum einen enthilt eben auch die traditionsgeschichtliche, d. h. sachlich-vor-
stellungsmiflige Aneignung, sei es in der Bestitigung oder in der Transforma-
tion der aufgenommenen Vorstellung, immer auch ein Moment der Auslegung,
obschon es sicher nicht im Vordergrund steht und im Fluf} der Tradition, hier
der jidischen Gebetstradition, wohl auch weniger bewuflt ist. Zum anderen ist
die Themenkombination von »Name«, »Reich« und »Brot« derart selten, so
dafl, wenn nicht mit literarischer Abhingigkeit, so doch mit Beriicksichtigung
ganz bestimmter Texte (wie eben Ps 145 oder PsSal 5) bei der an der Eulogie
des Qaddisch orientierten, aber weiterfilhrenden Bildung des Vaterunser ge-
rechnet werden mufl. Demnach treibt auch das Vaterunser schon im Munde
Jesu die Auslegungsgeschichte im Rahmen der jidischen Gebetstradition fort.
Zugleich setzt es eine weitere Auslegungsgeschichte innerhalb des Neuen Te-
staments und dariiber hinaus'® in Gang. Aufler der eigenen Wirkungsge-
schichte wiren dabei das Speisungswunder (seinerseits mit Elia- / Elisa-Typo-
logie, besonders 2Kon 4,42—44) als Zeichen des anbrechenden »Reichs« (Mk
6,30—44; 8,1 ff und par., bes. Lk 9,11!) und die Speisung im eschatologischen
»Reich« (vgl. besonders Lk 14,1.15) zu diskutieren, aber auch die Abend-
mahlsworte sowie die spezifisch johanneische Deutung des Wunders (als »Zei-
chen« 6,14) in der Brotrede Joh 6, die nunmehr den Geber selbst zur Gabe
werden lafit und damit zu einem Verstindnis des »Brots« gelangt, das seiner-
seits wiederum nicht ohne Vorgabe in der autoritativen Leitiiberlieferung des
Alten Testaments ist (vgl. besonders Jes 55,1—3 sowie Dtn 8,3 im Kontext).

Das Modell der Auslegungs- oder Rezeptionsgeschichte!® eréffnet in allen
Fillen die Moglichkeit, Zusammenhinge und Differenzen in gleicher Weise als
Ausdruck einer kontinuierlichen, wenn auch durchaus nicht immer geradli-
nigen geschichtlichen und theologischen Gesamtbewegung zu erfassen, ohne

1% Vol. zur Auslegungs- und Wirkungsgeschichte die Hinweise oben Anm. 36 (bes.
die Arbeit von WALTHER zu den griechischen Vitern), ferner F. E. Vokes, The Lord’s
Prayer in the First Three Centuries (StPatr 10 [TU 107], 1970, 253—260); O. D1BELI1US,
Das Vaterunser. Umrisse zu einer Geschichte des Gebets in der alten und mittleren
Kirche, 1930; K. ANER, Das Vaterunser in der Geschichte der evangelischen Frommig-
keit (s. Anm. 92); I. FURBERG, Das Pater Noster in der Messe (Bibliotheca Theologiae
Practicae 21), Lund 1968.

1% Vgl. dazu C. DoHMEN, Rezeptionsforschung und Glaubensgeschichte (TThZ 96,
1987, 123—-134).
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unnotige, konfessorisch-apologetische Briicken oder Griben kiinstlich kon-
struieren zu miissen. Das Modell bietet sich daher in vorziiglicher Weise als
methodische und sachliche Grundlage einer biblischen Theologie an, die histo-
risch-theologiegeschichtlich die gesamte, auch auflerkanonische Breite der
weitverzweigten jidischen und frithchristlichen Auslegungsgeschichte im Blick
hat und die vor diesem Hintergrund die besondere, anderes ausschliefende
Wahrheitsbezeugung erhebt und aus der historischen Entwicklung heraus fiir
heute begriindet, auf die sich der christliche Glaube nun einmal im Kanon des
Alten und Neuen Testaments sowie in der dogmengeschichtlichen Entwick-
lung der Wahrheitsfindung, in Schrift und Tradition also, verbindlich und ein
fir allemal festgelegt hat. Dem kommt entgegen, daff die Beziehungen zwi-
schen (spitem) Altem und Neuem Testament offenbar weit enger sind, als im
Blick auf potentielle Vermittlungsinstanzen wie Qumran, die Apokalyptik, die
rabbinische Uberlieferung oder den Hellenismus manchmal angenommen. Die
genannten Uberlieferungsbereiche sind als Zeugen der in verschiedene Rich-
tungen diffundierenden Auslegungsgeschichte gleichwohl in die geschichtliche
Betrachtung mit einzubeziehen, die eine eindeutige Richtung von den alttesta-
mentlichen Anfingen hin zu allen darauf Bezug nehmenden Texten verfolgt.
Erst danach ergeben sich der Biblischen Theologie auch von ithrem Ziel, dem
Christusgeschehen im Neuen Testament, her wiederum eigene Gesichts-
punkte, die riickwirtig den Ausgangspunkt der geschichtlichen Entwicklung
im Alten Testament in neuem Licht erscheinen lassen. Inwieweit letzteres im
Rahmen einer Theologie des Alten Testaments und selbst in dem einer »Bibli-
schen Theologie« Alten und Neuen Testaments tatsichlich und materialiter ge-
schehen und nicht allenfalls gerade noch vorausgesetzt, aber nur im Rahmen
der Dogmatik wirklich ausgefithrt werden kann, ist eine Frage, die einer ei-
genen, fachiibergreifenden Erorterung bediirfte.



