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»Die Stimmen sehen kénnen«: Bibel und Zen

Reinbard Neudecker!

In dem biblischen Bericht vom Sinai-Geschehen, in dem die Israeliten als
Volk Gottes konstituiert wurden, heifit es nach dem hebraischen Urtext:
»Das ganze Volk sah die Stimmen« (Exodus 20,18). Diese paradoxe Aus-
sage hat im klassischen (rabbinischen) Judentum tiefsinnige Auslegungen
erhalten. Der biblische Vers mit seinen Interpretationen steht in enger
Bezichung zum Pfingstereignis der Apostelgeschichte, in dem die Grund-
legung der christlichen Gemeinde erfolgte. Auch nach diesem Bericht sah
das Volk, die christliche Urgemeinde, die Stimmen (Sprachen): Apg 2,3.

Die folgende Studie ist der erste Versuch in der Geschichte der Exegese,
die beiden biblischen Verse und ihre rabbinischen Auslegungen im Zu-
sammenhang mit einer knappen Auswahl von analogen Aussagen, die sich
in der zen-buddhistischen Literatur? finden, zu lesen. Dabei er6ffnen sich
neue und interessante Moglichkeiten des Verstehens.

Die Frage nach einem Zusammenhang zwischen dem Vers Exodus
20,18 mit dessen rabbinischen Auslegungen und dem Pfingstbericht der
Apostelgeschichte ist in der bisherigen Forschung kaum gestellt oder
niaher untersucht worden.” Wenn wir den alttestamentlichen Halbvers
Ex 20,18a in den Mittelpunkt unserer Untersuchung stellen, will dies
nicht heiflen, dass wir nur diesem Bedeutung fiir den Pfingstbericht
zuschreiben. Auch andere biblische Stellen zur Sinai-Offenbarung stehen
im Hintergrund der Pfingsterzihlung; auf einige dieser Stellen haben auch
einzelne Rabbinen (Abk.: R.) in den im Folgenden zitierten »Kommen-
taren« zu Ex 20,18a verwiesen.*

Die rabbinischen Kommentare werden oft als »Sagen«, »Legenden«

Der Autor erhielt wihrend hiufiger Japan-Aufenthalte eine Ausbildung in Zen. Mit dem
vorliegenden Aufsatz mochte er sich bei der Niwano Heiwa-Stiftung bedanken, die thm
fiir ein weiteres Studium zum Thema »Bibel und Zen« eine Unterstiitzung gewéhrte.
Wir beziehen uns auf diese Literatur in ihrem weiteren Sinn und lassen deshalb auch
Texte aus den Mahayana-Sutras, die das Zen entscheidend beeinflusst haben, zu Worte
kommen. Von besonderer Bedeutung ist dabei das Avatamsaka Sutra (Kegon-Sutra); vgl.
D.T. Suzuki, Essays in Zen Buddhism III. London 1953/1970, 18-221. Zum besseren
Verstindnis der Texte, vor allem was die Gestalt des Buddha und die Lehre von den
»Drei Korpern« des Buddha (Trikaya) betrifft, vgl. D. T. Suzuki, Outlines of Mahayana
Buddhism. New York 1963 (London 1907) 242-276.

Vgl. jedoch R. Neudecker, »Das ganze Volk sah die Stimmen«: Haggadische Auslegung
und Pfingstbericht. Biblica 78 (1997) 329-300, Anm. 1.

Zu einer ausfithrlicheren Behandlung der rabbinischen Quellen vgl. Neudecker, »Das
ganze Volk sah die Stimmen«. 329-349. — Auf das Problem der Datierung der rabbini-
schen sowie der zen-buddhistischen Quellen kann hier nicht niher eingegangen werden.
Wo rabbinische Traditionen einem Autor zugeschrieben sind, handelt es sich um Auto-
ritdten, die in den ersten vier Jahrhunderten unserer Zeitrechnung lebten. Fir nihere
Informationen vgl. G. Stemberger, Einleitung in Talmud und Midrasch, Miinchen
$1992. Die Abkiirzungen der rabbinischen Schriften richten sich nach dem Abkiirzungs-
verzeichnis der Theologischen Realenzyklopidie (TRE).
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oder »legendire Ausschmiickungen« qualifiziert.> Ob solche »Legenden«
wirkliches Geschehen widerspiegeln, ist im Allgemeinen kaum von Inte-
resse, ebenso wenig wie deren Beziehung zu biblischen Texten.

Bei den rabbinischen Texten handelt es sich in erster Linie um Bibel-
auslegung — genannt Haggada. Diese »Exegese« tritt oft in poetischer
Gestalt auf. Die »immanente Poesie« der Haggada »bestimmt in vielen
Fillen den eigenartigen Charakter ithrer Ausspriiche«.®* Wirme der Emp-
findung, Schwung der Gedanken, Kithnheit der Einbildungskraft, Kraft
des Ausdrucks, Anschaulichkeit der Bilder zeugen von den dichterischen
Gaben der Haggadisten. All dies erklirt, weshalb R. Eleasar aus Modiin
iiber die Haggada gesagt hat, dass sie »das Herz des Menschen anzieht«.”

Noch ein anderer Aspekt, der mit der »immanenten Poesie« bis zu
einem gewissen Grad zusammenhingt, ist fiir die Beurteilung der Hag-
gada und der von ihr verwendeten Sprache wichtig. Einige der hagga-
dischen Texte beschreiben Erfahrungen, die aus der spirituellen Beschafti-
gung mit biblischen Texten erwachsen sind und die mit der logischen
Sprache nicht ausgedriickt werden kénnen. Um sich dem Gemeinten
anzunihern verwendet die Haggada »Wortgemalde« und »Bildworte«.®
Diese sprechen das religiose Bewusstsein an und lenken es in eine be-
stimmte Richtung. Sie weisen tber sich hinaus; sie regen zu religiser
Kreativitit an und sind geeignet, im Horer oder Leser Erfahrungen aus-
zuldsen und ihn plétzlich oder allmdhlich zu verwandeln.’

Was hier tiber die Haggada gesagt wurde, gilt auch von der zen-bud-
dhistischen Literatur, besonders von den Sutras. Allerdings spielt in dieser
Literatur die Auslegung von zugrunde liegenden »Urtexten« eine weniger
bedeutende Rolle.

Vgl. z.B. P. Billerbeck, Kommentar zum Neuen Testament aus Talmud und Midrasch I.
Minchen 1926, 604-605.

¢ W. Bacher, Die Agada der palistinensischen Amorier 1. Straflburg 1892, XTI-XIIL.

7 MekhY zu Ex 16,31 (ed. Horovitz-Rabin, 171).

Zu »Wortgemilde«,»Bildworte«, »Bildgeschehen« vgl. P. Schiitz, Das Mysterium der
Geschichte (Werke II, Hg. H.E. Biirki). Moers 1987, 463-481; ders., Fretheit — Hoff-
nung -~ Prophetie (Werke III, Hg. H. E Buirki), Moers 1986, 542-551. Interessant ist, dass
auch die Atomphysik bei der Beschreibung der Zusammenhiange, die in der Quanten-
theorie analysiert und mathematisch dargestellt werden, »Wortgemalde« verwendet; sie
spielt mit abwechselnd verschiedenen, sich erginzenden und auch einander widerspre-
chenden anschaulichen Bildern, je nach der im Experiment gestellten Frage. Diese Bilder
sollen im Leser »gewisse Bewegungen« hervorrufen, »die in die gewollte Richtung wei-
sen«; vgl. W. Heisenberg, »Sprache und Wirklichkeit in der modernen Physik«, Wort und
Wirklichkeit (Hg. Bayerische Akademie der Schonen Kiinste), Miinchen 1960, 48-51.

? Vgl. Schiitz, Fretheit — Hoffnung, Prophetie, 544: »Im Bildwort ist Macht der Verwand-
lung in zweifacher Weise am Werk. Vom Bild her werden wir verwandelt, ohne es zu wis-
sen, unterschwellig, als im Schlaf. Und vom Wort her werden wir verwandelt in der Helle
des Bewufltseins mit des Willens Beiwirkung.« — Aus dem Gesagten wird deutlich, dass
Entmythologisieren einen »Eingriff in die Sprache der Bibel« darstellt; vgl. Schiitz,
Mysterium der Geschichte. 472; A.E. Green, »The Role of Jewish Mysticism in a
Contemporary Theology of Judaism«. In: Conservative Judaism 30 (1976) 24, urteilt:
»Das Bediirfnis zu entmythologisieren ist vorbei; eine Remythologisierung des reli-
giosen Bewufitseins zu schaffen, das ist die Forderung der Stunde an uns.«
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I. Das Volk sah die Stimmen am Sinai (Ex 20,18)

Im hebriischen Text von Ex 20,18a steht das Verbum ra’ah in seiner
Bedeutung »sehen« fest. Qol ist je nach dem Zusammenhang entweder
»Stimme« oder »Schall«; wir iibersetzen im Folgenden immer mit
»Stimme«; doch ist in einigen unserer Texte auch die Ubersetzung
»Schall« zutreffend. Die Septuaginta entspricht dem hebriischen Text,
tibersetzt allerdings ha-qolot mit dem Singular: xoi mog 6 Aowg &mpa T
vy kol Tog Aooddc. Genauer ist die Vulgata: Cunctus autem videbat
voces et lampadas.

Verschiedene rabbinische Auslegungen beschaftigen sich mit dem Sehen
der Stimmen, von dem Ex 20,18a spricht:

In der Regel ist es unmoglich, die Stimme zu sehen; hier aber [sahen sie] »die Stimmen
und die Flammen«. Wie sie die Flammen sahen, so sahen sie die Stimmen.
(MekhSh zu Ex 20,18 [ed. Epstein-Melamed, 154])

R. Juda sagt: Wenn ein Mensch mit seinem Nichsten redet, so wird er gesehen, seine
Stimme aber wird nicht gesehen. Die Israeliten aber hérten die Stimme des Heiligen,
gepriesen sei er, und sahen die aus dem Munde der [gottlichen] Kraft hervorgehende
Stimme, und Blitze und Donnerschlige; denn es heifit: »Und das ganze Volk sah die
Stimmen und die Flammen« (Ex 20,18). PRE 41 (ed. Warschau, 98a)

Bar Kappara hat gesagt: Der Heilige, gepriesen sei er, machte das Unsichtbare sichtbar
und das, was nicht hort, horend und das, was nicht redet, redend. Wenn du sagst: Das,
was nicht sichtbar ist sichtbar, woher [entnimmst du dies]? [Aus der Stelle:] »Und das
ganze Volk sah die Stimmen und die Flammen« (Ex 20,18) ...

MSam 9,4 (ed. Buber, 37b)

Die folgende Stelle spricht vom Sehen der géttlichen Rede (dibbur) und
verkniipft den Gedanken mit Num 12,8:

»[Von Mund zu Mund rede ich mit ihm] im Sehen«.'® Das bedeutet das Sehen der [g6tt-
lichen] Rede. Oder bedeutet es vielleicht das Sehen der Shekinah?'! [Nein!] Es liegt
[ndmlich] eine Lehre der Schrift vor, indem sie sagt: »Und er sprach: >Mein Angesicht
kannst du nicht sehen, denn nicht sicht mich der Mensch und bleibt am Leben««
(Ex 33,20). SifNum 103 (ed. Horovitz, 101)

Treffender und klarer als in den vorausgehenden Texten ist das Verstind-
nis R. Akibas. Lapidar stellt er fest: »Sie sahen das Horbare und horten das
Sichtbare.«!?

Die paradoxe Aussage des biblischen Verses ist aber schon von R. Jisch-

'® Der Midrasch setzt in seiner Auslegung be-mar’eh voraus, eine Lesart von Num 12,8, die
sich auch in anderen Textzeugen findet; vgl. K.G. Kuhn, Sifre zu Numeri. Stuttgart 1959,
269, Anm. 9.

! »Emwohnung (Gottes)«, gottliche Gegenwart.

2 MekhY z. St. (ed. Friedmann, 71a). Zu diesem Text schreibt Malbim (1809-1879) in
seinem Mekhilta-Kommentar: »Und die Weisen haben gesagt, dafl sie das Horbare sahen
und das Sichtbare hérten, und zwar mit der vereinten (alle Sinne vereinenden) inneren
Wahrnehmung.« Die Ausgaben der MekhY von Horovitz-Rabin (235) und Lauterbach
(IL, 266) lesen dem logischen Verstindnis angepasster, ebenso die Parallele LeqT z. St.
(eb. Buber, 70a) fiir R. Akiba: »Sie sahen und horten das Sichtbare«.



»Die Stimmen sehen konnen«: Bibel und Zen 59

mael im Sinne der normalen Logik umgedeutet worden: »Sie sahen das
Sichtbare und horten das Horbare«."

In dieselbe Richtung gehen die modernen Ubersetzungen. In der Ein-
heitsubersetzung heif8t es: »Das ganze Volk erlebte, wie es donnerte und
blitzte ..

Kann man eine Stimme sehen? Das paradoxe Moment des biblischen
Verses deutet etwas an, was sprachlich nicht addquat ausgedriickt werden
kann. Ahnlichen paradoxen und dnigmatischen Auflerungen begegnet
man auch in der Zen-Literatur; sie charakterisieren vor allem das Koan. In
einem Gedicht, mit dem Meister Tung-shan Liang-chich (jap.: Tozan
Ryokai, 807-869) seine »Erleuchtungserfahrung« beschreibt, heifit es:

Wie wunderbar, wunderbar, wirklich wunderbar!

Die Dharma-Rede des Nicht-Lebewesens ist wirklich herrlich!

Wenn du mit deinem Ohr horchst, kannst du sie nicht wirklich verstehen.
Wenn du mit deinem Auge horst, dann begreifst du sie wirklich.”

Ahnlich heifit es in einem Waka des Meisters Daito:

Wenn du mit Ohren sichst und hérst mit Augen,
Dann zweifelst du nicht mehr.
Diese Regentropfen, die von den Dachrinnen tropfen!'

Paradoxe Sitze schlieflen jede Méglichkeit einer logisch-rationalen Inter-
pretation aus. Deshalb wendet man im Zen eine Methode an, die
»Anschauen der Worte« (K’an-hua; jap.: Kanna) genannt wird.”” Auf das
Lesen der Bibel, vor allem das Lesen von Texten wie Ex 20,18, angewandt,
bedeutet dies: Man liest, spricht, rezitiert im Inneren den Text Wort fir
Wort; man verweilt bei jedem einzelnen Wort und bewegt es in seinem
Herzen (vgl. Lk 2,19.51). Solches Lesen erfordert grofite Aufmerksam-
keit, Geduld, Ehrfurcht, Demut und ein Sich-Offnen, um das Geheimnis
des Textes wahrnehmen zu kénnen. Dies alles beeinflusst das Unter-
bewusstsein. Hier wirkt der auf diese Weise immer wieder gelesene Text
weiter, bis er auf einmal die Fiille, mit der er gesittigt ist, preisgibt, »als
erschliefe er sich wie eine Offenbarung vom Himmel«."® Das » Anschauen
der biblischen Worte« fiihrt also dazu, dass die ihnen innewohnende
Erfahrung mehr oder weniger tief nacherlebt wird. Dann ist das Sehen

® Quellen in der vorausgehenden Anm.

* Andere Ubersetzungen lauten: »When all the people saw how it thundered and the light-
ning flashed ...« (The New English Bible); »Tutto il popolo percepiva i tuoni e i lam-
padi...« (Ui}ersetzung der italienischen Bischofskonferenz, CEI); dem MT naher ist die
franzésische Ubersetzung: »Tout le peuple percevait les voix, les flamboiements ...«
(Traduction Oecuménique de la Bible).

' Zitiert nach Z. Shibayama, Zu den Quellen des Zen. Miinchen 1986, 157-158 (zu
Mumonkan, Koan 16). Vgl. H. Dumoulin, Mumonkan. Die Schranke ohne Tor. Mainz
1975, 77; Keizan Jokin, Transmission of Light (transl. by T. Cleary). San Francisca 1990,
164.

16 Shibayama, Quellen des Zen, 157.

v Vel. K. Sekida, Zen Training. Methods and Philosophy. New York/Tokyo 1975, 105;
M. S. Diener, Das Lexikon des Zen. Bern/Miinchen/Wien 1986, 114.

8 Sekida, Zen Training, 99. Sekida nennt diese Art des Lesens »Sprach-Samadhi«.
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nicht [nur] Sehen; dann sind die Stimmen nicht [nur] Stimmen. Im Kegon-
Sutra heifSt es:

Sie (die heiligen Buddhas) reden mit mannigfachen Sprachen und Stimmen von der stil-
len Leerheit, und doch wissen sie, dafl die Sprachen und Stimmen eigentlich keine
tonende Seinsweise haben.

Der Bodhisattva'? kennt alle Stimmen. Er weif}, daf die Stimmen nicht Stimmen sind ...
Ohne Wort und ohne Sprache werden alle Worte gesprochen.®

Als tiefe (mystische) Erfahrung deutet der folgende rabbinische Text Exo-
dus 20,18b. In dieser Vershilfte heifdt es ein zweites Mal, dass »das Volk
sah«, ohne aber diesmal ein direktes Objekt zu benennen. R. Eliéser ben
Hyrcanus sieht darin den unaussprechlichen gottlichen Namen bzw. die
gottliche Herrlichkeit.

»Und das Volk sah« (Ex 20,18b): Was sahen sie? Sie sahen grofle Herrlichkeit. R. Eliezer
sagte: Woher [wissen wir], daf eine [einfache] Magd im [Volk] Israel sah, was der grofite
unter den Propheten nicht sah? Die Schrift lehrt: »Und das Volk sah«: Was sahen sie? Sie
sahen grofle Herrlichkeit. MekhSh zu Ex 20,18 (ed. Epstein-Melamed, 154-155)

I1. Weitere rabbinische Auslegungen von Ex 20,18
1. Ein Seben, das zum Auslegen befibigt

Im nichsten Text wird das Verbum ra’ah als ein Wahrnehmen verstanden,
das tefe Einsicht vermittelt. »Sehen« hat also hier die Bedeutung »ein-
sehen«, »erkennen«, »erfahren«.?! Wer so das gottliche Wort sieht, wird
fahig, es kompetent und kreativ auszulegen:

»Und das ganze Volk sah die Stimmen«. Rabbi [Judah ha-Nasi] sagt: Damit soll eine
hohe Auszeichnung der Israeliten zum Ausdruck gebracht werden. Als sie nimlich alle
vor dem Berg Sinai standen, um die Tora zu empfangen, hérten sie die géttliche Rede
und legten sie aus, wie es heifit: »Er umgab es (das Volk Israel) und machte es verstehen«
(Dtn 32,10): sobald sie die gottliche Rede hérten, legten sie sie aus.

MekhY zu Ex 20,18 (ed. Horovitz-Rabin, 235)

Die Fihigkeit, die gottliche Rede zu interpretieren, ist keine nur mensch-
liche Leistung. Das Zitat Dtn 32,10 deutet an, dass die Auslegung
von Gott selbst bewirkt wird. In SifDev 313 zu Dtn 32,10 wird dieser
Gedanke erweitert:

Als die gottliche Rede aus dem Munde Gottes hervorging, sahen sie die Israeliten, wur-
den durch sie weise und wussten, wie viel Midrasch, wie viel Halacha, wie viele Folge-
rungen vom Leichteren auf das Schwerere und wie viele Analogieschliisse sie enthielt.

Solche Stellen zeigen, dass nach rabbinischem Verstindnis die miindliche
Tora-Tradition (spater schriftlich niedergelegt) in der Sinai-Offenbarung
begriindet ist.

1% D. i. ein zukiinftiger Buddha.

* T. Doi, Das Kegon Sutra II, Tokyo 1981, 296 und 390; ders., Das Kegon Sutra III, Tokyo
1982, 61.

2t Vgl. W. Gesenius, Hebriisches und aramiisches Handwérterbuch tiber das Alte Testa-
ment. Berlin/Gottingen/Heidelberg 71915, 735; L. Koehler/W. Baumgartner, Hebrii-
sches u. aramiisches Lexikon zum Alten Testament IV. Leiden *1983, 1079-1080.
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Zen-buddpistische Texte:

Der Herr von Lanka wurde dann plétzlich erleuchtet (...) Er erwarb die Klugheit, alle
Texte zu verstehen, erhielt die Fihigkeit, die Dinge so zu sehen, wie sie sind (...) gewann
die Einsicht, die nicht auf diskursiver Schlufifolgerung beruht.

Der Bodhisattva schaut und begreift die Tatsache, daff Buddhas Stimme unermeflich
viele heilige Lehren entfalten kann.

Der Bodhisattva kann »in einem Worte unermefiliche Worte wie dessen Widerhall erfas-
sen«. Die Buddhas haben acht Arten wunderbarer Stimmen (...) solche unermefilichen
und unzihlbaren reinen Stimmen predigen die ganzen tiefsinnigen heiligen Lehren und
beruhen auf der »Predigt vom furchtlos briillenden Buddha-Léwenx ...

2. Ein Sehen, das allen geschenkt wird

Noch in einem anderen Sinn bedeutet Ex 20,18a eine Anerkennung fiir die
Israeliten: Sie alle sahen.

R. Eliéser (ben Hyrcanus) sagt: Damit (mit Ex 20,18a) soll eine hohe Auszeichnung der
Israeliten zum Ausdruck gebracht werden. Als sie nimlich alle vor dem Berg Sinai
standen, um die Tora zu empfangen, waren — so bezeugt die Schrift — unter ihnen keine
Blinden; es heifit namlich: »Und das ganze Volk sah ...« (Ex 20,18).

MekhY zu Ex 20,18 (ed. Horovitz-Rabin, 235)

Nicht nur Mose sah die Stimmen; alle waren im gleichen Zustand wie er
und deshalb fihig wie er die Stimmen zu sehen.

Zen spricht im Zusammenhang mit der »Erleuchtung« von einem
Durchbruch, der grundsitzlich allen Menschen offen steht und der es er-
moglicht »Hand in Hand mit allen Meistern der Vergangenheit zu gehen«
und »mit demselben Auge [wie sie] zu sehen und mit demselben Ohr zu
héren«.?

3. Sehen als innere Erneuerung des Menschen

Um die Tora voll und ganz zu empfangen, um sie sich anzueignen, muss
der Mensch mit ihr eins werden, so sein wie sie, vollkommen wie sie. Dies
erfordert eine Erneuerung des ganzen Menschen. In PesK 12,19 verkniipft
R. Juda bar Simeon diese Idee mit der folgenden Midrasch-Auslegung des
Wortes ba-hode$ (»im Monat«), das die Erzihlung von der Sinai-Offen-
barung einleitet (Ex 19,1): Gott sagt zu Israel: »Eine Erneuerung (hiddus)
der Dinge wirke ich, indem ich euch selbst erneuere.« Es folgt ein Gleich-
nis von einem Konig, der seinen Sohn verheiraten wollte, aber zuerst das
Silbergeschirr und die anderen kostbaren Gerite polieren lief}, damit sie
dem Sohn zur Ehre gereichten. Die Anwendung auf die Sinai-Offen-
barung lautet:

2 D. T. Suzuki, The Lankavatara Sutra. London 1932, 9; Doi, Kegon Sutra III, 144; ders.,
Kegon Sutra II, 186; ders., Kegon Sutra 11, 38.

% Auch nach dem — mit der jiidischen Idee von der Gemeinschaft als Kérper (vgl. 1 Kor 12)
verwandten — Gedanken von der Einheit und Solidaritit aller Wesen sehen alle Men-
schen, wenn einer sieht. Als Shakyamuni Buddha erleuchtet wurde, soll er gesagt haben:
»Ich und alle Wesen auf der Erde erlangen die Erleuchtung zur gleichen Zeit« (Keizan
Jokin, Transmission of Light, 3).
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So wollte der Heilige, gepriesen sei er, den Israeliten die Tora geben, sobald sie aus
Agypten ausgezogen waren; aber es waren unter ihnen Blinde, Lahme und Taube. Da
sagte der Heilige, gepriesen sei er: »Die Tora ist in allem vollendet, wie es heifit: sDie
Tora des Herrn ist vollkommens« (Ps 19,8). Soll ich sie diesem Geschlecht geben, unter
denen es Menschen mit Gebrechen gibt? Wenn ich aber warte, bis ihre Kinder (in einer
neuen Generation) heranwachsen, verzégere ich die Freude der Tora.*« Was tat der
Heilige, gepriesen sei er? Er heilte sie (die mit Gebrechen Behafteten) und gab ihnen die
Tora. Und woher lifit sich beweisen, dafl er sie geheilt hat? Wer blind war, wurde sehend;
denn es heifdt: »Und das ganze Volk sah die Stimmen« (Ex 20,18) ... [Der Heilige, geprie-
sen sei er, sagte:] »Es geschehen neue Dinge: Ich tue Neues an euch und nehme an euch
vorweg, was in der zukiinftigen Welt geschehen wird«. Wie es von der Zukunft [heifit]:
»Dann werden die Augen der Blinden gedffnet werden« (Jes 35,5), so auch hier: »Und
das ganze Volk sah ...« (Ex 20,18). Wie es von der Zukunft [heiflt]: »und die Ohren der
Tauben werden aufgetan werden« (Jes 35,5), so auch hier: »Und sie [alle] sagten: »>Alles,
was der Herr gesagt hat, wollen wir tun und horenc« (Ex 24,7). Wie es von der Zukunft
[heifdt]: »Dann wird der Lahme springen wie ein Hirsch« (Jes 35,6), so auch hier: »Und
Mose fiihrte das Volk hinaus aus dem Lager, um Gott zu begegnen, und sie [alle] stellten
sich unten am Berg auf« (Ex 19,17). Wie es von der Zukunft [heif}c]: »Und es wird jauch-
zen die Zunge des Stummen« (Jes 35,6), so auch hier: »Und das ganze Volk san

gemeinsam und sprach« (Ex 19,8). PesK 12,19 (ed. Mandelbaum, 217-218)

Die Befreiung von Blindheit und von anderen Gebrechen, mit denen das
Ego behaftet ist, bedeutet eine Erneuerung und Neugeburt des ganzen
Menschen.” Was von der messianischen Zeit erwartet wird, ereignet sich
hier und jetzt fiir diejenigen, denen die Sinai-Erfahrung zuteil wird.

Der Text spricht von der Erneuerung, die in der Vergangenheit (am
Sinai) geschah und die in der messianischen Zukunft erfolgen wird. Sie
kann aber, wie unter III,2 niher ausgefiithrt wird, schon in der Gegenwart,
im »Heute« erfahren werden.

Im Zen-Buddhismus sucht der ernsthafte Zen-Anhinger das »ur-
spriingliche Antlitz, das er vor Geburt seiner Eltern besafl«, heute, jetzt
zu entdecken, d.h. mit der Buddha-Natur eins zu werden. Hierin voll-
zieht sich eine wahre Erneuerung; denn der Bodhisattva, die ideale Gestalt
des Zen-Weges, »wird in jeder Hinsicht derselbe sein wie der heilige
Buddha: namlich, dasselbe Land, derselbe Leib, dieselbe Tat, dasselbe
Werk, dieselbe heilige Erhellung, dieselbe gottliche Kraft, dasselbe Rollen
der heiligen Lehren-Rider, dieselbe Beredsamkeit, dieselbe Stimme, die-
selbe Weisheitsmethode, dieselbe Furchtlosigkeit, dieselbe >Wohnung
Buddhas, dieselbe groffe Barmherzigkeit und grofle Begnadung, dieselbe
wunderbare Lehre, dieselbe Freiheit der Grenzenlosigkeit«.?

** Die Freude der Tora ist mit Israel verheiratet zu sein.

# Zur Auferstehung der Toten bei der Offenbarung am Sinai vgl. PRE 41 und MHG zu
Ex 19,25. Die Rabbinen sprechen auch von Tod und Auferstehung der Israeliten, die das
gottliche Wort vernahmen; vgl. dazu M. Fishbane, The Kiss of God. Spiritual and
Mystical Death in Judaism. Seattle/London 1994, 14-17; I. Chernus, Mysticism in
Rabbinic Judaism. Berlin/New York 1982, 33-73 und dazu Fishbane, The Kiss of God.
132-133, Anm. 7.

% Doi, Das Kegon Sutra IV, Tokyo 1978, 456.
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4. Stimmen, je nach der Fassungskraft des Einzelnen

Die in den nichsten beiden Abschnitten zitierten Texte beschiftigen sich
mit den Pluralformen »die Stimmens, »die Flammen«. Warum der Plural?
Es ist doch der eine und einzige Gott, der sich am Sinai offenbart; miisste
es deshalb nicht »die Stimme« und »die Flamme« heiflen? Dazu eine erste
Antwort:

Und wie viele Stimmen waren es, und wie viele Flammen waren es? Es bedeutet viel-
mehr: Man lief den Menschen horen nach seiner [Fassungskraft, wie es heifit: »Die
Stimme des Herrn ist in der Kraft (jedes einzelnen)« (Ps 29,4).

MekhY, Yitro 9 (ed. Horovitz-Rabin, 235)

Denselben Gedanken finden wir im Targum Pseudo-Jonatan Ex 20,18:

Und das ganze Volk sah die Stimmen, wie sie sich, wihrend jeder Einzelne sie horte,
anderten und wie sie mitten aus den Fackeln hervorkamen ...

Die Tradition von der unterschiedlichen Fassungskraft und die entspre-
chende Verwendung von Ps 29,4 wird auch mit anderen biblischen Versen
bzw. Themen in Verbindung gebracht?; sie ist in der rabbinischen Litera-
tur weit verbreitet und wird in der Regel R. Jose bar Hanina zugeschrie-
ben. Die Version von Tanhuma, Shemot 25 lautet?®:

Komm und sieh, wie die Stimme im Fall der Israeliten hervorging: bei jedem einzelnen
nach seiner [Fassungs]kraft. Die Alten hérten die Stimme nach ihrer Kraft, die Jugend-
lichen nach ihrer Kraft, die Knaben nach ihrer Kraft, die kleinen Kinder nach ihrer Kraft,
die Sauglinge nach ihrer Kraft, die Frauen nach ihrer Kraft, und auch Mose nach seiner
Kraft, wie es heiflt (Ex 19,19): »Mose redete, und Gott antwortete ihm mit einer
Stimmex, [d. h.] mit einer Stimme, die Mose ertragen konnte. Und so heifit es auch: »Die
Stimme des Herrn [ergeht] mit Kraft« (Ps 29,4); es heifit nicht: »mit seiner Kraft«, son-
dern »mit Kraft«, wie sie jeder einzelne von ihnen ertragen konnte. Auch die schwan-
geren Frauen [horten die Stimme] nach ihrer Kraft. Also mufit du sagen: Jeder einzelne
[horte die Stimme] nach seiner Kraft.

Zur Erlduterung dieser Idee folgt das Beispiel vom Manna, iiber dessen
Geschmack sich in der Schrift unterschiedliche Aussagen finden:

R. Jose bar Hanina hat gesagt: Wenn du dich dartber wunderst, so lerne vom Manna: es
kam fiir die Israeliten herab, aber nur nach der Kraft (dem Bediirfnis) eines jeden ein-
zelnen von thnen (...) Wenn nun schon das Manna, das [doch nur] von einer Art war, fiir
sie in viele Arten verwandelt wurde, um den Bediirfnissen eines jeden einzelnen zu
entsprechen, um wieviel mehr galt dies von der Stimme, die ausging und die Kraft in sich
besafl: Sie dnderte sich fiir jeden einzelnen nach seiner Kraft, damit sie ihm keinen
Schaden zuftigte. Und woher [wissen wir,] dafl sich die Stimme in viele Stimmen teilte?
Weil es heifit: »Und das ganze Volk sah die Stimmen« (Ex 20,18). Es steht hier nicht
geschrieben: »die Stimme«, sondern: »die Stimmenx ...

So besonders zur Erklirung der Singularformen des Dekalogs (»Ich bin der Herr, dein
Gott ...«, Ex 20,2): Gott sprach mit jedem Einzelnen in ganz individueller Weise, je nach
dessen Fassungskraft; vgl. ExR 29,1; PesK 12,25.

% Hier und in den Parallelen TanB, Shem 22; ExR 5,9 ist die Stelle in eine komplexe und
polemische Perikope eingefiigt (vgl. dazu Chernus, Mysticism, 64-72): »Die Stimme
Gottes totete die Gotzendiener, weil sie die Tora nicht annahmen, den Israeliten aber,
welche die Tora annahmen, gab sie Leben.«
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Fin und dasselbe Manna hat verschiedenen Geschmack; ein und dieselbe
Stimme wird verschieden erfahren. Je nach der Fassungskraft des Ein-
zelnen gibt es verschiedene Ebenen und verschiedene Tiefen der Erfah-
rung.”? Auch die Stimme des Buddha ergeht nach der Fassungskraft jedes
Einzelnen:

Auf dem Gipfel des Berges verkiindete er (Buddha) ein vollstindiges Sutra mit einer aus-
erlesenen Stimme, die auf hundert und tausend Weisen variierte.

Buddha it aus einer heiligen Stimme unermeflich viele Stimmen hervortreten und
erhellt so den Geist der Empfangenden je nach ihren Kriften und Neigungen.

Der Heilige predigt die eine und dieselbe Lehre, und die Lebewesen konnen sie je nach
ihren Kriften in verschiedener Weise verstehen ...»°

5. Die eine Stimme in 70 Sprachen

Eine zweite Antwort auf den Plural »die Stimmen« steht im Kontext der
rabbinischen Auffassung, wonach Gott die Tora allen Vélkern anbot, aber
nur Israel sie annahm. R. Johanan spricht in diesem Zusammenhang von
der Zerteilung der gottlichen Stimme:

Die Schrift sagt nicht: »Sie sahen die Stimmex, sondern: »... die Stimmen (Ex 20,18)«.
R. Johanan hat gesagt: Die Stimme ging hervor und teilte sich in sieben®! Stimmen und
aus sieben Stimmen in siebzig Sprachen, damit alle Vélker [sie] horen sollten.

Tan, Shemot 25

Die Zerteilung der Stimmen wird auch mit anderen Bibelstellen in Ver-
bindung gebracht. Nach ExR 28,6 interpretiert R. Johanan Dtn 5,19 (»eine
grofle Stimme, die nicht aufhérte«): »Die eine Stimme teilte sich in sieben
Stimmen, und diese teilten sich in siebzig Sprachen.« Nach bShab 88b
kniipft R. Johanan die Aussage an Ps 68,12 (»Der Herr gab ein Wort; grof§
war die Schar derer, die [es] verkiindeten«): »Jedes einzelne Wort, das aus
dem Munde des Allmichtigen hervorging, teilte sich in siebzig Sprachen.«
Es folgt im Talmud die entsprechende Auffassung der Schule R. Jischma-
els, die den Gedanken aus Jer 23,29 ableitet: »[Ist nicht mein Wort wie
Feuer ...] und wie ein Hammer, der Felsen zersplittert« Wie der [Felsen
durch den] Hammer in viele Splitter zerteilt wird, so wurde auch jedes
einzelne Wort, das aus dem Munde des Heiligen, gepriesen sei er, hervor-
ging, in siebzig Sprachen zerteilt.«

Das Bildwort von den 70 Sprachen besagt, dass die gottliche Stimme
von allen Menschen und in der ganzen Welt »gesehen« werden mochte.

2 Man fithlt sich an 1Kor 13,11-12 erinnert: Paulus spricht von der Erkenntnis, die er als
Kind besaf}, von seiner spiteren Sicht als Erwachsener und von dem dereinstigen voll-
kommenen Schauen »von Angesicht zu Angesichte.

3 Suzuki, Lankavatara Sutra, 8; Doi, Kegon Sutra III, 148; ders., Kegon Sutra IV, 460.

3t Mit Bezug auf das siebenmalige Vorkommen des Wortes »Stimme« in Ps 29 bzw. bei der
Tora-Offenbarung (jeweils zweimal in Ex 19,16; 19,19; 20,18; und einmal in 24,3); vgl.
Yalq 843 zu Ps 92,2.
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Zen-buddpistische Texte:

Die heilige Buddha-Stimme ertont grenzenlos iiberallhin. Es gibt kein Lebewesen, das
sie nicht héren konnte.

Die wunderbare Stimme Buddhas ist tief und vollendet (...) Es ist ihnen allen (den
Lebewesen), als ob ihre eigene Sprache gesprochen wiirde.

Der Erhellte ist vertraut mit den unermeflich vielen Sprachen in allen Welten.*

Fiir den, der sie sieht, ist es eine alles durchdringende Stimme, wie in der
rabbinischen Aussage: »Als die Tora Israel gegeben wurde, ging die
Stimme davon (von diesem Ereignis) von einem Ende der Welt bis zum
andern« (bZev 116a).

Auch im Zen spricht man von einer alles durchdringenden Stimme. Die
s»Erleuchtung« eines alten Meisters, die durch den Klang eines auf einen
Bambusstamm prallenden Steinchens ausgelost wurde, hat Sekida so
beschrieben®: »Und er horte die Stimme des Daseins selbst (...) Der
Klang, der von dem Bambusstamm ausging, war die Stimme im Inneren
des Monchs selbst und zugleich die Stimme, welche die ganze Welt durch-
dringt.« In diesem Sinne heifit es im Kegon-Sutra:

Die wunderbare Stimme Buddhas gelangt zu allen Welten.

Buddhas reine und wunderbare Stimme erfiillt alle Welten in allen zehn Richtungen.

Die weite und lange Zunge der Buddhas ist unermefilich und unendlich und bringt wun-
derbare Stimmen hervor, die durch den ganzen Kosmos erténen.*

II1. Die christliche Urgemeinde sab die Sprachen am Pfingstfest
1. Das jiidische Wochenfest

Die Eigenart des jiidischen Wochenfestes (Shavuot) zur Zeit des Neuen
Testaments, insbesondere die Wandlung des urspriinglichen Erntedank-
festes hin zum Fest der Sinai-Offenbarung, ist ein viel diskutierter und
umstrittener Gegenstand der heutigen Forschung.” Entsprechend besteht
auch Uneinigkeit unter den Exegeten des Neuen Testaments dariiber, ob
es sich beim Pfingstfest der Apostelgeschichte, dem jidischen Wochen-
fest, um ein Fest der Sinai-Offenbarung handelt oder nicht.*® Fiir uns
lassen die angefiihrten rabbinischen Texte zu Ex 20,18a, die als Parallelen
zu Apg 2,3 gelten diirfen, keinen Zweifel daran. Diese Auffassung bestiti-
gen auch die Targumen, besonders die zu Ex 19-20.

"2 Doi, Das Kegon Sutra [, Tokyo 1983, 16 bzw. 24 bzw. 159.

3 Zen Training, 103.

* Doi, Kegon Sutra I, 4 bzw. 246; Doi, Kegon Sutra 111, 30.

% Vgl. J. Tabory, Jewish Prayer and the Yearly Cycle. A List of Articles (Qirjat Sefer
Supplement to Vol. 64 [1992-1993]) 206-210.

% Vel dazu A. Weiser, »Pfingsten/Pfingstfest/Pfingstpredigts, TRE XXVI, 381.

% Nach R. Le Déaut, »Targumic Literature and New Testament Interpretations, Biblical
Theology Bulletin 4 (1974) 259 beleuchten die Targume folgende Aspekte von Apg 2:
»das Szenario selbst, das an die Sinai-Theophanie erinnert, die neue ekklesia, die Einheit
der Herzen, das Sprechen in Zungen«. Zu den einzelnen Targumen vgl. besonders
J. Potin, La féte juive de la Pentecote. Etude de textes liturgiques I-II, Paris 1971.
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Das Wochenfest wurde urspriinglich als Fest der Erstlingsfriichte ge-
feiert, und diesen Charakter hat das Fest, wenigstens in einigen Kreisen
des palastmlschen Judentums, auch zur Zeit des Neuen Testaments bei-
behalten.” So nennt die Mischna Meg 3,5 als Pentateuchperikope fiir das
Wochenfest Dtn 16,9 ff., also einen Text, der seinen agrarischen Charakter
widerspiegelt.

Wann der urspriingliche Erntedank zum Fest der Sinai-Offenbarung
wurde, ist unsicher. Als frithe Zeugnisse fiir das Wochenfest als Gedenk-
feier der sinaitischen Offenbarung werden oft das Buch der Jubilien und
ein angeblich noch unveréffentlichter Text aus Qumran genannt, in dessen
Licht man das »Bundesfest« von Qumran (1QS 1,8-2,25) deuten will.*
Was das Buch der Jubilien betrifft, so soll nach Jub 6,17 das Wochenfest
jahrlich zur Erinnerung an den Bund begangen werden; doch ist im
Kontext vom Bund mit Noach die Rede, nicht vom Sinai-Bund.*® Was
Qumran angeht, so scheint kein einziger Text bekannt zu sein, der eine
klare Bezichung zwischen dem Wochen- und dem Gedenkfest des Sinai-
Bundes und der Sinai-Offenbarung aufzeigt.

Die Zerstorung des Tempels (70 n. Chr.) hatte sicher einen Einfluss auf
die Wandlung des agrarischen Festes zum Fest der Sinai-Offenbarung.
Shavuot als Pilgerfest war zentral mit dem Tempel verbunden: »Von den
Erstlingsfriichten deines Ackers sollst du die besten in das Haus des
Herrn, deines Gottes, bringen« (Ex 23,19). Die Zerstorung des Tempels
machte die an den Tempel gebundenen festlichen Handlungen unmoéglich
und wirkte sich deshalb auch zugunsten des Festes als Gedichtnis der
Sinai-Offenbarung aus; ferner gewann jetzt seine synagogale Liturgie an
Bedeutung.

Es ist anzunehmen, dass das Wochenfest von einem gewissen Zeitpunkt
an in bestimmten jidischen Kreisen sowohl als Erntedank- wie auch
als Offenbarungsfest begangen wurde. Ein Doppelcharakter kommt
schon in den unterschiedlichen Perikopenangaben fiir das Wochenfest
zum Ausdruck. Tosefta Meg 4(3),5 und die Parallelen yMeg 3,7 (74b) und
bMeg 31a kennen nimlich eine Gegenmeinung zur oben erwihnten
Mischna Meg 3,5, wonach man am Wochenfest nicht Dtn 16,91f., sondern
Ex-19,1ff. liest# Auch die Angaben tiber den prophetischen Abschnitt

% Philo und Josephus erwihnen nichts iiber Shavuot als Fest der Sinai-Offenbarung.

Daraus darf aber nicht geschlossen werden, dass ihnen dieser Charakter des Festes
unbekannt war; vgl. R. Le Déaut, »Pentecéte et tradition juive«, Assemblées du Seigneur
51 (1963) 24, Anm. 1.
* Vegl. z.B. Le Déaut, »Pentecéte«, 27; M. Delcor, »Das Bundesfest in Qumran und das
Pfingstfest«. In: Bibel und Leben 4 (1963) 189; M. Weinfeld, »Pentecost as Festival of the
Giving of the Law«. In: Immanuel 8 (1978) 12; ders., Deuteronomy 1-11, New York
1991, 271; J. Tabory, Jewish Festivals in the Time of the Mishnah and Talmud (hebr.).
Jerusalem 1995, 151 mit Anm. 24.
Ebenso wenig gewinnt man Klarheit aus Jub 1,1; 14,20; 22,1-16.
Ein altes Fragment des paldstinischen Targums aus der Kairoer Geniza nennt fiir das
Wochenfest ausdriicklich die Perikope Ex 19,1-20,23; vgl. P. Kahle, Masoreten des
Westens. Stuttgart 1930, 49.

40
41
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(Haftara) zeugen von einem Doppelcharakter des Festes; alle weisen
einen Bezug zur Sinai-Offenbarung auf: Fiir die Position der Mischna,
die, wie bereits gesagt, als Pentateuchperikope einen dem Erntedankfest
entsprechenden Abschnitt (Dtn 16,9ff.) angibt, nennt der babylonische
Talmud (bMeg 31a) das dritte Kapitel von Habakuk, in dem einige
Verse auf die Sinai-Offenbarung anspielen. Fiir die Position der Gegen-
meinung weist der Talmud auf das erste Kapitel aus Ezechiel hin, das
eine Vision beschreibt, die mit der Erscheinung Gottes am Sinai ver-
gleichbar ist.*?

Fiir die Datierung von Shavuot als Fest der Sinai-Offenbarung haben
wir im Bericht der Apostelgeschichte moglicherweise das alteste litera-
rische Zeugnis vor uns.® Die frithesten Zeugnisse aus der rabbinischen
Literatur entstammen dem zweiten (z. B. bShab 86b) und dritten Jahr-
hundert. Eindeutig ist die Aussage des R. Eleasar (ben Pedat, gest. 279):
Es herrsche darin Ubereinstimmung, dass man sich am Wochenfest auch
der eigenen Freude hingeben miisse, weil an diesem Tag die Tora gegeben
wurde (bPes 68b). Die relativ spit bezeugte sichere Datierung besagt
jedoch nicht, dass Shavuot als Fest der Sinai-Offenbarung nicht schon
lange vor der Apostelgeschichte, wenigstens in bestimmten jiidischen
Kreisen, bekannt war. Indirekte Beweise, die sich vor allem auf kom-
plizierte Kalenderberechnungen stiitzen, deuten in der Tat auf dltere Tra-
ditionen.*

Wihrend uns das 3. Kap. des Mischna-Traktates Bikkurim (3,2-9) fur
die Zeit des zweiten Tempels ein anschauliches Bild von Shavuot als
Fest der Erstlingsfriichte vermittelt (Prozession nach Jerusalem, Zere-
monie im Tempel), fehlen uns die Angaben tiber die Festlichkeiten, mit
denen das Wochenfest als Fest der Sinai-Offenbarung begangen wurde.
Auf alle Fille haben sich fromme Juden von den biblischen Texten zur

2 Auch die sich im Talmud anschlieflende Feststellung passt zum Doppelcharakter des
Wochenfestes: »Jetzt aber, da es zwei Tage sind[, die wir (in der Diaspora) feiern], ver-
fahren wir nach beider Ansicht, jedoch in umgekehrter Ordnung« (bMeg 31a). In-
dem also Ex 19,1ff. am ersten Tag gelesen wird, wird das Wochenfest als Fest der
Sinai-Offenbarung hervorgehoben. — Eine weitere Angabe zur Liturgie des Wochen-
festes stammt aus dem kleinen Talmud-Traktat Soferim 18,3: Als Psalm fiir das Wochen-
fest ist Ps 29 vorgesehen. Dieser Psalm spielt in den rabbinischen Auslegungen der
Sinai-Offenbarung eine bedeutende Rolle, wie auch aus einigen unserer Texte ersichtlich
ist.

# Vel. in diesem Sinn J. . Petuchowski, »Qol Adonai. A Study in Rabbinic Theology«. In:

Zeitschrift fiir Religions- und Geistesgeschichte 24 (1972) 16. — Dass das Pfingstfest der

Apg vielleicht zugleich auch als Erntedankfest begangen wurde, konnte die Bemerkung

vom »siiflen Wein« (Apg 2,13; vgl. 2,15) andeuten. Nach einem Text aus der Qumran-

hohle 11 (11QTempel 19,11-14) wurde nimlich auch ein Fest des neuen Weins gefeiert;
daneben gab es das Fest der Erstlingsfriichte (11QTempel 18,10-13) und das Fest des
neuen Ols (11QTempel 21,12-16); 13); vgl. ]. A. Fitzmyer, »The Ascension of Christ and

Pentecost«. In: Theological Studies 45 (1984) 434-435; G. Vermes, The Dead Sea Scrolls.

Qumran in Perspective. London *1994, 159.

Vgl. Tabory, Jewish Festivals, 151-154; Weinfeld, »Pentecost« 8~11; Deuteronomy 1-11,

267-270 findet das Fest sogar bereits im Alten Testament vor, so in den Psalmen 50 und

81 und in 2 Chr 15,8-15.

4
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Sinai-Offenbarung auf das Fest einstimmen lassen, und von den Meis-
tern der Haggada erhielten sie Homilien und Auslegungen zu diesen
Texten.®

2. Das Sinai-Geschehben, erlebt im » Heute«

Der Vers Ex 19,1, der das Sinai-Ereignis einleitet, enthilt ein Wort, das
einen aufmerksamen Leser aufhorchen ldsst: »Im dritten Monat nach
dem Auszug der Israeliten aus Agypten, an diesem (d. h. dem heutigen)
Tag (ba-yom ha-zeh), kamen sie in der Wiiste Sinai an.« Miisste es nicht
»an jenem Tag (ba-yom ha-hu’)« heiflen, da doch das Sinai-Geschehen in
der Vergangenheit stattfand? Dazu zwei rabbinische Auslegungen:

Bei dem eigenartigen »Heute« konnte es sich, wie die erste Auslegung
nahe zu legen scheint, um eine liturgische Einfugung handeln. Sie ginge
dann zuriick auf die Verwendung der Perikope Ex 19,1ff. an einem
Festtag, dem Wochenfest, an dem das Gedichtnis des Sinai-Ereignisses
aktualisierend begangen wurde.* Der rabbinische Text lautet:

Es steht geschrieben: »... an diesem Tag kamen sie in der Wiiste Sinai an« (...) [Die
Schrift] will dich lehren, daf8 der Mensch sich jedes Jahr so betrachten mufi; als ob er
[personlich] am Berg Sinai stehe. Deshalb steht in bezug auf die Verlethung der Tora
geschrieben: »an diesem Tag« ... PesHadta: BHM 6, 40

Die zweite Auslegung von Ex 19,1, stammt von Simeon ben Soma (2. Jh.).
Er wendet das »Heute« auf die personliche Beschiftigung mit der Tora an:

»An jenem Tag« steht nicht geschrieben, sondern »an diesem Tag«, als ob sie an diesem
{(dem heutigen) Tag in der Wiiste Sinai ankimen. [Die Schrift will dich lehren:] An jedem
Tag, da du dich mit der Tora beschiftigst, sollst du sagen: »Es ist, als ob ich sie an diesem
(dem heutigen) Tag vom Sinai empfange.« TanB, Yitro 7

Wer mit einer solchen inneren Einstellung am Fest der Sinai-Offenbarung
teilnimmt — einem Fest, das noch dazu eine besondere Atmosphire aus-
strahlt und vermittelt —, wer sich von biblischen Texten zur Sinai-Offen-
barung und von aus ihnen erwachsenen Auslegungen und Einsichten
ansprechen und bewegen lasst, fiir den kann das Sinai-Ereignis gegen-
wartig werden.

Auch im Zen-Buddhismus ist das »Heute« von entscheidender Bedeu-
tung. Im 11. Beispiel der »Niederschrift von der Smaragdenen Felswand«
(Hekigan-roku) lesen wir:

% Die rabbinischen Stellen, die wir zitiert haben, sind wohl alle spiter zu datieren als das
Neue Testament. Es besteht daher, was den Pfingstbericht der Apostelgeschichte betrifft,
kaum eine direkte literarische Abhingigkeit von diesen Stellen. Wohl aber diirften beide,
die rabbinischen Texte ebenso wie der Text der Apg, wenigstens zum Teil auf iltere, aus
biblischen Quellen gewonnene Traditionen zurilickgehen.

6 Vgl. dazu E. Michaeli, Le livre de I'Exode. Neuchatel/Paris 1974, 163-164; J.-P. Sonnet,
»Le Sinai dans I’événement de sa lecture«, Nouvelle revue théologique 111 (1989) 323. Zu
ba-yom ha-zeh vgl. den emphatischeren Ausdruck be-‘sem ha-yom ha-zeh (»gerade an
diesem Tag«), der im Zusammenhang mit anderen biblischen Festen verwendet wird:
Ex 12,17.51 (Pascha); Lev 23,21 (Wochenfest); Lev 23,28.29.30 (Versohnungsfest); vgl.
Sonnet, »Sinai«, 323, Anm. 8.
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Huang-Bo sagte bei der Unterweisung seiner Bruderschaft: Ihr Leute hier seid alle samt
und sonders Tresterlecker. Das ist die Art, wie ihr als fahrende Scholaren von Ort zu Ort
pilgert. Wo aber habt ihr euer Heute? Wiflt ihr denn eigentlich, dafl im ganzen grofien
Tang-Reich kein Zen-Meister zu finden ist?¥

Gundert kommentiert: »Das Wandern von Meister zu Meister kann ewig
weitergehen, ohne dafl ein einziger dem Suchenden zu seinem Heute hilft,
zu dem Tag, an dem er nicht mehr Trester leckt, sondern den Trank trinkt,
der allein gesund macht.«*

Als Meister Chi-I (531- 597) in tiefer geistiger Konzentration (Samadhi)
auf den Text aus einem Sutra stief}, drang er durch bis ins Innerste seines
Wesens. In diesem Moment wusste er, dass er personlich am Geierberg
anwesend war und dass dort der Buddha seine im Lotus-Sutra beschrie-
bene Lehre immer noch vortrug.*

Unter den biblischen Texten, welche die Kraft besitzen, die Sinai-
Offenbarung zur Gegenwart werden zu lassen, ist Ex 20,18a von beson-
derem Rang. Aufgrund des paradoxen Moments (»die Stimmen sehen«)
setzt dieser Text dem rationalen Denken eine Schranke und kann gerade
deshalb zu einer tieferen Ebene des Zugangs zur gemeinten Wirklichkeit,
zu einer religivsen Erfahrung, fithren.®® Eine solche (mystische) Erfah-
rung ist der jungen Gemeinde am Pfingstfest zuteil geworden:

Und es wurde ihnen [gegeben zu] sehen Sprachen/Zungen® wie von Feuer, die sich
teilten, und [eine von ihnen] lief} sich auf jeden einzelnen von ihnen nieder (Apg 2,3).

Das »theologische Passiv« (0¢8ncav) sagt aus, dass ein solches »Sehen«
von Gott bewirkt und geschenkt ist.

Hier sei kurz erwihnt, dass auch der Zen-Buddhismus die Bedeutung
der »Gnade« anerkennt und sie vor allem zusammen mit dem »Glaubenx,
dem Sich-Offnen des Menschen zum Ausdruck bringt. Im Kegon-Sutra
heifdt es:

Die Buddha-Stimme ertént von selbst bei der Gelegenheit, wenn ein Empfangender
erscheint.
Aber es gibt Ungliubige, die Buddhas Stimme nicht empfangen kénnen.*

# W. Gundert, Bi-yan-lu. Meister Yian-wu’s Niederschrift von der Smaragdenen Fels-
wand I. Miinchen 1977, 221.

# Ebd., 236.

# Vgl. D.T. Suzuki, Essays in Zen Buddhism 1. London 1949/New York 1961, 156-157;
Shibayama, Quellen des Zen, 197 (Kommentar des Mumon zum 22. Koan des Mumon-
kan).

3% Das paradoxe Moment ist, wie oben gesagt, auch fiir das Zen-Koan charakteristisch. Die

Unméglichkeit des rationalen Verstehens und als Folge davon das Aufgeben der Ratio

(und des Ego) soll eine tiefe Erfahrung auslésen.

Die doppelte Bedeutung sowohl des griechischen (YAbooo) wie des hebriischen Wortes

(laSon) duirfte hier mitschwingen. Der einzige Ausdruck im AT, der den »Zungen wie

von Feuer« (yYAdooon doel mopde) dhnlich ist, findet sich in Jes 5,24 (leSon ’e$), wo er

aber in einem mehr materiellen Sinn verwendet wird (»wie die Zunge des Feuers Stop-
peln frisst ...«). Zu »Zungen wie von Feuer« vgl. auch Le Déaut, »Targumic Literature

and New Testament Interpretation«, 260 mit Anm. 47.

52 Doi, Kegon Sutra III, 147 bzw. 156.
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Die Sprachen/Zungen, die sich verteilen und auf jeden Einzelnen nieder-
lassen, erinnern an die Pluralform von Ex 20,18 (»die Stimmen«), die zu
einigen der oben zitierten Texten Anlass gab.

Das Bildwort vom Feuer® nimmt in den biblischen Texten zur Sinai-
Offenbarung und folglich in den rabbinischen Kommentaren eine zent-
rale Stelle ein; dies wurde auch aus einigen unserer Texte ersichtlich.

Die Vorstellung, dass »Feuer« vom Himmel kommt und sich bei
Menschen, die sich mit der Tora befassen, niederlasst, ist auch aus der
rabbinischen Literatur bekannt. So heifit es z. B.:

Ben Asai (frithes 2. Jh.) sall und legte die Schrift aus, und das Feuer flammte um ihn
herum ...« Er selbst erklirte dies so: »Ich reihe die Worte der Tora an die der Propheten
und die der Propheten an die der Hagiographen.® Da freuen sich die Worte der Tora
wie am Tag, da sie am Sinai gegeben wurden; und als sie urspriinglich gegeben wurden,
wurden sie im Feuer gegeben, wie es heifit (Dtn 4,11): »Und der Berg brannte im Feuer«
(LevR 16,4).

In solchen Texten wird spiirbar, dass sich die Sinai-Offenbarung erncuert,
wenn grofle Schriftausleger in die Tiefe der Tora eindringen.

Dass in der rabbinischen Literatur von einer Mitteilung des Heiligen
Geistes am Sinai nicht gesprochen wird, tut der Auffassung, das Pfingst-
fest als Offenbarungsfest zu verstehen, keinen Abbruch. Bei der anderen
groflen Offenbarung Gottes vor dem gesamten Volk, am Schilfmeer, wird
die Gegenwart des Heiligen Geistes ausdriicklich hervorgehoben. Wen-
dungen, denen wir hier begegnen, lauten: »Der heilige Geist ruhte auf
Israel, und sie rezitierten das Lied ...« »Als Israel aus dem Meer hervor-
stieg, wollten sie ein Lied rezitieren; der heilige Geist ruhte auf ihnen, und
sie rezitierten das Lied«.

Diese Texte zeigen, dass der heilige Geist die Israeliten befihigte, das
Lied am Schilfmeer zu singen. Dies weist auf Apg 2,4: »Und alle wurden
mit heiligem Geist erfiillt und begannen, in fremden Sprachen zu reden,
wie der Geist ihnen auszusprechen eingab.« Dass die Rabbinen im
Zusammenhang mit der Sinai-Offenbarung nicht vom heiligen Geist
redeten, diirfte mit der christlichen Assoziierung des Pfingstfestes mit
dem heiligen Geist zusammenhingen. Vielleicht ist es auch dieser Asso-
ziierung zuzuschreiben, dass das Wochenfest als Fest der Sinai-Offen-
barung in der rabbinischen Literatur nur spit und relativ selten bezeugt
ist.

3 Vegl. J. Lightfoot (1602-1675), Horae Hebraicae et Talmudicae zu Apg 2,2: »Sonus venti
vehementis, sed absque vento: sic etiam linguae igneae, sed absque igne.«

5% Dies ist typisch rabbinische Schriftauslegung, bei der die Schrift aus der Schrift erklirt
wird.

55 MekhY zu Ex 15,1 (ed. Horovitz-Rabin, 118-119); tSot 6,2 Ms. Wien. Zu diesen Texten
und ihren Parallelen vgl. P. Schifer, Die Vorstellung vom heiligen Geist in der rabbi-
nischen Literatur. Miinchen 1972, 48-51, 65-66.



