Ulrike Bail

Die entsetzte Leserin

Ein Essay zum Ort Gottes
in der Gewalt
(Klgl 1,12~13)

Schon seit lingerer Zeit begleitet
mich ein gemaltes Bild, das ich auf
einem Kalenderblatt im Voriiberge-
hen wahrgenommen hatte. Es trug
den Titel: Die entsetzte Leserin — La
Lectrice agitée. Dargestellt war eine
Frau, die ein aufgeschlagenes Buch

in der Hand halt, Augen und Mund weit aufgerissen, als traute sie ihren
Augen nicht, als entstiinden zwischen den Buchstaben, Worten und Zeilen
Bilder, die sie nicht lesen kann, geschweige denn fassen. Als ich fiir diesen
Essay recherchierte, wer das Bild gemalt hatte, fand icl den Namen René
Magritte und einen anderen Titel des Bildes, der mich sehr tiberrasclite: La
lectrice soumnise — die fiigsame Leserin.! Wem aber fiigt sich die Leserin? Den
Worten, die sie liest? Ihren Gefiihlen? Dem Lesen? Folgt ihr entsetzter Ge-
sichtsausdruck dem Inhalt des Textes und fiigt sich in diesem Sinne? Und

konnte das Entsetzen gleichzeitig nicht auch ein Widerspruch sein — gleich-
sam ein Einspruch gegen das Gelesene?

1hr alle, die ihr auf dem Weg vorbeigelt, schaut her und sehi:
Gibt es einent Schinerz wie meinen Schnerz, mir zugefiigt,
it dem JHWH wiich verzweifeln lief8

am Tag seines gliilenden Zornschnaubens?

Von eben sandte Goit Feuer in meine Knochen, zertrat sie,

legte ein Netz aus, meine Fitfie zu fangen, wendete mich riickwiirts,
zerstdrte niich. Jeder Tag sclunerzt,

Was geht in einem und einer vor, die diese Zeilen aus dem Buch der Klage-
lieder Jeremias liest (Klgl 1,12-13) - nur diese wenigen Worte? Welche Bil-
der stellen sich beim Lesen ein, vor dem inneren Auge, wihrend die Augen

L. In englischen Katalogen finden sich die Ubersetzun

gen: The submissive Reader,
The subjugated Reader.
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1.Nm=n um Zeile entziffern. Und — von welchem Gott ist die Rede? Vom lie-

ben Gott walilich nicht, sondern von einem Gott, der zerschmettert, der
Stabilitdét und Mobilitst unterbricht, der zerstért.

Bei der Lektiire der hebriischien Bibel kommen d
vorbei, die Atem und Schritt stocken lassen,
schriebene Gewalt buchstablich ist. Und es ist oft Gott selbst, der gewalt-
titig agiert. Mitten im Gottesverhiltnis wird die Gewalt un
verortet. Ain oben zitierten Text des Ersten Testaments mo

ten, ein Text, der die Lesenden auffordert, sich dem Schme
len Seiten Gottes«? zu stellen.

ie Lesenden an Texien
Texte, in denen die einge-

d Zerstérung
chte ich innehal-
rz an den »dunk-

Es gibt viele Moglichkeiten, solche Texte der Zerst
sie hinweg lesen, gleichsam nach den ersten Worte

tig iiber die Sitze lesen, den Ernst der Worte ignorierend das Buch wieder
ins Regal stellen, gleich neben die Werke tiber ﬁmwnrovm:uo_ommmnrm Verwir-
rungen, oder in analysierender Distanz, die nach der historischen Einord-
nung das Buch zur Seite legt. In der Lektiire solcher Texte schwingen im-
mer auch eigene Bilder mit, Gedachtnisbilder, Bilder eigener Erfahrungen,
aufgrund der Unvorstellbarkeit medial und cineastisch produzierte Bilder,
“gedruckte und bewegte.
Was bedeutet es, einen Text zu lesen,
der Gewalt im Bild eines gewallt
eine Fi

Grung zu lesen: (iber
n weiter bldttern, fliich-

in dem’ Menschen eine Erfahrung
dtigen Gottes ins Wort brachten? Haben wir
higkeit, jene Texte und Bilder des Schreckens zu lesen? Und wie dieses
Lesen dann wieder in Worte iibersetzen? Binire Kategorien sind oft schnell
zur Hand, noch bevor sich Gedanken geformt haben. Das Buch zuklappen?
Das Gelesene bleibt. Und - kinnen wir Gott verstehen, wenn wir Zensur
ausiiben, nur das lesen, was uns passt, nur das sehen, was wir sehen wollen?
Doch was bedeutet es, das Buch offen aufgeschlagen zu lassen, sich den
Worten und Sitzen zu stellen? Gibt es eine Lektiire, die nicht ginzlich ver-

stort und mit jenem Gott Gout ganz ad acta legt oder die Gott mehr als
himmelweit entfernt von der Erde ansiedelt?

Im Anfang waren den Tagen unterschiedliche Aufgaben zugeordnet./Am Tag, da ER
gedachte, Gerechtigkeit zu erschaffen,fvertiefte sich Gott in die Herstellung einer
Libelle//und vergaB die Zeit.?

N.moam_,g.:m_mnm Nimmrm:&_.mm:m:n_.nm<o:<<m:n_, Dietrich und Christian Link,
Neukirchen-Vluyn 1995 und 2000. Dort auch weitere Literatur.

3. Aus dem Gedicht »Gottes Gerechtigkeitc von Anne Carson, in: Dies., Die Wahr-
heit iiber Gott, in: Dies., Glas, Ironie und Gott. Funf epische Gedichte und ein

mmm@avﬂammnnmn_:mn_:anm Klanges. Aus dem Amerikanischen von Alissa
Walser und Gerhard Falkner, Miinchen-Zirich Ncoc.u@.
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102 Ulrike Bail

Ist die Erfahrung der totalen Abwesenheit des Gottes, in dessen Namen
Treue eingeschrieben ist, dhnlich der totalen Anwesenheit Gottes in der Ge-
walt? Es gibt Erlebnisse, in denen nichts mehr unterscheidbar scheint, in
denen nichts anderes Raum hat als der Schrecken, auch Gott nicht, es sei
denn in der Katastrophe selbst.

Ist eine Sprache zu finden, die vorsichtig genug und einftihlsam ist, um
dem Entsetzen Raum zu geben und gleichzeitig diskursiv und kritisch zu
kommunizieren?

Die kanadische Lyrikerin und Professorin fiir klassische Philologie
Anne Carson schrieb 1995 einen Gedichtzyklus: Die Wahrheit tiber Gott.*
Diese zornig-melancholischen Gedichtzeilen werden mein fragendes Nach-
denken tiber das Lesen jenes Gottesbildes begleiten - als Zwischentexte,
unterbrechend, weiterfithrend, widersprechend, herausfordernd allemal.
Anne Carson beginnt den Gedichtzyklus mit folgenden Zeilen:

Meine Religion macht keinen Sinnfund hilft mir nicht weiter/deshalb folge ich ihr.

Diese Zeilen lese ich als einen Einspruch gegen die Forderung, religitse Re-
de miisse sinnstiftend sein und Hilfe bringen. Oft sind es die offen gehalte-
nen Fragen, denen zu folgen ist, und die Auseinandersetzungen, in die hi-
nein eine sich zu begeben hat. Eine ausgehaltene Frage kann mehr sein als
eine Antwort; die Verweigerung, einen Punkt nach den Sitzen zu setzen,
kann eine Antwort bedeuten.

Gibt es einen Schimerz wie meinen Schmerz, ntir zugefiigt,
mit dem JHWH mich verzweifeln lief3
am Tag seines glithenden Zornschnaubens?

Der Ort, von dem aus die Klagelieder Jeremias sprechen, ist ein zerstorter :
Ort: verwiistet liegen die Tore Jerusalems (1,4; 2,9), die Festungsmauern ,
sind eingerissen (2,2), die Paliste und Befestigungen sind geschleift und
zerstort (2,5.8). Es ist ein Ort, an dem es kein Leben mehr gibt, aus dessen
Schrecken keiner entkam und keine entronnen ist (2,22) — »[...] die Bevél-
kerung der Stadt und des umliegenden Landes hat Entsetzliches erlitten, -
ein Teil der Bevélkerung ist nach Babylonien in die Verbannung geschleppt

4. Anne Carson, Die Wahrheit tiber Gott, in: Dies., Glas, Ironie und Gott. Finf
epische Gedichte und ein Essay iiber das Geschlecht des Klanges. Aus dem Ame-
rikanischen von Alissa Walser und Gerhard Falkner, Miinchen/Ziirich 2000,
60-83. Aus folgenden Gedichten wird zitiert (in der Reihenfolge, wie ich sie in-
den Text eingefiigt habe): Meine Religion; Gottes Gemeinde bleibt treu; Der |
Gottesanfall; Gottes Name; Gottes Coup; Gottes Name; Gottes Bouquet der un-
sterblichen Liebe.
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worden. Die Zuriickgebliebenen lebten in den Triimmern der Stadt und ih-
rer Umgebung unter Entbehrungen und Drangsalen jeglicher Art in grof-
ter Not, Ratlosigkeit und Verzweiflung breiteten sich aus.«® Die Klagelieder
reflektieren die Katastrophe im Jahr 587/6 v.Chr., jenes Ereignis der Zer-

= storung Jerusalems, dessen Schrecken alle bislang verftigbaren Kategorien

der Erklarungsméglichkeiten mit den Mauern zusammenbrechen lief8. Mit
den zerstérten Mauern des Tempels verlor JHWH seinen heiligen Ort, den
Ort der Begegnung zwischen Gott und Menschen.

Jene eingangs zitierten Zeilen aus den Klageliedern Jeremias spricht die
Stadt Jerusalem nach ihrer Zerstérung. Die gebrandschatzten Mauern
sprechen mit der Stimme einer trauernden Witwe, einer Frau, die alles ver-
loren hat. Und alle, die voriibergehen, werden aufgefordert zu sehen, hin-
zusehen, sich dem unséglichen Schmerz auszusetzen.

Ihr alleS, die ihr auf dem Weg vorbeigeht, schaut her und seht.

Mit diesen Worten kommt eine Stimme zu Wort, die tiberlebt hat. Die Auf-
forderung an die Voriibergehenden wird intensiviert durch die Verdoppe-
lung der Imperative aus demselben Wortfeld »sehenc. Und dieses intensive
Sehen bedingt ein langsameres Gehen, das Voriibergehen wird zum sto-
ckenden Schritt, zum Stehenbleiben.

Die Aufforderung gilt nicht nur textintern, sie gilt auch den lesend Vor-
beigehenden jeder Zeit. Es ist allerdings ein schmaler Grat zwischen einem
sensiblen Schauen und dem voyeuristischen Blick, zwischen Augenzeuge
sein und der Vervielfiltigung der Katastrophe im pseudo-dokumentari-
schen Abbilden. Es gibt auch den gebannten Blick auf die Katastrophe, der

erstarren ldsst, und ein Blick, der sich selbst infrage stellt und um ein Ver-
- stehen ringt, das es nicht zu geben scheint.

Die Leseaufforderung des Sehens wird an mehreren Stellen wiederholt
(Klgl 1,9.11.20). Ein genaues Sehen und Lesen ist gefordert, ein Lesen, das
nicht tiberstiirzt in schnelle Erkldrungen sich fliichtet oder in theologische
Denkmuster, die letztendlich Gewalt legitimieren.

'5. Hans Jochen Boecker, Klagelieder (ZBK AT 21), Ziirich 1985, 15f.
" 6. Die beiden Worte am Anfang des Verses sind sehr schwer zu verstehen, sodass

hiufig von einer Glosse, die in den hebrdischen Text eingedrungen sei, aus-
gegangen und infolgedessen der Text verdndert wird. Die obige Ubersetzung
versucht so wenig als méglich den Text zu verdndern und verdeutscht im
Zusammenhang des ganzen Verses. Zur Problemlage vgl. Claus Westermann,
Die Klagelieder. Forschungsgeschichte und Auslegung, Neukirchen-Viuyn 1990,
101 £ Tod Linafelt, Surviving Lamentations. Catastrophe, Lament, and Protest in
the Afterlife of a Biblical Book, Chicago/London 2000, 157 Anm. 27.
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Chaos iiberschattet uns./Trauer, ungeschiitzt, schiieBt uns ein./Wir werden erstickt
von bitterem Licht./[..]/Unsere Hoffnung ist eine Schlinge./[..]/Uns trinkt das Klei-
ne./Wir liegen ohne Grab./Wir sind Staub./Wir wissen nichts./Wir sind ohne Ant-
wort./Wir werden nichts sagen, nie wieder/ABER WIR GEBEN NICHT AUF./Denn wir
sind die Gemeinde./Man hat uns gelehrt, dies Seine Liebe zu nennen.

ten, von Fangnetz und Zerstérung. Gott ist in der Gewalt, er ist identisch
mit der Zerstdrung,

Diese Bilder sind keine analytische Erklarung dessen, was geschehen ist;
es sind Erfahrungsbilder; sie sind keine theoretischen Aussagen iiber Gott,
sondern Erfahrungen mit Gott in einer provozierend anthropomorphen
.Redeweise, die von Gott wie von einem menschlichen Gegeniiber erzahlt.
Biblische Erzdhlungen und poetische Texte sind zu Worten geronnene Er-
\gammm:. Erfahrungen aber sind nie neutral, und gerade bei erschre-
ckenden Ereignissen verschmelzen Gefiihle, Fakten und Deutungen, sodass
nichts anderes tibrig bleibt als »sozusagen aus- und durchzuerzihlen, das
“heiflt, sich an die Rander der hier tatsichlich eingebrachten Erfahrungen
ortasten<® — in der Gefahr, nicht auf eindeutige Antworten zu stoflen, son-
dern auf Fragmente, Fragen und Sitze, die moglicherweise in der Gegen-
wart nicht mehr ankommen. Der Umgang mit Gewalt und Katastrophen,
uch der theologische, muss zu jeder Zeit jeweils eigene Wege finden. Die
Texte iiber den Zorn Gottes kénnen jedoch hellsichtig und hellhérig ma-
mwnz fiir mogliche Wege und Irrwege des Sehens, Lesens und Bewiltigens
Yon Gewalt und Katastrophen.

28 Wird die erlittene Gewalt als Zorn Gottes erfabren, dann kann gegen
den Angriff Gottes mit allen Mitteln nur mit einem Mittel angesprochen
- werden: der Anklage Gottes. Die Klagelieder halten an der Beziehung zu
Gott fest gegen jede Erfahrung, auch wenn Gott selbst den Ort der Begeg-
ung zerstort hat (Klgl 2,6). Die Rede vom glithenden Zornesschnauben
Gottes konfrontiert Gott mit seiner Tat, mit den Wirkungen seiner Tat -
storung, Verzweiflung, Schmerz. Der Abwesenheit eines rettenden Gott-

esam Ort der Gewalt wird ein Gott, der in der Gewalt aufgeht, gegeniiber-
tellt.

Die Klagelieder Jeremias sprechen nicht von der Liebe Gottes angesichts
des Grauens. Sie enden mit einer offenen Frage’, die ins Schweigen miin-
det, das der Menschen und das Gottes, um dann, nach schier endloser Zeit,
erneut den wortlosen Klageruf anzustimmen, mit dem die Klagelieder be-
ginnen: Echa, Wehe. Da capo al fine ...

Dennoch finden die Klagelieder Worte im und gegen das Schweigen.
Fiinf Lieder lang wird die Katastrophe aus verschiedenen Blickwinkeln und
mit verschiedenen Stimmen zur Sprache und vor Gott gebracht. Eine Stim-
me méchte ich hier ins Zentrum stellen, die Stimme der als Frau ins Bild
gebrachten Stadt. .

Der Monolog der personifizierten Stadtfrau Zion/Jerusalem im ersten
Kapitel der Klagelieder fokussiert den Schmerz angesichts der Katastro .
phe.8 Keine sprachlich geschliffene Présentation der Ursachen und Hinter
griinde ist zu lesen, sondern das Ringen um Worte im Angesicht der zer-
storten Stadt Jerusalem (die auch die eigene Zerstérung ist) und eines
Gottes, der seinen Ort verloren hat. Diese immer wieder brechende mﬁ.ST.Wa
me spricht von ihrer Erfahrung des Gebrochenwerdens durch Gott, von i
seinem Zornesschnauben, seinem brennenden Feuer, seinem Fangnetz und
seiner Gewalt.

Manchmal wird Gott dich iiberraschen mit einem Anfall./Heulend dich liegen lassengi
auf deinem Bett./Nimms nicht iibel.//Weil sie aus Glas sind, die duBeren Wiinde:
Gottes./Sehe ich innen eine Million Seelen die Wénde hochklettern fum Gott zy
entkommen, der brennt,/[ungehiitet.

wmosam.zm.sn\::._\c? Name ist kein Hauptwort./Er ist ein Umstandswort./So wie

kleinen schwarzen Notizbiicher, die Beethoven//zum Nutzen derer, die sich mit
c.:ﬁ%m:m: wollten,fin seiner Manteltasche trug,/ist das Umstandswort Got-
esl/eine EinbahnstraBe, die hinfiihrt, wo immer du bist./Sinnlos, es zu benennen./
“kau es und beiB dich dran fest. . .

i

o

Der Schrecken umfasst alles und wird als Zorn Gottes erfahren. Nur noch
im Schrecken hat Gott einen Ort. Diese Erfahrung ist so tief greifend, dass
der Schmerz unfassbar ist und die Verzweiflung ohne Ende. Das glihen
Zornschnauben verortet Gott in einer Gewalt, die einem overkill gleic]

kommt. Die Bilder der Gewalt sprechen von Feuer und brutalen Fuftrit h das ist eine biblische Erfahrung. Gott hat sein Angesicht abgewendet

e hort nicht, die lauten Rufe verhallen im Nirgendwo (Ps 13,2; 77,8; 89,47
: Als letzte Eigenschaft Gottes bleibt die Abwesenheit, die in den Kla-
edern als todliche Anwesenheit buchstabiert wird. Trotzdem werden die
gen immer wieder vor Gott gebracht, die Trinen ausgeschiittet vor

7. Sielautet: (Oder) hast du uns villig verworfen, zilrnst uns unerbittlich? ... Der letz;
te Satz der Klagelieder kann auch als unvollstindiger Konditionalsatz {ibersetzfis
werden, so Tod Linafelt, The Refusal of a Conclusion in Book of Lamentatio
JBL 120 (2001), 323-340. :

8. Vgl Tod Linafelt, Surviving Lamentations. Catastrophe, Lament, and the Prot

in the Afterlife of a Biblical Book, Chicago/London 2000, 43 ff. Dietrich/Link, Die dunklen Seiten Gottes, Bd 1, 12,
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Gott. Die Klagelieder Jeremias wirken wie jene Notizbiicher, damit Gott,
wenn schon nicht hére, dann lese.

Gottes Name ist nach dem Gedicht von Anne Carson ein Umstands-
wort, ein Adverb!? — die Kontaktaufnahme mit Gott scheint umsténdlich,
sie ist von den Umstidnden abhingig. Die Betenden schreiben ihre Worte in
Richtung eines tauben Gottes, der liest, vielleicht; gleichzeitig aber ist der
Name Gottes in Carsons Gedicht eine »Einbahnstrafle, die diese einseitige
Beziehungsaufnahme auf paradoxe Weise umkehrt, indem sie immer an
den Ort fiihrt, wo der schreibend Betende sich befindet. Im Beten kommt
der/die Betende wieder zu sich. »Das Adverb oder Umstandswort dient
zur Beschreibung anderer Wortarten und ganzer Sitze. Adverbien kdnnen
nicht dekliniert werden.«!! Ist der Name Gottes immer nur zu lesen in dem
Kontext, in dem er angerufen wird, in der Beziehung, in die der Name lei-
tet? Und doch bleibt der Name Gottes der Deklination, der Beugung entzo-
gen, geht in den Kontexten und Umstidnden nicht auf — es gibt etwas, das
nicht benannt werden kann.

In den Klageliedern wird in den Namen JHWH der Schmerz einge-

schrieben — dicht neben und auf die Worte Barmherzigkeit, Freundlichkeit

und Freiheit, die kaum mehr zu lesen sind und doch so etwas wie das
Grundbuch der Beziehung darstellen. Die Klagelieder sind wie ein Palimp-

sest, auf dem die Treue und Freundschaft Gottes iiberschrieben wird mit

Klagen, auf dass Gott lese und sehe.

In Klgl 1,11 wird Gott aufgefordert zu sehen, und mit dieser Aufforde-
rung beginnt die Klage der Stadtfrau Zion; damit wird ihr Zwischenruf aus 2

'V 9 aufgenommen, in V 20 weitergefiihrt. Bevor die Stadtfrau vom Zornes
schnauben spricht und Gott mitten in die Gewalt stellt, wird Gott zum Au

genzeugen aufgerufen.!? Die Aufforderung zu sehen umgibt die Schilde- 238

rung der Gewalt.

b
10. In der englischen Originalfassung steht hier: »The name is not a noun./It is an £

a Iverb.« (vgl. Anne Carson, Glass, [rony and God, New York 1995, 43). Der jidi

sche Philosoph Abraham Joshua Heschel formuliert in einem Abschnitt tibers
das Reden von Gott, tiberschrieben mit »Adverbiens, in dhnlicher Weise: »Wir.

haben keine Substantive, um Sein Wesen auszudriicken, wir haben nur Adverbi:

en, mit denen wir die Weise andeuten kénnen, in der Er mit uns handelt.« (vgl

Ders., Gott sucht den Menschen. Eine Philosophie des Judentums, Neukirchen:
Vluyn 1980, 122). Ob Carson auf Heschel, der in den USA sehr bekannt ist, Be

zug nimmt, muss offen bleiben — die Nihe der Gedanken aber ist offensichtlich, %%
Herbert Genzmer, Sprache in Bewegung. Eine deutsche Grammatik, Frank-3:

11.
furt/M 1998,239.
12. So auch in Klgl 2,20; 5,1; dort aber nicht in der Ich-Rede der Stadtfrau.
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Sieh an, JHWH, mein Elend, ja, der Feind macht sich grof3. (V9)
Sieh her, [HWH, und schau, wie verachtet ich bin, (Vi)
Sieh her, JHWH: Enge ist in mir. Meine Eingeweide giiren. (V 20)

Mit dem Wahrnehmen der Notsituation in visueller und akustischer Weise
durch Gott beginnt in der hebriischen Bibel eine Rettung aus der Not,!3
und die Grunderzihlung der Befreiung aus Unterdriickung und Elend in
Agypten nimmt ihren Anfang in eben jenem Sehen Gottes (Ex 3,7.9). Das
Sehen Gottes ist mehr als Augenzeugenschaft, es hat eminent mit Rettung
und Befreiung zu tun. Und eben dies wird hier ein gefordert.

Ist die Rede vom Zorn Gottes damit erklirt? Wenn die Verantwortung
auf Gott geschoben wird, sind die menschlichen Gewalttiter aus dem Spiel.
Fiihrt die unbedachte Rede vom Zorn Gottes angesichts von Katastrophen
nicht in die Gefahr, das aus dem Blick zu verlieren, was zu der Katastrophe
gefihrt hat — die von Menschen herbeigefiihrten Gewalttaten, sei es durch
| strukturelle Gewalt und durch konkrete Gewalttaten, durch Ungerechtig-
. keit, wirtschaftliche Ausbeutung und soziale Ausgrenzung?

Mit Entsetzen las ich von manchen fundamentalistischen Interpretatio-
nen, die die Anschldge auf das World Trade Center in New York und das
* Pentagon in Washington am 11. September 2001 als gerechte Strafe Gottes
, fiir Lesben, Schwule und AbtreibungsbefiirworterInnen interpretierten. 4
Dies mag vielleicht ein krasses Beispiel sein, aber es zeigt die Grenzen auf.
-~ Als religiose Rede, die fiir alle Zeiten gliltig ist, taugt die Kategorie des Zor-
2 nes nicht. Sie kann die politisch-soziale Analyse nicht ersetzen, und nicht
- das langsame Suchen nach einer theologischen Antwort, wo vielleicht nie
_cine eindeutige sein wird. Manchmal kann die Hoffnung, dass Menschen
% nicht tiefer fallen konnen als in Gottes Hand — wird sie zu rasch und zu
forsch gesagt — zynisch wirken.

Der Zorn Gottes ist nicht die Kehrseite seiner Liebe, wenn schon, dann
. die andere Seite seiner Abwesenheit. Aber ist die Abwesenheit Gottes
& schwerer zu ertragen als sein Zorn, seine gewalttitige Anwesenheit?

Und so scheint ein Widerspruch nach dem anderen zu entstehen. Gott
'wird gegen Gott aufgerufen, der rettende und befreiende Gott gegen den

Rt

; =13, Gen 16,13f; 1 Sam 1,11; 2 Sam 16,12; Ps 10,14; 25,18 f; 59,5; 119,153; u. 6.

i
2
Der triigerische Triumphalismus der einsamen Super-

14 Vgl. Steven C. Clemons,
macht, Le Monde diplomatique vom 12.10.2001, 1.6-7; vgl. auch taz vom 2./3.
10. 2001, 20; rzn”\\,ﬁﬁz.m.m:w?na?::mmnrmc.Qm\mnnr?\m&oﬁ\vSoo_cmmwomw.
htm. Die Verkniipfung von Gewalt und religidser Legitimation und Propaganda

.. bleibt allemal problematisch ~ in allen Religionen!
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zerstorenden, auf dass er sich selbst ins Wort und in den Arm falle. Damit
wird die totale Identifizierung Gottes mit der Gewalt aufgebrochen, ohne
Gott zum bloflen Zuschauer zu entméchtigen. Ein Gott, mmn.mﬁ allem he-
raus gehalten wird, ist klein, handlungsunfahig, im Guten wie im Schlech-
ten. »Nur wer Gottes Verantwortung benennen kann, kann auch Gottes

en das Ubel einklagen.«!® .
Wms_wwwmm&ﬁ bleibt Gottes /m\m: weine zerkliiftete Landschaft«!%, in der die

Bilder von Gott sich widersprechen und den Widerspruch der Menschen

provozieren. Der jiidische Theologe David Blumenthal formuliert es er-
schreckend deutlich: »God is abusive, but not always.«!” Dieses >aber nicht
immer« fithrt zu einer anderen Aussage des Ersten H@SBS.G“ auch Gott
kann sich widersprechen und Einspruch gegen sich selbst einlegen; Gott
ringt mit seinem Zorn, so z. B. in Hos, 11,8 f:'8

Gegen mich selbst kehrt sich mein Herz,

zugleich entbrennt meine Reue'®. . .

Ich will/kann die Glut meines Wutschnaubens nicht vollziehen.
Ja, Gott bin ich und kein Mann, in deiner Mitte heilig,

und ich will nicht in Zornesglut kommen.

Der Gott, vor dessen Augen Verschonung und Reue nach &mm:.m: Worten
verborgen sind (Hos 13,14), hort auf sein Herz, den Sitz der M\S:m:m- .Ea
Entscheidungsbildung. »Gottes Leidenschaft fiir Israel [dringt] seinen
glithenden Zorn zuriick«®%; das eine Feuer bezwingt das andere, Gott atme
heftig, kommt zur Ruhe?! und ldsst aufatmen.

Gottes Coup//Gott ist ein herrlicher Schnitt durchs Herz./[Auf dem Weg, den der;

Mensch voranstiirzt, kénnte ER, wie/der Prophet sagt,/zdgern.

15. Walter Grof/Karl-Josef Kuschel, »Ich schaffe Finsternis und Unheill« Ist Gott
verantwortlich fiir das Ubel?, Mainz 21995, N:w.. eld

16. Manfred Gorg, Der un-heile Gott. Die Bibel im Bann der Gewalt, Diisseldol
Darid B he abusing God, 247

17. David Blumenthal, Facing the abusing God, 247. .

18. Vgl. auch Gen 6,5fF; 8,21; Ex 32,14; 2 Sam 24,16; Jer 26,13.19; Joel 2,13f; Fu
3,9; Am 7,3. . . .

19. Eine andere Ubersetzung bieten Peschitta und Targum: entbrannt ist mein m
terschofs. . -

20. Jorg wmmmammm_ Die Reue Gottes. Aspekte alttestamentlicher Oonmménmnm:,ﬁ

Neukirchen-Vluyn 21997, 155; vgl. auch 52 ff.

21. Mégliche Grundbedeutungen des hebriischen Wortes nacham/Reue sind heftig

atmen, zur Ruhe kommen. Das Verb nacham (piel) bedeutet trésten, aufatm
(lassen).

Die entsetzte Leserin 109

In den Klageliedern ist von einem Aufatmenkénnen und von Trost keine
. Rede. Die wiederholte Feststellung es ist kein Trister?? zeugt jedoch auch
§ . von der Sehnsucht, es kénnte Gott sich 4ndern, sich wenden, sich wieder
1 zuwenden. Im Traktat Sanhedrin des babylonischen Talmud wird der Na-
me des kommenden Messias diskutiert. Eine der Uberlegungen lautet:
- »Manche sagen: Menachem, Sohn Hiskias, ist sein Name, wie geschrieben
= steht: fern, fern von mir ist ein Trdster (menachem), mir mein Leben zuriick-
. zubringen.?? Der Name des Messias Menachem/Tréster wird aus Klgl 1,16

entfaltet?® - von dort, wo der Messias fern, wo er nicht ist, wo die Abwesen-
& heit des Trosters zu konstatieren ist. An diesemn Ort scheint der Name des
- Messias auf, der zerstorte Ort weifl um die Erwartung des Heils.

Dennoch ~ der Schmerz und das Entsetzen bleiben, die Widerspriiche
auch. Die Frage Warum? und Wie lange? miissen gestellt werden, solange
Menschen leiden, auch die Frage nach Gottes Verantwortung. »Wir kénnen
Gott nicht vergeben und uns auf die guten Seiten Gottes beschrinken.
Stattdessen versuchen wir Gott zu akzeptieren — den gewalttitigen wie den
glitigen — und wir sprechen unsere Klage aus. [...] Allein dieses Von-Ange-
sicht-zu-Angesicht befihigt uns, unsere Integritit zu bewahren, auch wenn
es einen unversdhnten Spalt zwischen uns und Gott hinterlaft.<25 Dies ist
auszuhalten, in der ganzen Widerspriichlichkeit und Zerbrechlichkeit.

nnlos, es zu benennen.{Kau es und beiB dich dran fest.

- Das Klagen und Anklagen ist nicht harmlos; es nimmt Abschied vom lje-
ben, ohnmichtigen Gott, denn es nimmt Gott in Anspruch und fordert ihn
heraus. Blumenthal nennt diese Sprechbewegung, die Gott notfalls gegen

Il defiance«?, ein trotzendes Vertrauen,

45

1Gott in Anspruch nimmt, »faithfu

5

2. Kigl 1,2.7.9.16.17.21; hnlich 5,7,

bSanh 98b.

Der ganze Vers Klgl 1,16 lautet: Dariiber weine ich, mein Auge, mein Auge

stromt von Wasser. Fern, fern von mir ist ein Trdster, mir mein Leben zurtickzu-

bringen.

25, Blumenthal, Facing the Abusing God, 267 (Ubersetzung UB). »We cannot forgi-
ive God and concentrate on God’s goodness. Rather we will try to accept God —

the bad along with the good ~ and we will speak our lament. [...] This face-to-

| face alone will enable us to maintain our integrity, even though it leaves an un-

reconciled gap between us and God.«

Blumenthal, Facing the Abusing God, 256. An anderer Stelle formuliert er:

»We protest and worship God.«(223; siehe auch 256 ff). Vgl. Gen 18; Ex 5.32;
Num 14; Klagepsalmen, Hiob.
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110 Ulrike Bail

Gott nicht aus der Beziehung zu den Menschen entldsst und immer wieder
Gott an sich selbst erinnert. Die biblischen Texte trauen Gott viel zu - und 3
den Menschen.

Gottes Bouquet der unsterblichen Liebe//Aprilschnee/Gott wartet im Garten./
Z6gernd wie ein Erroten,/[verlagert der Schnee sich und [dsst sich nieder auf
Gott.[Auf Gottes Bouquet./Die Biume sind weiBe Nervennetze.

.Filschung bis zur Kenntlichkeit

Zuweilen kommt mir auf dem Weg ein mordlustig aussehender Hund
entgegen. Wahrend ich angstvoll dem Unheil ins Auge sehe, ruft die
Stimme eines (dem Hund nicht selten dhnlich sehenden) »Herrchene:
»Der ist lieb.« Und zuverldssig folgt als weiterer Satz: »Der tut nichts.«



