JHWH, die Sonne und der Kalender

Sebastian Gratz

l.  Einfdhrung

Das Alte Testament selbst gibt auf3er einigen Hinweisen seinen Leserinnen und
Lesern keine prazisen Angaben zur Fuhrung eines (kultischen) Kalenders an die
Hand. So ist nicht klar, welche Rolle die Sonne, der Mond und die Gestirne im
Einzelnen genau spielten, eine Gesamtschau fehlt.! Der vorliegende Artikel, mit
dem ich Klaus Koenen herzlich grufRe, geht der Frage nach Rolle und Funktion
der Sonne im Alten Testament/Israel nach, ohne eine Vollstandigkeit zu
beabsichtigen. Vielmehr sollen, ausgehend vom priesterschriftlichen
Schopfungsbericht und der Diskussion des Tempelweihspruchs in 1.Kon 8,
einige Linien skizziert werden, um anschlielend auf die tatsédchlich belegten

judischen solaren Kalender in hellenistisch-romischer Zeit einzugehen.

I[I. Sonne, Mond und Sterne und ihre Funktionen

iIm priesterschriftlichen Schépfungsbericht

Der priesterschriftliche Schopfungsbericht verwendet den im Alten Testament
gelaufigen hebraischen Begriff fur ,Sonne“ (Seemaes) bekanntlich gar nicht. Er
spricht vielmehr von dem ma’ér gadél, dessen Aufgabe es sei, den ,Tag zu

beherrschen (ms))“ (Gen 1,16). Was damit gemeint ist, wird in V.14f erlautert:

1 Stern 2001, 3 bemerkt fir die vorhellenistische Zeit: ,Sources from before the beginning of our
period are remarkably uninformative about the calendar. Although the dates of annual festivals
and of historical events are frequently given in biblical sources, the Bible has no apparent interest
in explaining how these dates were reckoned. We do not even know whether the calendar was
based on solar years, on lunar months, or (in some way) on both. Gen. 1: 14 suggests that both
the sun and the moon are to be used for reckoning festivals, days and years. Ps. 104: 19 is more
ambiguous, and may imply that only the moon is used. These verses, however, are too brief and
too vague to be treated as conclusive. Consequently, the calendar of Israel in the pre-exilic period
remains, among scholars, an extremely controversial issue®.
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Da sprach Gott: Es werden Lichter an der Feste des Himmels, um zu unterscheiden zwischen
dem Tag und der Nacht. Und sie sollen dienen als Zeichen, und zwar fir Zeiten und fur Tage und
fur Jahre. Und sie werden als Lichter dienen an der Feste des Himmels, um zu leuchten auf der
Erde.?

Neben der Unterscheidung (bdl hif.) von Tag und Nacht und dem Erleuchten der
Erde ist die Aufgabe der Lichter insbesondere die Ermdglichung ,Zeiten”
(mé‘adim), ,Tage“ (j@mim) und ,Jahre” (8&nim) festzulegen, kurz: eine
Kalenderfiihrung zu etablieren, nicht mehr und nicht weniger.® Dass damit auch
ein kultischer Kalender gemeint sein durfte, legt der Begriff der ,,Zeiten® (mé‘adim)
nahe. Dieser Begriff besitzt einen kairologischen Sinn, wie bereits der
priesterschriftliche Terminus des ,Zelts der Begegnung“ (‘ohsel mé‘ed: Ex 25ff)
und das Passa-Mazzot-Fest als ,entscheidender mé‘ed im Jahr* zeigen (Ex
13,10; 23,15; 34,18; Num 9,2f.7.13; Dtn 16,16 u.6.).* Auch der Begriff m&’ér , den
sich Sonne und Mond teilen, verweist auf kultische Zusammenhange: Er wird im
Rahmen der Priesterschrift sonst nur noch fur die Lichter der Menora verwendet
(Ex 25,6; 27,20; 35,8.14.28; 39,37; Lev 24,2).° Sonne, Mond und Gestirne
zusammen bekommen damit als funktionale Schoépfungswerke Gottes eine
eminent wichtige, ja zentrale Rolle im ersten Schopfungsbericht zugeschrieben,
indem sie neben einer chronologischen Zeitrechnung vor allem eine geregelte
und akkurate Durchfiihrung des Kultes ermdglichen.® Die Sonne selbst erhélt als
,grole Leuchte® indes keine Uber die anderen Gestirne hinausgehende kultische
oder religiose Qualifikation. Das ist deswegen nicht uninteressant, weil die
Stellung JHWHs zur Sonne im vorexilischen Jerusalemer Tempelkult in der
Wissenschaft durchaus kontrovers diskutiert wird. Im Falle eines urspringlichen

Jerusalemer Sonnenheiligtums und daraus resultierend auch einer engen

2 Ubersetzung: Gertz 2018, 27.

8 ,Die Herrschaft dieser von Gott angefertigten Wesenheiten ist gemal der zugeordneten
Bestimmung der Anordnung nicht die Schicksalsbestimmung im Zeitlauf, sondern einzig die pure
Zeitordnung, und umgekehrt ist die Beziehung der Erdenwelt zu den Gestirnen nicht die
Verehrung astrologisch relevanter Machte, sondern allein die beobachtende Erfassung dieser
Zeitordnung in der Zeitrechnung!“ Steck 21981, 109. Zum unpolemischen Charakter von Gen
1,14-18 vgl. auch Gertz 2009, 147f.

4Vgl. Koch 1983, 746f., mit Verweisen auf weitere Belege.

5Vgl. Gertz 2018, 55.

6 Die Wichtigkeit des fiuinften Schopfungswerks Gen 1,14-18 wird auch durch seine zentrale
Stellung im Aufriss des priesterschriftlichen Berichts, seine Ausfuhrlichkeit (vgl. Gertz 2009, 145)
sowie seinen kunstvollen Aufbau (vgl. Steck 21981, 104-106) gespiegelt.
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kultisch-religiosen Verbindung JHWHs zur Sonne, so die These v.a. O. Keels,’
hatte die Priesterschrift bei ihrer Konzeption kosmischer und kalendarischer
Ordnung von dieser Verbindung deutlich Abstand genommen. Daher soll im
folgenden Abschnitt die These Keels kurz skizziert und anhand einiger Texte

diskutiert werden.

lll. Solarisierung der Jerusalemer JHWH-

Religion in vorexilischer Zeit?

Abgesehen von den Erwagungen, die die Religion Jerusalems in kanaanaischer
Zeit betreffen und bereits hier nicht zuletzt aufgrund agyptischer Einflisse eine
enge Verbindung zu solaren Elementen sehen,® stiitzt Keel seine Argumentation
zugunsten einer Solarisierung der JHWH-Religion insbesondere auf den sog.
Tempelweihspruch in 1.Kén 8,12f. Der Text hat nach dem MT allerdings gar

keinen Bezug zur Sonne:

Damals sprach Salomo: JHWH hat gesagt, er wolle im (Wolken-)Dunkel wohnen. Ich habe Dir
eine Wohnung gebaut, eine Wohnstatt fir dein ewiges Bleiben.

Zundachst ist festzuhalten, dass 1.Kon 8 insgesamt ein Text ist, der in zahlreichen
Passagen sowohl priesterschriftliche als auch deuteronomistische Theologie
voraussetzt.® Auch der nahere Kontext von V.12f rezipiert pentateuchisches
Material. Insbesondere V.10f spielen deutlich auf Ex 40,34f an: Die Wolke (‘anan)

erfullt die Stiftshitte bzw. den Tempel, die bzw. den Mose bzw. die Priester nicht

7Vgl. Keel 2007, 267—-286. Eine bindige Aufarbeitung der Forschung zur Verbindung JHWHs mit
der Sonne in 1.K6n 8 bietet Arneth 2000, 1-17. Vgl. (u.a.) auch Leuenberger 2011, 44-47.

8 Vgl. Keel / Uehlinger 1994, 275f. Kritisch: Knauf 2016, 210.

Es steht in diesem Zusammenhang natirlich auBer Frage, dass die Sonne eisenzeitlich
ikonographisch und im Onomastikon alttestamentlicher Personennamen eine Rolle spielt. Belege
bei: Leuenberger 2011, 47-55. Die Frage ist indes, ob sich anhand der zumeist in Anschlag
gebrachten Texte, zuvorderst 1.Kdn 8,12f, die insbesondere von O. Keel vorgetragene These
halten lasst.

9 Mathys 1994, 60, nennt das Kapitel 1.Kén 8 treffend ,theologisches Kompendium®. Mathys
untersucht dabei v.a. den hinteren Teil des Kapitels (V.22ff). Doch auch der vordere Teil, an den
sich der Tempelweihspruch anschlief3t (V.3—-11), weist zahlreiche Beziehungen zu Ex 25ff; 30ff;
40; Dtn 31auf und es ist zweifelhaft, ob sich hier auf literarkritischem Wege eine &ltere, womdglich
vorexilische Version erheben l&sst. Vgl. Mathys 1994, 52 mit Anm. 9.
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mehr betreten konnen, weil die Herrlichkeit JHWHSs (kebéd jhwh) den Raum erfullt
(m/). Insofern durfte die Formulierung in V.11 mit ‘drapael (,Wolkendunkel“) den
Parallelbegriff ‘anan (,Wolke®) aus V.10 aufnehmen (vgl. Dtn 4,11; 5,22; Hi 38,9;
Ps 97,2; Jo 2,2; Zef 1,15) und auch im Sinne von Ex 40 fortfihren: JHWH war im
Zusammenhang des Sinaigeschehens bereits in Ex 20,21 als unnahbarer, im
Wolkendunkel (‘drapael) verborgener (Wetter-)Gott!® vorgestellt worden, der
schlie3lich durch seine in eine Wolke gehillite kdbdd ins Heiligtum einzieht.
Insofern ist es nur konsequent, wenn diesem Gott ein Haus gebaut wird, dessen
fensterloser debir die eigentliche gottliche Wohnstatt bildet (1.Kon 6,19ff). Die
aulReren Bedingungen des Sinai/Horeb werden so — natirlich redaktionell — auf
das Heiligtum in Jerusalem ubertragen. Inhaltlich schlieRen V.12f damit gut an
den vorangehenden Zusammenhang an, und es spricht angesichts dieses
Befundes m.E. wenig daftir, den Vers als eigenes, alteres Traditionsgut aus
seinem Kontext herauszulésen. Der Bau des Heiligtums entspricht damit nicht
nur den technischen Vorgaben, die der in Wolkendunkel gehullte Gott am
Sinai/Horeb (1.Kon 8,9) mitgeteilt hatte, sondern auch seinem Wesen.

Ein das Thema ,Dunkelheit kontrastierender*! Bezug zur Sonne findet sich indes
in der Septuaginta, die damit auch einen deutlich lAngeren Text bietet (lll Reg
8,53a):

Damals sprach Salomo Uber das Haus, als er seinen Bau vollendet hatte: ,Die Sonne hat im/am
Himmel bekannt gemacht!2 der Herr. Er hat gesagt, er wolle im Dunkel wohnen. Baue mein Haus,
ein erhabenes Haus fir dich, um von neuem darin zu wohnen. Siehe, steht dies nicht im Buch
der Lieder.

An dieser Stelle soll nicht der gesamte V.53a besprochen werden,?® sondern

lediglich derjenige Teil, der von der Sonne handelt. O. Keel rekonstruiert eine

10 vgl. zu den religionsgeschichtlichen Implikationen des in Wolkendunkel gehiilliten Wettergottes
Hartenstein 2007, 55-57.

11 Vgl. Hartenstein 2007, 60-65, mit Beispielen zu diesem Kontrastpaar (Wettergott vs.
Sonnengott) aus der alttestamentlichen Umwelt. Fiir das Alte Testament selbst kann lediglich Ez
32,7f angefuhrt werden.

12 Der Lukianischen Rezension (Eotnoev statt éyvwpioev) folgen zahlreiche Ausleger; sie findet
sich auch noch in der Lutherbibel 2017, die den Halbvers ebenfalls bietet (wenngleich mit einem
Asteriskus versehen). Auch der Kommentar Septuaginta Deutsch, vgl. Karrer / Kraus 2011, 913,
geht davon aus, dass der Text der LXX in vergleichbarer Weise zu konjizieren sei (und der
langere Text der LXX mit kUplog als Subjekt eine gegentiber dem MT altere Lesart biete. S. im
Folgenden).

13 Vgl. die Zusammenfassung der Diskussion bei Résel 2009, 406-410, 410-415.
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Vorlage, die einige Eingriffe in den griechischen Text aufweist:'# Zunachst sieht
0. Keel in AAIov das eigentliche Subjekt des Stichos: ,Die Sonne hat vom Himmel
her bekannt gemacht®. Direktes Objekt sei nun nicht der ,Herr“, sondern die
Aussage: KUpIog eiTTev ToU KATOIKEIV év yvoew, die dann den nachsten Stichos
einleite und folgendermalen Ubersetzt wird: ,JHWH hat gesagt, er wolle im
Dunkeln thronen.“!® Er begriindet diesen Wechsel von Subjekt und Objekt mit der
in der hebraischen Satzstellung uniublichen Voranstellung des Objekts ,Sonne”
und der Schlussposition des Subjekts der ,Herr* im Text der LXX. Sodann
Ubersetzt er év oUupav® mit ,vom Himmel her” statt ,im/am Himmel“. Letzteres ist
problematisch, da év oUpav® kaum eine Richtungsangabe enthalt, sondern eine
Ortsangabe, die mit der ,Sonne® als Subjekt wenig sinnvoll ist: Die ,Sonne" wirde
am/im Himmel bekannt machen, dass der ,Herr” im Dunkel wohnen wolle. Auch
die Anderung des Akkusativs fAiov in einen Nominativ erscheint willkirlich, weil
die tatsachliche hebraische Vorlage nicht bekannt ist,® und z.B. eine nota
accusativi die Objektstellung der ,Sonne® am Beginn des Satzes markiert haben
konnte (vgl. Ps 119,8; Koh 7,15; 8,9). Mochte man O. Keel auch bei dessen
Rekonstruktion eines altesten, vorexilischen Tempelweihspruchs nicht folgen, so
ist gleichwohl klar, dass die LXX in lll Reg 8,53a, wie in den Kénigebluchern nicht
ungewohnlich, eine andere Vorlage als der MT hatte.'” Wird der Akkusativ der
LXX fAAlov ernst genommen, dann bietet sie hier eine schépfungstheologische
Aussage, die nah bei Ps 19,5b steht: lasSeemaes $am ‘ohael bahsem (,der Sonne
setzte er ein Zelt bei ihnen®). Der in der LXX vorliegende Hell-Dunkel-Kontrast
konnte damit auf eine Funktionsbeschreibung der Sonne zielen: Der selbst im
Dunkel wohnende kupiog hat die Sonne am Himmel kenntlich/bekannt gemacht
(éyvwplioev), um ihr als sein herausragendes Schopfungswerk bestimmte
Funktionen zu Ubertragen: Sie verweist auf den kuUpiog selbst und dessen

schopferische Kraft (Sir 43,1-5) und ist zugleich ,emblem and guarantor of the

14 vgl. zum Folgenden Keel 2007, 268f.

15 Keel 2007, 269.

16 So rechnet Résel 2009, 410, durchaus auch mit einem vorangehenden Textausfall in der
griechischen Version.

17 vgl. Rosel 2009, 410-412.
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cosmic order”.*® M. Rosel hat fuir LXX 1l Reg 8 deutlich gemacht, dass sich der
Text in einem ,Bezugsgeflecht mit anderen Texten befindet”, wobei er vor allem
auf die Anknlupfung an die Vorstellung eines praexistenten Heiligtums (Ex 15,17)
und das Wohnen Gottes im Dunkel (Ex 20,21; 2.Sam 22,10) hinweist: ,Die vom
hebraischen Text her vorgegebene Aussage vom Wohnen Gottes wird also
aufgenommen, aber auf das himmlisch-unanschauliche Wohnen geminzt
(...)“1% Und fur genau dieses in LXX Il Reg 8 insinuierte himmlische Wohnen
durfte die Sonne das passende Symbol sein, namlich als Abglanz der d6¢a
(kabdd) des kupiog (JHWHs).2° Ein Beleg fiir ein urspriingliches Sonnenheiligtum
in Jerusalem ist LXX Il Reg 8,53a demzufolge nicht,?! vielmehr ist zu vermuten,
dass der vorliegende Text der LXX die zunehmende Bedeutung der Sonne seit
der hellenistischen Zeit spiegelt.??

Der bereits angesprochene Zusammenhang zwischen der Sonne bzw. dem
Sonnengott als ,Garanten der kosmischen Ordnung“ entspricht der Funktion des
Sonnengottes als gottlicher Richter vor allem in akkadischen Texten.
Insbesondere Ps 72 zeigt, dass diese Vorstellung auch dem Alten Testament
nicht unbekannt war.?® Der Text verbindet zum einen Leben und Wohlergehen
des Konigs (in der Uberschrift wiederum Salomo) mit dem Bestand der Sonne
(und des Mondes):

Er bleibe2* vor der Sonne und vor dem Mond von Geschlecht zu Geschlecht (V.5).

Sein Name mdge ewig sein, vor der Sonne sprosse?® sein Name (V.17).

18 Gordon 1999, 387. Vgl. zum schépfungstheologischen Aspekt auch Janowski 1999, 203, der
aber von einem vorexilischen Phanomen, das in 1.Kén 8/lll Reg 8 vorliege, ausgeht. S.u.
Abschnitt 4.

19 Rosel 2009, 414.

20 \gl. Gordon 1999, 399, mit Beispielen

21 The lack of evident traces of solar worship in Hebrew anthroponomy seems to indicate that
the cult of the sun was not very popular in Syria-Palestine in the Iron Age, contrary to Egypt and
to Mesopotamia.” Lipinski 1999, 765.

22 Vgl. zu dieser Datierung Hartenstein 2007, 68. Rosel 2009, 414f, vermutet einen ,polemischen
Unterton“ bezliglich der Bedeutung solarer Kulte im ptolemaischen Agypten. S. auch u. Abschnitt
4.

23 Die Belege sind insgesamt indes eher sparlich. So konstatiert Tubach 2014, 238, dass es zur
Rezeption der sedaqah-Tradition keiner Solarisierung bedurft habe.

24 C. App. BH (LXX): rk hif.

25 Vgl. 18Ges., s.v. |1.
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Zum anderen ist der Psalm durch das Thema ,Gerechtigkeit* (mi§pat und
stdaqahl/seedaeq) gepragt, die JHWH dem Konig verleihen moge, damit dieser in
eben dieser Gerechtigkeit sein Volk und insbesondere die ,Armen* richte. Dabei
ist der Text durchsetzt mit einer Armenfrommigkeit (V.2.4.12-14), die in Kontrast
zu Prosperitat und Reichtum steht, die die Weltherrschaft des Kdnigs mit sich
bringt (V.5-11.15-17). So nimmt der Psalm Ziige des Salomobildes auf, wie es
in 1.Kon 3-10 uberliefert ist, und verbindet es mit dem im Alten Orient
toposhaften Gerechtigkeitsthema, das bereits im Codex Hammurabi die
besondere Verpflichtung des Kénigs den Armen bzw. Schwachen gegenuber
anspricht (CH Prolog |, 35-49). Gegenuber anderen Positionen, die in Ps 72
einen vorexilischen Kronungshymnus erkennen,?® hat O. Loretz auf den
anthologischen Charakter des Gesamttextes hingewiesen: ,Es liegt folglich die
Annahme nahe, dass im Abschnitt V.1b—14 die beiden Schichten [sc.
,Gerechtigkeit des Konigs (...) und Fruchtbarkeit der Natur‘] ohne Zeitdifferenz
auf redaktionellem Wege zu einer Einheit verbunden worden sind und der Autor
sich bemuhte, aus Uberlieferten Stoffen, aus Zitaten ein neues Gebilde zu
schaffen, an das zwanglos in V.15-17 ein weiteres Zitat, das Fragment eines
Inthronisationshymnus angeschlossen werden konnte.“?” So sieht O. Loretz den
Psalm als literarische Bemuhung, ,(...) einen Konig mit messianischen Attributen
vorzustellen, auf den das Volk Israel, die Gemeinde der nachexilischen ,Armen’
und ,Gerechten’ (V.7), hoffnungsvoll blickt.“%®

Gleichwohl ist das Thema der Sonne auch im vorexilischen Juda nicht ganz
unbekannt. Zunachst kann auf die lkonographie verwiesen werden: Das
wichtigste Beispiel durften die zahlreichen Abbildungen gefllugelter
Sonnenscheiben oder Skarabden auf Henkeln von Vorratskrigen aus
hiskianischer Zeit sein. Diese Vorratsgefalde sind zugleich dem Kénig zugeordnet
(Imlk). O. Lipschits zufolge ist ihr Erscheinen unmittelbar mit der assyrischen
Hegemonie Uber Juda verbunden: ,The stamping of Imlk on storage-jar handles

should, therefore, be viewed as part of the new economic and administrative

26 Z.B. Arneth 2000, 96-108, der einen neuassyrischen Hintergrund des Psalms vermutet.
27 Loretz 2003, 431.
28 Ebd.
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system that began in Judah under the rule of the Assyrians, with their
encouragement and perhaps pressure to increase agricultural production in order
to meet the annual quotes of tribute that it was required to pay to the empire.“2°
Das gehaufte Auftreten von gefligelten Sonnenscheiben oder Skarabaen auf
den entsprechenden GefaRen kann daher kaum mit einer Solarisierung der
JHWH-Religion in diesem Zeitraum verbunden werden, sondern muss vielmehr
im Zusammenhang einer von den Assyrern oktroyierten politisch-6konomischen
Situation bewertet werden. Es wird daher kaum Zufall sein, dass die gefligelte
Sonnenscheibe im Alten Testament selbst nur vereinzelt und nur nachexilisch
(Mal 3,20 vgl. Rut 2,12) erscheint.3°

Der lkonographie kann ein Text an die Seite gestellt werden, der ebenfalls
wahrscheinlich assyrischen hegemonialen Kulturdruck spiegelt und sich im
Bericht der Kultreform Josias, 2.Kon 23,11, findet:

Er [Josia] entfernte die Pferde, die die Kénige Judas fur die Sonne hingestellt hatten am Eingang
des Hauses JHWHs bei der Kammer des Sarisen Natan-Melek beim Parwanhaus; auch
verbrannte er die Sonnenwagen im Feuer.

Der Vers wird haufig zum altesten Bestand des Reformberichts in 2.K6n 22f
gerechnet.3! Zunachst ist festzuhalten, dass die Verbindungen von Pferden
(stsim...las8Saeemae$) und Streitwagen (markebot ha§Saeemaes) jeweils mit der
Sonne im Alten Testament sonst nicht begegnen3? und damit — anders als die
Formulierung ,im Feuer verbrennen® ($rp bae§ 0.4.) — auch nicht zum
deuteronomistischen Begriffsrepertoire gehdéren. H. Spieckermann vermutet als

Hintergrund der in V.11 geschilderten Mafinahme eine politisch-kultische

29 Lipschits 2021, 131f.

30 vgl. Lauber 2013.

31 Vgl. u.a. Kratz 2000, 173, 193; Pakkala 2010, 226-228; Pietsch 2013, 397—-411. Vgl. aber auch
Levin 1984, 361 mit Anm. 38. Levin verortet den Reformbericht 2.Kén 23 vollstandig in
nachexilischer Zeit und vermutet fur die Vorstellung der Sonnenwagen persischen Einfluss.

82 Lipinski 1999, 765, sieht den ,feurigen Wagen mit feurigen Pferden” (raekeeb ‘eSS weslséj ‘es),
der Elija und Elischa in 2.K6n 2,11(ff) trennt, ehe Elija dann ein ,Sturmwind® (s®‘arah) gen Himmel
transportiert, als engste Parallele zu den Sonnenwagen in 2.Kén 23,11. Der Text 2.Kén 2,11 zielt
aber eher auf die Parallele in 2.Kén 6,17, wo dem Wagenheer der Araméer die gottliche
Streitmacht, bestehend aus ,feurigen Pferden und Wagen® (sGsim weraekeeb ’es), entgegensteht.
Vgl. Galling 1956, 145-148, der an aramdischen Einfluss denkt (rkb’l). Zu bedenken wére auch,
dass der ,Sturmwind® in 2.K6én 2,11 (vgl. auch Jes 29,6, zusammen mit qé/ gadél, sipah und ‘eS)
nicht in solare Zusammenhéange fihrt.
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Einrichtung, die sich auf (neu-)assyrischen Einfluss zurickfuhren lasse. Er
verweist insbesondere auf das Tamitu-Ritual KAR 218, in dem Pferde, die als
Zugtiere fur Gotterwagen (hier: Marduk) dienen sollten, Ubereignet werden. Im
Hintergrund stehen, so Spieckermann, hochgestellte Funktionére als Stifter der
Pferde.3® Insofern lage ein der oben skizzierten Thematik der Fligelsonne auf
den Imlk-VorratsgefalRen vergleichbarer Sachverhalt vor, bei dem jeweils
assyrischer Einfluss erkennbar wére und daher auch im Fall der Sonnenwagen
und -pferde kein Anhaltspunkt fur eine solare Verehrung JHWHs im Jerusalemer

Tempelkult in vorexilischer Zeit gegeben wére.

Lasst sich somit keine Solarisierung der ,offiziellen® Jerusalemer JHWH-Religion
in vorexilischer Zeit anhand der zur Verfligung stehenden Texte wahrscheinlich
machen,3* dann konnte der eingangs erhobene Befund der Priesterschrift fir die
nachexilische Zeit den Weg weisen: Der Sonne kam als hamma’ér haggadol und
Geschopf JHWHs eine zuvorderst die Zeit ordnende und strukturierende
Funktion zu. Sie diente, zusammen mit dem Mond und den Gestirnen, der
Ermdglichung eines (Fest-)Kalenders. Dieser Funktion soll im Folgenden

nachgegangen werden.

V. Der solare Kalender im Judentum

,Im Prinzip lasst sich die Regel aufstellen, dass es keine Sonnenreligion mit der
Sonne als hochstem Gott ohne einen Sonnenkalender gibt.“3® Dieser einfachen,
von J. Tubach formulierten, Regel nachgehend, fuhren die Spuren tatsachlich
erst in die hellenistisch-romische Zeit.®¢ Von Bedeutung ist zunachst das
Astronomische Buch, das Eingang in den Athiopischen Henoch gefunden hat
(LXXII-LXXXII) und das auch fragmentenhaft in seinem aramaischen Originaltext

in Qumran Uberliefert ist.3” Das Astronomische Buch kniipft zum einen an den

33 Vgl. Spieckermann 1982, 245-254. Speziell auch zur Fliigelsonne: ebd., 254f.

34 So auch Niehr 1990, 147f.

35 Tubach 2014, 242.

36 \/gl. Stern 2001, 3.

37 Diese Texte sind unter dem Siegel 4QEnastra (= 4Q208-211) veroffentlicht: Milik 1976. Auch
der im Athiopischen Henoch uberlieferte Text ist nicht vollstandig und zudem in seinem Aufbau
gestort. Das Werk bzw. seine altesten Teile stammen wahrscheinlich aus dem 2. Jh. und es
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priesterschriftlichen Schépfungsbericht an, indem die Sonne als ,grof3es Licht*
bezeichnet wird (LXXIl 4),3 zum anderen raumt der Text der Sonne aber eine
deutlich groRere Bedeutung bei als dem Mond und den anderen Gestirnen; denn
bereits der das Buch einleitende Abschnitt LXXII stellt den Jahreskalender
prinzipiell als zwdélfmonatigen Sonnenkalender mit 364 Tagen vor. Es handelt
sich hierbei um 12x30=360 Tage + 4 Epagomenen, die dann 364 (=52x7 Tage
nach dem Schema einer schopfungsgemal3en Sieben-Tage-Woche mit dem Ziel
der Sabbatfeier) Tage ergeben.®® So schlie3t die Beschreibung des ganzjahrigen
Sonnenlaufs in  LXXII  32: ,Und das Jahr umfasst genau
dreihundertvierundsechszig Tage.“*° Die Sonne ist in LXXII dabei, wie M. Albani
bemerkt, durchweg das ,aktiv handelnde Subjekt® der zeitlichen Strukturierung,
so dass sie, uber Gen 1,16 hinausgehend, ihre ,Herrschaft” nicht allein Gber den
Tag, sondern das gesamte Jahr und damit auch Uber den (Fest-)Kalender
ausubt. Diese Vorstellung findet sich auch im spateren Jubildenbuch bei seiner

Relecture des priesterschriftlichen Schopfungsberichts (Il 9):

Und der Herr machte die Sonne zu einem groRen Zeichen Uber der Erde fiir Tage und Sabbate
und fiir Monate und Feste und fiir Jahre und fur Jahrwochen und fiir Jubilden und fiir alle Zeiten
der Jahre.*1

Auch das Jubilaenbuch (VI 29-32) beschreibt das Jahr als Ablauf von exakt 52
Wochen, was zu Folge hat, dass jedes bestimmte Datum immer auf denselben
Wochentag féllt — und gleichzeitig eine immer starkere Abweichung vom ca. 365
Tage umfassenden tropischen Jahr (wie es etwa dem Julianischen Kalender
zugrunde liegt) erfolgt. Der 364-Tage-Kalender ist anscheinend in Qumran bzw.
von der hinter den entsprechenden Texten stehenden Gemeinschaft befolgt
worden. Das zeigen etwa 4QMMT (4Q 394—-399), die Sabbatopferlieder (4Q400—
407/11Q5-6), 11QPs? u.a.*? Die vorliegende Evidenz kdnnte darauf hindeuten,

enthalt die bislang genauesten kalendarischen Ausfiihrungen des Judentums vor der
Zeitenwende. Zu Einleitungsfragen s. Uhlig 1984, 635—-637; Albani 1994, 38-41.

38 Vgl. Nickelsburg / VanderKam 2012, 421. Auch hier (LXXIl 5) dient ein (Streit-)Wagen als
Transportmittel der Sonne.

39 Vgl. Albani 1994, 49-51.

40 Ubersetzung: Uhlig 1984, 643.

41 Ubersetzung: Berger 1981, 326, mit weiteren Parallelen.

42 Zu anderen in Qumran Uberlieferten (lunisolaren) Kalendersystemen vgl. Stern 2001, 11-14.
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dass ,dieses ideal-schematische Kalendersystem [...] in spatisraelischer Zeit
eine weite Verbreitung gehabt haben [muss].“4® Der Blick in das Astronomische
Buch zeigt, dass sich dieses System kaum aus der alttestamentlichen Tradition
herleiten lasst; es stammt vielmehr aus Babylonien, wobei in Anbetracht eines
Jahreskalenders von 360+4 Tagen insbesondere die babylonische Serie
MUL.APIN, ein kanonischer Text, der bis in die hellenistische Zeit hinein kopiert
wurde,** in Betracht zu ziehen ist: ,AB [i.e. the Astronomical Book] represents the
outcome of a traditional corpus of Mesopotamian astronomy, which had
developed in the second-first millennia BCE. This wisdom was codified and
standardized around the turn of the first millennium, in the form of the
astronomical compendia Mul.Apin and Endma Anu Enlil and a host of related
documents.“4®> Die Serie MUL.APIN zielt dabei letztlich als ,idealer (360-Tage-
)Kalender* auf die Verlasslichkeit der nach den astronomischen Ausflihrungen
folgenden Omina,*® wahrend das Astronomische Buch auf das Ideal der
Sabbatheiligung fokussiert, die ja mit dem fixen kalendarischen System der
360+4 Tage gegeben ist.#” Wenngleich MUL.APIN in Bezug auf astronomische
Beobachtungen deutlich differenzierter ist als das Astronomische Buch,*® so
kommt dem Sonnenumlauf auch hier als MalRstab der Einteilung des Jahres in
vier Jahreszeiten (IIGapAl1-7; Il i 9-24), zwolf Monate (Il i 9-24) und 360 Tage (I
iii 49f) eine zentrale Bedeutung zu.*®

43 Albani 1994, 296, mit weiteren Beispielen Anders: Stern 2001, 4, 14f., der auf die geringe
Praktikabilitat dieses Kalendersystems verweist.

44 \Vgl. Watson / Horowitz 2011, 6f.

45 Ben-Dov 2014, 2. Vgl. auch Albani 1994, 187-190; Horowitz 1998, 184f; Ossendrijver 2009,
59-64.

46 \/gl. Watson / Horowitz 2011, 121f.

47 Vgl. Albani 1994, 189.

48 \V/gl. Uhlig 1984, 635.

49 Angaben nach Watson / Horowitz 2011; vgl. Albani 1994, 178f. Die Rezeption
mesopotamischer Vorstellungen aus dem Umkreis von MUL.APIN findet sich noch in der
rabbinischen Literatur. Weidner 1931, 171 Anm. 7, hat auf eine Parallele zum Babylonischen
Talmud (Pesachim IX) hingewiesen, wo die Bahnen der Sonne gemal den vier Jahreszeiten
beschrieben werden: ,In vier Bahnen wandelt die Sonne: im Nisan, ljjar und Siwan wandelt sie
Uber den Bergen, um die Schneemassen zu schmelzen, Tamuz, Ab und Elul wandelt sie tber
dem Kontinent, um die Friichte zu reifen; Tisri, MarheSwan und Kislev wandelt sie Uber den
Gewassern, um die Flisse zu trocknen; Tebeth, Sebat und Adar wandelt sie Giber der Wilste,
damit die Saaten nicht verdorren.“ Ubersetzung: Goldschmidt 1930, 611.
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BekanntermalRen werden die Gestirne in der babylonischen Tradition nicht als
aktiv handelende Géttinnen und Gotter angesehen, sondern folgen ,astralisiert®
dem Willen Marduks, der so die einheitliche Funktion des Kosmos garantiert (Ee
V 1-4):

Er [Marduk] schuf den himmlischen Standort fir die groRen Gétter und errichtete die Sternbilder,

die Muster fir die Sterne. Er bestimmte das Jahr, entwarf seine Grenzen; 12 Monate je 3 Sterne
schuf er.%0

Die so im Mythos gespiegelte Erkenntnis der Berechenbarkeit kosmischer
Erscheinungen ermdglicht eine verlassliche Astronomie in Bezug auf die
Ausibung des Kultes und der Erstellung von Omina. Vergleichbares findet sich
auch in Gen 1,14-18. J. Gertz spricht dabei mit Blick auf die Rezeption
babylonischer Vorstellungen (die sich mutatis mutandis ja auch bereits im
vorsokratischen griechischen Raum finden) im Alten Testament von einer
,scientific community®, die als Tragerschaft des geistigen Austausches
anzusehen sei: ,Wie dem auch sei, der priesterliche Verfasser von Genesis 1 war
wie die ionischen Naturphilosophen oder die assyrischen Beschwdrungspriester
Teil einer scientific community die ihre wesentlichen Anregungen aus der Natur-
und Himmelskunde Mesopotamiens erhalten hat.“>! In der kulturell noch starker
vernetzten hellenistischen Zeit durften daher die skizzierten Ubernahmen der in
diesen scientific communities tradierten mesopotamischen Vorstellungen in den
judisch gepragten Kulturraum erfolgt sein. Der Sonne kam dabei einerseits als
gottliche Schopfung (Gen 1,14-18), andererseits als ,emblem and guarantor of
the cosmic order“®? eine zentrale und durchaus aktive Bedeutung zu. M.E. hat
auch der Text 1.Kon 8,12f/lll Reg 8,53a, wie bereits angedeutet, in dieser Zeit
seine langere, um die Sonne erweiterte, Form bekommen, die dem oben zitierten
Jub II 9 entspricht: Der selbst unzugangliche (transzendente) JHWH macht die
Sonne ,am Himmel bekannt‘, um die Moglichkeit zu schaffen, die von ihm

gesetzten (kalendarischen) Ordnungen befolgen zu kénnen.

50 Ubersetzung: W.G. Lambert 1994, z.St.
51 Gertz 2009, 155 (kursiv dort).
52 S.0. Anm. 18.
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V. Ausblick: Die Fulbodenmosaiken von Hamat

Tiberias, Bet Alpha und Sepphoris

Der solare Kalender ist in der jiidischen Uberlieferung mit dem Ende des ersten
Jh.s n.Chr. weitestgehend verschwunden und durch einen lunaren Kalender
verdrangt worden. Gleichzeitig verbreitete sich mit der rémischen Herrschaft
deren (solarer) Julianischer Kalender, so dass der (lunare) judische Kalender zu
einem kulturellen Distinktionsmarker wurde: , This preference for a lunar calendar
suggests perhaps a deliberate attempt, on the part of first-century Jews, to
distinguish themselves from Roman culture and the increasingly expanding
Graeco-Roman world. By contrast with the Persian, Seleucid, and Hasmonaean
periods, when the adoption of the Babylonian calendar signified the Jews’
integration into the dominant Near Eastern culture, in the Roman period the same
lunar calendar (formerly Babylonian, now Jewish) became to the Jews a marker
of cultural difference. However deliberate this may have been, it remains at least
an undeniable fact that by the end of the first century CE, the lunar calendar had
become to the Jews an indicator of their distinct identity.“>3 Interessanterweise
bilden die Synagogen von Hamat Tiberias, Bet Alpha und Sepphoris (3.-5. Jh.
Jh. p.) auf ihren FuBbodenmosaiken jeweils den Sonnenwagen des Sol Invictus®
zentral inmitten des Zodiaks und den symbolisierten vier Jahreszeiten ab. H.P.
Stahli hat vermutet, dass es sich hierbei um eine Anspielung auf das Motiv der
auch im Alten Testament bekannten (solaren) Gerechtigkeit JHWHs handele. %°
Die Verbindung von Sonne und héchstem Richteramt ist in der Tat ein wichtiges
Motiv in der gesamten altorientalischen Tradition,%® doch insbesondere der
Zodiak weist auf einen eher kalendarischen Hintergrund der Abbildung, da der
das astronomische Jahr beschreibende Tierkreis bereits seit achamenidischer

Zeit in Babylonien vor allem zur Erstellung von Horoskopen diente.>” So kdnnte

53 Stern 2001, 45.

54 Vgl. den ,Sonnenwagen® im Astronomischen Buch LXXII 5. S.0. Anm. 38.
55 Vgl. Stahli 1985, 50. S. auch o. Anm. 21.

56 \V/gl. zusammenfassend Ossendrijver 2009, 57.

57Vgl. Ossendrijver 2009, 64f.
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man angesichts des ikonographischen Kontexts auf den Mosaikful3bdden,
jeweils mit Toraschrein und Menorot (s. Abb. 1 und 2),%8 im Sinne des bisher
Gesagten folgern, dass die von Gott geschaffene Sonne die Herrschaft Giber die
kalendarische Zeit erhalten hat. Ob damit
im judischen Kontext des 3.-5. Jh.s n.
Chr. eine (adaptierende®®) Akzeptanz des
Julianischen Kalenders oder sogar eine
bekenntnishafte Reminiszenz an die
solare Kalendertradition im Judentum im
Blick ist, lasst sich anhand des in den
Blick genommenen Befundes indes nicht

sagen.

Abb. 1: Mosaik von Hamat Tiberias, © A. Bortz

Abb. 2: Mosaik von Bet Alpha, © A. Bortz

58 Abb. 1 (Foto: A. Bortz) zeigt das Mosaik von Hamat Tiberias, Abb. 2 (Foto: A. Bortz) dasjenige
von Bet Alpha.

%9 Sukenik 1932, 36 mit Anm. 1, verweist auf die (spatere) Deutung des Sonnenwagenmotivs in
den Pirke R. Eliezer.
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