.Denkt darlber nach, beratet und sprechi!”

Ulrike Bail
,,Denkt dariiber nach, beratet und sprecht!“ (Ri 19,30)

Biblische Perspektiven zur Gewalt

,Eines der hartnickigsten antijidischen Vorurteile
driickt sich in den Worten ,Auge um Auge’ aus. Mit dieser
angeblich aus der Thora stammenden Formel wird Juden
bis heute vorgeworfen, Rache sei das Prinzip ihres Ver-
sténdnisses von Gerechtigkeit, ihr Gott sel — im Unter-
schied zum ,christli-
chen’ Gott — ein grausa-
mer und rachstchtiger
Gott und Frieden mit
dem Volk und Staat Is-
rael deshalb niemals
moglich.“ Diese Satze
schrieb der Rabbiner
David Bollag als Reakti-
on darauf, dass in der
politischen Diskussion
und in den Medien die
Redewendung  ,Auge
um Auge’ als Chiffre
fir ein im Alten Testa-
ment angeblich festge-
legtes Prinzip der ,alt-
testamentarischen Ra-
che’ diene.!

Im Hintergrund steht
das christliche Vorur-
teil, dass das Alte Testament als grausames Buch voller
Rache und Gewalt interpretiert, dem Neuen Testament je-
doch Liebe, Frieden und Gewaltlosigkeit zuschreibt. Diese
dualistische Verteilung von Gewalt und Liebe aber macht
es sich zu leicht. Sie verdrangt die nétige Auseinanderset-
zung mit der eigenen christlichen Gewaltgeschichte und
dem Gewaltpotential der eigenen Tradition. Es wird ver-
gessen, dass Jesus beim Gebot der Néchstenliebe Lev 19,18
zitiert, die Nachstenliebe also geradezu kein genuin christ-
liches Gebot ist. Auch die Feindesliebe ist kein exklusiv
christliches Gebot. Im Alten Testament gibt es Gebote, die
konkretes Handeln gegeniiber dem Feind gebieten wie z.B.
in Ex 23,4-5: ,Wenn du das Rind deines Feindes oder sei-
nen Esel umherirrend antriffst, sollst du sie ihm auf jeden
Fall zurtickbringen. Wenn du siehst, wie der Esel deines
Gegners unter der Last zusammenbricht, dann lass ihn
nicht im Stich, sondern helfe ihm zusammen mit jenem
wieder auf.“ Diese geforderte Praxis im Umgang mit dem
Feind lasst fur gelebte Feindschaft keinen Platz. Schon
dieses kleine Beispiel macht deutlich, dass die Verteilung
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von Gewalt auf das Alte Testament und Liebe auf das Neue
Testament an den Texten selbst vorbeigeht.

Dennoch — mit diesen wenigen Hinweisen, mit diesen we-
nigen Versen ist das Problem nicht geldst. Von Gewalt ist
im Neuen wie im Alten Testament die Rede. Und letzt-
endlich ist diese Gewalt nicht mit einem Bibelquiz zu 16-
sen, so wichtig es auch ist, sichtbar zu machen, dass viele
scheinbar genuin christliche Aussagen im Alten Testa-
ment verwurzelt sind. Die grundsétzliche Frage ist die,
wie wir mit Texten wmgehen (kénnen), in denen von Ge-
walt die Rede ist und die nur als ,texts of terror’ — um eine
Formulierung der us-
amerikanischen Alttes-
tamentlerin Phillis Tri-
ble aufzunehmen - zu
bezeichnen wiren?

Die Bibel schildert die
Welt realistisch, aber
sie hort nicht auf, {iber
die Welt und die Gewalt
in der Welt nachzuden-
ken. Und dies ist mir
beim Nachdenken tber
die Gewalt sehr wich-
tig: die reale Geschich-
te von Gewaltverhélt-
nissen und die Ge-
schichte des Nachden-
kens tiber Gewalt sind
keineswegs identisch.
Geschichten Gber Ge-
walt kénnen Geschich-
te gegen Gewalt sein. Texte voller Gewalt kénnen Formen
des Umgangs mit Gewalt und ihrer Uberwindung repra-
sentieren. Es kommt immer auch darauf an zu fragen, zu
wem ein Text gesagt wurde, fiir wen er geschrieben wur-
de, in welcher Situation. Die Texte spiegeln eine Ausei-
nandersetzung mit der Gewalt wider, sie fragen und rin-
gen um Antworten auf die Gewalt. Einige Texte werde ich
im Folgenden exemplarisch in den Blick nehmen und
{iberlegen, wie dort Gewalt ins Wort kommt und was dies
fur eine Lektlire dieser und anderer ,Gewalitexte’ bedeu-
ten konnte.

Auge um Auge - oder: was bedeutet
Wiedergutmachung?

Im ersten Text geht es um die Folgen von Gewalt, um die
rechtlichen Konsequenzen fiir den Téter und um die Linde-
rung der Folgen fir die Geschédigten - ein Text allerdings,
der in einer bestimmten Lektiiretradition geradezu als Auf-
forderung zur Gewalt verstanden wurde und noch immer
wird. Im Buch Exodus steht im Kontext von Entschadi-
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gungsregeln fiir willentliche und fiir nicht beabsichtigte
Schadigungen von Menschen und Tieren die sog. Taliong-
formel (Ex 21,22-25): , Wenn Ménner miteinander streiten
und stoflen dabei eine schwangere Frau, so dass ihr die
Frucht abgeht, ihr aber sonst kein Schaden widerfihrt, so
soll man ihn um Geld strafen, wie viel thr Ehemann ithm
auferlegt, und er soll’s geben durch die Hand der Richter.
Entsteht ein dauernder Schaden, so sollst du geben Leben
um Leben, Auge um Auge, Zahn um Zahn, Hand um Hand,
FuB um FuB, Brandmal um Brandmal, Beule um Beule,
Wunde um Wunde.“ So tibersetzt Martin Luther diese Zei-
len, und ich habe bewusst seine {Tbers,etmng gewihit, da
dies die Sprachform ist, in der die Wendung Auge um Auge
im Alltag und in den Medien auftaucht, um damit schran-
kenlose Rache und Vergeltung zu bezeichnen. Doch br ingt
diese Ubersetzung das zur Sprache, von dem der alttesta-
mentliche Text spricht? Es ist ein kleines Wort, auf dessen
Ubersetzung es ankommt: hebr. ,tachat®. Bs bringt eine
Aquzvaienz zum Ausdruck und bedeutet so etwas wie Er-
satz. Die Ubersetzung von Martin Buber und Franz Rosen-
zweig nimmt dies ernst und ibersetzt: ,,Geschieht das Args-
te aber, dann gib Lebensersatz fiir Leben, Augersatz fiir
Auge, Zahnersatz fir Zahn, Handersatz fiir Hand, FuBer-
satz fir Full, Brandmalersatz fiir Brandmal, Wundersatz
fitr Wunde, Striemersatz fiir Strieme.“ Diese ﬂbersetzung
macht deutlich, dass es um die Kompensation von Schadi-
gungen durch Ersatzzahlungen geht.

Der Bibelwissenschaftler Frank Criisemann zeigt, dass die
Talionsformel in einer Zeit, als groBe soziale Probleme das
Land Israel prigten, nachtriglich an die Passagen ange-
figt wurde, in denen ein bereits formuliertes Entschadi-
gungsrecht zur Sprache gebracht ist.? Die harte Formulie-
rung der Talionsformel stellt dann die grundsétzliche Fra-
ge, ob es gerecht sein kann, Leben und Kérper in Geld um-
zurechnen, beschidigtes Leben durch Geld wieder ganz
und heil machen zu wollen? Oder noch grundsitzlicher:
ist Wiedergutmachung {iberhaupt méglich? Kann nicht
nur ein Auge ein Auge auch ersetzen? Die finanziellen Er-
satzleistungen, die sich Wohlhabende leichter leisten’
kénnen, diirfen nicht dariiber hinwegtiuschen, dass der
Schaden bleibt. Der Wert eines Lebens kann letztlich
nicht in Geld aufgewogen werden. Von den Folgen der Ge-
walt kénnen Wohlhabende sich nicht freikaufen. Viel-
leicht konnen die Folgen gemildert werden, die Gewalttat
selbst kann nicht riickgiéingig gemacht werden. Dennoch:
die Talionsformel ist keine fir alle Zeiten giiltige Norm.
Sie ist Korrektur und besténdiges Korrektiv, nicht mehr,
aber auch nicht weniger. Nicht die Abschaffung der finan-
ziellen Ersatzzahlungen bringt sie zum Ausdruck - diese
bleiben die einzige Mdglichkeit einer materiellen Wieder-
gutmachung —, aber sie macht darauf aufmerksam, dass
mit Geld Wiedergutmachung letztlich nicht méglich ist.
Deswegen aber darauf zu verzichten, wire zynisch fiir die
Opfer. Die Einfugung der Talionsformel mitten in die
rechtiiehen Regeiungen dar ﬁnanz,ieiien W‘iederr.gutma-

auf da»s ein Leben mcht er :,etzbar ist und ein Auge mcht

2 F. Criisemann, ,Auge um Auge....“ (Ex 21,24f). Zum sozialgeschichtli-
chen Sinn des Talionsgesetzes im Bundeshuch, EvTh 47 (1987), 411-496.
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kauflich. Die Talionsformel widerspricht den Ersatzzah-
lungen nicht, aber hilt in Erinnerung, dass Gewalttaten
und ihre Folgen durch Geld keineswegs wieder gut zu ma-

chen sind und dass finanzielle Entschadigungszahlungen
in diesem Bewusstsein geleistet werden miissen.

Der Gewalt ins Wort fallen - oder:
Erzihlstrategien gegen die Gewalt

»Denkt dartiber nach, beratet und sprecht (Ri 19,30) ~
diese Botschaft schickt ein Mann angesichts seiner ermor-
deten Nebenfrau, die die ganze Nacht von mehreren Man-
nern vergewaltigt wurde, an alle israelitischen Stimme
(Ri 19-21). Diese beraten, und es entsteht eine ungeheuer-
liche Gewaltspirale, die mit der Ausrottung eines ganzen
Stammes und der Vergewaltigung vieler Frauen endet,
Diese Erzéthlung ist eine der grausamsten des Alten Tes-
taments. Auf einer Tagung fragte mich eine der Teilneh-
merinnen, warum denn gerade eine so schreckliche Ge-
schichte auch noch in der Bibel stehen miisse. Meine Ant-
wort war, dass dadurch die Erinnerung an jene vergewal-
tigte und ermordete Frau wachgehalten werde, dass ihr
Leiden so wenigstens nicht verschwiegen und vergessen
wird. ,Denkt dartiber nach, beratet und sprecht“ — diese
Aufforderung ist in der direkten Rede formuliert und
spricht damit auch diejenigen an, die diese Worte héren
oder lesen. Diese Erzéhlstrategie nimmt die jeweils Lesen-
den mit in die Erzdhlung hinein. Die F orderung, sich der
Gewalt zu stellen, steht im Erzahlfortgang nach der Ver-
gewaltigung und Ermordung der Frau, aber vor der Ent-
scheidung der israelitischen Stamme, die dann jene Ge-
waltspirale auslést. Subtil richtet die Erzahlung damit das
Wort an die Lesenden und ldsst sie an der Versammlung
der Israeliten teilnehmen. Auch sie sollen dariiber nach-
denken, beraten und sprechen. Identifizieren die Lesen-
den sich mit dem Entschluss der israelitischen Stamme,
auf die Gewalttat mit Gewalt zu antworten, so wird ihnen
vorgefiihrt, wozu diese Gegengewalt fithren kann. Die Er-
zihlung verschweigt die brutale Gewalt nicht, im Gegen-
teil, sie zwingt die Lesenden geradezu, die Augen nicht ab-
zuwenden, sich der Gewalt, ihren Wurzeln und ihrem
Ausmal zu stellen und Stellung zu beziehen. Diese gewis-
sermafien doppelte Erzihlstrategie ist auch bei einer an-
deren Erzéhlung zu beobachten.

In 2 Sam 13 wird erzahlt, wie Amnon seine Halbschwester
Tamar mit der Liige, er sei krank, in sein Zimmer lockt.
Dort vergewaltigt er Tamar. Nach der Vergewaltigung
wirft er sie hinaus auf die StraBe, wo sie verzweifelt
schreit und klagt. Ihr anderer Bruder Absalom fordert sie
auf, zu schweigen. Er sagt: ,,Und nun, meine Schuwester,
schweig! Dein Bruder ist er. Nimm dir diese Sache nicht
21 Herzen." (2 Sam 13,20) Diesem Schweigegebot aber wi-
derspricht schon allein das Erzihlen der Geschichte, und
Absalom behélt nur in der erzéhlten Zeit das letzte Wort.
Die Erzéhlung selbst verhilt sich zu diesem Verschweigen
der Gewalt widersténdig, indem sie das Geschehen trotz
des Schweigebelehls erzahlt. Damit erzwingt die Erzih-
lung eine Relecture, die das Verbrechen dem Verschwei-
gen und Vergessen entreifit. Die Gewalt muss zur Sprache
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gebraucht werden, damit Gewalt nicht das letzte Wort be-
halt. Und: Gewalt muss als Gewalt benannt werden.

,,By the rivers of Babylon® - oder:
die Katastrophe itherieben

Das Lied ,At the rivers of Babylon’ der Pop-Band Boney M
. gehért immer zu den beliebtesten Popsong der heutige
Zeit, doch wissen recht wenige, dass dieser Song auf den
biblischen Ps 187 zuriick geht, dessen letzte Verse jedoch
unterschlagt. Gerade diese Verse aber riefen und rufen ab-
wehrende, verstorte und ablehnende Reaktionen hervor.
Die Verse lauten:

,Tochter Babel, dir gilt die Verwiistung!

Glircklich ist der, der dir dein Tun zuriickgibt, das du

uns angetan hast.

Glircklich ist der, der deine Nachkommen packt und

sie am Fels zerschlagt.”
Die Verse beginnen mit der Anrede an Babylon, allerdings
mit einer symbolischen Bezeichnung: ,, Tochter Babylon®.
Tm Alten Testament werden Stidte und Lénder haufig
,Tochter” genannt, wie z.B. , Tochter Zion“ oder ,, Tochier
Jerusalem®, Auf diese Weise kénnen die Stadte wie Perso-
nen handeln und angesprochen werden. Gegen die Dar-
stellung am Anfang des Psalms, in dem Babylon als méch-
tige Gewaltherrscherin skizziert wird, wird sie am Ende
als eine Stadt angesprochen, die zerstort ist. Die Hoffung,
dass die Gewaltherrschaft der Babylonier ein Ende hat,
wird deutlich ausgesprochen; mehr noch: diese Zukunft
wird in der Anrede an Babylon schon vorweggenommen,
so als gabe es diese Stadt mit ihrer Weltherrschaft schon
gar nicht mehr. Danach folgen zwei parallel gebaute
Gliickwiinsche an denjenigen, der die Herrschaft beendet.
Dass jemand gliicklich gepriesen wird, der Vergeltung bt
und Gewalt mit Gewalt beantwortet, schreckt auf.

Wer aber spricht diese Sétze?

Im Jahr 587 v. Chr. nahmen die babylonischen Truppen
unter dem Oberbefehl des Generals Nebusaradan nach
eineinhalbjihriger Belagerung die Stadt Jerusalem ein.
Die Stadt und der Tempel wurden zerstdrt, die Ober-
schicht Jerusalems wurde nach Babylon deportiert, der
Kénig von Israel nach der Hinrichtung seiner Sthne ge-
blendet und gefangen gesetzt. Es ist eine Situation, in der
alles zerbrochen ist, in der Ausweglosigkeit und Resignati-
on die Lage prigen und in der mithsam darum gerungen
wird, mit Leib und Seele zu tiberleben. In dieser ohn-
michtigen Situation befinden sich die Betenden des
Psalms.

tragbare Zustinde zu tragen und zu ertragen haben, soll-
te man vorsichtig damit sein, mit Steinen auf sie zu wer-
fen, wenn diese Menschen nach Vergeltung rufen, wenn
sie angesichts tiefster Erniedrigung und Hilflosigkeit nach
einem Ende der Gewalt und des Schreckens rufen - und
sei es ein Ende mit Schrecken und Gewalt. Worte, die das
Ende der Gewalttiter fordern, kénnen inmitten der Be-
drangnis das Letzte sein, was geblieben ist: als Protest, als
Anklage und Hilfeschrei. Die Rachewtinsche von Méchti-
gen, die ihre Gegner militirisch vernichten wollen, sind

deutlich zu unterscheiden von denen der Opfer, deren ver-
zweifelier Schrei nach einem Ende der Gewalt vielleicht
keine anderen Worte mehr findet, um ihrer chnméchtigen
Situation Ausdruck zu verleihen.

Im 18. Kapitel der Offenbarung des Johannes wird Ps
137,8 aufgenommen. Dieses Kapitel beginnt mit den Wor-
ten eines Engels: ,Gefallen, gefallen ist Babylon!” Und in
den Versen 8-7 heifit es: , Vergeltet ihr, wie auch sie ver-
golten hat! Verdoppelt es ihr doppelt nach ihren Werken.
Mischt ihr den Kelch, den sie gemischt hat, doppelt (so
stark). In dem MaBe, wie sie sich verherrlicht hat und
schwelgte, so viel Qual und Trauer gebt ihr.” Im Vergleich
zu Ps 137,8 wird hier das Tun nicht einfach zuriickgege-
ben, sondern die Vergeltung sogar verdoppelt. Doch auch
hier ist zu fragen: Wer spricht wo und unter welchen Um-
standen?

Am Ende des 1. Jahrhunderts n. Chr. verfasst Johannes
von Patmos diese Schrift. Er schreibt vermutlich zur Zeit
des romischen Kaisers Domitian, der 81-91 n. Chr.
herrschte. Durch die Herrscherideologie Domitians, in der
der Kaiser mit religits totalitirem Anspruch auftrat, ge-
rieten die jiidischen und die christlichen Gemeinden in ei-
ne schwierige Situation. Da sie die gottliche Verehrung
des Kaisers ablehnten, wurden sie in allen Bereichen des
taglichen Lebens zu AuBenseitern. Thnen wurde unter-
stellt, dem rémischen Herrscher gegeniiber nicht loyal zu
sein. Die daraus entstehende Unterdriickung durch die
Besatzungsmacht des rémischen Reiches reichte bis zur
Verfolgung.

Der Titel ,Offenbarung des Johannes® kommt von dem
griechischen Verb ,apokalyptein® und bedeutet ibersetzt:
,offenbar machen®, ,enthiillen”, ,entlarven®. Mithilfe ei-
ner verschliisselten Symbolssprache will die Johannesof-
fenbarung die eben geschilderte Situation aufdecken und
die Machtverhiltnisse der Gegenwart entlarven. In die-
sem Sinne kann die Offenbarung des Johannes als Unter-
grundliteratur oder als politische Theologie in antiker
Fassung verstanden werden. Babylon wird hier zum Deck-
namen fiir das rémische Reich, das mit absolutem An-
spruch das Leben bis in die letzten Winkel hinein be-
herrscht. Die Johannesoffenbarung ist kein endzeitlicher
Fahrplan der Weltgeschichte, sondern will als ein Wider-
stands-, Trost- und Hoffnungsbuch gelesen werden. In im-
mer neuen Bildern fordert Johannes seine Leser und Le-
serinnen auf, auszuhalten, durchzuhalten und den herr-
schenden Machtverhéltnisse zu widerstehen, weil er itber-
zeugt davon ist, dass Gott die Geschichte in seiner Hand
halt. Die Gewalt des rémischen Reiches ist in dieser Per-
spektive bereits gebrochen. Die Schérfe, mit der Johannes
die Vergeltung aus Ps 137 verdoppelt, resultiert aus der
Ohnmacht gegeniiber der Ubermacht des romischen Rei-
ches, und sie bringt dessen allumfassende Herrschaft zur
Sprache. Vielleicht muss, wer nur die Sprache als Waffe
hat, manchmal so schreiben und sprechen.

Diese Erkenntnis wirft ein Licht auf die beiden letzten Ver-
se von Ps 187. V.8 formuliert, dass das Tun Babylons zu Ba-
bylon selbst zuriickkehren soll, dass die Gewaltherrschaft
nicht ohne Folgen bleiben, sondern dass Babylon zur Ver-
antwortung gezogen werden soll. Dahinter steht die Vor-
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stellung der sog. konnektiven Gerechtigkeit (Jan Ass-
mann), d.h. des grundlegenden Zusammenhangs von Tat
und Tatfolge. Diese Gerechtigkeit ist Grundlage nicht nur
des sozialen Zusammenlebens, sondern auch der Volker. Es
geht um eine 6ffentliche Wiederherstellung der Weitord-
nung, um den Erweis der Gerechtigkeit gerade gegeniiber
einer Gewaltherrschaft, die ihre Macht, mit der sie die V&l-
ker unterdriickt, als Recht ausgibt. V. 8 ist der leiden-
schaftliche Schrei nach einer Macht, die Babylon in die
Schranken weist und auf ein Ende der Gewaltherrschaft
hofft. , Wie glitcklich ist der, der deine Zukunft ergreift und
deiner Gewaltherrschaft endgiiltig ein Ende setzt® — dies
wire eine mogliche Ubersetzung dieses Verses.

Ps 137 bringt verschiedene Moglichkeiten, inmitten von
Gewalt und Zerstorung zu tiberleben, zur Sprache. Die Be-
ter und Beterinnen halten kein Gefiihl zuriick, sie werfen
all das, was Herz und Seele so {iberméchtig bedriickt, in
das Gebet. Laut schreien sie ihre Worte Gott entgegen, die
Rache jedoch itberlassen sie allein Gott. Sie ist allein Gott
vorbehalten, der die Tater und Téterinnen zur Verant-
wortung zieht (Ps 58,11-12; Dtn 32,35; Rém 12,19; Hebr
10,30). Die AuRerungen von Vergeltung und Rache kén-
nen ein wirksames Mittel sein, Traumata und Verletzun-
gen zu verarbeiten, sie in Sprache zu fassen und dadurch
an einer Bewaltigung zu arbeiten, die nicht auf Rache und
erwiderte kérperliche Gewalt hinauslaufen muss. Haben
Gefithle, die in Gewaltsituationen entstehen, keinen Ort,
an dem sie ausgesprochen werden konnen, dann darf man
sich nicht wundern, wenn sie andernorts delegiert werden
und unreflektiert und ungebremst ausgelebt werden. Wut
und Rache kdénnen iiberlebensnotwendige Gefithle sein,
und das Aussprechen der erlittenen Gewalt, und sei es mit
Worten der Rache, kann Voraussetzung dafiir sein, dass
Versohnung und Vergebung buchstabiert werden konnen.

Hinkend aus der Nacht gehen ~ eine Utopie

1n den ersten Versen des vierten Kapitel des Michabuches
wird eine Utopie entworfen, eine Utopie eines umfassen-
den Friedens, einer Zeit, in der niemand mehr die Techno-
logie und Logistik des Krieges mehr lernt, die Utopie eines
Raumes, in dem alle ohne Schrecken und ohne Gewalt le-
ben kénnen.? Es ist kein Raum jenseits der Zeit, sondern
ein Raum, der am Rand der Zeit liegt und in die Gegen-
wart hineinragt. Am Ende dieses Textes heilit es: »ich
werde die Hinkende zum Anfang machen.”

Das Wort, das ich mit ,Anfang iibersetzt habe, wird meist
mit ,Rest* im Deutschen wiedergegeben. In der Grundbe-
deutung bezeichnet das Wort die Ubriggebliebenen einer
kriegerischen Auseinandersetzung, die von der Gewalt Ver-
schonten, die Uberlebenden einer Katastrophe. Dieses
Wort wird in exilisch-nachexilischer Zeit mit Neubeginn,
Rettung, Leben und Heilsein verbunden. In einem einzigen
Wort wird so versucht, die Katastrophe zu bewéltigen und
Zukunft zu erdffnen, ohne die erlittene Gewalt zu verdréin-

3 Vgl ausfithrlich U, Bail, ,Die verzogene Sehnsucht hinkt an ihren
Ort“. Literarische Uberlebensstrategien nach der Zerstorung Jerusa-
lems im Alten Testament, Glitevsioh 2004.
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gen. Diejenigen, die als ,Rest” bezeichnet werden, sind Ge-
rettete, aber immer auch Uberlebende der Gewalt. Ein
Neubeginn des Lebens liegt vor ihnen, aber sie bleiben im-
mer auch Zeuginnen und Zeugen der Gewalt. In der Ver-
bindung mit ,,der Hinkenden® wird dies verstirkt. In die-
sem Ausdruck scheint die Situation von Frauen als die be-
sonders Leidtragenden von Krieg und Gewalt auf, gleich-
zeitig kann die Wortform auch eine kollektive Bedeutung
haben und sich auf alle Uberlebenden bezichen.

Das hebriische Verb fur , hinken“ kommt nur noch an ei-
ner anderen Stelle in der hebréischen Bibel vor: in der Er-
zéhlung von Jakobs Kampf am Fluss Jabboq bringt es die
Verletzung ins Wort, die Jakeb nach dem néchtlichen
Kampf mit dem Unbekannten davontrigt (Gen 32,32).
Auch bei Jakob sind Lebensbedrohung und Rettung, Ver-
letzung und Uberleben ineinander verschlungen. Jakob
wird zu Israel, er wird gesegnet, aber er bleibt gezeichnet.
Hinkend geht er aus der Nacht. Der hinkende, asymme-
trische Gang ist eine Moglichkeit, mit erlittener Gewalt
und erfahrener Katastrophe umzugehen. Die Hinkende
trégt die Spuren der Gewalt. Der hinkende, asymmetri-
sche Gang ist im Neubeginn eingeschrieben. Auf diese
Weise entwirft Mi 4,7 keinen Triumphalismus, der dazu
neigt, Gewalt mit Gegengewalt zu beantworten. Wer
hinkt, kann nicht im militarischen Gleichschritt gehen.
Und so wirkt die Asymmetrie des Hinkens als subversives
Moment und verhindert, dass der Beginn einer heilvollen
Zeit symmetrische Herrschaftssymbole entwirft, die so oft
Herrschaft und Gewalt legitimieren. Indem in den utopi-
schen Raum eines umfassenden Friedens die erlebte und
erinnerte Gewalt eingeschrieben bleibt, bleibt die Wunde
im Gedachtnis. Hier ist das Wissen gegenwirtig, dass die
Erinnerung an die Verletzungen und Narben die befreiten
Schritte immer begleiten wird. Die Uberlebenden der Ka-
tastrophe, die Opfer von
Krieg und Gewalt sind
der Malstab der kom-
menden Zeit, in der alle
Menschen jeweils unter
ihren Weinstdcken und
Feigenbdumen sitzen -
und niemand schreckt

titeratur zum Weiterlesen:

K Bu’n‘mg u.d. (Hg }. Traume von e
‘et gewai?fraen Welt. Bibel- Koran .
- praktische Schiitte (Erev-rav- Hef-
te: Glaubenszeugnisse in unserer
Zeit 4}, Knesebeck 2000

U, Bail, Gegen dos Schweigen kig-
gen. fine interfexfuelle Studie 7u
den Klagepsalmen Ps é und Ps 55

sie auf. und der Erzéihlung von der Verge-
Dennoch soll das Lahm-  waltigung Tamars, Gutersioh 1998
geschlagen-Sein, dag  J. Ebach, Das Erbe der Gewal. Ei-

Hinken nicht das letzte
Wort behalten. Der hin-
kende Gang allerdings
kann, manchmal, der
einzig aufrechte Gang
sein. Und dies mag auch
fiir das Lesen jener Tex-
te der Bibel gelten, in - :
denen von Gewalt die Rede ist. Vielleicht ist ein 70ger§;—
ches, stolperndes, langsames, hinkendes, ja nach- hinken-
des Lesen vonndten, um die verschiedenen Stimmen zu
héren, jene Stimmen, die inmitten der Gewalt versuchen
zu iiberleben, die angesichts von Gewalt sich ins Wort fal-
len, widersprechend, hoffend.
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