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Technisches

Zur Aussprache der Sonderzeichen:

steht fiir das hebrédische chet, entspricht deutschem ch in Wortern wie
in »Bach«

steht fiir das hebrdische tsade, entspricht deutschem z wie in »zei-
gen«

steht fiir das hebréische schin, entspricht deutschem sch wie in
»schon«

steht fiir das hebrdische aleph, entspricht dem Knacklaut, der im
Deutschen im Wort beenden die Vorsilbe be- vom Verb enden trennt
steht fiir das hebréische ayin, in der Kehle erzeugter Presslaut, hat im
Deutschen keine Entsprechung

steht fiir das hebriische schewa, ein Murmelvokal, der wie die aus-
lautende Silbe -en im deutschen Wort essen oder wie die Vorsilbe be-
im Wort belohnen klingt

entspricht dem deutschen & wie in »hétte«

langes a

steht flir kurzes a

steht fiir kurzes, offenes o

langes e

langes i

steht fiir ein nicht aspiriertes t (sog. emphatisches t)
entstanden/gebildet aus ..., wird zu ...



Vorbemerkungen

Das Buch der Spriiche hat groen Einfluss auf die Sittlichkeit und auf
die Sprache der bibellesenden Volker gehabt. Das zeigen die zahlreichen
Redensarten, die uns geldufig sind:

e Reden ist Silber, Schweigen ist Gold (Spr 1,8.24.33; 10,19;
17,28).

*  Spare in der Zeit, so hast du in der Not (Spr 6,6-8).

* MiBiggang ist aller Laster Anfang (Spr 7,6-23; 12,24).

*  Der Menschen denkt, der Herr lenkt (Spr 16,9).

*  Hochmut kommt vor dem Fall (Spr 16,18).

* Liigen haben kurze Beine (Spr 19,5; 21,6).

e Wer andern eine Grube grébt ... (Spr 26,27).

*  Du sollst den Tag nicht vor dem Abend loben (Spr 27,1).

e Eigenruhm stinkt (Spr 27,2).



1. Einleitung und Uberblick

Das vor uns liegende Buch will uns Weisheit lehren, gottliche Weis-
heit. Diese greift nach unserem Herzen, erleuchtet unseren Verstand und
neigt unseren Willen. Die Weisheit beginnt damit, dass wir mit dem Her-
zen Gott fiirchten; die Weisheit besteht darin, dass unser Verstand Got-
tes Wesen und Wege erkennt; die Weisheit beweist sich darin, dass unser
Wille sich im Gehorsam unter Gottes Wort und Willen beugt.

1.1 Das Thema des Buches

In diesem Buch lehrt uns der von Gott mit aulergewdhnlicher Weisheit
beschenkte Salomo tiber die Weisheit, die er bendtigte, um als Konig in
Israel recht zu regieren. Damit ist schon angedeutet, dass es nicht um
Weisheit geht, so wie Menschen sie verstehen, sondern um etwas, was
»von oben« kommt (vgl. Jak 3,17); denn Salomo ist nicht zum Koénig
berufen tiber irgendein Volk, sondern iiber Gottes Volk. Er hat hohere
als menschliche Weisheit ndtig, um Gottes Volk recht regieren zu kon-
nen, und um diese Weisheit musste Salomo beten, denn sie ist bei Gott
(siche 1Ko 3,5-12; 2Chr 1,7-12). Diese Weisheit ist dem natiirlichen
Menschen verborgen; er muss sie suchen, wie man verborgene Schétze
sucht (Spr 2,4-5). Und wer sie sucht, dem gibt sie Gott, und zwar, indem
er ihn lehrt durch sein Wort (2,6). So ist dieses Buch denn auch nicht
eine Sammlung von Sprichwértern, wie sie zum Uberlieferungsgut
eines jeden Kulturvolkes gehdren. Die hier gesammelten Worte sind ge-
schrieben durch géttliche Inspiration (siehe 2Tim 3,16). Sie sind »wie
Treibstacheln, und wie eingeschlagene Ndgel sind die gesammelten Sprii-
che; sie sind gegeben von einem Hirten« (Pred 12,11). Dieser eine Hirte
ist der Gott Israels (Ps 80,2), der in Jesus Christus Mensch geworden ist
(Hebr 13,20).

Im vorliegenden Buch haben wir es mit jener Weisheit zu tun, die
Gott den Menschen lehrt, um ihn vom Gericht zu erretten (Kap. 1,20-33).
Damit ist gleich zweierlei gesagt: Das Buch lehrt eine Weisheit, die mit
dem ewigen Wohl und Wehe des Menschen zusammenhéngt, nicht ledig-
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lich eine Weisheit, die ihn lebenstiichtig macht. Diese Weisheit nennt die
Bibel »Weisheit zur Errettung« (2Tim 3,15). Sollte zur Errettung ledig-
lich der geschulte Menschenverstand geniigen? Nein, dazu geniigt allein
die im Wort Gottes offenbarte Weisheit Gottes (2Tim 3,16-17). Diese
Weisheit muss dem Menschen von aulen gegeben werden: Sie ruft zu
ihm (Spr 1,20; 8,1). Was anderes heiflt das, als dass sie nicht im Men-
schen ist? Sie ist in Gott; er gibt sie: »Jahwe gibt Weisheit« (Spr 2,1-6;
Jak 1,5), und zwar gibt er sie mit seinem Wort. Auf dieses muss der
Mensch horen (Spr 1,8), und er muss es aufnehmen.

Salomo lehrt in diesem Buch jene Weisheit, mit der Gott die Welten
schuf (Spr 3,19-20; Joh 1,1-3). Wir diirfen natiirlich nicht die Weisheit
des allein weisen Gottes auf eine Ebene stellen mit der Lebensklugheit
von Bauern und Héandlern, welche dieses Buch nach der Meinung einiger
lehre.

Und bedenken wir noch dies: Es ist uniibersehbar, wie der Sohn Got-
tes sich an die sprachliche Form des Buches der Spriiche anlehnte, als
er das Volk lehrte. Er spricht in Gleichnissen, wie es Salomo hier tut; er
spricht von Geheimnissen (Mt 13,11; Spr 1,6; 3,32). Er ruft dabei wie der
Lehrer im Buch der Spriiche wiederholt zum Hoéren auf (Mt 13,9). Was
lehrte denn der Herr in seinen Gleichnissen? Etwa Lebensklugheit und
Lebenstiichtigkeit? Nein, er lehrte iiber die neue Geburt und das Reich
Gottes, iiber Siinde und Vergebung, iiber Glauben und ewiges Leben. In
Form und Aussage decken sich die Lehren des alttestamentlichen und
neutestamentlichen Lehrers der Weisheit.

1.2 Was ist Weisheit?

Der Zweck aller von Salomo gelehrten Spriiche wird im einleitenden
Satz des Buches genannt: »... fum] Weisheit und Zucht zu kennen, zu ver-
stehen Worte von Einsicht.«

Was aber ist Weisheit? Wir konnen diese in dreierlei Hinsicht verstehen:
1. Die Weisheit ist das unendliche Wissen, das Gott besitzt, und seine
vollkommene Anwendung dieses Wissens. Diese seine Weis-
heit offenbart sich in seinen Schopfungswerken (Spr 3,19-20;
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Joh 1,1-3); sie offenbart sich in seiner Offenbarung durch das
Wort (Spr 1,20-23; Joh 1,18), und sie offenbart sich vor allem
in der Erlésung (Spr 9,1-5; Joh 1,14.29). Im Romerbrief legt der
Apostel das in Christus gewirkte Heil Gottes am umfassendsten
dar. Nachdem er am Ende von Kapitel 11 angekommen ist und
gezeigt hat, wie Gott es verstanden hat, den Menschen, Juden wie
Heiden, auf einem Weg zu retten, der dem Siinder vollkommen
angepasst ist, der dabei aber Gottes Gerechtigkeit nie verleugnet,
kann er nicht anders als niederfallen und anbeten:

»O Tiefe des Reichtums sowohl der Weisheit als auch der
Erkenntnis Gottes« (Rém 11,33).

Der Sohn Gottes ist die Weisheit in Person. Er ist es, der in Sprii-
che 8,12 spricht: »lch, Weisheit, bewohne die Klugheit.« Er ist
Gottes ewiger Logos (Joh 1,1-3), Gottes unendliches Wissen, sein
unauslotbarer Verstand, der alles erschaffen hat (Spr 8,22-29) und
jetzt alles erhélt, der zu uns gekommen ist (8,31), unter uns gelebt
hat, sodass wir Menschen ihn anschauen und mit unseren Hdnden
betasten konnten (1Jo 1,1). Er ist es, der jedem, der auf ihn hort
und an ihn glaubt, das Leben gibt (8,34-35; Joh 5,24), und der
jeden, der ihn verwirft, dem ewigen Tod iiberldsst (8,36). Er hat
in seinem Leben und Sterben die Weisheit Gottes demonstriert,
die es fertigbrachte, schuldigen Menschen die Schuld zu nehmen,
ohne dass Gott dabei seine Gerechtigkeit verleugnet hétte. Alle
Wunder der gottlichen Weisheit sehen wir gebiindelt vor uns in
der unvergleichlichen Person Jesu von Nazareth: » Christus Jesus
ist uns geworden zur Weisheit von Gott« (1Kor 1,30). In ihm sind
verborgen alle Schitze der Weisheit (Kol 2,3).

Die dritte Bedeutung von Weisheit betrifft die Weisheit in uns.
Wir finden in 5. Mose 4,5-6 folgende Definition: »Ich habe euch
Satzungen und Rechte gelehrt, so wie der HERR, mein Gott, mir
geboten hat ... Und so beobachtet und tut sie! Denn das wird
eure Weisheit und euer Verstand sein.« Das ist einfach und auch
unmissverstdndlich: Gottes Wort haben und tun ist unsere Weis-
heit. So hat es auch unser Herr gelehrt (Mt 7,24).
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Die zuletzt genannte nennen wir praktische Weisheit: Die durch Gottes-
furcht aus der Bibel und durch Gebet erlangte Weisheit soll im Leben
unter den Menschen angewendet werden. Diese praktische Weisheit
deckt sich nicht immer mit den géngigen Vorstellungen von Weisheit. Ich
nenne einige Beispiele:

1,8-10: Gehorsam ist eine Zierde.

7,18-19:  Siinde ist schlimm — einerlei, ob man dabei erwischt
wird oder nicht.

19,1: Es ist besser, arm zu sein, als reich und gottlos.

21,1: Der HERR st es, der die Entscheide der Konige lenkt.

21,12: Der Gerechte stiirzt die Gottlosen ins Ungliick
(vgl. Ps 149,6-9).

21,18: Der Gottlose wird zum Losegeld fiir den Gerechten
(vgl. Jes 43,3).

21,30: Es gibt keine Weisheit gegen Jahwe.

21,31: Der Sieg kommt nicht durch Heer und Macht,
sondern durch Jahwe (Ps 20,8).

31,30: Wichtiger als Schonheit ist Gottesfurcht.

Verschiedene Maximen der praktischen Weisheit leuchten hingegen
auch dem natiirlichen Verstand ein, z.B. der Nutzen des Fleiles und
der Voraussicht (Spr 6,6-11) oder der Nutzen der Selbstbeherrschung
(Spr 21,23), die Niedertrachtigkeit der Verleumdung (Spr 6,19; 20,19;
25,18), der Fluch der Véllerei (Spr 20,1; 23,29-35), die Sinnlosigkeit
der Verschwendung (Spr 21,20); der Nutzen guter Berater (Spr 11,14).
Allerdings erkennt der natiirliche Verstand und das uns angeborene sitt-
liche Urteil nicht die ganze Tragweite der als segensreich oder verwerf-
lich erkannten Handlungen (z.B. Spr 21,16). Diese lernen wir einzig in
der Gottesfurcht (z.B. Spr 9,10). Darum kann es auch wahre praktische
Weisheit nicht geben ohne diesen Grund aller Weisheit.
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1.3 Wie wird man weise?
a. indem man Gott fiirchtet (1,7; 9,10)

Man wird weise, indem man zunichst dort anfingt, wo man anfangen
muss. So simpel das klingt, so hdufig wird es {ibersehen, und das ist fol-
genschwer; denn wie wollen wir jemals in das Haus gelangen, das die
Weisheit gebaut hat (Spr 9,1), wenn wir den einzigen Eingang zu ihm
verschméhen? Die Tiir ist nur diese: »Die Furcht des HERRN ist der
Weisheit Anfang« (9,10).

Dieser einfache Satz ist von ungeheurer Tragweite. Er besagt, dass
alle Weisheit damit anféangt, dass ich zuallererst in die richtige Beziehung
zu Gott trete und darin bleibe. Das muss ich tun, und tue ich es nicht,
sagt mir Gottes Wort, dass ich ein Tor bin — wenngleich ich sehr gescheit,
gebildet und geschickt sein mag. Ich muss anerkennen, dass alles von
Gott abhingt, dass er iiber allem steht, dass ich ohne ihn nicht bin und
nichts habe. Thm verdanke ich alles, darum unterwerfe ich mich ihm. Er
vermag alles, darum vertraue ich ihm (3,5). Er weill und versteht alles,
darum hore ich auf seine Lehren (5,1).

Weisheit ist mithin nicht eine Sache der Bildung oder der Lebens-
erfahrung, sondern des Glaubens und des Gehorsams, nicht eine Sache
des Intellekts, sondern des Herzens. Auf das Herz miissen wir daher mehr
achten als auf alles andere: »Mehr als alles zu Hiitende bewahre dein
Herz, denn aus ihm sind die Ausgdnge des Lebens« (4,23). Daher miissen
wir, wenn wir weise werden wollen, Gott unser Herz geben: »Gib mir,
mein Sohn, dein Herz, lass deinen Augen gefallen meine Wege« (23,26).

Es war dies das Geheimnis der Weisheit Salomos und der Weisheit
der Apostel (2Kor 6,11; Phil 1,7-8). Es ist das Geheimnis eines jeden
Knechtes Gottes, von dem Segen ausgegangen ist zum Volk Gottes.

b. indem man um Weisheit bittet

Es ist Jahwe, der Weisheit gibt; er ist es, der uns die Ohren 6ffnet, sodass
wir recht héren, und die Augen auftut, dass wir klar sehen (Spr 20,12).
Von ihm miissen wir sie erbeten, wie es Konig Salomo selbst tat
(2Chr 1,10; Spr 2,1-6; Jak 1,5).
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¢. indem man auf dem Pfad der Gerechtigkeit wandelt

Die Weisheit sagt: »Auf dem Pfad der Gerechtigkeit wandle ich, inmitten
der Steigen des Rechts ...

Besitz zu vererben denen, die mich lieben,

und ihre Schatzkammern fiille ich.« (8,20-21). Um der Weisheit zu
begegnen, miissen wir den Pfad betreten, den sie geht. Und um von ihr
zu lernen, miissen wir auf diesem Pfad wandeln. Die Weisheit ist ihrem
inneren Wesen nach stets gerecht. Weisheit dullert sich in gerechten
Taten. Darum kann man sagen, wer gerecht handelt, handelt weise, und
wer weise handelt, handelt gerecht.

Die Weisheit fahrt fort: »... Besitz zu vererben denen, die mich lie-
ben,

und ihre Schatzkammern fiille ich.« (8,21). Wer die Weisheit auf
threm Pfad sucht und mit ihr wandelt, beweist, dass er sie liebt. Liebt er
sie, wird sie ihn mit unvergénglichen Giitern beschenken, d.h. mit Got-
tesfurcht, mit Vertrauen, mit Weisheit, mit dem ewigen Leben (8,34-35).

1.4 Weisheit und die lGibrigen Tugenden

Die Spriiche zeigen uns in aller Klarheit, dass wer weise ist, auch
gerecht, aufrichtig, fleiBig, gehorsam, gefiigig, enthaltsam, belehrbar
ist. Man kann sogar sagen, diese Tugenden sind zusammengenommen
nichts anderes als die ausgelebte Weisheit. Wir sehen, wie bereits
gesagt, dass die Weisheit, die Gottes Wort uns lehrt, nicht eine Sache
der geistigen Schirfe, der Wendigkeit, der Bildung oder des Intellekts
ist, sondern ein Leben in der rechten Beziehung zu Gott und damit auch
zum Néchsten.

1.5 Der Titel des Buches

Der deutsche Titel ist eine wortliche Ubersetzung des hebriischen Titels
misléj Salémoh. Ein Spruch, ein masal, ist meist ein zweizeiliger Merk-
satz, der in einpragsamer Weise eine Wahrheit iiber Gott, den Menschen,
die Welt und das Leben enthilt. Das dem Wort zugrunde liegende hebré-
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ische Verb bedeutet »vergleichen«, und tatsdchlich werden die in diesem
Buch gelehrten Wahrheiten oft anhand von Vergleichen veranschaulicht.
Aus diesem Grund nennt Martin Buber das Buch in seiner Verdeutschung
des Alten Testaments »Gleichspriiche«:

Der Faule dreht sich im Bett wie die Tiir in der Angel (26,14), eine
schone Frau ohne Anstand gleicht einem Schwein mit einem goldenen
Ring in der Nase (11,22), der Weise gleicht dem Klippdachs: Er baut sein
Haus auf den Felsen (30,26).

Auch eine lehrhafte Offenbarung hiel masal (Ps 49,5), so auch
eine dem Propheten gegebene Weissagung (Hes 17,2), die durch den
Propheten, und das heif}t letztlich von Gott, ausgelegt werden musste
(Hes 17,3ff.)). Das zeigt abermals, dass die »Gleichspriiche« nicht
lediglich zum Ausdruck bringen, was ein Weiser wie Salomo durch
gutes Beobachten erkannt hat. Sie enthiillen gottliche Wahrheiten, die
der Mensch ohne Offenbarung nicht erkennen kann. Selbstverstind-
lich geben die Spriiche Wegweisung fiir die Dinge des menschlichen
Alltags, doch zielen sie hoher. Ist das Buch ein Buch der Gleichnisse,
dann beziehen sich die Anweisungen, die etwa vor Faulheit und Trunk-
sucht und Hurerei warnen, auf weit ernstere und unendlich weiter rei-
chende Dinge. Die Faulheit in den Sachen Gottes versenkt den Men-
schen in den Schlaf des Todes, aus dem er erst erwacht, wenn er »in
den Qualen« ist (Lk 16,23). Die Hurerei neigt seine Liebe anderen Din-
gen zu als Gott und bindet ihn damit an das Geschaffene statt an den
Schopfer, an die Gotzen und damit an die Ddmonen — und damit letzt-
lich an den groBlen Urheber der Siinde, die alte Schlange, den Dra-
chen, der Teufel und Satan heif3t. Und die Hure hat in ihrer Hand den
glitzernden Kelch der geistlichen Trunkenheit (Offb 17,2.4), die weit
schlimmer ist als jede Trunkenheit mit Wein; denn sie stiirzt die Seele
in den Taumel des Aberglaubens und am Ende ins ewige Verderben
(siehe Jer 25,15-16).

1.6 Wie man dieses Buch lesen soll
Zunéchst legen wir es historisch aus, indem wir den Wortsinn zu erfassen

suchen nach allen Regeln der Grammatik und Semantik. Doch legen wir
es auch geistlich aus, wie es der Apostel tut. In Hebréder 12,5-6 wendet
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er Spriiche 3,11-12 auf die Christen an. Mit der Anrede »mein Sohn«
(1,8.10.15; 2,1; 3,1.21 etc.) oder »Sohne« (4,1; 5,7; 7,24) sind auch die
Schiiler der Propheten gemeint (2K6 2,3; 4,1; Jes 8,18), also geistliche
Sohne. Entsprechend enthalten die Lehren iiber Fleifl und eheliche Treue
Prinzipien, die auch Geltung haben fiir den geistlichen Fleifl und fiir die
geistliche Treue Gott gegeniiber.

1.7 Eine Inhaltsuibersicht

Man kann das Buch gut in fiinf Teile unterteilen, die alle mit einem dhn-
lichen Satz beginnen:

1. Kapitel 1-9, eingeleitet mit »Spriiche Salomos, des Sohnes
Davids, des Konigs von Israel«.

2. Kapitel 10-24, eingeleitet mit »Spriiche Salomos«.

3. Kapitel 25-29, eingeleitet mit » Auch diese sind Spriiche Salo-
mos, welche die Ménner Hiskias ... zusammengetragen haben«.

4. Kapitel 30, eingeleitet mit »Worte Agurs, des Sohnes Jakes, der
Ausspruch«.

5. Kapitel 31, eingeleitet mit »Worte von Konig Lemuel, Aus-
spruch«.

Der erste, die Kapitel 1 bis 9 umfassende Teil besteht noch nicht aus
eigentlichen »Spriichen« im oben genannten Sinn; vielmehr wird hier
in zusammenhéngenden Reden gelehrt, was Weisheit ist, wie man sie
erlangt und was ihre Auswirkungen sind. Am Ende dieses Abschnitts
werden zwei Héauser nebeneinandergestellt: das Haus der Weisheit
(9,1-12) und das Haus der Torheit (9,13-18).

In einem der beiden befindet sich jeder Mensch. Wer den Weg der Weis-
heit eingeschlagen hat, wird im Haus der Weisheit aufgenommen und
wird dort seine ewige Heimat finden. Wer diesen Weg hingegen ver-
schméht hat, wird den tausenderlei Verlockungen der Torheit, das ist der
Gottlosigkeit, erliegen und am Ende »in [die] Tiefen des Scheols« (9,18)
fahren.
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Der zweite, aus den Kapiteln 10 bis 24 bestehende Teil bildet die
erste Sammlung von Merkspriichen im engeren Sinn. In dieser wer-
den die im ersten Teil entfalteten Grundlagen auf alle moglichen Si-
tuationen des Lebens angewendet. Die Sprache ist poetisch, und das
heilt im Hebrdischen, dass sie stets duflerst knapp ist. In prignanten
Vergleichen oder Gegensitzen hdmmert der Lehrer, der im alten Israel
stets auch »Vater« (siche 2K6 2,12) genannt wurde, dem Schiiler, den er
mit »Sohn« anspricht, all jene Lehren ein, die ihn befdhigen, den Weg
der Weisheit durch alle Proben, Anfechtungen und Verlockungen des
Lebens hindurch beizubehalten. Gott zu fiirchten, sein Wort zu befolgen,
sich in allem Denken und Urteilen von der hochsten Weisheit im Uni-
versum abhéngig zu machen, das ist wahre Weisheit. Diese — und diese
allein — lehrt mich, durch eine Welt der Siinde, der Tauschungen und der
falschen Versprechungen hindurch den Kurs zu halten, um sicher am
Ziel anzukommen. Halte ich mich hingegen nicht an sie, werde ich mit
Sicherheit in die Irre gehen und umkommen: »Da ist ein Weg, der einem
gerade erscheint, aber sein Ende sind Todeswege« (14,12). Der Vers
kommt in diesem Teil des Buches ein zweites Mal vor (16,25). Dieser
Teil endet mit einer eindringlichen Warnung vor der Faulheit (24,30-34).

Der dritte, aus den Kapiteln 25 bis 29 bestehende Teil ist ebenfalls
eine Sammlung von Gleichspriichen, die erneut aus allen Bereichen des
Lebens genommen und auf jede erdenkliche Situation im Leben an-
gewandt werden. Gegeniiber dem vorhergehenden Teil scheint sich in
diesem ein gewisse Dringlichkeit bemerkbar zu machen: Irgendwann
muss sich der Mensch entscheiden, welchen Weg er gehen will, den brei-
ten oder den schmalen (Mt 7,13-14). Entsprechend werden wir gewarnt,
gleichzeitig auf zwei Wegen gehen zu wollen: » Wer unstrdflich wandelt,
wird gerettet, doch der Verkehrte zweier Wege fillt auf einmal« (28,18).
Gegen Schluss werden wir gewarnt, den Ruf der Weisheit nicht zu lange
abzuweisen; denn:

»Ein Mann, der oft geriigt, den Nacken verhdrtet, wird plotzlich zer-
schmettert, und da ist keine Heilung« (29,1). Und fast als letzter Merk-
spruch wird einer der hiufigsten Griinde genannt fiir das Hinausschieben
der Entscheidung, sich Gott und seinem Wort zu unterstellen:

»Menschenfurcht legt einen Fallstrick; wer auf Jahwe vertraut, wird
hochgeriickt« (29,25).
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Welche Vorwiirfe werden wir uns einst machen, wenn wir aus Men-
schenfurcht es nicht wagten, uns im Glauben und in Ehrfurcht Gott aus-
zuliefern! Am Tag des Gerichts werden die Menschen, deren Urteil {iber
uns — ihre Zustimmung oder Ablehnung — so viel bedeutet hatte, uns nicht
helfen kdnnen. Also wollen wir es wagen, uns riickhaltlos jener Weisheit
anzuvertrauen, die in diesem Buch spricht.

Der vierte Teil besteht aus einem einzigen Kapitel (30), das aus meh-
reren zusammenhédngenden Stiicken und nicht aus einzelnen Gleich-
spriichen besteht. Sein Thema ist das Verhalten und der Charakter der
Weisen kurz vor dem Ende aller Dinge:

* In den Versen I-10 wird eine Reihe von Merkmalen der Weisen
genannt.

e In den Versen 11-17 finden sich hingegen die Merkmale der
Toren (die man mit der Beschreibung des endzeitlichen Men-
schen in 2Tim 3,1-5 vergleichen sollte).

e In den Versen 18-20 spricht Salomo in vier Vergleichen von
den fiir uns Menschen verborgenen Wegen Gottes, die durch
Gericht und Vollendung sicher zum Ziel fiithren, obgleich fiir
eine Zeit die Gesetzlosigkeit ungestraft bleibt und zu triumphie-
ren scheint.

e Die Verse 21-23 umreiflen die Zustdnde jener Zeit, in der die
Gesetzlosigkeit iberhandnehmen wird (Mt 24,12).

e In den Versen 24-28 lernen wir an vier verschiedenen Tieren
Wesensziige, welche die Weisen in jener besonders schweren
Zeit auszeichnen werden.

e In den Versen 29-31 wird auf das Kommen des Herrn Jesus
Christus in seiner unwiderstehlichen Macht hingewiesen (man
vergleiche hiermit Oftb 5,5 und 19,11).

o In den Versen 32 und 33 ergeht angesichts des baldigen Kom-
mens des Messias ein letzter Ruf zur Umkehr.

Der fiinfte und letzte Teil des Buches (Kap. 31) spricht von einem
gerechten Konig (V. 1-9), dem eine tugendhafte Frau beigesellt wird
(V. 10-31). Darin sehen wir einen Hinweis auf die Welt, wie sie sein
wird, nachdem der Messias gekommen ist: Der einzige wirklich gerechte
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Konig wird dann regieren, und ein endlich erlostes Israel wird ihm als
seine Frau (vgl. Jes 54,5) zugefiihrt werden.

Es ist kein Zufall, dass die letzten 22 Verse des Buches ein Akros-
tichon bilden, das heif3t, die Versanfange entsprechen in ihrer Reihenfolge
den 22 Buchstaben des hebrdischen Alphabets. Diese strenge Ordnung
bildet einen bemerkenswerten Gegensatz zum scheinbar ungeordneten
Aufbau des groBiten Teils dieses Buches (der Kap. 10 bis 29). Das ist ein
Abbild der Zustdnde, in denen wir uns noch befinden, die wir unseren
Kurs durch eine Welt steuern miissen, die der Siinde wegen einem Triim-
merfeld gleicht. Allerorts lauern Gruben, liegen Stolpersteine im Weg,
miissen wir an Klippen und Schlingen vorbeisteuern.

Wenn aber der Messias Israels sein Reich aufgerichtet hat, werden
Frieden, Wohlfahrt und vollkommene Harmonie sein. Die Welt wird
dann, wenn Jesus Christus, das Alpha und das Omega, regiert, so wohl-
geordnet sein wie die fest gefiigte Reihe der Buchstaben des Alpha-
bets. Die duBlere Form von Spriiche 31,10-31 ist damit ein Spiegelbild
der inneren und duBeren Ordnung, die dann herrschen wird. Gliickselige
Zeit! Dass sie bald anbrache! Wohl bedeckt jetzt noch Finsternis die Vol-
ker (Jes 60,2), aber fiir den Weisen gilt dennoch: »Der Pfad der Ge-
rechten ist wie das Morgenlicht, das fortgehend leuchtet bis zum hohen
Tag« (Spr 4,18).
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2. Die Sprache der poetischen Biicher

2.1 Metaphern und Gleichnisse

Die Weisheitsliteratur verwendet hdufig Ausdriicke im tibertragenen Sinn
(sog. Metaphern; das ist Griechisch und bedeutet »Ubertragenes«) und
spricht gerne in Vergleichen:

»Der Blutegel hat zwei Tochter: Gib her! Gib her! Drei sind, die
nicht satt werden, vier sagen nicht: Genug!« (Spr 30,15).

Der Blutegel steht fiir Menschen, die immer mehr haben wollen und nie
genug bekommen.

»Wie eine Lilie inmitten der Dornen, so ist meine Freundin inmitten
der Tochter« (HI 2,2).

Hier wird die geliebte Person mit einer Lilie verglichen.

2.2 Knappste Ausdrucksweise

Die Sprache der Weisheitsbiicher ist poetisch. Sie ist nicht sachlich erzéh-
lend wie in den Geschichtsbiichern, noch auch sachlich statuierend wie in
den Gesetzesbiichern. Was im Hebrédischen die Poesie insbesondere kenn-
zeichnet, ist nicht etwa Ausfiihrlichkeit oder Weitschweifigkeit, sondern im
Gegenteil: Dichterische Sprache ist im Munde der Hebraer denkbar knapp.
Es ist, als ob sich darin das Wesen der Weisheit und der Weisen selbst
widerspiegelte; denn der Weise redet nicht lang und breit (Spr 10,19b;
13,3; 17,27); es ist der Tor, der »laut wird durch viele Worte« (Pred 5,2).

Weil die Sprache in der Poesie so knapp ist, wie sie nur sein kann, ist
sie flir nicht-hebrdische Ohren oft mehrdeutig. Das erklért, warum die
Bibeliibersetzungen in den poetischen Biichern am starksten voneinander
abweichen. Ich nenne ein Beispiel:
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»Besser, wer gering ist und einen Knecht hat, als wer vornehm tut und
hat Mangel an Brot« (Spr 12,9). So iibersetzt die UELB. Ganz in dem
Sinn iibersetzt auch die englische King James Bibel. Luther 1912 iiber-
setzt: » Wer gering ist und wartet des Seinen, der ist besser, denn der grof
sein will und des Brots mangelt.« Sinngemif gleich iibersetzt auch Mar-
tin Buber die Stelle: »Besser, wer gering bleibt und sein eigner Arbeiter
[ist], als wer sich wichtigmacht und es mangelt an Brot.«

Mir scheint, Luther und Buber haben den Sinn richtig getroffen; aber
wie kann so verschieden iibersetzt werden? Das Hebriische ist eben in
seiner Kiirze — fiir uns — mehrdeutig:

tob niqlzeh wozebzed 16 ..., wortlich: »gut gering und Knecht ihm/
sich«.

Der zweite Teil kann bedeuten: »... und ein Knecht ist ihm« = »er hat
einen Knecht«. Oder: »Und ein Knecht ist er sich«, d.h., er arbeitet sel-
ber.

Das Beispiel zeigt, dass es gerade beim Lesen in den poetischen
Biichern des AT auBergewohnlich hilfreich, zuweilen gar notwendig ist,
mehrere Ubersetzungen zur Hand zu haben.

2.3 Kontraste und Variationen

Die besondere Form der Spriiche im Buch der Spriiche féllt jedem auf,
der es liest. Diese sind zumeist zweizeilig, wobei beide Zeilen zur glei-
chen Wahrheit etwas aussagen. Es kommen verschiedene Arten solcher
paralleler Aussagen vor:

Vergleiche:

»Wie Essig den Zdhnen und wie der Rauch den Augen,

so [ist] der Faule denen, die ihn senden« (10,26; siche auch 16,15; 25,18;
26,7-11).

Variationen:
»Wer mit den Augen zwinkert, schafft Leid,
der Lippennarr kommt zu Fall« (10,10).



2. Die Sprache der poetischen Blicher 22

Es wird zweimal etwas zum gleichen Problem gesagt (hier iiber verwerf-
liche Kommunikation), und es werden zweimal die entsprechenden Fol-
gen des im Grunde gleichen Ubels genannt. Weitere Beispiele dieser Art:
10,18.22; 15,26; 16,18.20; 23,27.

Kontraste:

»Ein weiser Sohn erfreut den Vater,

aber ein torichter Sohn ist seiner Mutter Kummer« (10,1; auch 10,2.3.4
etc.).

Beide Zeilen heben die gleiche Wahrheit hervor; in der ersten wird sie
positiv, in der zweiten negativ formuliert.

2.4 Rhythmus und Reim

Eine Besonderheit hebriischer Poesie: Sie kennt keinen Endreim, wie er
seit dem Mittelalter fiir die europdischen Sprachen typisch ist. Ebenso
wenig ist sie bestimmt durch ein Metrum, den rhythmischen Wechsel
von langen und kurzen Silben, wie die griechische und lateinische Dich-
tung. Die hebrdische Dichtung lebt von gedanklichen Reimen und von
inhaltlichem Rhythmus. Ich gebe ein Beispiel aus dem Psalmbuch und
ein zweites aus dem Buch Hiob:

»Der HERR hat in den Himmeln festgestellt seinen Thron,
und sein Reich herrscht iiber alles« (Ps 103,19).

»Denn gleich meinem Brot kommt mein Seufzen,

und wie Wasser ergiefit sich mein Gestohn« (Hi 3,24).

Ich nenne das gedanklichen Reim, weil die Wahrheit der ersten Zeile in
der zweiten Zeile nachklingt. Der gleiche Gedanke wird mit anderen
Worten wiederholt. Nicht Gleichklang von Lauten (»singen — brin-
gen«; »halten — schalten«), sondern Verwandtschaft der Gedanken
(»Thron — Reich«) macht in Psalm 103,19 den Reim, in Hiob 3,24 sind es
»Brot — Wasser« und »Seufzen — Gestohn«.

Mit ihrer scharfen Pragnanz und ihren farbigen Vergleichen pragen sich
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die Weisheitsspriiche besonders gut ein und vermdgen so, das Gewissen
zu treffen und das Herz zu regieren:

»Die Worte der Weisen sind wie Treibstacheln, und wie eingeschla-
gene Ndgel ... die gesammelten Spriiche« (Pred 12,11).

2.5 Verschlungene Rede

Salomo lehrt uns im Buch der Spriiche, »zu verstehen Gleichnis und
Sinnspruch, Worte der Weisen, ihre Rdtsel« (Spr 1,6). Diese Form der
Unterweisung sorgt dafiir, dass nur wer sich vor Gott demiitigt und lernt,
ihn zu fiirchten, sie wirklich versteht.

Was der christliche Gelehrte und Denker Blaise Pascal zur Bibel all-
gemein sagte, gilt besonders fiir die Weisheitsbiicher mit ihrer besonde-
ren Sprache:

»In der Bibel ist genug Klarheit, um die Erwdhlten zu erleuchten,
und genug Dunkelheit, um sie zu demiitigen. Den Erwdhlten wirken
alle Dinge zusammen zum Guten, auch die Dunkelheiten der Schrift,
welche sie um ihrer gottlichen Klarheit und Schonheit willen ehren
und fiirchten. Keine Gelehrsamkeit ist hinreichend, damit der Stolze
die Wahrheit Gottes verstehe, es sei denn, er habe sich zuerst ge-
demiitigt« (Pensées [svw. Gedanken).

Wir sind beim Lesen der Biicher Salomos darauf angewiesen, dass Gott
selbst uns lehrt. In uns ist weder Wissen noch Weisheit; wir wollen uns
demiitigen und bekennen, dass wir vor Gott Unwissende und Toren sind,
dass wir als stindige Menschen am hellen Mittag gottlicher Offenbarung
tappen wie die Blinden. Wer seinen Mangel empfindet, wird vertrauens-
voll bitten, dass Gott ihm gebe, was ihm mangelt:

»Vertraue auf Jahwe mit deinem ganzen Herzen und stiitze dich nicht
auf deinen Verstand ... Sei nicht weise in deinen Augen« (Spr 3,5.7).
»Denn Jahwe gibt Weisheit« (Spr 2,6).

»Wenn jemand von euch Weisheit mangelt, erbitte er sie von Gott, der
willig gibt« (Jak 1,5).
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Teil 1: Die Grundlagen der Weisheit
(Kapitel 1-9)

Kapitel 1

Das cinleitende Kapitel des Buches enthélt im Kern bereits die voll-
standige Botschaft des Buches:

Vers 1-6  Zweck des Buches: Weisheit zu lehren;

Vers 7 Der Schliissel zur Weisheit: Furcht des Herrn;
Vers 8-9  Der Lohn der Weisheit: ein Kranz;

Vers 10-19 Das Locken der Torheit;

Vers 20-23 Das Werben der Weisheit;

Vers 24-33 Das Ende der Toren und das Ende der Weisen.

SR WD

1. Zweck des Buches: Weisheit zu lehren (V. 1-6)

1 Spriiche Salomos, des Sohnes Davids, des Konigs von Israel,
»Spriiche«, masal, vom Verb masal, »vergleichen«, also eigentlich ein
Vergleich. Martin Buber iibersetzt »Gleichspruch«.

Salomo war »Konig von Israel«; in diesem Buch lehrt ein Konig
einen Konigssohn (1,8) jene Weisheit, die ein jeder, der einst als Konig
regieren soll, zum Regieren nétig hat. Und Salomo war ein »Sohn
Davids«, durch Geburt dazu bestimmt, »der Kénig von Israel« zu sein.
So hatte Gott es verordnet; er war einzig aus Gnade, was er war. Dasselbe
gilt fiir einen jeden, der aus Gott geboren ist (1Kor 15,10). Um als Konig
zu regieren, hatte Salomo Weisheit nétig, denn durch diese nur kénnen
Konige recht regieren (Spr 8,15). Das wusste Salomo, und darum erbat
er Weisheit vom HERRN, und der HERR gab sie ihm (2Chr 1,7-12).
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Jeder, der durch Geburt von oben dazu bestimmt ist, einst mit Christus
zu herrschen (Offb 5,10; 22,5), benotigt die Weisheit, die Salomo sel-
ber empfangen hatte. In diesem Buch lehrt er sie allen, die wie er berufen
sind, einst als Konige zu regieren, also auch uns. Das ist unsere hohe Be-
rufung, und damit geht grole Verantwortung einher.

2 Weisheit und Zucht zu kennen,
zu verstehen Worte von Einsicht,

»Weisheit ... zu kenneng, ist das erklirte Ziel aller Unterweisung, die
wir in diesem Buch empfangen. » Weisheit«, hikmah, miissen wir ler-
nen, weil wir sie nicht besitzen; sie ist uns nicht angeboren; vielmehr
kommen wir als groe Toren, als regelrechte Eselskopfe zur Welt, wie
Hiob 11,12 uns sagt. Das Wort hakmah, » Weisheit«, kommt im Buch der
Spriiche in 38 Versen 39-mal vor: 1,2.7; 2,2.6.10; 3,13.19; 4,5.7'.11; 5,1;
7.4; 8,1.11.12; 9,10; 10,13.23.31; 11,2; 13,10; 14,6.8.33; 15,33; 16,16;
17,16.24; 18,4; 21,30; 23,23; 24,3.14; 28,26; 29,3.15; 30,3; 31,26. Das
entsprechende Adjektiv hakam?, »weise«, 46-mal: 1,5.6; 3,7.35; 9,8.9;
10,1.8.14; 11,29.30; 12,15.18; 13,1.14.20; 14,3.16.24; 15,2.7.12.20.31;
16,14.21.23; 17,28; 18,15; 20,26; 21,11.20.22; 22,17; 23,24; 24,5.23;
25,12; 26,5.12.16; 28,11; 29,8.9.11; 30,24. Wie man den Begriff »Weis-
heit« im Buch der Spriiche verstehen muss, ist in der Einleitung (siche
S. 9-19) erortert worden.

Um zu lernen, miissen wir »Zucht«, misar, empfangen. Der Siin-
der hilt sich selbst fiir klug genug und meint, er habe keine Lehrer nétig.
Wer aber sich selbst zum Lehrer hat, hat einen Narren zum Lehrer. Wenn
wir keine Narren bleiben wollen, miissen wir auf die von Gott gegebenen

1 Zweimal in diesem Vers.

2 Im Althebriischen ist der Konsonant Kaf'stets wie unser K in »Kind« zu sprechen, ganz im Gegensatz
zum 1500 Jahre spéteren Mischna-Hebriischen des Mittelalters und dem Neuhebriischen der
Gegenwart, wo chakam als chacham gesprochen wird. Es ist natiirlich ungliicklich und der Klarheit
abtriglich, wenn zwei verschiedene Konsonanten (Chet und Kaf) gleich ausgesprochen werden. Das
Gleiche gilt fiir den Konsonanten Bet, der stets als B zu sprechen ist wie in »Baumg, also tebunah,
nicht tewunah (als ob das Bet ein Waw wire, und schon gar nicht twuna wie im Neuhebriischen,
das Vokale unterschldgt, die man im Althebrédischen aussprechen muss), und leb (Herz), nicht lew.
Man halte sich besser an die althebrdische Aussprache, wenn man althebrdische Texte liest. Sie ist
klarer (indem sie dem saussurschen Prinzip folgt, dass le signe linguistique immer différentiel sein
muss), und damit fordert sie das Lernen und Verstehen der althebriischen Sprache. Das heutige Iwrith
(Neuhebriisch) ist ohnehin, wie der grofle Hebraist Gotthelf Bergstrafer sagte, »ein Hebriisch, das
in Wirklichkeit eine europdische Sprache ist in durchsichtiger hebriischer Bekleidung«, sodass es
dem rechten Erfassen des biblischen Hebrdisch mehr im Wege steht, als dass es hilft (G. Bergstrdfer,
Einfiihrung in die semitischen Sprachen. Sprachproben und grammatische Skizzen, Darmstadt:
Wissenschaftliche Buchgesellschaft, 1977).
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Lehrer horen. Die ersten Lehrer im Leben eines jeden Menschen sind
Vater und Mutter (V. 8). Spater bekommen wir in Schule und Ausbildung
unsere Lehrer und Lehrmeister. Gute Lehrer sind auch Erzieher, und
gute Erzieher ziichtigen ihre Zoglinge, wenn es néotig ist. Darum heif3t
die Rute, die fiir Strafen und Ziichtigen steht, »Rute der Zucht«, Saebzaet
misar (22,15). Das hebrdische miisar, das man zuweilen mit » Unter-
weisung« Ubersetzen kann, ist meist »Zucht« (5,23; 6,23; 22,15) und
»Ziichtigung« (7,22; 15,105 23,13).% Stellen wie 5,12; 10,17; 12,1; 13,18;
15,5.32 zeigen, dass miisar in der Bedeutung parallel ist zu tokahat, das
»Zucht« (1,23.25.30; 3,11; 6,23; 15,10; 29,15), »Tadel, Riige« (27,5),
nicht aber Unterweisung bedeutet.

misar: Das Wort kommt im Buch der Spriiche 30-mal vor, in Hiob
4-mal, im Psalter nur 1-mal, aufler in den poetischen Biichern noch in
5.Mose 1-mal, in Jesaja 2-mal, in Jeremia §8-mal, in Hesekiel und Hosea
je 1-mal und in Zephanja 2-mal. Wir sehen, dass es ein Begriff ist, der in
besonderer Weise zu den Spriichen gehort, zum Buch der Erziehung der
Sohne.

»zu verstehen«, bin: Dieses Wort ist mit bén, »zwischen«, verwandt.
Es steht fiir »hindurchsehen«, was eben zum rechten Verstehen fiihrt.
Im Deutschen sagen wir, dass jemand durchblicke oder den Durchblick
habe. Das Verb ist in unserem Buch an folgenden Stellen belegt: 1,2.5.6;
2,5.9; 7,7; 8,5.9; 10,13; 14,6.8.15.33; 15,14; 16,21; 17,10.24.28; 18,15;
19,25; 20,24; 21,29; 23,1; 24,12; 28,2.5.7.11; 29,7.19. Durch Unterwei-
sung und Erziehung lehrt uns Gott selbst Worte von »Einsicht«, binéh,
das vom Verb bin abgeleitet ist. Salomo verwendet den Begriff in die-
sem Buch 14-mal: 1,2; 2,3; 3,5;4,1.5.7; 7,4; 8,14, 9,6.10; 16,16; 23,4.23;
30,2. Neben bindh wird vom gleichen Verb auch das gleichbedeutende
tabiindh gebildet (sieche 2,2 mitsamt den dort angegebenen 19 Belegen).

Worte sind das Medium, das der Lehrer verwendet, um dem Un-
verstindigen Verstand zu geben. Worte nimmt man nicht anders auf als
durch Hoéren (1,5). Darum wird der Sohn immer wieder aufgerufen hin-
zuhoren (1,8) und bekommt die VerheiBBung, dass er dann sicher woh-
nen werde (1,33), wihrend der Sohn, der seine Ohren den Worten des
Verstandes verschlieBt (1,24-25), ein Tor ist und bleibt und darum ein
schlimmes Ende haben wird (1,32).

3 InlJes 53,5 steht im Ausdruck »die Strafe zu unserem Frieden« miisar fiir »Strafe«.
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3 zu empfangen einsichtige Zucht,
Gerechtigkeit, Recht und Geradheit,

Wer Weisheit empfangt (V. 2), der empfangt mit ihr auch »Gerechtig-
keit«, denn die Weisheit besteht nicht lediglich im geschickten Gebrauch
des Verstandes, sondern zuallererst in der rechten Bezichung zu Gott
(V. 7; 9,10). Mit Gott versohnt und mit ihm verbunden zu sein, ist so
viel wie Gerechtigkeit (siche Rom 1,16-17). Allein aus dieser rechten Be-
ziehung zu Gott kann gerechtes Urteilen und Handeln flieen.

»einsichtige Zucht«: Fiir »einsichtig« steht hier haskeél, ein als Haupt-
wort verwendeter Infinitiv vom Verb sakal. Es ist ein im Alten Testa-
ment recht hdufiges Verb, das in den Spriichen noch an folgenden Stellen
belegt ist: 10,5.19; 14,35; 15,24; 16,20.23; 17,2.8; 19,14; 21,11.12.16.
Von sakal wird das Hauptwort sékeel (»Verstand, Einsicht«) gebildet,
das belegt ist in 3,4; 12,8; 13,15; 16,22; 19,11; 23,9. Abigail war eine
Frau »von Einsicht« (»von guter Einsicht« [1Sam 25,3; UELB]). Nach
Psalm 111,10 haben solche, die Jahwe fiirchten, »gute Einsicht«. David
wiinschte seinem Sohn Salomo, dass der HERR ihm »sékael und binih,
Einsicht und Verstand, gebe (1Chr 22,12).

Das Verb hat die Bedeutung »sich verstindig erweisen« (10,19),
»achtgeben, achten auf« (16,20), »Gelingen, Erfolg haben« (17,8),
»verstdndig machen« (16,23; siehe auch Ps 32,8: »Ich will dich unter-
weisen ...«; Dan 9,22: »Er gab mir Verstindnis ...«). In 21,11 wird
das Verb kausativ* verwendet: »Lehrt man den Weisen (wenn man
sich also bemiiht, ihm Verstand zu geben), gewinnt er Erkenntnis.« In
Daniel 11,33.35; 12,3 steht fiir den Ausdruck »die Verstindigen« (UELB)
maskilim, das ein Partizip des Verbs sdkal im sogenannten Kausa-
tivstamm ist, das eigentlich »die Unterweisenden«’ bedeutet. Das sind
Leute, die dafiir sorgen, dass andere verstdndig werden, indem sie das
Gute lehren und sie so zur Gerechtigkeit fithren, wie Daniel 12,3 sagt.
SchlieBlich steht maskil in der Uberschrift von 13 Psalmen (32; 42; 44;
45; 52; 53; 54; 55; 74; 78; 88; 89; 142), was man am chesten im Sinne
von Daniel 11,33.35; 12,3 deuten sollte: Es ist ein Lied, das den Leser
massend.

5 Zum deutschen Wort »fallen« kdnnen wir das kausative »féllen« bilden (oder aus »flieBen« »floBen),

d.h. »veranlassen, dass jemand oder etwas féllt«. So bedeutet sdkal »verstindig sein«; haskil
(Kausativstamm) bedeutet »veranlassen, bewirken, dass jemand verstindig wird«.
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verstindig machen will; der Sanger lehrt das Volk in Worten der Weis-
heit, die er selbst gelernt hat.

Durch die Lehren der Weisen empfingt der Sohn »Gerechtigkeit,
Recht und Geradheit«. Man iibersehe nicht das Verb »empfangen«!
Der Sohn, der die Lehren der Weisen hort und annimmt, empfdingt mit
der Zucht auch »Gerechtigkeit«; sie wird ihm geschenkt, wie schon
David wusste und lehrte: »Er wird Segen empfangen vom HERRN und
Gerechtigkeit von dem Gott seines Heils« (Ps 24,5). Das lehrt auch der
Apostel Paulus: Wer hort und durch Horen glaubt, wird die Gerechtigkeit
Gottes empfangen (Rom 1,17).

Unter Gerechtigkeit versteht Salomo indes nicht nur die von Gott
geschenkte, sondern gerade im vorliegenden Buch auch die im Wandel
praktizierte Gerechtigkeit. Das bedeutet, dass Weisheit untrennbar ver-
bunden ist mit rechtem Tun; sie besteht nicht lediglich im Wissen. Es gibt
keine gottliche Weisheit ohne Gerechtigkeit; das wusste man in Israel;
das wusste man unter den Heiden nicht, denn die hielten Weisheit fiir
jene Klugheit, die in den irdischen Geschiften — im Ackerbau, im Han-
del, im Krieg — Erfolg gewdhrte. Der Erfolg gab dem Klugen recht; ob
einer dabei Rechtes tat oder nicht, war nicht so wichtig. Wie wichtig
hingegen die Gerechtigkeit war fiir den Weisen in Israel, erkennen wir
daran, wie héufig die Begriffe »Gerechter«, »Gerechtigkeit«, »Recht«
und »Geradheit« in diesem Buch vorkommen. »Gerechtigkeit«, seedzeq
oder das gleichbedeutende sadagah, kommt 25-mal vor, »Recht,
mispat, 20-mal’, »Aufrechtes« oder »Geradheit« (UELB), mé$arim,
und die dazugehorigen Grundformen jasar, »gerade, aufrecht sein«, und
jasar, »gerade, aufrecht«, zusammen 35-mal.

»Gerechtigkeit, Recht und Geradheit« kennzeichnen Gott und seine
Regierung (Ps 89,15). Da wir einst als Konige mit dem Herrn herrschen
sollen (Offb 20,4; 22,5), miissen wir diese drei lernen. Ohne diese wer-
den wir Israel (Mt 19,28), die Welt und die Engel (1Kor 6,2-3) nicht rich-
ten konnen.

6 1,3;2,89;8,20;12,5; 13,23; 16,8.10.11.33; 17,23; 18,5; 19,28; 21,3.7.15; 24,23; 28,5; 29,4.26.
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4 zu geben Einfiltigen Klugheit,
dem Jiingling Kenntnis und Gewandtheit.

Der »Einfiltige«, paeti, ist jemand, der nicht gelernt hat und noch un-
wissend und deshalb leicht verfithrbar ist (7,7; 9,6). Das Wort kommt
15-mal vor: 1,4.22.32; 7,7; 8,5; 9,4.6.16; 14,15.18; 19,25; 21,11; 22,3;
27,12. Es ist stammverwandt mit patah, »verfiihren, verleiten, ver-
lockeng, das belegt ist in 1,10; 16,29; 24,28; 25,15.

Weil der Einfdltige ahnungslos und sorglos ist, ist er hdufig auch
gutgldubig und wird darum leicht verfiihrt. Er glaubt jedem Wort (14,15)
und fallt herein auf die siiBen Worte der Verfiihrer (1,10; 5,3; 7,21). Er
ist unerfahren, weshalb er Gefahren nicht erkennt (22,3; 27,12). Darum
hat er Unterweisung nétig. Einfiltig sind wir zunéchst alle; wir sind
unwissend iiber Gott und {iber den Weg des Lebens. Wer klug werden
will, muss daher auf die Lehren achten, die ihm verstindige Menschen
geben konnen; denn diese Lehren allein konnen ihn von der Einfaltig-
keit befreien (9,4.6). Der Einfiltige, der willig ist zu lernen, wird nicht
nur aus eigenem Schaden klug, sondern auch aus dem Schaden, den die
Spotter erleiden (19,25; 21,11). Ein Tor ist hingegen, wer sich fiir so
klug halt, dass er keine Unterweisung notig hat. Das macht gerade seine
Torheit aus (siehe 26,12). Er lernt nichts und wird als Einfaltiger unter-
gehen (1,32; 22,3; 27,12). Durch den Propheten ruft Gott ein Wehe aus
iiber alle, die »in ihren Augen weise und bei sich selbst verstindig sind«
(Jes 5,21).

»Klugheit«, ‘armah, steht fiir Scharfe des Verstandes, und zwar im
guten wie im iiblen Sinn. Die Schlange verwendete ihre Klugheit fiir
Boses (1Mo 3,1; 2Kor 11,3); das nennt man List. Diese will Gott und
seine Weisungen verdrangen und dem Néchsten schaden. Klugheit, die
man fiir Gutes verwendet, ist Weisheit (siche 8,12): Sie sucht die Ehre
Gottes und das Wohl des Nichsten. Das Wort findet sich aulerdem nur
noch in 2. Mose 21,14 (»Hinterlist« [UELB]) und Josua 9,4. In Hiob 5,13
steht das gleichbedeutende “6raem (»List« [UELB]). Haufiger belegt ist
das entsprechende Adjektiv “artim, »klug«: Spriiche 12,16.23; 13,16;
14,8.15.18; 22,3; 27,12. In 1. Mose 3,1 wird die Schlange als “ar@im, »lis-
tig«, bezeichnet, in Hiob 5,12; 15,5 heillen Menschen so.

»Der Jiingling«, na‘ar, ist der Sohn, der in den Wegen der Weisheit
noch unerfahren ist. Mit seinen Spriichen will Salomo ihn zur Reife brin-
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gen, indem er ihm »Kenntnis«, da‘at, und »Gewandtheit«, mazimmah,
beibringt.

da‘at, »Kenntnis/Erkenntnis/Wissen«: Es kommt in 39 Versen
40-mal vor (1,4.7.22.29; 2,5.6.10; 3,20; 5,2; 8,9.10.12; 9,10; 10,14; 11,9;
12,1.23; 13,167; 14,6.7.18; 15,2.7.14; 17,27; 18,15a.15b; 19,2%; 19,25.27;
20,15; 21,11; 22,12.17.20; 23,12; 24,4.5; 29,7; 30,3). Es ist Gott, der
die Menschen Erkenntnis lehrt (Ps 94,10; vgl. Hi 35,11; 36,22); er tut
es durch sein Wort (Spr 2,6; Ps 119,66) und seinen Geist (2Mo 31,3;
1Jo 2,20). Erkenntnis ist notig, um Boses und Gutes unterscheiden zu
konnen (Hebr 5,14). Die wichtigste »Erkenntnis« ist die Erkenntnis Got-
tes (2,5; 9,10). Darum sagt Agur, dass er unverniinftig, ohne Verstand
und Weisheit sei, weil er keine Erkenntnis des Heiligen besitzt (30,1-3),
und Hosea sagt, dass die Siinde im Land iiberhandnimmt, weil keine
Erkenntnis Gottes im Land ist (Hos 4,1), sodass das Volk zugrunde geht
(Hos 4,6). Nur wer Gott recht erkennt, erkennt alles Weitere recht, denn
bei Gott allein ist das Licht, und nur in seinem Licht sehen wir das Licht
(Ps 36,10). Indem wir durch das Wort der Wahrheit, verbunden mit dem
Wirken des Geistes Gottes, Gott erkennen, werden die Augen unseres
Herzens erleuchtet, um zu erkennen, wozu Gott uns bestimmt und be-
rufen hat (siche Eph 1,17-18). Dass jemand Gott erkennt, muss sich darin
beweisen, dass er Gott gehorcht und dient: »Hieran wissen wir, dass wir
Gott erkennen, wenn wir seine Gebote halten« (1Jo 2,3).

Rechte Erkenntnis wirkt »Gewandtheit«, mozimmah®, ein Wort,
das sowohl fiir gutes wie auch fiir boses Sinnen und Trachten ver-
wendet wird. In 2,11; 3,21; 5,2; 8,12 steht es fiir gutes Sinnen; siche auch
Hi 42,2 (»Vorhaben« [UELB]); Jer 23,20; 30,24; 51,11 (stets »Gedanke«
oder »Gedanken« [Elb 2003]). In Spriiche 12,2 und 14,17 steht es fiir
»Ticke«'?, in 24,8 fiir »Rénke«; siche auch Hi 21,27 (»Anschlidge«);
Ps 10,2 (»Anschlige«); 10,4 (»Gedanken«); 21,12 (»Anschlag«);
37,7 (»Anschldge«); 139,20 (»Verbrechen«); Jer 11,15 (»Anschlige«
[Elb 2003]). Das Wort ist gebildet vom Verb zdmam, »sinnen, denken,
»etwas mit Uberlegung tun«, und zwar im iiblen (Ps 37,12; Spr 30,32)
wie im guten Sinn (31,16).

7 »Bedacht« (UELB).
8  »Nicht-Erkenntnis«, »Unkenntnis« (UELB).
9 Das z ist auszusprechen wie im Deutschen ein stimmhaftes S (wie in »sieben«) und wie franzdsisch

zéro. Wer das nicht aussprechen kann (wie die Stiddeutschen und Schweizer), spreche ein stimmloses

10 Wértlich »Mann der Tiicke«.
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5 Der Weise hore und mehre Verstand,
und der Einsichtige erwerbe Weitsicht,

Nicht nur die Einfdltigen und Jiinglinge, d.h. die noch Unerfahrenen
(V. 4), sondern auch »der Weise hore«! Das ist ein Befehl, und der
Weise wird daran offenbar, dass er ihn hort, so wie sich der Tor als sol-
cher zu erkennen gibt, dass er das Rufen der Weisheit zwar vernimmt,
aber nicht hort. Weise ist, wer schnell ist zum Horen, aber langsam zum
Reden (Jak 1,19). Denn nur wer hort, mehrt »Verstand«, laeqah, wort-
lich »Hinnahme«, vom Verb laqah, »nehmen, empfangen«. Das Wort
laeqah steht auBerhalb der Spriiche nur noch in 5. Mose 32,2; Hiob 11,4;
Jesaja 29,24. Was man als Unterweisung empfangen hat, wird einem zum
geistigen Besitz, zum Verstand, zur Kenntnis (9,9); in 4,2; 16,21.23 steht
es fur die Lehre, die der Lehrer vermittelt, in 7,21 flir schlechte Lehre,
die zur Siinde tiberredet. Der Weise ist ein Empfangender, er empfangt
die Worte Gottes. Er sitzt Tag und Nacht zu Fiilen des Lehrers der Weis-
heit und hort auf dessen Worte (8,34; SMo 33,3; Lk 10,39).

Der Weise soll horen, damit er »Verstand [mehre]«. Wer bereits
Weisheit hat, wird noch mehr empfangen, wie der Herr in Matthdus 13,12
sagt: »Wer hat, dem wird gegeben werden, und er wird Uberfluss haben.«

»Weitsicht«, tahbiilét, eigentlich »Verkniipfungen von Gedanken«.
Es ist wahrscheinlich von haebeael, »Seil, Schlinge« (Jos 2,15; Ps 140,6;
Spr 5,22), her zu erkldren. Weiser Rat ergibt sich aus dem Verbinden und
Verkniipfen von vielen Gedanken; entsprechend steht das Wort fiir »Fiih-
rung« (die aufgrund von Uberlegungen geschehen soll) eines Gemein-
wesens (Spr 11,14; »Fihrung« [UELB]) oder fiir das Fiithren eines
Kampfes (Spr 20,18b; 24,6a; jeweils »weise Uberlegung« [UELB]).
LXX tibersetzt es mit kvfepvnoig, kyberncesis (»Lenkung, Steuerung«).
Das Wort steht auch fiir die bosen Uberlegungen des Gottlosen (12,5).

6 zu verstehen Gleichnis und Sinnspruch,
Worte der Weisen, ihre Riitsel.

»zu verstehen«: Es ist das gleiche Verb in der gleichen Form wie in
Vers 2 (habin, Grundform bin). Fiir »Gleichnis« steht masal (wie in

V. 1). Der masal ist die besondere Form, in der die Weisheit gelehrt wird,
und diese hat Gott in seiner Weisheit so gewdhlt, dass nur der Sohn der
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Weisheit sie zu verstehen vermag und dass umgekehrt der von Gott nicht
befdhigte und erleuchtete Verstand nichts zu verstehen vermag. Der Herr
erkldrte den Jiingern, dass er deshalb in Gleichnissen rede, damit nur jene
es verstehen, denen es gegeben ist (Mt 13,10-11).

»Sinnspruch«, malisah, das auler hier nur noch in Habakuk 2,6 vor-
kommt. Es handelt sich um eine Form, bei der nicht offen und direkt
gelehrt wird, sondern dhnlich wie im Gleichnis durch Hinweise und
Andeutungen.!! In Habakuk 2,6 bedeutet es »Spottlied«. Solche Lieder
operieren mit Andeutungen. Das Wort ist gebildet vom Verb lis, »spot-
ten« (9,12; 14,9; 19,28), das als Partizip lés, »Spottender«, fiir den Spéotter
steht (Spr 1,22; 3,34; 9,7.8; 13,1; 14,6; 15,12; 19,25.29; 20,1; 21,11.24;
22,10; 24,9). Dazu gesellt sich das zweimal verwendete Abstraktum
1ason, »Spott« (1,22; 29,8), das nur noch in Jesaja 28,14 belegt ist.

»Ritsel«, chidah, nur noch belegt in 4. Mose 12,8; Richter 14,12.
13.14.15.16.17.18.19; 1.Konige 10,1; 2. Chronika 9,1; Psalm 49,5; 78,2;
Hesekiel 17,2; Daniel 8,23; Habakuk 2,6. Das entsprechende Verb chiid,
»ein Ritsel aufgeben oder ein Gleichnis vorlegen«, findet sich in Rich-
ter 14,12.13.16 und in Hesekiel 17,2.

»Gleichnis und Sinnspruch, Worte der Weisen, ihre Ritsel« versteht
nur, wer von Gott selbst gelehrt wird. Wer fleiBig auf Gottes Stimme
hort, dem wird Gott geben, was er nicht besitzt, ndmlich wachsendes
Verstandnis iiber Gott und iiber sich selbst, liber Gerechtigkeit und Un-
gerechtigkeit, Heil und Unheil (sieche Mt 13,11-12).

2. Der Schliissel zur Weisheit (V. 7)

7 Die Furcht des HERRN ist der Anfang der Kenntnis;
Narren verachten Weisheit und Zucht.

Das Buch der Spriiche will Weisheit lehren, und hier wird gleich zu
Beginn gesagt, welches sowohl Anfang als auch Substanz aller Weisheit
und rechter Erkenntnis ist. Der »Anfang« ist »nicht lediglich die erste
Stufe, die man hinter sich ldsst, sondern das beherrschende Prinzip«'?, es

11 Zockler und Delitzsch iibersetzen mit »Bildrede«, Zunz mit »Deutung«, Buber mit »Andeutung«.
12 D. Kidner, The Proverbs, S. 59.
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ist »die Furcht des HERRN«. Rechte Erkenntnis griindet in der rechten
Beziehung zu Gott. Weil er Gott ist und wir seine Geschopfe sind, ist es
recht, dass wir ihn fiirchten. Er hat alle Macht iiber uns, wir aber haben
keine Macht iiber ihn. Er tut alles, was ihm wohlgefillt; wir kénnen nur
tun, was Gott uns zu tun gewahrt. Er ist heilig, wir aber sind Siinder. Er
hat die Macht, Leib und Seele in der Holle zu verderben; darum sollen wir
ihn fiirchten (Mt 10,28). Er hat alle Erkenntnis, wéhrend wir unwissend
sind. Wir sind ganz auf ihn angewiesen, dass er uns lehre. Darum fiirchtet
ihn der Weise; er flirchtet und liebt ihn, den Ersten und Letzten, den All-
einigen und Unumschrinkten. Er vertraut und gehorcht ihm. Wer Gottes-
furcht lernen will, achtet auf » Weisheit und Zucht« (ein Paar, dem wir in
V. 2 schon begegneten). Wer sie zu finden begehrt, ist klug.

»Narr«, *ewil, im Buch der Spriiche 19-mal belegt (1,7; 7,22;
10,8.10.14.21; 11,29; 12,15.16; 14,3.9; 15,5; 16,22; 17,28; 20,3; 24,7,
27,3.22;29,9). In der vorliegenden Auslegung wird das Wort (wie auch in
der UELB) durchgehend mit »Narr« iibersetzt. Ein Narr heif3t, wer Weis-
heit und Zucht »verachtet« (vgl. 15,5). Er achtet nicht auf Gefahr, in
der er sich befindet, denn er hélt seinen Weg fiir richtig (12,15). Er setzt
sich liber die Frage von Schuld und Strafe leichtfertig hinweg (14,9) und
bedenkt nicht das Ende seines Weges (7,22; 10,21). Der Narr schwatzt
Unsinn (14,3), anstatt dass er auf die Gebote Gottes hort und sie annimmt
(10,8); darum wird er immer ein Narr bleiben (27,22), und weil er ein
Narr ist, hat er kein Gewicht im Rat kluger Leute (24,7).

3. Der Lohn der Weisheit: ein Kranz (V. 8-9)

Dieser Abschnitt zeigt, wie auf die rechte Beziehung zu Gott, die Furcht
vor ihm, die rechte Beziehung zu den Eltern folgt, der Gehorsam. So, wie
wir sagen konnen, die Gottesfurcht mache den Adel des Menschen aus,
so konnen wir sagen, der Gehorsam sei seine Zierde. Wer den HERRN
fiirchtet, zeigt das zuerst zu Hause: Er ist seinen Eltern gehorsam. Er ehrt
sie, weil sie ihn gezeugt und erndhrt haben; er gehorcht ihnen, weil Gott
sie iiber ihn gestellt hat. Vater und Mutter sind die ersten Autoritéten,
denen wir im Leben unterstellt werden. Verwerfen wir sie, zeigen wir
damit, dass wir auch Gott nicht fiirchten; beugen wir uns unter sie, zei-
gen wir damit, dass wir Gott fiirchten. Und fiirchten wir Gott, wird er uns
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weise machen zur Errettung (vgl. 2Tim 3,15). Fiirchten wir Gott nicht
und verwerfen deshalb die Unterweisung der Eltern, bleiben wir Toren
und werden umkommen.

8 Hore, mein Sohn, die Zucht deines Vaters,
und verwirf nicht die Lehre deiner Mutter!

»Hore, mein Sohn«: Wenn wir den HERRN fiirchten (V. 7), horen wir.
»Hérel«, das ist die erste Aufforderung an jeden, der weise werden will.
Horen ist der erste Schritt, den wir tun miissen. Tun wir den nicht, wer-
den wir nie auf den Weg der Weisheit kommen.

Mit der Aufforderung zu horen, beginnt das Glaubensbekennt-
nis Israels: »Hore Israell« (SMo 6,4). Der Mensch redet gerne zuerst,
Gott aber sagt: Hore zuerst! Der Mensch handelt gerne zuerst; Gott aber
besteht darauf: Hore zuerst! Warum féllt uns das so schwer? Weil wir
durch die Siinde von uns so iiberzeugt sind; weil wir wdhnen — »wiahnen«
kommt von »Wahn« —, etwas zu sein, obwohl wir nichts sind (Gal 6,3).
Wir bleiben Toren, und wir werden als Toren enden, wenn wir uns nicht
demiitigen und auf unsere Lehrer und damit auf Gott selbst horen. Allein
im ersten Teil des Buches (in den Kap. 1-9) werden wir 11-mal auf-
gefordert zu horen (1,8; 4,11.10; 5,1.7; 7,24'4; 8,6.32.33).

»die Zucht deines Vaters«: Der Vater ist zundchst buchstiblich zu
verstehen, daran ersichtlich, dass neben dem Vater auch die Mutter als Leh-
rerin genannt wird (1,8; 4,3; 6,20; 31,1). Doch »Vater« ist auch Bezeich-
nung fiir den Lehrer, sei er Priester oder Prophet (1Mo 45,8; Ri 17,10;
2K6 2,12), und entsprechend steht »Sohn« auch fiir den Schiiler (2K6 2,3).

»verwirft nicht die Lehre deiner Mutter«: Das Kind muss die
Eltern ehren, das hat Gott befohlen (2Mo 20,12; SMo 5,16; Eph 6,1), und
es chrt sie, indem es auf sie hort und sich ihrer Zucht fiigt. Die Leh-
ren der Eltern haben im ganzen Buch der Spriiche grofles Gewicht (10,1;
13,1; 15,20; 23,22). In 31,1' erinnert Salomo daran, wie seine Mutter
ihn lehrte; in 31,26 spricht er von der tiichtigen Hausfrau und Mutter, die
»liebreiche Lehre ... auf ihrer Zunge« hat, durch welche Gott selbst zu
ihren Kindern spricht. Das Verhéltnis von Vater und Mutter zum Kind ist

13 A.d.H.: Zweimal in diesem Vers.
14 A.d.H.: Zweimal in diesem Vers.
15 A.d.H.: Siehe dortige Auslegung zu »Lemuel«.



35 Spriiche 1,9

ein Abbild vom Verhiltnis Gottes zu seinen Kindern. Er liebt sie, und er
lehrt und leitet sie in seiner Weisheit und Geduld. Er nimmt sie in seine
Zucht wie ein Vater seinen Sohn (5Mo 8,5; Hebr 12,7). So steht denn der
Sohn in den Spriichen stets fiir beides, fiir den leiblichen Sohn, den des-
sen Eltern erziehen, und fiir den geistlichen Sohn des Vaters im Himmel,
der seine Sohne erzieht.

Hat der Sohn zu Hause Gehorsam gelernt, wird er umso schneller
und williger Gott gehorchen, wenn dessen Ruf an sein Gewissen ergehen
wird.

9 Denn sie sind dem Haupt ein lieblicher Kranz
und dem Hals eine Kette.

»Kranz«, liwjah, findet sich auBer hier nur noch in Spriiche 4,9. Das
Wort ist abgeleitet vom (im AT nicht belegten) Verb lawah, »winden,
drehen«. Der Kranz auf dem Haupt erinnert an die »Siegeskrinze« im
Neuen Testament (1Kor 9,25; Phil 4,1; 1Thes 2,19; 2Tim 4,8; Jak 1,12;
1Petr 5,4; Offb 2,10); diese schmiicken die Treuen. Gehorsam ist ein
Schmuck; er ehrt den Menschen. Ungehorsam ist Siinde, und Siinde ist
die Schande des Menschen. Ehren wir die Autoritdten, die Gott iiber
uns gesetzt hat, ehren wir Gott, und tun wir das, wird Gott uns ehren
(1Sam 2,30). Verachten wir hingegen unsere Erzieher, verachten wir
Gott, und Gott wird uns ewiger Verachtung tibergeben (siche 30,17).

4. Das Locken der Torheit (V. 10-19)

Salomo beginnt den Abschnitt mit dem Aufruf an den Sohn, dem Locken
der Siinder nicht zu folgen (V. 10). Dann beschreibt er den Inhalt der
Lockrufe (V. 11-14), damit der Sohn sie sogleich erkennt, wenn sie in
seinen Ohren klingen. Darauf wiederholt der Lehrer die Aufforderung,
nicht einzuwilligen (V. 15), und begriindet diese sogleich, um ihr noch
mehr Gewicht zu geben: Die Absichten und Werke der Siinder sind bose
(V. 16). Das ist Grund genug, sie zu meiden; und {iberdies fiihren sie,
weil sie bose sind, zu einem bosen Ende: Die Siinder laufen ins Ver-
derben (V. 17-19). Der Sohn, der sich warnen lisst, sieht die Gefahr und
entgeht ihr (V. 17).
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10 Mein Sohn, wenn Siinder dich locken,
folge nicht!'

Den guten Einfliissen aus dem Elternhaus steht das Dringen der siindigen
Natur entgegen. Bei dieser setzt der Fiirst dieser Welt mit seiner List und
Macht an, um alles Gute, was der Sohn von den Eltern hort, aus dem Her-
zen des Sohnes zu verdridngen. Wer Gott flirchtet, achtet die Eltern — die
ersten Lehrer, die Gott {iber ihn gestellt hat —, und er gehorcht ihnen.
Die Verfiihrer hingegen behaupten, Gehorsam erniedrige den Menschen;
er sei sein eigener Herr und solle sein Leben nach seinem Geschmack
einrichten. Der Drang, von aller Autoritit und damit von Gott selbst un-
abhéingig zu sein, ist die Substanz der Torheit. Zu dieser Torheit wollen
die Siinder den Sohn verleiten. Er solle endlich miindig werden und allen
Rat der Lehrer von sich werfen.

»... wenn Siinder dich locken«, patah!'’, verwandt mit peeti, »ein-
faltig« (siche Erlduterungen zu V. 4). In der Welt der Siinde ist Ver-
suchung und Verfithrung, und der kann jeder erliegen. Der Sohn, der
nicht auf seine Lehrer hort, wird unweigerlich zum Bosen verleitet wer-
den. Deshalb darf, wer bewahrt werden will, seinem natiirlichen Drang
nicht folgen. Zu gern ginge er mit den Siindern, die ihn locken, doch der
Sohn muss lernen, der Verlockung zu widerstehen und seine Liiste zu
verleugnen. Wer das als Kind gelernt hat, wird spdter, wenn der Herr ihn
zu Selbstverleugnung ruft, umso williger das Kreuz aufnehmen und dem
Herrn nachfolgen.

11 Wenn sie sagen:

Geh mit uns!

Wir wollen lauern auf Blut,
grundlos den Schuldlosen abpassen.

Die Verfiihrer reden nicht immer so offen wie hier, und es handelt sich
nicht immer um solch grobe Verstdfe gegen Gottes Gebote. Aber im
Grunde ist sich alle Siinde gleich: Sie lauert auf Blut, d.h., sie fiigt dem
Néchsten Schaden zu. Und sie stellt dem Unschuldigen nach, d.h., sie
tut anderen Unrecht. In der Bergpredigt legt der Herr die Zehn Gebote

16 Wortlich »wolle nicht, d.h. »willige nicht ein«.
17 Das in den Spriichen noch vorkommt in 16,29; 20,19; 24,28 und 25,15.
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aus, die uns lehren, dass die Siinde mit dem bdsen Begehren beginnt.
Wir haben das Gericht des Totschldgers verdient, wenn wir den Bruder
hassen wie Kain, der seinen Bruder erschlug (Mt 5,21-22; 1Jo 3,11-12).
Kains Hass auf Abel war der Keim zum Totschlag (1Mo 4,7). Wenn wir
den Bruder hintergehen und iibervorteilen, vergieBen wir unschuldiges
Blut; wenn wir ihn verleumden, ermorden wir ihn.

12 Wir verschlingen sie lebendig wie das Totenreich
und unversehrt'® gleich denen, die in die Grube fahren.
13 Allerlei kostbares Gut finden wir,

fiillen unsere Hiuser mit Raub.

Warum wollen die Siinder ihre Opfer »lebendig [verschlingen] wie das
Totenreich«? Sie begehren deren Besitz, »kostbares Gut«, und um das
zu bekommen, setzen sie sich iiber alle Gebote und Verbote hinweg. Sie
wollen schnell reich werden und bedenken nicht, was die Weisen gelehrt
haben: »Ein Erbe, das eilig erlangt wird im Anfang, dessen Ende wird
nicht gesegnet sein« (20,21). Sii} ist dem Siinder das Brot der Gewalt-
taten (Spr 4,17; 9,17), aber danach wird sein Mund voll Kies (20,17).
Und »kurz ist der Jubel der Gottlosen«, und »die Freude der Ruchlosen«
wihrt nur einen Augenblick (Hi 20,5).

Sie wollen ihre »Hiuser [fiillen] mit Raub«. Dass man ein Haus
voller Giiter haben will, ist nicht falsch; doch der Tor will das nicht
erlangen auf dem Weg, den Gott dazu verordnet hat. Er mag nicht auf
Gott hoffen (3,5-6.9-10; 24,4) und mit Flei8 (10,4) und Ausdauer seinen
Gewinn ehrlich verdienen (14,23).

14 Du sollst dein Los werfen unter uns,
ein Beutel soll sein fiir uns alle.

»Du sollst dein Los werfen unter uns«: Wer nicht nach Gott fragt, wirft
sein Los nach seinem eigenen Geschmack und Willen; der Weise harrt
auf das ihm von Gott zugeteilte Los, denn: »Der HERR ist das Teil mei-
nes Erbes und meines Bechers, du erhdltst mein Los« (Ps 16,5). Und er
erfihrt: »Die Messschniire sind mir gefallen in lieblichen Ortern; ja, ein

18 tamim, »untadelig, vollkommen«, wie in 2,21; 11,5.20; 28,10.18.
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schones Erbteil ist mir geworden« (Ps 16,6). Ein besseres Teil kann uns
nicht werden als das, was Gott fiir uns bereithalt.

»ein Beutel soll sein fiir uns alle«: Das ist der Kdder, den die Ver-
fithrer auswerfen. Sie versprechen Teilhabe am Gewinn.

15 Mein Sohn,

geh nicht mit ihnen auf dem Weg,
halt ab deinen Ful} von ihrem Pfad;
16 denn ihre Fii}e laufen zum Bosen
und eilen, Blut zu vergief3en.

»Mein Sohn«: Wohl uns, wenn diese Anrede unser Gewissen erreicht
und tiberwindet. Wie viel Liebe spricht aus ihr, wie viel Sorge um unser
Wohl! Wehe uns, wenn wir diese Liebe fiir nichts achten!

»geh nicht mit ihnen auf dem Weg«: In Vers 8 hatte der Vater ihn
davor gewarnt, den guten Weg zu verlassen. Nun sagt er ihm, er solle
nicht auf den Weg der Siinder einschwenken, sondern seinen Fuf viel-
mehr von ihm zuriickhalten. Der Sohn der Weisheit muss lernen, sich
vom Bosen fernzuhalten; er muss die Siinde flichen (siche 1Kor 6,18;
10,10.14; 2Tim 2,22). Und dann begriindet der Vater seine Warnung:

»... denn ihre Fiif}e laufen zum Bosen«. Das ist die tiefste Ursache,
dem Locken der Siinder nicht zu folgen: Thr Tun ist bose. Wir sollen das
Bose deshalb nicht tun, weil es bose ist, ganz abgesehen davon, ob es
bose Folgen hat oder nicht. Raub trifft zwar den Néchsten, doch ist er
Siinde gegen Gott. (Ps 51,6; 2Sam 12,13). Das macht die Siinde so gro8.
Die Gottlosen »eilen, Blut zu vergiefien« (Jes 59,7; Rom 3,15); sie sind
im Bosen schon so geiibt, dass das Gewissen sie nicht mehr warnt und
ihre Schritte nicht langer hemmt.

17 Denn umsonst ist das Netz gespannt
vor den Augen aller Vogel;

Man spannt das Netz »umsonst ... vor den Augen aller Vogel«, ba‘al
kanaph, wortlich »Besitzer von Fliigeln«. Obwohl das Netz vor den
Augen der Vogel gespannt ist, verfangen sie sich in ihm. Der Sohn,
der sich von den Eltern warnen lésst, sieht klar und geht den Ver-
fithrern nicht in die Falle. Anders der Tor: Das Netz ist gespannt, und
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das weiB er, doch achtet er es nicht. Er lduft weiter und wird gefangen
(Spr 22,3). Er weil, dass er den rechten Weg verlassen hat, und er weil,
dass er dafiir biilen muss. Aber er ist torichter als Ochse und Esel (7,22;
Jes 1,3), umsonst hat man ihn gewarnt, umsonst hat man ihm das Netz
gezeigt, das der Seelenfanger ausgebreitet hat. Er liebt die Siinde, er will
nicht gewarnt werden. Wer mit den Bdsen geht, ist ein Tor. Seien wir
ihm nicht gleich!

»Wir rennen achtlos in den Abgrund, wenn wir etwas gefunden
haben, was uns den Anblick des Abgrundes verstellt« (Blaise Pascal,
Pensées [svw. Gedankenl).

18 sie aber lauern auf ihr Blut,
passen ihr eigenes Leben ab.

Anders als der Vogelfanger, der nicht sich selbst tdtet, sind die Gottlosen:
Sie »lauern auf ihr Blut«. Sie verderben mit ihrer Siinde sich selbst; sie
bereiten sich eigenhindig ihren Untergang (5,22), der Gottlose zerstort
sich durch seine eigene Verkehrtheit (vgl. 11,3), verstrickt sich durch
seine eigenen Begierden (11,6; Ps 9,16-17); der Siinder féllt durch seine
eigene Gottlosigkeit (Spr 11,5; 21,7; Hi 18,7), gleitet und stiirzt ins Ver-
derben durch sein eigenes Gewicht (Jer 23,12; Ps 73,18). Gott hat uns
gewarnt: »Irrt euch nicht, Gott ldsst sich nicht spotten. Was der Mensch
sdt, das wird er ernten« (Gal 6,7). Die Siinder aber wollen sich irren;
sie sind Feinde des Lichts (Hi 24,13). Sie hassen die Weisheit und damit
das Leben; sie lieben den Tod (Spr 8,35-36). Wihrend sie den Weg der
Gewalttat gehen und tiber jede Warntafel spotten, steuern sie ins Ver-
derben. Sie meinen, sie lauern auf fremdes Blut (V. 11), und das tun sie
auch. Dabei aber »passen [sie] ihr eigenes Leben ab«.

19 So sind die Pfade von jedem, der Beute erbeutet:
Er nimmt sich selbst'® das Leben.

»So sind die Pfade von jedem, der Beute erbeutet«, boséa bzesa®
wortlich ungefdhr: »wer unrechten Gewinn unrecht gewinnt«. Wer um

19  Wortlich »seinem Besitzer«.
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jeden Preis reich werden will, versenkt sich und andere in Verderben und
Untergang (1Tim 6,9). Dass er Gewinn macht, ist ihm so wichtig, dass er
sich um kein Recht schert, und damit macht er unrechten Gewinn (siche
21,6; 28,16.25).

Dachten wir, wir seien keine Wegelagerer und Raubmorder? Der
Habstichtige ist aber unter den Blicken dessen, der Augen hat wie eine
Feuerflamme, diesen gleich. Die Habsucht im Herzen ist eine Wurzel zu
jeder Untat (1Tim 6,10). Der Habsiichtige will immer mehr fiir sich; sein
geliebtes Ich ist die Mitte seiner Welt. Er ist ein Goétzendiener (Kol 3,5).
Gott wird ihn richten. Darum »miihe dich nicht, reich zu werden«
(Spr 23,4). Wir wollen uns vielmehr vor dem Richter aller demiitigen und
mit dem heiligen Sénger beten: »Neige mein Herz zu deinen Zeugnis-
sen und nicht zum Gewinn!« (Ps 119,36), und: »Neige mein Herz nicht zu
einer bosen Sache, um in Gottlosigkeit Handlungen zu veriiben mit Mdn-
nern, die Frevel tun!« (Ps 141,4).

»Er nimmt sich selbst das Leben«: Der Habsiichtige begehrt immer
mehr (siehe 30,15); doch das Gewicht des Goldes, das er zusammenrafft,
wird ihn wie ein Miihlstein am Hals in die Tiefe ziehen, und am Ende
wird ihm alles aus der Hand gerissen, woran er hingt. Der Tod nimmt
ihm seinen Besitz, seinen Leib und jeden Genuss: »Der Erstgeborene des
Todes frisst ihm die Glieder am Leib ... worauf er vertraute, wird weg-
gerissen aus seinem Zelt, und man treibt ihn zum Kénig der Schrecken«
(Hi 18,13-14).

5. Das Werben der Weisheit (V. 20-23)

In der Welt sind tausend Stimmen, die den Sohn zur Siinde verleiten wol-
len; doch diesen hélt Gott sein Reden entgegen. Seine Weisheit schreit
(V. 20). Gott ruft die Menschen an allen Orten und wirbt um ihr Herz
(V. 20-21). Er dréangt sie, nicht noch lianger an der Torheit festzuhalten
(V. 22), sondern umzukehren und auf seine Riige zu horen (V. 23a). Wer
es tut, dem gibt Gott seinen Geist (V. 23b). Die nicht auf Gottes Reden
hoéren (V. 24-25), werden ein schlimmes Ende haben, wéhrend die Horen-
den vom Schrecken des Untergangs verschont werden (V. 26-33).

Der Abschnitt ist ganz entsprechend dem vorangegangenen auf-
gebaut:
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A Die Lehren der Eltern (V. 8-9)
B Das Locken der Stinder (V. 10-16)
C Das Ende (V. 17-19)
A Das Rufen der Weisheit (V. 20-22)
B’ Das Wirken des Geistes (V. 23)
C’ Das Ende (V. 24-33)

20 Die Weisheit schreit draufien,

auf den Gassen ergeht® ihre Stimme.

21 Oben iiber?! lirmenden Strafien ruft sie,
am Eingang der Stadttore redet sie ihre Reden.

Was der Sohn der Weisheit in der Grundschule der Weisheit, der Familie,
gelernt hat, wiederholt sich in etwas anderer Gestalt aulerhalb des Hau-
ses. Hat er zu Hause gelernt, auf die Stimme seiner Erzieher zu héren,
wird er drauBen in der Welt auf die Stimme der Weisheit horen.

»Die Weisheit schreit«, sie handelt wie eine Person. Die Weisheit wird
hier nicht »personifiziert«, wie manchmal gesagt wird, sondern sie ist
eine Person. Die Weisheit ist unser Herr Jesus Christus, der ewige Logos
Gottes, die Summe aller Weisheit, die Himmel und Erde erschaffen
hat (Spr 3,19; Joh 1,1-3). Er ist »Gottes Weisheit« (1Kor 1,24), und er
ist in die Welt gekommen und ist uns geworden »Weisheit von Gott«
(1Kor 1,30). Wenn wir das sehen und beriicksichtigen, kénnen wir die-
ses Buch recht lesen und auf uns anwenden: Wir sollen den Sohn Gottes
erkennen und mit ihm verbunden werden.

Die Weisheit wendet sich an den Sohn der Weisheit, der von seinen
Eltern gute Lehre empfangen und angenommen hat, und bestarkt in ihm
alles, was er zu Hause gelernt hat. Und sie ruft zu allen, die ihr noch fern
sind, damit sie umkehren von ihrer Torheit, horen und weise werden zur
Errettung.

»draulen, auf den Gassen«: Die Weisheit, die zuerst durch den
Mund von Vater und Mutter (V. 8) geredet hatte, ruft nun draulen mitten
im Gewtihl des Alltags. Hat der Sohn zu Hause sein Ohr geneigt, wird
er die Stimme der Weisheit iiberall horen. Hat er gelernt, auf die Unter-

20 Wortlich »gibt sie ihre Stimme«.
21 Wortlich »am Haupt, an der Spitze«.
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weisung der Eltern zu hdren, wird er lernen, in allen Wechselféllen des
Lebens die Stimme Gottes zu horen. Im Treiben der Menschen, in ihrem
eitlen Jagen nach Ehre und Gliick, in seinen eigenen Befiirchtungen und
Noten wird er Gottes Stimme vernehmen, die ihn lehrt, Gott zu lieben
und die Siinde zu hassen, die Ewigkeit zu suchen und sich vom Glanz
der Welt und ihrer Lust nicht blenden zu lassen. Hat er aber nicht auf die
Weisheit seiner ersten Lehrer gehort, wird er im Gedridnge des prallen
Lebens die Stimme der Weisheit erst recht nicht horen.

Gott redet nicht zu leise, sodass der Mensch ihn nicht héren konnte.
Die Weisheit schreit laut, nicht weniger laut als das Locken und Lér-
men der Siinder. Woran liegt es, dass wir finden, die Verfiihrung rede nur
leise und ganz subtil, und die Weisheit fliistere schier unvernechmbar? Die
Stinde hat uns stumpf und schwerhdrig gemacht.

»am Eingang der Stadttore«: Besonders da redet die Weisheit. In
unserem Leben kennen wir wichtige Anfinge und Uberginge. Wir treten
in neue Lebenseinschnitte ein, wie durch Tore zu neuen Erfahrungen und
Maoglichkeiten. Schulbeginn und Schulabschluss, Vorbereitung auf den
Beruf und der Eintritt in das Berufsleben, Heirat und Ehe, das erste Kind,
der erste Todesfall in der Familie — bei solchen Ubergiéngen ruft jedes
Mal die Weisheit zum Gewissen und fragt uns, wohin wir unterwegs
sind, welche Ziele wir anstreben und was wir suchen in diesem Leben.

22 Bis wann, Einfiltige, wollt ihr Einfalt lieben,
und Spétter ihre Lust am Spott haben
und Toren Erkenntnis hassen?

»Bis wann ...?«: Diese Frage zeigt, dass die Einfaltigen sich schon zu
lange dem Rufen der Weisheit verschlossen haben. Gottes Langmut
harrt (1Petr 3,20), da er nicht will, dass irgendwelche verlorengehen
(2Petr 3,9). Er ist langsam zum Zorn und grof3 an Giite; darum ruft er
beharrlich. Lassen wir die Zeit nicht verstreichen, bis es zu spét ist! Denn
Gott ist wohl langsam, aber durchaus nicht unfédhig zum Zorn (siche
2Mo 34,6-7; Nah 1,2-3).

Die Einfiltigen lieben »Einfalt«. Sie wollen nicht lernen; sie sind
damit zufrieden, Unwissende iiber Gott und die Ewigkeit zu sein; sie
wollen nicht gestort werden in ihrer Ruhe. Und »Spétter«, 1ésim, Singu-
lar 1&s — in den Spriichen noch in 3,34; 9,7.8; 13,1; 14,6; 15,12; 19,25.29;
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20,1; 21,11.24; 22,10; 24,9 —, sind Leute, die einen Schritt weiter-
gegangen sind als die Einfiltigen; sie sind nicht unwissend; sie haben
Gottes Worte gehort und kennen seine Weisung, aber sie haben »Lust
am Spott«, 14sdn — noch belegt in 29,8 und Jesaja 28,14 —, lachen aller
Gebote Gottes und aller Rufe zur Umkehr.

Damit erweisen sich die Einféltigen als »Toren«. Hier wird zum ers-
ten Mal im Buch der Spriiche der Tor, keasil, genannt. Das Wort erscheint
zum ersten Mal im Psalter, und zwar dreimal (49,11; 92,7; 94,8), in Pre-
diger 18-mal, und noch in Jesaja 13,10 und Amos 5,8. In den Spriichen
hingegen steht es ganze 49-mal: 1,22.32; 3,35; 8§,5; 10,1.18.23; 12,23;
13,16.19.20; 14,7.8.16.24; 14,33; 15,2.7.14.20; 17,10.12.16.21.24.25;
18,2.6.7; 19,1.10.13.29; 21,20; 23.9; 26,1.3.4.5.6.7.8.9.10.11.12; 28,26;
29,11.20.

In den Erklérungen zu Vers 7 hatten wir gesehen, wie das Buch der
Spriiche den Narren, *eewil, charakterisiert: Er verachtet Weisheit und
Zucht. Was sagt es iiber die Toren? Ihre erste Eigenschaft ist, dass sie
die Erkenntnis »hassen« (1,22). Sie verabscheuen die Wahrheit iiber
Gott und tiber den Menschen, iiber Gerechtigkeit und Gottlosigkeit. Sie
wollen durchaus nicht, dass Licht hineinkommt in ihr Inneres und ihnen
vor Augen stellt, wer sie wirklich sind. Sie wollen sich damit schmei-
cheln, dass sie gut genug seien und dass es so etwas wie einen Tag der
Abrechnung nicht gebe. Selbstschmeichler sind aber Selbstbetriiger
(1Jo 1,8). Sie kdnnen auch ihre Mitmenschen betriigen, nicht aber Gott.

23 Kehrt euch zu meiner Riige!
Seht!?? Ich will euch stromen lassen meinen Geist,
euch kundtun meine Worte.

»Kehrt [um] ...!«: Das ist ein Befehl. Gott redet zu den Menschen, und er
sendet seinen Geist, der seine Reden in den Herzen der Menschen wirksam
macht. Er befiehlt allen Menschen an allen Orten, Bulie zu tun (Apg 17,30).
Wer Bufle tut, dem gibt Gott seinen Geist (Apg 2,38), und mit dem Geist
gibt er dem Menschen Verstdndnis iiber seine »Worte«. Ohne den Geist
kann niemand Gott erkennen und sein Wort verstehen. Denn wer weil3,
was in Gott ist, als allein der Geist Gottes? Wer konnte Gottes Gedanken

22 hinnéh, ein indeklinabler Aufmerksamkeitserreger; in den meisten Ubersetzungen »siehe!«.
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verstehen, ohne dass Gottes Geist sie ihm enthiillte (1Kor 2,9-12)?
Wie danken wir Gott fiir die Gabe des Geistes, den er allen gibt, die ihm
gehorchen (Apg 5,32), die sein Wort aufnehmen und an seinen Sohn glau-
ben. Dieser Geist weckt Freude an Gottes Gedanken und weckt Liebe zu
Gottes Wort. Er macht den einst Unwilligen willig, und er beféhigt ihn,
Gottes Willen zu tun. Das sind die Wunder, die Gott an Siindern tut.

6. Das Ende der Toren und das Ende der Weisen
(V. 24-33)

Gott verweist, um seinem Rufen noch groferes Gewicht zu geben, auf
das Ende der Toren und der Weisen, denn wer das vor Augen hat, wird
dem Spott absagen und Erkenntnis suchen (siche V. 22).

Zuerst wird das bose Ende der Toren begriindet: Gott hat gerufen, und
die Toren haben sich geweigert (V. 24), er hat sie ermahnt und gewarnt,
doch sie wollten keine Zurechtweisung annehmen (V. 25). Darum wird
Gott Ungliick und Schrecken iiber sie bringen (V. 26-27), und er wird,
wenn sie dann zu ihm rufen, so wenig auf sie horen, wie sie auf ihn
gehort haben (V. 28). Sie haben Erkenntnis gehasst und Gottes Rat ver-
schmiht (V. 29-30), nun miissen sie die bose Frucht ihres Weges essen
(V. 31-32). Sie kdnnen niemand anderen als sich selbst anklagen, denn es
ist ihre eigene Einfaltigkeit, die sie totet (V. 32). Wer aber auf Gott hort,
wird bewahrt vor Ungliick und Schrecken (V. 34).

24 Weil ich rufe und ihr euch weigert,

meine Hand ausstrecke und keiner aufmerkt,
25 und ihr abweist all meinen Rat

und meine Riige nicht wollt —

Die Weisheit ruft, doch die Toren weigern sich, Gott streckt seine Hand
aus, doch sie merken nicht auf; seine »Hand war hoch erhoben, sie woll-
ten nicht schauen« (Jes 26,11; siche auch Jes 65,2). Die Weisheit erteilt
ihnen guten »Rat«, doch sie weisen ihn ab; sie wollen ihre »Riige nicht«.
Dass Menschen nicht zur Erkenntnis der Wahrheit kommen, liegt nicht
daran, dass Gott nicht gesprochen hitte. Seine Stimme wird gehort, seine
Reden gehen aus bis an die Enden der Erde (Ps 19,4-5; Rom 10,18).
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Darum haben sie keine Entschuldigung, wenn sie das Leben nicht fin-
den (Rom 1,19-20). Das Rufen der Weisheit macht den Siinder offen-
bar. Er will nicht kommen, er will nicht horen. Er, der selbst die Weisheit
ist, musste seinen Zeitgenossen sagen: »Ihr wollt nicht zu mir kommen,
damit ihr Leben habet« (Joh 5,40).

26 so will auch ich lachen bei euerem Ungliick,
spotten, wenn Schrecken iiber euch kommt,

»so will auch ich lachen ... spotten«: Diese beiden Verben stehen in
der gleichen Reihenfolge in Psalm 2,4: »Der im Himmel thront lacht, der
HERR spottet ihrer.« Es ist nicht so, dass Gott am Ungliick der Gott-
losen gefallen hitte; ganz im Gegenteil: »So wahr ich lebe, spricht der
Herr, Jahwe, ich habe kein Gefallen am Tod des Gottlosen, sondern dass
der Gottlose von seinem Weg umkehre und lebe« (Hes 33,11). Das hat er
bewiesen, als er seinen Sohn in diese Welt sandte, der kam, um zu suchen
und retten, was verloren ist (Lk 19,10), und der, um Siinder zu retten, an
ihrer Stelle den Lohn der Siinde, den Tod, auf sich nahm. Und er beweist
seinen Retterwillen damit, dass er in groer Geduld wartet und den Siin-
der wieder und wieder ruft. Aber dem Siinder, der iiber Gott spottete, ist
es am Tag des Ungliicks, als ob Gott jetzt {iber ihn spottete. David sagt
ganz entsprechend in Psalm 18,27: »Gegen den Reinen erzeigst du dich
rein, gegen den Verkehrten verkehrt.«

»euer Ungliick«, °éd: Das Wort kommt in den Spriichen noch vor in
Vers 27; 6,15; 17,5; 24,22; 27,10 (einige weitere Belege sind SMo 32,35;
Hi 18,12; Ps 18,19; Jer 18,17; Hes 35,5).

27 wenn euer Schrecken kommt wie ein Wetter,
und euer Ungliick ankommt wie ein Sturm,
wenn Angst und Drangsal euch iiberfillt.*

28 Dann werden sie rufen zu mir,

doch ich antworte nicht,”

mich suchen,

doch mich nicht finden,

23 babé® pahdakaem, wortlich »wenn euer Schrecken kommt«.
24 Wortlich »iiber euch kommt«.
25 Jes 57,13; Jer 2,27; Hes 8,18.
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29 weil sie Erkenntnis hassten

und die Furcht Jahwes nicht wihlten.

30 Sie wollten meinen Rat nicht,

sie verwarfen alle meine Riige.

31 So werden sie essen von der Frucht ihrer Wege,
sich sittigen von ihrem Rat*.

»wie ein Sturm«: So féllt das Ungliick iiber sie, mit solcher Gewalt und
so unwillkommen. Gottes Zorn bricht liber uns herein an einem Tag, den
wir nicht wissen, er kommt so unverhofft und ungewtiinscht wie ein Dieb
in der Nacht (1Thes 5,2). Der Siinder siindigt hundertmal und wird nicht
bestraft; deshalb ist sein Herz voller Bosheit (Pred 8,11-12). Er hat Got-
tes Reden gehdrt, er hat das Rufen der Weisheit vernommen, aber er will
diese Stimme nicht héren. Er hat Gottes Langmut und Gnade fiir nichts
geachtet, und damit hat er sich Tag fiir Tag Zorn aufgehauft »auf den
Tag des Zorns und der Offenbarung des gerechten Gerichtes Gottes«
(Rom 2,5).

Von »Angst und Drangsal« tiberwiltigt, werden die Spdtter zu Gott
»rufen«, doch er »antwortet nicht«. Jetzt werden sie den »suchenc,
sahar (»frith, eifrig suchen«), den sie in all den Jahren und Jahr-
zehnten hétten suchen und jederzeit finden konnen (Mt 7,7). Nun aber
verbirgt sich Gott, und hat er sich verborgen, kann ihn niemand finden
(5Mo 32,20; Joh 12,36).

Wenn Menschen erst dann zu Gott rufen, wenn das Gericht fillt,
offenbart sich ihr boses Herz. Es ist nicht »die Furcht Jahwes«, die
sie bewegt; denn die »wéhlten« sie nie. Sie wollen nur Hilfe, und da
ist ihnen plotzlich sogar Gott recht. Sie »hassten [Erkenntnis]« (siche
Joh 3,19; 15,24), sie liebten die Liige (siehe Offb 22,15). Gott wollte,
dass sie zur Erkenntnis der Wahrheit kommen (1Tim 2,4). Doch sie haben
diese weder geliebt noch gesucht, um errettet zu werden (2Thes 2,10).
Jetzt miissen »sie essen von der Frucht ihrer Wege«. Gott gibt ihnen
im Gericht, was sie selbst gesit und sich selbst bereitet haben (Gal 6,7).
Das ist vollkommen gerecht. Und sie miissen sich »séttigen von ihrem
Rat«. Gottes Rat hatte ihnen nichts gegolten; sie hatten ihre eigene Weis-

26  Wortlich »ihre Ratschlage«.
27 Es werden alle von der Frucht ihres Weges essen, die Gerechten wie die Ungerechten (siche 12,14;
Ps 128,1-2).
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heit vorgezogen. Nun bekommen sie, was sie sich ausgedacht und ihr
Leben lang erstrebt haben. Wenn Gott den Siinder richtet, gibt er ihm
den gerechten Lohn (R6m 6,23). Er tut niemandem Unrecht; der Mensch
wihlt sich mit seinem bdsen Trachten selbst sein boses Ende.

32 Denn die Abkehr der Einfiltigen totet sie,
und die Sorglosigkeit der Toren verdirbt sie.

Was totet die Einféltigen? Ihre eigene » Abkehr«. Warum kehren sie sich
ab vom Weg des Lebens? Weil sie »einfiltig« sind. Sie sind unwissend,
weil sie nicht lernen wollten. Sie hétten klug werden und damit ein gutes
Ende haben konnen. Es ist »die Sorglosigkeit«, dic den Toren verdirbt.
Er hatte gehort, dass sein Weg in den Untergang fiithrt. Man hatte ihm
das Netz gezeigt, das der Liigner und Menschenmoérder gelegt hatte. Er
wollte es nicht sehen; er wollte nicht von Gedanken an ein kommendes
Gericht in seinem Streben nach Genuss gestort werden. Sorglos mar-
schierte er beharrlich auf den Abgrund zu. Keiner kann Gott die Schuld
geben an seinem Untergang. Es ist die eigene Siinde, die den Menschen
verdirbt.

33 Wer aber auf mich hort, wohnt sicher
und hat Ruhe vor des Unheils Schrecken.

»Wer aber auf mich hort«, wer aufmerkt, wenn die Stimme der Weis-
heit an ihn ergeht, »wohnt sicher«. Wenn alles einstiirzt, ist er gesichert
in Gott, denn er kennt ihn als »eine Zuflucht und Stdrke, eine Hilfe, reich-
lich gefunden in Drangsalen« (Ps 46,2). Wenn »des Unheils Schrecken«
iber die Spotter kommt, wird er »Ruhe« haben. Gott wird ihn halten und
bewahren.



Spriiche 1 48

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Kapitel 1

Kapitel 1-9 bilden den ersten der fiinf Teile des Buches. Er kann in fol-
gender Weise gegliedert werden (nach R. Liebi, Sondez les Ecritures,
S. 15):

Kapitel 1,1-7 Titel und Einleitung: Ziel und Zweck des Buches
Kapitel 1,8-9,18 Die Ermahnungen der Weisheit

1. Die Weisheit warnt vor Verfiihrung 1,8-19

2. Die Weisheit ruft eindringlich 1,20-33

3. Die Weisheit bewahrt vor dem Bosen 2,1-22

4. Die Weisheit gibt Lohn 3,1-35

5. Die Weisheit wird im Lauf des Lebens erworben 4,1-27

6. Die Weisheit und die ehelichen Beziehungen 5,1-23

7. Die Weisheit schiitzt vor mancherlei Gefahren 6,1-19

8. Die Weisheit warnt uns vor Unmoral 6,20-7,27
9. Das Lob der Weisheit 8,1-36

10. Die Weisheit 14dt ein 9,1-18

V. 7 — »Der Anfang (ndmlich das erste und herrschende Prinzip und nicht
nur eine erste Stufe, die man hinter sich lésst ...) besteht nicht lediglich
in einer richtigen Methode des Denkens, sondern in einer richtiger Be-
ziehung, der anbetenden Ergebung, der Furcht vor dem Gott des Bundes,
der sich mit Namen offenbart hat (HERR, d.i. Jahwe [2Mo 3,13-15]).
Erkenntnis ist also im umfassendsten Sinn eine Beziehung, abhdngig von
Offenbarung und unauflgslich verbunden mit Charakter (»Weisheit und
Zucht, V. 7b)« (Derek Kidner).

V. 20-21 — »wDie Weisheit schreit draufSen. Sie lasst sich vernehmen
inmitten der Geschéftigkeit, des Larms und des 6ffentlichen Lebens. Sie
will gehort werden selbst dort, wo der Mensch in seiner Unabhéngigkeit
von Gott sich zur Gesellschaft organisiert hat« (H. Rossier, Betrachtun-
gen tiber das Buch der Spriiche).
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V. 20 — »Im Licht des Neuen Testaments konnen wir erkennen, dass
hier vom Sohn Gottes die Rede ist — er ist die Weisheit (1Kor 1,24.30;
Mat 11,19; Luk 11,49). Diese Tatsache ist aus folgendem Grund be-
sonders wichtig: Gott mdchte uns im Buch der Spriiche nicht einfach
seine Unterweisungen und Gebote libermitteln, sondern uns in eine
lebendige Beziehung mit dem Herrn Jesus fiihren« (R. Liebi, Spriiche,
S. 24).

V. 26 — »Doch der Tag kommt, an dem er, der einst nach ihnen ver-
langte und um sie weinte, fiir sie betete und starb, kein Erbarmen mehr
erweisen wird (Hes 8,18). Dann wird es sein, als lachte und spottete er
ihres Ungliicks (vgl. Ri 10,14), dann wird er sich freuen, als der Hochste
sein gerechtes Gericht zu vollstrecken (vgl. SMo 28,63)« (Ch. Bridges,
A Commentary on Proverbs, S. 11).
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Kapitel 2

In den Versen 1-2 wird der Sohn aufgefordert, die Reden des Vaters an-
zunehmen, d.h. aufmerksam zu horen. Doch es geniigt nicht, lediglich
passiv zu empfangen. Wer weise werden will, muss nach Weisheit stre-
ben, er muss sie mit grolerem Eifer suchen als alle Schétze der Welt
(V. 3-4). Dann wird er die Furcht des HERRN und die Erkenntnis Got-
tes finden, und der HERRN wird ihm Weisheit geben (V. 5-6). Durch
diese bewahrt der HERR den Sohn auf dem rechten Weg (V. 7-8). Der
Sohn lernt Gerechtigkeit, Recht und Geradheit kennen, die ihm Be-
sonnenheit geben und ihn behiiten vor allen Arten der Versuchungen zum
Bosen (V. 9-17). Zum Schluss stellt der Vater dem Sohn das bdse Ende
der bosen Wege als Warnung und das gute Ende des guten Weges als
Ansporn vor Augen (V. 18-22).

1 Mein Sohn, wenn du meine Reden annimmst
und meine Gebote bei dir verbirgst,

2 dass dein Ohr merke auf Weisheit,

du dein Herz zur Einsicht neigst,

3 ja, wenn du um Einsicht rufst,

deine Stimme erhebst zum Verstand,

4 wenn du ihn suchst wie Silber

und nach ihm forschst wie nach Schiitzen,

5 dann wirst du die Furcht des HERRN verstehen
und die Erkenntnis Gottes finden.

»Mein Sohn«: Der Vater spricht zum Sohn, denn er liebt ihn, und der
Sohn hort auf den Vater, denn er ehrt ihn.

»wenn*® du meine Reden annimmst ...«: Die Verse 1-5 sind eine
einzige lange Bedingungsperiode. Nach dieser ersten werden in den Ver-
sen 3 und 4 noch zwei Bedingungen genannt: »... wenn du um Einsicht
rufst« und »wenn du ... suchst wie Silber ...«. Darauf folgt in Vers 5
das Ergebnis: »... dann wirst du die Furcht des HERRN verstehen«.

28 A.d.H.: Hier und im Folgenden wird die Konjunktion wenn jeweils hervorgehoben.
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Alle Weisheit beginnt damit, dass der Sohn Unterweisung annimmt
von den durch Gott eingesetzten Lehrern.

»... und meine Gebote bei dir verbirgst«, siphan, wie in 7,1b.
Wer die Reden wirklich angenommen hat, der verbirgt sie bei sich
(Ps 119,11), verwahrt sie in seinem Innern, so wie Maria die Worte im
Herzen bewahrte, welche sie von den Hirten gehort hatte (Lk 2,19).

Die Lehrer geben den Schiilern »Gebote«, nicht Empfehlungen, und
diesen miissen sie gehorchen. Es geniigt nicht, die Unterweisung ledig-
lich gedanklich zu fassen; sie muss ins Innere eindringen und beginnen,
das Trachten des ganzen Menschen zu bestimmen. Das geschieht nur
durch aufmerksames und beharrliches Horen und bestidndiges Streben,
angedeutet durch die Folge der drei Wenn-Sitze.

Annehmen bedeutet, wie der parallele Vers 2 sagt, horen. Der Sohn
muss sein »Ohr« auf die Lehren der Weisheit ausrichten.

»wenn ... du dein Herz ... neigst«: Das »Herz« ist jenes Innere, und
auf dieses kommt es mehr an als auf alles andere (siehe 4,23). Der Psal-
mensénger sagt: »Ich habe dein Wort in meinem Herzen verwahrt, damit
ich nicht gegen dich siindige« (Ps 119,11). Wer die Reden des Lehrers
annehmen will, muss sein Herz neigen, muss sich eingestehen, dass er in
den Weisungen der Lehrer eine hohere Weisheit empféngt als alles, was
er weill und was er befinden mag. Nur wer sich demiitigt, wird Weisheit
lernen. Ein schones Beispiel fiir einen jungen Menschen, der zum Weisen
heranwéchst, ist Samuel. Er begann damit, dass er »dem HERRN vor Eli,
dem Priester« diente (1Sam 2,11). Er diente Gott, indem er sich an die
Weisungen seines Meisters hielt. In 3,1 wird es wieder gesagt: »Und der
Knabe Samuel diente dem HERRN vor Eli.« SchlieBlich kam der Tag,
an dem Gott ihn rief. Es ist ein rithrender Zug an ihm, dass er zundchst
meinte, Eli habe ihn gerufen. Es zeigt, wie eng fiir ihn die Anweisungen
des Eli mit Gott verbunden waren. Schon ist auch, wie er sich scheut, das
iiber Eli und sein Haus verhéngte Urteil auszusprechen. Es ist ein Merk-
mal einer gottesfiirchtigen Seele, die Weisheit empfangen hat, dass sie
Autorititen achtet und ehrt (siche Rom 13,7; 1Petr 2,17).

»zur Einsicht«, tabiinah, das 19-mal vorkommt: 2,2.3.6.11; 3,13.19;
5,1; 8,1; 10,23; 11,12; 14,29; 15,21; 17,27, 18,25 19,8; 20,5; 21,30; 24,3;
28,16. Es ist vom Verb bin gebildet und hat entsprechend die gleiche
Bedeutung wie das in Vers 3 verwendete binah, »Verstand«. (Zur Be-
deutung und den Belegen von binah siehe Auslegung zu 1,2.)
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»wenn du um Einsicht rufst«: Nach dem rechten Gebrauch des
Ohrs spricht Salomo nun vom rechten Gebrauch des Mundes, um Weis-
heit zu erlangen. Wir haben gehort, wie die Weisheit und die Einsicht
uns rufen (1,21; vgl. 8,1), und jetzt rufen wir zuriick. Haben wir recht
hingehort, konnen wir auch beten, und das ist unerldsslich. Wir miis-
sen zu Gott reden, d.h. ihn bitten, uns zu geben, was uns fehlt. » Wenn
aber jemand von euch Weisheit mangelt, so bitte er von Gott, der allen
willig gibt und nichts vorwirft, und sie wird ihm gegeben werden«
(Jak 1,5).

»... deine Stimme erhebst, tittén, von natan, »geben«, also wort-
lich »gibst«. Wir rufen um »Einsicht« und erheben die Stimme zu Gott
und bitten »um Verstand«. Wir richten unsere ganze Aufmerksamkeit
auf die Dinge, die Gewicht haben. Wir beten um Weisheit, nicht um
Reichtum; wir begehren, von Gott gelehrt zu werden.

»wenn du ihn suchst wie Silber«: Auf das Rufen folgt (wie in
Mt 7,7) das Suchen. »Silber«, kaeszeph, ist so viel wie Geld. Im Hebri-
ischen wie etwa auch im Altgriechischen (argyrion), im Franzdsischen
(argent) und im Spanischen (plata) wird fir beides das gleiche Wort
verwendet. Uns muss die Erkenntnis des Sohnes Gottes wichtiger wer-
den als aller irdische Besitz. Haben wir erkannt, dass »Weisheit er-
werben ... viel besser [ist] als Feingold, und Verstand erwerben er-
lesener als Silber« (16,16; siche auch 3,14), werden wir Weisheit und
Verstand mehr suchen als alles andere. Haschen wir aber nach Reich-
tum (28,22), sind wir blind fiir die Wirklichkeit. Um sehend zu wer-
den, miissen wir alles auf den Herrn und seine Sache ausrichten. Gott
duldet keine Halbheiten; er allein ist Gott, und neben ihm diirfen wir
keine anderen Gotter haben (2Mo 20,3). Der Herr verabscheut Lau-
heit (Offb 3,16); solange wir auf beiden Seiten hinken (1Ko 18,21) und
gleichzeitig auf zwei Wegen gehen wollen (Spr 28,18), konnen wir nicht
sehend werden. Erst wenn das Auge einfiltig ist, wird der ganze Leib
licht sein (Mt 6,22).

Die Weisheit gleicht »Schitzen«, matménim, wortlich »verborge-
nen Dingen«. Der Mensch kann sie mit seinem blofen Verstand nicht fin-
den, denn Gott hat sie verborgen und enthiillt sie nur dem, der sie bei ihm
sucht. Wer sie sucht, der findet sie (vgl. Mt 7,7-8); wer sie begehrt, den
fithrt Gott zu seinem Sohn, zu Christus, in welchem »verborgen sind alle
Schdtze der Weisheit und der Erkenntnis« (Kol 2,3).
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In den Versen 1-4 stehen drei mit »wenn« eingeleitete Bedingungen:

»... wenn du meine Reden annimmst« (V. 1);
»... wenn du um Einsicht rufst« (V. 3);
»... wenn du ihn suchst wie Silber« (V. 4).

Erfiillt der Sohn diese, wird er »die Furcht des HERRN verstehen«.
Das bedeutet, dass wir die Furcht des HERRN nur dann anfangen, iiber-
haupt zu verstehen, wenn wir das Verstandnis mit groem Ernst suchen,
und das heil3t, dass wir Tag fiir Tag Gottes Reden annehmen miissen,
dass wir taglich um Verstdndnis beten miissen, dass wir es mehr suchen
miissen als Silber und Gold. Nur dann verstehen wir die Furcht des
HERRN. Das fiihrt wiederum dazu, dass wir »die Erkenntnis Gottes
finden«. Die Gottesfurcht ist der Anfang, und Gott selbst zu erkennen,
ist die Substanz aller Weisheit (9,10). Den allein wahren Gott und Jesus
Christus, den er gesandt hat, zu erkennen, das ist das ewige Leben
(Joh 17,3).

Die Erkenntnis Gottes ist ein hohes Gut; sie zu erlangen, kostet uns
alles. Wer dem Herrn nachfolgen und ihn als seinen Herrn erkennen und
als sein Eigen nennen will, muss bereit sein, sein Leben zu verlieren
(Mt 16,24-25). »Wahrheit kaufe«, sagt uns Salomo spater (23,23), und
der Sohn Gottes sagt einer Gemeinde, die blind geworden ist: »Ich rate
dir, Gold von mir zu kaufen ... damit du reich werdest ... und Augen-
salbe ..., damit du sehen mogest« (Oftb 3,18).

Als Erstes erlangen wir nur die Furcht des HERRN — nichts anderes
und auch kein weiteres Wissen und keine tieferen Einsichten. Dass die
Furcht vor Gott unser Herz ergreift, ist der Schliissel zu allem, was noch
folgt. Dass es uns so viel kostet, diec Furcht des HERRN zu verstehen,
zeigt, wie stumpf unser Herz durch die Siinde geworden ist. Es mag tau-
send Dinge fiirchten, nur Gott nicht.

6 Denn Jahwe gibt Weisheit,
aus seinem Mund [kommt] Erkenntnis und Verstand.

Das »Denn« begriindet die Gesamtaussage der Verse 1-5. Wir suchen
nicht vergeblich; »Jahwe gibt Weisheit«, denn er ist gut. [hm ist es eine
Freude zu geben, doch er gibt sie auf dem von ihm bestimmten Weg:
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Man muss auf die Lehrer horen (V. la), ihre Lehre annehmen und sie
bei sich verbergen (V. 1b). Er gibt sie nicht unmittelbar, sondern mittels
der Lehrer der Weisheit, und diese lehren die Kinder Weisheit durch das
eine Mittel, das Gott dazu verordnet hat, sein Wort (siche SMo 6,6-9):
Er gibt sie »aus seinem Mund«, d.h. aus jedem Wort, das aus seinem
Mund hervorgeht (SMo 8,3; Mt 4,4). »Aus seinem Mund« bedeutet, dass
der HERR uns ganz nahe kommt und uns ganz personlich lehrt, wenn
wir im Kdmmerlein vor seinem Angesicht liegen und sein Wort lesen.
Wenn wir unser Ohr zu seinen Reden neigen und dann unseren Mund
auftun und zu ihm rufen, wird er sich zu uns neigen und seinen Mund an
unser Ohr legen und uns seine Gedanken und seine Geheimnisse kund-
tun (Ps 25,14).

7 Er verbirgt Heil fiir die Aufrechten,

Schild [ist er] denen, die in Unschuld wandeln,
8 um zu bewachen die Pfade des Rechts,

und den Weg seiner Getreuen bewahrt er.

Gott »verbirgt Heil«, alle Schitze der Weisheit sind verborgen und ver-
wahrt im Sohn Gottes (siehe V. 4), und sie sind uns zugénglich in seinem
geschriebenen Wort. Dort sind sie fiir alle Zeiten festgehalten.

3,21; 8,14; 18,1 (und ferner nur noch in Hi 5,12; 6,13; 11,6; 12,16; 26,3;
30,22; Jes 28,29; Mi 6,9) und das »Hilfe, Rettung, Gelingen«, »sich zu
helfen wissen«, d. h. »Umsicht, Klugheit« bedeutet.?

»Unschuld«, tom, »Unversehrtheit, Integritit, Vollstdndigkeit,
Aufrichtigkeit, Lauterkeit« (wie in 10,9; 13,6; 19,1; 20,7; 28,6). Die
in »Unschuld wandeln«, sind die im Weg Vollkommenen, tamim, die
Gliickseligen, von denen Psalm 119,1 spricht. Denen ist Gott »[ein]
Schild«, magén (30,5; Ps 3,4; 7,11; 84,10.12), und den haben sie nétig.
Die Weisen sind vor Gott weise, vor der Welt sind sie Toren (siche
1Kor 4,10). Sie sind weise zur Errettung (2Tim 3,15) und weise im
Guten, aber im Bosen sind sie Unmiindige (1Kor 14,20) und Einféltige
(Rom 16,19). In einer Welt des Bosen sind sie wie Kinder, die mit den
Schlichen und Kniffen der Grof3en nicht vertraut sind, und darum wer-

29 »Forderung, d.i. Macht oder Gabe zu fordern, konkret: was fordert und frommt, insbesondere wahre
Weisheit und wahres Gliick« (Delitzsch, Salomonisches Spruchbuch, S. 62).
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den sie oft tibervorteilt. Gott aber bewahrt sie, umgibt sie wie ein Schild
(Ps 5,13). Schild ist er, um »um zu bewachen die Pfade des Rechts,
und so »[bewahrt er] den Weg seiner Getreuen«. Gott hilt Wache
tiber den Weg des Lebens, d.h. iiber alle, die ihn gehen. Der Weg, auf
dem die Kinder der Weisheit durch diese Welt der Liige und Téuschung
gehen, wird hinterfragt und angegriffen, und Feinde der Wahrheit lau-
ern denen auf, die auf ihm gehen, um sie zu Fall zu bringen (Spr 24,15;
Ps 56,7; 62,4-5) oder von ihm wegzulocken (Spr 1,10; 2,12-19; 5,3-6).
Doch der Hiiter Israels schlummert nicht, und er sieht zu, dass sie nicht
zu Fall kommen (siehe Ps 121,3), und wo die Feinde Schlingen (140,6)
und Netze (Ps 9,16) legen, um sie zu fangen, zerreif3t er die Schlingen
(Ps 124,7) und fiihrt ihre Fiile aus dem Netz (Ps 25,15).

9 Dann wirst du verstehen
Gerechtigkeit und Recht und Geradheit,
jede Bahn des Guten.

»Dann wirst du verstehen«: Wie in Vers 5 nennt Salomo noch einmal
die Friichte des Trachtens nach Weisheit. Die ersten Friichte sind die
Furcht Gottes und die Erkenntnis Gottes (V. 5). Aus diesen erwachsen
das Verstindnis von »Gerechtigkeit und Recht und Geradheit«.

Erst wenn der Mensch die Gerechtigkeit Gottes erkennt, versteht
er auch »Recht und Geradheit«. Das menschliche Urteilen ist verkehrt;
alles, was man gemeinhin als »Recht« verteidigt — Vdlkerrecht, Men-
schenrecht, Kindesrecht, Frauenrechte — sind Verdrehungen wahrer
Gerechtigkeit. Nur wer von Gott gelehrt ist, kann »Recht und Gerad-
heit, jede Bahn des Guten« verstehen. (Zur Erlduterung von »Gerech-
tigkeit ... Recht und Geradheit« siche 1,3 [wo diese drei in der gleichen
Reihenfolge vorkommen].)

Es wird immer wichtiger, die »Bahn des Guten« zu verstehen, je
niher wir am Ende aller Wege sind, da die Verfithrungen zunehmen und
immer subtiler werden (siche Mt 24,4-5). Wie haben es sehr nétig, dass
Gott uns téglich durch sein Wort lehrt, damit wir nicht vom Weg ab-
kommen (4,27). Die »Bahn«, ma‘gal (wie in V. 15.18; 4,11.26; 5,6.21;
ferner in Ps 17.,5; 65,12; 140,6; Jes 26,7; 59,8), ist die gebahnte Spur
(Ps 65,12), welche die Ochsenkarren gezogen haben, das Geleise. Andere
Gerechte sind den Weg durch diese Welt gegangen und haben ihre Spu-
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ren hinterlassen (vgl. HI 1,8), und der Christ kann gar sagen: Unser Herr
selbst hat seine FuBstapfen in den Boden dieser Erde gedriickt, und die-
sen kdnnen wir getrost folgen (1Petr 2,21).

10 Denn Weisheit kommt in dein Herz,
und Erkenntnis wird deiner Seele lieblich;
11 Besonnenheit wird iiber dich wachen,
Verstand dich behiiten,

»Denn ...«: Der Vers 10 begriindet die Aussage von Vers 9. Wir kénnen
Gerechtigkeit und Recht nur verstehen, wenn wir Weisheit von Gott emp-
fangen haben (V. 6), und diese Weisheit muss in unser »Herz ... [kom-
men]|«; sie muss unseren Willen und unser Urteilen regieren.

Regiert die Weisheit unser Herz, wird »Erkenntnis« unserer »Seele
lieblich«. Das ist eines der grolen Wunder der Errettung. Von Natur ver-
abscheuen wir das Gute und Wahre und Liebliche (vgl. Joh 3,19). Die
Tatsache, dass Gott uns Siinder so hat verwandeln kénnen, damit wir
ihn, sein Wort und die Erkenntnis seiner Gedanken lieben, ist hochst ver-
wunderlich und erfiillt uns mit groBer Dankbarkeit.

»Besonnenheit wird iiber dich wachen, sie wird unser Urteilen
bestimmen und dafiir sorgen, dass wir nichts Unbesonnenes begehren
oder tun. Was ist das fiir ein Geschenk an Menschen, deren Herzen seit
der Geburt an Narrheit gekettet sind (22,15)!

»Verstand« wird uns »behiiten«, sodass wir bewahrt bleiben vor
Entscheidungen und Handlungen, die bose Folgen haben. Damit, dass
der Herr uns durch sein Wort Besonnenheit und Verstindnis gibt, wacht
er selbst liber uns. Auf diese Weise sorgt er dafiir, dass unser Full weder
wankt (Ps 66,9; 121,3) noch gleitet (Ps 73,2), sondern auf dem guten
Weg bleibt (Spr 4,26-27).

12 um dich zu retten vor dem Weg des Bosen,
vor dem Mann, der Verkehrtes redet,

13 die da verlassen die Pfade der Geradheit,
um auf Wegen der Finsternis zu wandeln,
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14 die sich freuen, Boses zu tun,
frohlocken iiber das Verkehrte des Bosen,
15 deren Pfade krumm sind,

und die abirren auf ihren Bahnen:

»um dich zu retten vor dem Weg des Bosen«: Das ist eine weitere der
schonen Friichte, die dann wachsen, wenn Weisheit in unser Herz ge-
kommen ist (V. 11). In Matthdus 6,13 lehrt der Herr uns zu beten: »Be-
wahre [mich] von dem Bosen.« Gott beantwortet diese Bitte auf ver-
schiedene Weise. Er hilt manchmal Boses von uns fern, dass es uns
nicht versuchen kann, oder er lehrt uns, wie er es in diesem Kapitel tut,
und damit gibt er uns Verstand, das Bose zu erkennen (siche Hebr 5,14)
und das Bdse auch zu fliehen (1Kor 6,18; 10,14), wie Joseph es tat
(1Mo 39,12). Das ist ein Grund mehr, mit aller Kraft nach Weisheit zu
trachten.

Die Weisheit rettet uns vor dem bosen Weg, indem sie uns bewahrt
»vor dem Mann, der Verkehrtes redet«, tahpiikot, von haphak, »ver-
kehren, umkehren, umstiilpen, umstiirzen«. Wer selber verdreht und ver-
kehrt ist (Phil 2,15), redet Verkehrtes (siche Mt 12,34). Er nennt den
bosen Weg einen guten und den guten Weg einen bosen. Gottesfurcht sei
Dummbeit, weil man sich damit um die Geniisse bringe, die das Leben
bietet; Gottes Gebote zu verachten und sein eigener Meister zu sein, sei
klug, denn dann komme man voran in der Welt, usw. Der Prophet, der im
Licht Gottes die Dinge sieht, wie sie wirklich sind, ruft mit Jesaja: » Wehe
denen, die das Bose gut nennen und das Gute bose!« (Jes 5,20). Die Ver-
fithrer »verlassen die Pfade der Geradheit«, sie kennen den guten Weg
also. Sie sind Angehorige des Volkes Gottes, die vom Weg des Lebens
weichen, »um auf Wegen der Finsternis zu wandeln«. Licht, das sie
besallen, haben sie verworfen und dafiir die Finsternis gewahlt. Das ist
doppelte Torheit und zwiefdltig Boses (Jer 2,13), érger als alles Ver-
kehrte, was die Heiden tun, die den Weg des Lebens nie gekannt haben
(siehe Hes 5,7; vgl. 2Petr 2,20-21).
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16 Um dich zu retten von der fremden Frau,
von der Fremden, die ihre Worte glittet,

17 die den Freund®' ihrer Jugend verlisst

und den Bund ihres Gottes vergisst.*

18 Denn ihr Haus sinkt hinab zum Tod

und ihre Bahnen zu den Schatten.

19 Alle, die zu ihr kommen, kehren nicht wieder
und erreichen nicht die Pfade des Lebens;

Gott lehrt uns Weisheit, um uns zu bewahren sowohl vor dem Mann, der
Verkehrtheit redet und zum bdsen Tun verleitet (V. 12-15), als auch vor
der Frau, die zur Untreue verfiihrt.

Die »fremde Frau« ist hier nicht eine Heidin, denn in Vers 17 lesen
wir, dass sie den Bund ihres Gottes vergisst. Es handelt sich um eine
israelitische Frau, die einem anderen Mann gehort und die den Sohn der
Weisheit verfithren will.

Sie »[glittet] ihre Worte« (sieche auch 5,3; 7,5.21), um den zu be-
toren, der die geraden Worte Gottes kennt und sich entschieden hat, die-
sen zu folgen. Sie verharmlost das Bose, indem sie fragt, ob Liebe denn
Siinde sein konne; sie stellt hohe Geniisse in Aussicht (7,16-18) und ver-
spricht, das verbotene Tun werde keine Folgen haben (7,19-20). Der
Urheber der Siinde und Vater aller Verfiihrung zur Untreue gegen Gott
gléttete seine Worte im Garten Eden, als er sich als den wahren Freund
des Menschen anpries, der ihm helfe, mehr zu bekommen, als er hatte,
und groBer zu werden, als er war. Er verstellte sich als Engel des Lichts,
und so tun es auch seine Diener (2Kor 11,13-15). Auf diese Weise will
er die S6hne der Weisheit dazu verleiten, ihr eigenes Gliick tiber alles zu
stellen.

So wie der Mann, der Verkehrtes redet, »die Pfade der Gerad-
heit« verldsst, so verldsst die ehebrecherische Frau »den Freund ihrer
Jugend«, den Mann, mit dem sie seit der Jugend in der Ehe verbunden
ist. Dabei siindigt sie nicht nur gegen ihn, sondern mehr noch gegen Gott:
Sie »[vergisst] den Bund ihres Gottes«. Das ist zunédchst der Bund,
den sie nach Gottes Weisung eingegangen ist, der Ehebund (Mal 2,14).

30 5,3
31 Siehe »Sprachliche Anmerkungen« zu diesem Vers.
32 3,1
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Achtet sie diese eine Weisung des Bundes fiir nichts, gilt ihr der ganze
Bund Gottes mit allen seinen Geboten nichts mehr. Sie setzt sich iiber das
siebte Gebot hinweg (2Mo 20,14), als ob es nicht existierte und als ob
kein Gott wire (siche Ps 14,1), der den Bundesbruch bestraft.

Damit tut sie genau das, wovor Mose das Volk wiederholt gewarnt
hatte: »Hiitet euch, dass ihr den Bund des HERRN, eures Gottes, nicht
vergesst« (5Mo 4,23).33 Mit ihrer Untreue versenkt sie »ihr Haus«, d. h.
ihre ganze Familie, in den Tod, und es kiimmert sie nicht. Die fremde
Frau ist auch die Frau Torheit, die Verkdrperung der Torheit, von der
Kapitel 9 spricht, und von der wird auch gesagt, dass sie ein Haus hat
(9,14), eine ganze Gemeinschaft, die im Abfall von Gott mit ihr und
untereinander in einem fest gefiigten System verbunden ist.

»Ilhre Bahnen« sinken »hinab ... zu den Schatten«, repha’im;
wie hier in 2,18 noch in 9,18; 21,16; auBlerdem noch in Psalm 88,11,
Jesaja 14,9; 26,14.19. Sie wandelt wie der Verkehrte auf »Wegen der
Finsternis« (V. 13). Das erklart die Gleichgiiltigkeit der Frau; im Dun-
keln siecht man nicht mehr, was man im Licht einst gesehen hatte, und
man geht ins Verderben.

»... kehren nicht wieder«: Keiner, der der Fremden in den Tod und
in die Finsternis gefolgt ist, wird zuriickkehren.

20 damit du wandelst auf dem Weg der Guten
und die Pfade der Gerechten bewahrst.

21 Denn die Geraden werden das Land bewohnen
und die Unstriflichen* darin iibrig bleiben;

»damit du wandelst auf dem Weg der Guten ...«: Das ist nach Vers 12
und Vers 16 der dritte Satz, der mit einem »damit« beginnt und uns
sagt, was Gott beabsichtigt, wenn er uns aufruft, Weisheit zu suchen.
Wir sollen nicht nur bewahrt werden vor den verschiedenen AufBerun-
gen des Bosen und der Untreue (V. 12-19), sondern auch beféhigt wer-
den, das Gute zu tun und im Guten zu beharren: Wir sollen »die Pfade
der Gerechten« bewahren. Salomo sagt hier nicht »Pfade der Gerechtig-
keit«, sondern »der Gerechten«, d.h., es ist ein Weg, den man nicht allein
mnen Gott sein Volk daran, dass er so, wie ein Mann sich eine Frau nimmt, mit

Israel in einen Ehebund getreten war. Wir kénnen dementsprechend in der untreuen Frau, die zur

Untreue verfiihrt, das abgefallene und ungléubige Israel sehen.
34 Vgl 1,12 (gleiches Wort im Urtext).
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geht. Da sind andere, mit denen man gemeinsam unterwegs ist. Gott hat
es so eingerichtet, dass die Gottesfiirchtigen sich gegenseitig stirken
konnen (siche Mal 3,16).

Gott ermuntert uns, seine Aufrufe zu befolgen, indem er uns das Ziel
des guten Weges vor Augen stellt: »Die Geraden«, jaSarim, die Auf-
rechten, »werden das Land bewohnen« (Ps 37,9.11.22.29.34; Jes 60,21;
Mt 5,5). Das war die Hoffnung der Israeliten; deren Erbe war das Land
Israel. Dem Christen ist ein himmlisches Erbe bereitet (1Petr 1,4). Die
Aufrichtigen, d. h. die wahren Christen, werden den Weg des Lebens — das
ist der Herr Jesus selbst (Joh 14,6) — gehen und auf ihm bleiben, und so
erreichen sie das Ziel, das Gott ihnen bestimmt hat. Sie sind aus Gott
geboren, gezeugt durch das Wort Gottes (Jak 1,18; 1Petr 1,23) und durch
den vom Himmel gesandten Heiligen Geist (Joh 3,5), und sie werden
am Ende am Ort ihres Ursprungs sein: im Himmel bei dem Herrn. Das
Leben, das Gott in sie gelegt hat, zieht sie beharrlich dorthin zuriick.
Der aus Gott Geborene ist wie der Lachs, der nach den Jahren im weiten
Ozean mit unfehlbarem Instinkt in jenes Wasser zuriickkehrt, in dem sein
Leben seinen Anfang nahm.

»die Unstriflichen«, tomimim, oder »Unschuldigen« (sieche V. 7b),
»Untadeligen« (wie in Hi 1,1; Ps 119,1).

22 doch die Gottlosen werden abgeschnitten aus dem Land,
und die Treulosen reiit man aus ihm weg.

Dem Ende der Aufrichtigen wird das Ende der Gottlosen gegeniiber-
gestellt. Wenn Christus vom Himmel erscheint, um »ganz Israel«
(R6m 11,26) in sein Erbe, das den Vitern verheilene Land, einzufiihren,
»|werden] die Gottlosen ... abgeschnitten aus dem Land«; d.h., sie
verlieren das Erbe, das dem Volk Gottes bereitet ist.

»die Treulosen«, bogéd (wie in 11,3.6; 13,2.15; 21,18; 22,12; 23,28;
25,19; zur Bedeutung des Wortes siche Auslegung zu 23,28): Die »reifit
man aus ihm weg« (Ps 37,9.22; Mt 15,13; Jer 12,14). Diese Wahr-
heit bestitigte der Herr in seiner Endzeitrede auf dem Olberg. Wenn
er wiederkommt, wird er die Gerechten im Land pflanzen (Jer 24,6-7;
31,28; 32,41; 42,10), und die Gottlosen wird er aus dem Land reiflen
(Mt 24,39-41). Der Sohn hore und wiahle richtig!
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Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Kapitel 2

V. 1-4 — »Der Vater ermutigt seinen Sohn, unermiidlich nach Weisheit
zu streben. Thr unendlicher Wert ist Grund genug, unsere ganze Kraft
fiir ihren Erwerb einzusetzen. In den Versen 1 bis 4 werden acht ver-
schiedene Verben verwendet, in denen auf bemerkenswerte Art zum Aus-
druck kommt, wie sehr wir bei dieser Suche von all unseren Fahigkeiten
Gebrauch machen miissen. Die beiden ersten fordern uns zum Lesen der
Heiligen Schrift auf, die beiden ndchsten, sich ihr unterzuordnen, das
fiinfte und sechste verweisen auf die Wichtigkeit des Gebets, um die
Bibel zu verstehen, die beiden letzten laden zur intensiven Beschéftigung
mit Gottes Wort ein. Wir konnen nicht damit rechnen, dass Gott uns seine
Gedanken wissen ldsst, wenn wir nur passiv auf eine jéhe Erleuchtung
warten, anstatt mit aller Kraft nach Erkenntnis zu streben« (R. Liebi,
Spriiche, S. 27-28).

V. 16-17 — »Die fremde Frau, die ihre Beziechungen mit ihrem ersten
Mann, dem Vertrauten ihrer Jugend, verlassen hat und fremdgegangen
ist, ist ein Bild von denen, welche die Verbindung zu Gott verlassen und
einen schuldvollen Bund mit der Welt eingehen« (H. Rossier, Proverbes,
S. 26).

V. 21-22 — »Die Verse 21 und 22 erdffnen eine prophetische Schau: Im
Tausendjdhrigen Reich (Offb 20,1-10) wird das verheilene Land den
wahren Glaubigen unter den Juden gehoren (Ps 37,11). Diejenigen, die
den Herrn Jesus ablehnen, werden gerichtet werden (Sach 13,8). Es gibt
also ganz enge und direkte Beriihrungspunkte zwischen den poetischen
und prophetischen Biichern der Bibel: Ihre einzelnen Biicher sind sehr
unterschiedlich und bilden doch in bewunderungswiirdiger Weise eine
zusammenhédngende Einheit« (Roger Liebi, Spriiche, S. 30).

Sprachliche Anmerkungen zu Kapitel 2

V. 8 — »um zu bewachen, lingor, wortlich »um zu behiiten«. Wenn wir
die iiberlieferten Konsonanten als Partizip vokalisieren, landsér (in Ana-
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logie zu V. 7 [lohélakim]), konnen wir Vers 8a so verstehen: »Er verbirgt
Heil fiir [V. 7a] ... den, der die Wege des Rechts bewahrt.«

V. 9 — »Gerechtigkeit und Recht und Geradheit« bilden eine Reihe;
die Masoreten haben durch die von ihnen gesetzten Akzente » Geradheit«
auf die nachfolgende Zeile verbannt. Dass die drei zusammengehoren,
zeigt uns 1,3.

V. 16 — »die ihre Worte glittet«, hahaliqah, wobei das einleitende ha-
ziemlich sicher als Dittografie (versehentliche Doppelschreibung) des
auslautenden ha- aus dem vorangehenden zu verstehen ist. Die Form
miisste ein Partizip sein (wie in 29,5) und mahaligah lauten, parallel
zum Partizip ‘6zeebaet der ersten Hélfte des nachsten Halbverses.

V. 17 — »Freundg, °alluph, »Freund, Vertrauter« wie in Psalm 55,14;
Spriiche 16,28; 17,9; Jeremia 13,21; Micha 7,5; »Jugendfreund«, d.h.
»Ehemann« wie in Jeremia 3,4.
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Kapitel 3

Der Sohn wird in Vers 1 aufgerufen, nicht zu vergessen, was er gesucht
(2,1-4), empfangen und gelernt hat (2,5-6), sondern es vielmehr zu
bewahren. Dann wird ein guter Grund genannt, das zu tun (V. 2): Es
wird ihm Leben und Frieden geben. Er soll sich Giite und Wahrheit aufs
Herz schreiben, damit diese ihn nicht verlassen (V. 3), denn diese haben,
wenn sie ihn regieren, gute Friichte: Gunst bei Gott und den Menschen
(V. 4).

Bei allem Bemiihen muss der Sohn lernen, sich auf Gott und nicht
auf seinen Verstand zu verlassen; er soll anerkennen, dass Gott allein ihn
auf dem Weg zu erhalten vermag; er soll sich nicht fiir so weise halten,
dass er Gottes Rat und Weisheit nicht nétig hitte, vielmehr soll er den
HERRN fiirchten (V. 5-7). Tut er das, wird er die guten Friichte der Got-
tesfurcht geniefen: Heilung und Erquickung (V. 8). Dabei soll er alles
Gute, was Gott ihm gibt, Gott wieder zuriickgeben; dann wird er er-
fahren, dass Gott das Gute wachsen lésst (V. 9-10).

Damit der Sohn auf dem Weg der Gottesfurcht bleibt, muss Gott ihn
erziehen und auch ziichtigen; er darf sich auf keinen Fall dieser Zucht
widersetzen, noch soll er dariiber missmutig werden. Der Lehrer be-
griindet diesen Rat: Gott erzieht den Sohn, weil er ihn liebt (V. 11-12).
Das Ziel und Ergebnis aller Zucht und Erziehung ist Weisheit, und
Weisheit ist Gliickseligkeit (V. 13). Weisheit ist damit besser als aller
irdische Reichtum (V. 14-15), denn sie hélt ein besseres Ende bereit:
Sie gibt wahres Leben und bleibenden Reichtum und unvergingliche
Ehre (V. 16). Ihr ganzer Weg bis zum Ende ist ein Weg des Friedens,
und damit ist er besser als andere Wege, die man durch die Zeit gehen
mag (V. 17). Wer die Weisheit erlangt hat und an ihr festhélt, hat den
Weg zum Baum des Lebens wiedergefunden und damit unvergéngliche
Glickseligkeit (V. 18). Denn diese Weisheit schuf Himmel und Erde,
den Lebensraum des Menschen, und sie schuf das Wasser, das Quellen
und Wolken spenden, um alles Leben auf der Erde zu erndhren und zu
erhalten (V. 19-20).

Dann wiederholt der Lehrer die Ermahnung von Vers 1-2: Der Sohn
darf die Weisheit nicht aus den Augen verlieren; er muss sie vielmehr
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bewahren (V. 21), denn das wird wiederum gute Friichte zeitigen: Leben,
Sicherheit, Ruhe, Erquickung, Freiheit von aller Angst (V. 22-25).
Und wieder wird das Gesagte begriindet: Der HERR selbst ist Sicher-
heit und der Bewahrer der Séhne der Weisheit (V. 26). Nachdem der
Sohn in Vers 9 aufgefordert worden war, Gott zu geben, was Gottes ist,
wird er hier gewiesen, dem Néchsten zu geben, was er diesem schuldet
(V. 27-28). Er soll ihm Gutes tun und Gutes geben, auf keinen Fall Boses
gegen ihn sinnen und tun wollen, noch soll er in ihm einen Feind sehen,
gegen den man streiten muss (V. 29-30). Er soll den Mann der Gewalt-
tat nicht beneiden um den Reichtum, den dieser durch Unrecht gewonnen
hat (V. 31). In den abschlieBenden Worten dieser Lektion vergleicht der
Lehrer den Verkehrten mit dem Aufrichtigen (V. 32), den Gottlosen mit
dem Gerechten (V. 33), die Spotter mit den Demiitigen (V. 34) und das
heif3t, zusammengefasst, die Toren mit den Weisen (V. 35). Es sind lauter
Gegensitze, die es dem Sohn leicht machen zu wéhlen, wem er gleichen
will und wonach er deshalb streben soll.

1. Merkmale der Weisheit und des Weisen (V. 1-12)

2. Der alles iiberragende Wert der Weisheit (V. 13-20)

3. Die guten Gaben der Weisheit (V. 21-26)

4. Das Verhalten des Weisen gegen seinen Nichsten (V. 27-35)

1. Merkmale der Weisheit und des Weisen (V. 1-12)

In diesem Abschnitt finden sich folgende AuBerungen der Weisheit und
Merkmale des Weisen:

Der Weise vergisst nicht (V. 1).

Der Weise vertraut auf den HERRN (V. 5a).

Der Weise stiitzt sich nicht auf seinen Verstand (V. 5b)

Der Weise gibt her, was er besitzt (V. 9-10).

Der Weise lehnt sich nicht auf gegen die Zucht des Herrn
(V. 11-12).

A S
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1 Mein Sohn, vergiss nicht meine Lehre,

und dein Herz bewahre meine Gebote.

2 Denn Linge der Tage

und Jahre des Lebens

und Frieden mehren sie dir.

3 Giite und Wahrheit sollen dich nicht verlassen;
binde sie um deinen Hals,

schreibe sie auf die Tafel deines Herzens —

4 und finde Gnade und gute Einsicht

in den Augen Gottes und der Menschen.

In Kapitel 2 war der Sohn aufgerufen worden, nach Weisheit zu trachten.
Hier wird er gewiesen, was er empfangen und gelernt hat, nicht zu ver-
gessen.

»... vergiss nicht«: Wir lasen in Spriiche 2,17 von der Fremden, dass sie
»den Bund ihres Gottes vergisst«. Mose ermahnt die Angehdrigen seines
Volkes wiederholt, nicht zu vergessen (5Mo 4,9; 6,12; 8,11.14; 9,7), und
doch vergalBlen sie (Ps 106,21).

»meine Lehre«, torati, »meine Torah«, »meine Unterweisung«.
Kann man sich gegen Vergessen schiitzen? Man vergisst ja nicht mit Vor-
satz; es passiert einfach, dass wir vergessen. Wir konnen es nicht ver-
hindern — meinen wir. Es gibt einen Weg, es zu verhindern: Wir miissen
uns die Wahrheiten iiber Gott und sein Heil, seine Weisungen und Befehle
regelmaBig in Erinnerung rufen, und das heil3t, dass wir Tag fiir Tag aus-
giebig im Wort Gottes lesen und iiber das Wort Gottes nachdenken miis-
sen. Es gibt keine andere Methode. David fordert uns auf: »... und ver-
giss nicht, was er dir Gutes getan hat« (Ps 103,2). Weil Petrus sich selbst
und die Geschwister nur zu gut kennt, schreibt er: »Deshalb will ich
Sorge tragen, euch immer an diese Dinge zu erinnern, wiewohl ihr sie
wisst und in der gegenwdrtigen Wahrheit befestigt seid« (2Petr 1,12).

Und Paulus sagt: »Deshalb erinnert euch daran, dass ihr, einst
die Nationen im Fleisch, die Unbeschnittene genannt werden von der
sogenannten Beschneidung, die im Fleisch mit Hdnden geschieht ...«
(Eph 2,11); und: »Euch dasselbe zu schreiben, ist mir nicht ldstig, fiir
euch aber ist es sicher« (Phil 3,1).
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»Dein Herz« soll bewahren; darauf kommt es an. Es geniigt nicht,
die Lehre auf den Lippen zu haben (siehe Jes 29,13; Mt 15,8-9; vgl.
Jer 12,2).

Um nicht zu vergessen, miissen wir »bewahren«, nasar (wie u.a.
auch in V. 21; 4,13.23; 5,2; 6,20; 23,26%°). Wir bewahren die Lehren der
Schrift, indem wir diese lesen, liber das Gelesene nachdenken, es ver-
innerlichen und es tun. Dann werden wir nicht vergessen, und wir wer-
den erfahren, dass Gottes Wort Leben und Frieden gibt: »Linge der
Tage und Jahre des Lebens und Frieden mehren sie dir.«

Man beachte, dass »sie«, die Schriften, uns Leben und Frieden
geben. Sie sind lebendig (Hebr 4,12), ja, sie sind selbst Leben (Joh 6,63);
sie geben dem Glaubenden Leben aus Gott, und sie vermdgen, dieses zu
erhalten und diesen damit vor Verfiihrung zu retten (2Tim 3,15).

Und man beachte, dass die Schriften das Leben und den Frieden
»mehren«. Leben wichst, wenn es nicht durch Krankheit am Boden
gehalten wird. Petrus wiinscht den Empfingern seines Briefes, dass
Gnade und Friede sich vermehren (1Petr 1,2). Der Herr verheif3t: »Wer
hat, dem wird gegeben werden, und er wird Uberfluss haben« (Mt 13,12).

Deshalb sollen wir zusehen, dass »Giite und Wahrheit«, die Worte
der Wahrheit und des Lebens, durch die Gott uns Giite und Wahrheit
gibt, uns »nicht verlassen«. Und damit sie das nicht tun, miissen wir
sie »um [den] Hals« binden, d.h. sie bestindig nahe bei uns haben, und
damit meint Salomo, dass wir sie »auf die Tafel [des] Herzens« schrei-
ben (siehe auch 7,3). Das Herz ist die Mitte des Menschen, das Zentral-
organ, das in uns Ja oder Nein sagt. Es hat nicht alles Platz im Herzen;
es kann immer nur eine Person oder eine Sache das Zentrum unserer Per-
sonlichkeit besetzen. Man kann nicht gleichzeitig Gott und dem Mam-
mon dienen. Regieren nicht die Wahrheiten Gottes unser Herz, werden
es die Torheiten unseres siindigen Wollens tun: Tertium non datur. (»Ein
Drittes gibt es nicht.«)

Salomo kannte offensichtlich schon, was zu seiner Zeit nur wenige
kannten. Gott hatte ihm (wie schon seinem Vater David: Ps 40,9; siche
auch Ps 37,31; 119,11) seine Gesetze ins Herz geschrieben, was Israel als
ganzes Volk erst dann erfahren wird, wenn Gott es in den Neuen Bund
einfiihrt (Jer 31,33). Wer Gott sein Herz gegeben hat (siehe 23,26), der

35 Nicht nach dem Qere, aber nach dem Ketib.
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findet »Gnade und gute Einsicht« vor Gott und den Menschen. Wir
lesen vom Menschen Jesus, dass er als Kind und Jugendlicher an Weis-
heit zunahm und »an Gunst bei Gott und Menschen« (Lk 2,52). Die
Gunst bei den Menschen schlug aber spiter ins Gegenteil um; da wollte
man nicht mehr, dass er unter den Lebenden bleibe. Wer ihm nachfolgt,
wird auch Gunst bei Gott haben, und die bleibt; und auf die hofft, wer
wahrhaft klug ist: »Es ist gut, auf den Herrn vertrauen und sich nicht
verlassen auf Menschen« (Ps 118,8). Auf Menschen verldsst sich nur,
wer weder Gott noch Menschen kennt.

Fiir »Einsicht« steht in diesem Vers nicht binah (siche oben 1,2) oder
das damit verwandte tobiinah (siche oben 2,2), sondern sékeel (das noch
belegt ist in 12,8; 13,15; 16,22; 19,11; 23,9), das auBlerdem nur noch
zehnmal belegt ist (1Sam 25,3; 1Chr 22,12; 26,14; 2Chr 2,11; 30,22;
Esr 8,18; Neh 8,8; Hi 17,4; Ps 111,10; Dan 8,25), meist zu libersetzen mit
»Einsicht« oder »Verstand«. Das hierzu gehorige Verb sakal bildet ein
Partizip, das verwendet wird fiir » Verstindige«, maskilim, die in einer
schwierigen Zeit fiir Israel ein grofler Segen waren (Dan 11,33) und die
in den Tagen vor der Wiederkunft Christi in Israel eine entscheidende
Rolle spielen werden (Dan 12,3).

5 Vertraue auf Jahwe mit deinem ganzen Herzen,
und stiitze dich nicht auf deinen Verstand.

6 Thn erkenne auf allen deinen Wegen,

und er wird gerade machen deine Pfade.

7 Sei nicht weise in deinen Augen,

fiirchte Jahwe und weiche vom Bosen.

Wir konnen dem HERRN nur vertrauen, wenn wir ihn kennen, denn wir
miissen wissen, wem wir glauben (siehe 2Tim 1,12). Und den HERRN
kdnnen wir nicht anders kennenlernen als durch seine Selbstoffenbarung,
die Bibel. So ist alles, was Salomo in den Versen 1-4 gesagt hat, Voraus-
setzung fiir die Weisung, die nun folgt: »Vertraue auf Jahwe!« Und das
wiederum heif3t, dass wir allem glauben, was geschrieben steht. Man kann
Gott nicht anders glauben und gehorchen, als dass man der Bibel glaubt
und gehorcht. Wir sollen mit »[dem] ganzen Herzen« vertrauen, d.h.
mit einféltigem, bedingungslosem Vertrauen in die Wahrheit aller Worte
Gottes. Wir wollen dem Volkerapostel nacheifern, der von sich sagte:
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»lch glaube allem, was im Gesetz und in den Propheten geschrieben
steht« (Apg 24,14). Wer gewisse Weisungen Gottes oder einen Teil sei-
ner Ausspriiche — etwa den Bericht von der Erschaffung der Welt in sechs
Tagen — nicht ernst nimmt, stiitzt sich auf seine eigenen Verstand statt auf
ihn. Er verachtet Gottes Wahrheit und hélt sich fiir kliiger als Gott.

Den HERRN »auf allen®® ... Wegen« erkennen kann man nur, wenn
man sich vorbehaltlos vor seinem Wort beugt. Das ist der erste Schritt;
darauf muss als zweiter folgen, dass man sich unter alles beugt, was er in
seiner Vorsehung schickt. Damit beweisen wir, dass wir Gottes Weisheit
vertrauen. Wer ihm so vertraut, wird erfahren, dass er seine Pfade gerade
macht. Er, der alles weil3, der alle Kréafte und Machte kennt, die in dieser
Welt wirken, und der den Anfang und das Ende einer jeden Sache sicht, er
wird uns durch diese Welt des Truges und der Tauschungen sicher fiihren.

»Sei nicht weise in deinen Augen«: Das ist eine der wichtigsten
Weisungen an den Sohn der Weisheit. Dieses Buch, das uns alles sagt,
was wir tber die Weisheit und tiber die Torheit wissen miissen, lehrt:
»Siehst du einen Mann, weise in seinen Augen, mehr Hoffnung hat der
Tor als er« (26,12).

Die Bibel sagt: »Stiitze dich nicht auf deinen Verstand«, und: »Sei nicht
weise in deinen Augen«. Das, was als »Aufklarung« bekannt geworden
ist, fordert genau das Gegenteil: Man soll endlich lernen, sich auf seinen
Verstand zu stiitzen. Wie bekannt, hat Immanuel Kant in seiner Schrift
Was ist Aufkldrung? von 1784 den Wahlspruch derselben wie folgt for-
muliert:

»Aufklarung ist der Ausgang des Menschen aus seiner selbst ver-
schuldeten Unmiindigkeit. Unmiindigkeit ist das Unvermdgen, sich
seines Verstandes ohne Leitung eines andern zu bedienen. Selbst ver-
schuldet ist diese Unmiindigkeit, wenn die Ursache derselben nicht
am Mangel des Verstandes, sondern der EntschlieBung und des Mutes
liegt, sich seiner ohne Leitung eines andern zu bedienen. >Sapere
aude. Habe Mut, dich deines eigenen Verstandes zu bedienen!<, ist
also der Wahlspruch der Aufklarung.«*’

36 A.d.H.: Kursive Hervorhebung erginzt.
37 Immanuel Kant, Beantwortung der Frage: Was ist Aufkldrung?, Berlinische Monatsschrift, 1784.
A.d.H.: Die einfachen Anfiihrungszeichen wurden nachtriglich eingefiigt.
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Wer seinen Verstand nur gebrauchen will »ohne Leitung eines andern,
also auch ohne Leitung des Wortes Gottes, ist ein Tor. Wer dieser An-
weisung folgt, wird am Ende das Gute bdse nennen: » Wehe denen, die
das Bose gut heiffen und das Gute bose; welche Finsternis zu Licht
machen, und Licht zu Finsternis ... Wehe denen, die in ihren Augen weise
und bei sich selbst verstindig sind!« (Jes 5,20-21). Das ist eine exakte
Beschreibung der Umwertung aller sittlichen Werte, welche in den ver-
gangenen Jahrzehnten in den Léndern der Christenheit geschehen ist.

»Fiirchte Jahwe!«: Statt uns selber fiir klug zu halten, wollen wir
den HERRN fiirchten. Dann heifit es: »... und weiche vom Bésen.«
Das ist der Beweis der Gottesfurcht, aber auch deren Ergebnis. Fiirchten
wir den HERRN, werden wir das Bose meiden (Spr 16,6), wie Hiob es
tat (Hi 1,1; siehe auch Hi 28,28) und wie David es lehrte (Ps 34,10.15).
Damit werden wir vom Bdsen bewahrt, auch von den bosen Ideen, die
das Denken unserer Zeit beherrschen und die Menschen verderben.

Die Imperative der Verse 5-7 sind chiastisch angeordnet:

A Vertraue auf den HERRN (V. 5a)
B ... nicht auf deinen Verstand (V. 5b)
C Erkenne ihn (V. 6a)
C’ Erwird ... machen ... (V. 6b)
B’ ... nicht weise in deinen Augen (V. 7a)
A Fiirchte den HERRN (V. 7b)

8 Heilung sei es deinem Nabel
und Trank deinen Gebeinen!

Auf die Aufforderungen von Vers 5 bis 7 folgt hier das Ergebnis: Ver-
trauen (V. 5) und Gottesfurcht (V. 7) tragen die gleichen Friichte wie
das Bewahren und Tun des Wortes Gottes: Sie sind »Heilung ... und
Trank, Siqquj (nur noch belegt in Ps 102,10 und Hos 2,7), fiir den gan-
zen Menschen; sie mehren Leben und Frieden (V. 2). Dem »Sei nicht
weise ...« von Vers 7 entspricht die Aufforderung »Heilung sei es ...«.
Die Furcht Gottes und das Weichen vom Bosen sollen uns das Heilmittel
sein gegen alle sittliche und geistliche Krankheit. Der Nabel erinnert
daran, dass der Mensch nicht mehr wie einst durch den Nabelstrang vom
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Leben der Mutter lebt, und so steht er fiir das beginnende Miindigwerden
des neugeborenen Menschen. Er »/gilt] als festes Zentrum ... des Leibes-
bestandes« (Franz Delitzsch). Der »Nabel« und die »Gebeine« stehen
als partes pro toto®® fiir den ganzen Leib.

9 Ehre den HERRN von deiner Habe

und vom Ersten all deines Ertrags,

10 und deine Speicher werden voll und satt,
und deine Kufen bersten vom Most.

»Ehre den HERRN von deiner Habe«, d.h., gib dem HERRN zuriick
und bekenne damit, dass alles, was du hast, von ihm gegeben wurde.
Auf diese Weise ehren wir den Geber aller guten Gaben. Wir geben dem
HERRN, indem wir den Armen unter den Heiligen geben (R6m 15,26)
oder den Dienern des Herrn, den Arbeitern im Evangelium (Phil 4,3).

hon: Das ist ein in den Spriichen auffillig hdufiges Wort. Es fin-
det sich auf3er hier noch in 1,13; 6,31; 8,18; 10,15; 11,4; 12,27; 13,7.11,
18,11; 19,4.14; 24,4; 28.8.22; 29,3; 30,15.16; aufBerhalb der Sprii-
che nur noch in Psalm 44,13; 112,3; 119,14; Hohelied 8,7; Hese-
kiel 27,12.18.27.33. Es steht allgemein flir Habe, fiir Giiter, die man zu
Hause aufbewahrt oder mit denen man Handel treibt (Hes 27,12); héaufig
ist grofle Habe gemeint, also Reichtum.

»vom Ersten all deines Ertrags«: Das »Erste«, résit, wortlich
»Anfang« (wie 1Mo 1,1). Die ersten Friichte mussten die Israeliten dem
HERRN geben (2Mo 22,28-29; 23,19; 34,26; 5Mo 26,1-2). Diese stehen
fur das Beste der Ernte, und das Beste steht fiir die Gesamtheit. Wir wol-
len dem Herrn alles geben, was wir haben und was wir sind (Rém 6,13;
12,1; 1Kor 6,19-20). Tun wir es, sind wir wahrhaft weise. Ein Tor ist,
wer meint, sein Besitz sei sein Leben, und der darum alles tut, um seinen
Besitz zu sichern und zu mehren (Lk 12,20). Der Weise gibt von seinem
Besitz und sammelt sich damit »eine gute Grundlage fiir die Zukunft«: Er
ergreift »das wirkliche Leben« (1Tim 6,17-19).

»werden voll und satt«: Wortlich »fiillen sich mit Sattheit« (Buber:
»... fiillen werden sich deine Scheuern mit Sdtte«).

38 Lat. = (einzelne) Teile fiir das Ganze.
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»bersten«, paras: D.h. vor Fiille brechen und ausflieBen oder sich
ausbreiten, wie in 1Mo 30,30; Hi 1,10 (wo das von Herden gesagt wird).
Volle Speicher und fiiberflieBender Most waren dem Volk Gottes ver-
heiBen, wenn es Gott fiirchtete und seine Gebote hielt (SMo 7,12-13).

11 Die Zucht des HERRN, mein Sohn, verwirf nicht,
und werde nicht unwillig ob seiner Ziichtigung.

12 Denn wen Jahwe lieb hat, ziichtigt er,

und zwar wie ein Vater den Sohn, den er gernhat.

Wir haben in den Versen 1-10 gehort, dass wir gesegnet sind, wenn wir
Gottes Wort bewahren und tun, wenn wir Gott vertrauen und ihn fiirch-
ten, und das haben wir gut verstanden. Damit diese Wahrheiten auch
unsere Schritte und unser Tun regieren, haben wir Gottes Zucht néotig.
Diese beiden Verse werden in Hebréer 12,5-6 zitiert und angewendet auf
die Hebréderchristen, die durch grofle Note gingen.

»Die Zucht des HERRN, mein Sohn, verwirf nicht« (siche hierzu
auch 13,24; 22,15; 23,13). Zucht gefillt uns nicht, und darum wider-
streben wir ihr reflexartig, sobald sie uns trifft. Davor warnt uns Salomo.
Sind wir weise, besinnen wir uns, legen die Hand an den Mund und beu-
gen uns unter die ziichtigende Hand des Vaters. Wir verstehen, dass es
bose ist, Gottes Handeln an uns zu verwerfen; denn das hief3e, uns selbst
aufzuwerfen iiber Gott — ein unermessliches Ubel.

»... werde nicht unwillig«, wortlich »ekle dich nicht«, qiis (wie
in 1Mo 27,46; 3Mo 20,23; 4Mo 21,5; 1Ko 11,25). Nicht alle bdumen
sich offen auf gegen Gottes Fiigen, sondern werden unwillig und zie-
hen sich schmollend in ihr Inneres zuriick;* sie verschlieBen sich dem
Handeln Gottes und damit Gott selbst, wenn ihnen Gottes Zucht nicht
schmeckt. Salomo mag von seinem Vater David gelernt haben, der sagte:
»Der Gerechte schlage mich: es ist Giite, und er strafe mich: es ist Ol des
Hauptes, nicht wird mein Haupt sich weigern« (Ps 141,5).

Die Weisung von Vers 11 wird begriindet: »Denn wen Jahwe lieb
hat, ziichtigt er.« Die Erziehung ist ein Beweis der Liebe des HERRN
zu seinen Sohnen. Sie sind ihm nicht gleichgiiltig, und darum lasst er sie,
anders als die Gottlosen, nicht gehen (siche Hebr 12,7-8). Der erhohte

39 Ahnlich wie Jona, der es aus anderem Anlass tat (Jon 3—4).
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Herr sagt der Gemeinde in Laodizea: »Ich iiberfiihre und ziichtige, so
viele ich liebe« (Offb 3,19). Er ziichtigt und erzieht »wie ein Vater den
Sohn, den er gernhat«. Der Hebréderbrief fragt, ob wir Gottes Zucht
denn nicht umso mehr annehmen sollten, als wir ja Viter hatten, die uns
ziichtigten, und diese scheuten, obgleich deren Zucht nicht immer pas-
send war (Hebr 12,9-10a). Gottes Zucht hingegen ist uns nur zum Nut-
zen. Sie wirkt an uns das Hochste, was einem Menschen werden kann:
Wir bekommen Teil an Gottes Heiligkeit (Hebr 12,10b).4°

2. Der alles tiberragende Wert der Weisheit (V. 13-20)

Wihrend die Verse 1-12 aus einer Reihe von Aufforderungen mit ent-
sprechenden Folgen bestanden, enthilt dieser Abschnitt keine Befehle,
sondern beschreibt nur den Wert, das Wesen und das Vermdgen der Weis-
heit.

13 Gliickselig der Mensch, der Weisheit findet,

und der Mensch, der Verstindnis erlangt!

14 Denn ihr Erwerb ist besser als Erwerb von Silber
und ihr Ertrag besser als Feingold;

15 kostbarer ist sie als Korallen,

und all deine Kleinode

kommen ihr nicht gleich.

16 Lange der Tage ist in ihrer Rechten,

in ihrer Linken Reichtum und Ehre.

17 Thre Wege sind liebliche Wege,

und alle ihre Pfade sind Frieden.

18 Ein Baum des Lebens ist sie denen, die sie fassen,
die sie festhalten, sind gliickselig.

»Gliickselig ...!«, “asré. Das ist die erste von neun Seligpreisungen im
Buch der Spriiche (die noch folgenden sind: 3,18; 8,32.34; 14,21; 16,20;
20,7; 28,14; 29,18). Mit diesem Wort fasst Salomo alle guten Friichte
des Gehorsams (V. 1-4), des Vertrauens (V. 5-6), der Gottesfurcht (V. 7),

40 Das ist das Gute, von dem Paulus in Romer 8,28-29 spricht, nimlich dem Sohn Gottes gleichgestaltet
zu werden.
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der Freigebigkeit (V. 9-10) und der Zucht (V. 11-12) zusammen, und er
erklart in den nachfolgenden Versen, warum jeder, der Weisheit gefunden
hat, gliickselig zu nennen ist.

Nachdem Salomo vom Segen der Ziichtigung durch den Herrn ge-
sprochen hat (V. 12), preist er den gliicklich, der Weisheit gefunden hat.
Die gleiche Abfolge der Gedanken findet sich in Jakobus 1,2-5. Jakobus
sagt, dass wir uns freuen sollen, wenn der Herr uns durch Anfechtung
fithrt, weil diese unserer Erziehung dient, und dann fordert er uns auf, um
Weisheit zu bitten, um den Segen der Anfechtung zu verstehen.

Salomo war ein gelehriger Schiiler; er lernte von seinem Vater,
dass gliickselig ist, wer sich ins Wort Gottes vertieft und iiber das-
selbe sinnt Tag und Nacht (Ps 1,1-2). Er nennt jenen Mensch gliick-
selig, »der Weisheit findet«. Das kommt auf das Gleiche hinaus, denn
die Weisheit findet sich nur im Wort Gottes. David nennt den »Mann«,
8, gliickselig, Salomo hingegen »den Menschen«, *adam, gliick-
selig. Er denkt dabei an den Menschen, den Gott schuf. Dass seine Ge-
danken beim Schopfungsbericht sind, zeigen die Verse 18-20, wo er
vom Baum des Lebens und von der Erschaffung von Himmel und Erde
spricht.

»Denn ...«: Salomo begriindet die Seligpreisung: Mit der Weisheit
erwirbt man sich Schétze, die mehr sind als »Silber« und Dinge gedeihen
lassen, die besser sind »als Feingold« und »kostbarer ... als Koralleng,
paninim (noch in 8,11; 20,15; 31,10; Hi 28,18; Kla 4,7).

»und all deine Kleinode kommen ihr nicht gleich«: Man mag
sich die wiinschenswertesten und am meisten begehrten Dinge aus-
denken, die Weisheit ist wertvoller als das alles. Warum ist das so? Weil
sie »Lénge der Tage« gibt. Wer sie »findet, hat das Leben gefunden«
(8,35), das wahre Leben, das ewige Leben. Denn »wer den Sohn hat,
hat das Leben« (1Jo 5,12). Also: Wer die Weisheit gefunden hat, hat den
Sohn Gottes gefunden. Eine hohere Gabe als ihn gibt es nicht. Haben
wir ihn, fehlt uns nichts. Die Wege, die er uns fiihrt, »sind liebliche
Wege, und alle ihre Pfade sind Frieden«. Er selbst geht und leuch-
tet uns voran (Joh 8,12); er selbst ist in dieser Welt gewesen und durch
alle Versuchungen und Leiden hindurchgegangen. Gehen wir den Weg
des Lebens, sehen wir bestidndig seine Fuspuren vor uns (1Petr 1,21),
und wir folgen ihnen getrost, da wir wissen, dass sie uns zum Ziel
fithren.
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»Ein Baum des Lebens« (siche auch 11,30; 13,12; 15,4): Wie pas-
send, dass die Weisheit mit einem Baum verglichen wird! Ein Baum steht
immer da, fiir die Erfahrung des Menschen ewig; er bewegt sich nicht
von seiner Stelle; er streckt dem, der sich ihm naht, seine Aste mit den
Friichten entgegen und entzieht sich niemandem. So ist die Weisheit.
Wir kdnnen uns auf sie verlassen, sie ist stets am gleichen Ort und auf
dem gleichen Weg zu finden, und sie gibt sich jedem, der sie begehrt:
»Wenn aber jemand von euch Weisheit mangelt, so bitte er von Gott, der
allen willig gibt und nichts vorwirft, und sie wird ihm gegeben werden«
(Jak 1,5).

Der Baum gibt Schatten in der Hitze und trdgt gute Friichte. So ist
auch die Weisheit: Sie gibt uns Schutz in der Versuchung und in der Hitze
der Anfeindung: »Im Schatten ist, wer Weisheit hat« (Pred 7,12). Und sie
starkt das Herz wie Brot.

Wer die Weisheit ergriffen hat, hat den Baum des Lebens ergriffen,
ndmlich den Sohn Gottes. In ihm ist Leben (Joh 1,4; 1Jo 5,11); wer von
ihm isst, lebt ewig (Joh 6,50-51). Darum sagt Salomo: »... wer sie fest-
hilt, ist gliickselig«, ma°ussar, vom Verb “assér, »gliicklich preisen«.
Wir werden an den Baum des Lebens im Garten Eden erinnert — und
damit auch an das Elend, das die Siinde in die Welt gebracht hat. Mit der
Gabe der Weisheit 6ffnet uns Gott wieder den Weg zur Gliickseligkeit.
Salomo hatte den vorliegenden Abschnitt in Vers 13 mit »gliickselig«
begonnen und schlieft ihn in Vers 18 mit »gliickselig«.

19 Der HERR hat durch Weisheit die Erde gegriindet
und durch Einsicht die Himmel festgestellt.

20 Durch seine Erkenntnis brachen die Tiefen hervor,
und die Wolken triufelten Tau herab.

Salomo hat vom Baum des Lebens gesprochen; er fahrt hier fort mit dem
Anfang der Menschheitsgeschichte, mit der Erschaffung von Himmel
und Erde.

»Der HERR hat durch Weisheit die Erde gegriindet.« Wer auf
die Stimme hort, welche Himmel und Erde schuf, wird erfahren, wie
Gott an ihm etwas Neues ins Dasein ruft. Seine Weisheit ist méchtig zu
erschaffen, was nicht war. So wie Gott aus dem Nichts alles Erschaffene
ins Dasein rief, so ruft er »das Nichtseiende, wie wenn es da wire«
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(Rom 4,17), und macht »Nicht-sein-Volk« zu seinem Volk und die
»Nicht-Geliebte« zu einer Geliebten (Rom 9,25). Er hat mitten im Unheil
Heil fiir den Menschen gewirkt, und er erhélt dieses Heil fiir immer. Er
macht den, der die Weisheit annimmt, zu Gottes Kind; er zeugt ihn durch
sein Wort (1Petr 1,23), bewahrt in ihm dieses Wort, l4sst es wachsen, bis
es in einer neuen Geburt hervorbricht (Jak 1,18).

Die Weisheit ist ewig; sie war im Anfang, als noch keine Schop-
fung war. Die Weisheit ist der Schopfer von Himmel und Erde (siche
8,20-31). Die Weisheit ist ungeschaffen, sie ist gottlich, sie ist eine gott-
liche Person, sie ist niemand anders als der Sohn Gottes, unser Herr und
Retter Jesus Christus; denn er ist der Erschaffer und Erhalter aller Dinge
(Joh 1,1-3; Kol 1,16). Er ist die » Weisheit von Gott« (1Kor 1,30), und er
hei3t »das Wort Gottes« (Oftb 19,13).

Es gibt keinen hoheren Beweggrund als ebendiesen, sich von der
Weisheit unterweisen zu lassen und sich auf sie zu verlassen. Wer ihr ver-
traut, vertraut dem ewigen Gott und erfahrt, dass unter ihm die ewigen
Arme sind (5Mo 33,27), die ihn noch tragen werden, wenn Himmel und
Erde untergegangen sind (Mt 24,35).

»und die Wolken triufelten Tau herab«: Wenn die Weisheit alles
Erschaffene trinkt und am Leben erhilt, sollte das nicht noch viel mehr
fiir die Menschenkinder gelten, bei denen die Weisheit ihre Wonne hatte
(8,31)? Sind wir nicht mehr als die Sperlinge (Lk 12,7)? Der Sohn Got-
tes fordert uns auf, die Vogel des Himmels und die Lilien des Feldes an-
zuschauen und zu lernen (Mt 6,26-30); der Apostel fragt uns, ob denn die
Natur uns nicht lehre (1Kor 11,14), und Hiob sagt, wir sollen Vieh und
Vogel fragen und zur Erde reden, und die Vogel des Himmels, die Erde
und die Fische des Meeres werden zu uns reden (Hi 12,7-8). Horen wir
die Weisheit nicht rufen? Wir héren sie; lasst uns also ihrem Rufen und
Locken folgen! Sie ist unser Leben.
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3. Die guten Gaben der Weisheit (V. 21-26)

Der Abschnitt beginnt in Vers 21 mit einem doppelten Befehl, auf diesen
folgen in Vers 22-25 lauter gute Friichte; der Vers 26 erklért, dass all die-
ses Gute durch den HERRN selbst gesichert ist.

21 Mein Sohn, lass sie nicht von deinen Augen weichen,
bewahre klugen Rat und Besonnenheit;

22 so werden sie Leben sein deiner Seele

und Anmut deinem Hals.

»... lass sie nicht von deinen Augen weichen«: Die Gebote Got-
tes sollten dem Israeliten »Stirnbdnder sein zwischen seinen Augen«
(5Mo 6,8), d.h. seinen Blick richten (sieche auch Spr 4,21). Gott wies die
Angehorigen seines Volkes auch an, Quasten an ihren Kleidern zu be-
festigen, welche sie an die Gebote des HERRN erinnern sollten, »damit
ihr nicht umherspdht euren Herzen und euren Augen nach, denen ihr
nachhurt« (vgl. 4Mo 15,38-39). Der Christ ist gewiesen, aufzuschauen
zum Herrn Jesus (Hebr 12,2; sieche auch 2Kor 3,18). Das bedeutet so viel
wie von ihm lernen, um ihm nachzufolgen. Er lehrt uns durch sein Wort;
»Besonnenheit«. Gottes Lehren geben der Seele »Leben« und befreien
uns von Siinde und Tod, und sie befreien uns von der Schande der Siinde
(siche V. 35) und legen »Anmut« um den Hals. Das sind die schonen
Friichte, die der Baum des Lebens wachsen lasst.

23 Dann gehst du in Sicherheit deinen Weg,

und dein Fuf} stoft nicht an.

24 Legst du dich nieder, schreckst du nicht auf;

du liegst, und dein Schlaf ist siif}.

25 Fiirchte dich nicht vor jihem Schrecken

noch vor der Verwiistung der Gottlosen, wenn sie kommt;
26 denn Jahwe ist deine Zuversicht

und bewahrt deinen Fuf} vor dem Fang.

41 Zur Bedeutung dieses Wortes siehe Erkldrungen zu 2,7.
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»Dann gehst du in Sicherheit deinen Weg«: Sicherheit ist eine weitere
Frucht vom Baum des Lebens. Wie kostbar ist dieses Gut, wie sehr ver-
langt der Mensch in dieser unsicheren Welt und in diesen unsicheren Zei-
ten danach! Wir wollen abgesichert sein und legen deshalb Geldvorrite
an und schlieen Versicherungen ab und schaffen uns damit Sicherheiten,
die so sicher sind wie die Welt, in der wir leben, und wie die Menschen,
die sich fiir sie verbiirgen. Es hat ja alles keine Grundlage. Sicherheit
kann nur im unverganglichen, jenseitigen Gott sein. Nur wer auf ihn und
auf sein Wort baut (siehe V. 5-6), ist wahrhaft sicher. Denn »die Welt ver-
geht und ihre Lust, wer aber den Willen Gottes tut, bleibt in Ewigkeit«
(1Jo 2,17).

Der Weg, den uns die Weisheit leitet, tduscht uns nicht. Unser Fuf}
»stofit nicht an«, sodass wir nicht zu Fall kommen. Dafiir sorgt der Gott,
der den Weg bereitet hat und uns weist, ihn zu gehen (siche Ps 91,12). Er
vermag, uns vor Straucheln zu bewahren (Jud 24). Der Weg ist so sicher
wie unser Herr selbst; denn er ist dieser Weg (Joh 14,6). Hitten wir ihn
nicht, hitten wir kein Licht und wiirden anstoflen und zu Fall kommen
(Joh 11,9-10).

Weil er uns nun fiihrt, sind wir nicht faul, sondern arbeiten mit Fleif3
und Ausdauer (1Kor 15,58), und nachts ist »[unser] Schlaf ... siifl«
(siehe Pred 5,11).

Wer sich durch Gottes Wort an Gott selbst bindet, dem bewahrt Gott
Herz und Sinn: »Gliickselig der Mann, der den HERRN fiirchtet, der
grofles Gefallen hat an seinen Geboten! ... Er wird sich nicht fiirchten
vor schlechter Kunde; fest ist sein Herz, es vertraut auf den HERRN«
(Ps 112,1.7; vgl. auch Phil 4,6-7).

Der Gottesfiirchtige muss keine Angst haben vor der Zukunft, vor
»jahem Schrecken«, der hereinbricht: »Du wirst dich nicht fiirchten
vor dem Schrecken der Nacht ... vor der Pest, die im Finstern umgeht«
(Ps 91,5-6). Noch muss er sich fiirchten vor »der Verwiistung der
Gottlosen«, wenn diese kommt: »Nur schauen wirst du mit deinen
Augen und wirst sehen, wie den Gottlosen vergolten wird. Weil du den
HERRN ... gesetzt hast zu deiner Wohnung, wird dir kein Ungliick wider-
fahren« (Ps 91,8-10).

»denn Jahwe ist deine Zuversicht«: Mit diesem Satz besiegelt
Salomo alles, was in den Versen 23-25 verheilen worden ist. Er sagt
nicht, dass der HERR uns Zuversicht gibt oder dass er uns zuversicht-
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lich macht oder dass wir in ihm Zuversicht finden, sondern er sagt, dass
der HERR selbst unsere Zuversicht ist. Der HERR verédndert sich nicht;
er hat alle Macht; er sieht alles, er lenkt alles. Ist er selbst unsere Zu-
versicht, sind wir absolut und fiir immer gesichert. Dann bleibt unser Ful3
bewahrt »vor dem Fang«, vor der Schlinge, die in die Grube hinabreif3t.

4. Das Verhalten des Weisen gegen seinen Ndichsten
(V. 27-35)

Halten wir uns die Weisheit und ihre Lehren nicht vor Augen (V. 21),
werden die hier genannten siindigen Regungen die Oberhand gewinnen.
Diese diirfen wir nicht aufkommen lassen, deshalb folgen hier lauter
verneinte Befehle: Verweigere nicht, sag nicht, schmiede nicht, hadere
[streite] nicht, beneide nicht! Die Gottesfurcht lehrt uns, das Bdse zu
meiden (siehe oben V. 7); fiirchten wir Gott nicht, werden wir diesen
bdsen Neigungen erliegen. In den Versen 32-35 folgt die Begriindung,
warum wir all dieses Bose nicht tun sollen.

27 Verweigere kein Gutes, wem es zukommt,

wo es in der Macht deiner Hand ist, es zu tun.

28 Sag nicht zu deinem Niichsten:

Geh hin und komm wieder,

morgen will ich geben!

—und es ist bei dir.

29 Schmiede nichts Boses gegen deinen Nichsten,
wihrend er sorglos bei dir wohnt.

30 Streite nicht mit einem Menschen umsonst,
wenn er dir nichts Boses getan hat.

31 Beneide nicht den Mann der Gewalttat,

und wiihle keinen von seinen Wegen.

32 Denn der Verkehrte ist Jahwe ein Grauel,
doch bei den Geraden ist sein Geheimnis.

33 Der Fluch des HERRN ist im Haus des Gottlosen,
aber er segnet die Wohnung der Gerechten.

34 Gilt’s den Spottern, spottet er,

doch den Demiitigen gibt er Gnade.
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35 Die Weisen erben Ehre,
Schande erhoht die Toren.

»Verweigere kein Gutes, wem es zukommt«, ba‘alajw, wortlich »des-
sen Besitzer« (bacal). Gutes schulden wir allen (siche Rom 1,14; 15,1).
Wer Gott fiirchtet, tut und gibt daher dem Néachsten Gutes, denn er liebt
ihn. Er sagt ihm darum nicht: »Geh hin!« Er weist ihn und dessen Bitte
nicht ab, er verschlie3t nicht Herz und Hand, sondern er tut, was Gott ihn
gewiesen hat: »Du sollst deinem Bruder, dem Bediirftigen ... in deinem
Land deine Hand weit offnen« (SMo 15,11). »Der Gerechte gibt und hdlt
nicht zuriick« (Spr 21,26b). »Er gibt von seinem Brot dem Geringen«
(22,9).

Wenn wir das uns gebotene Gute nicht tun, gewinnt der in uns woh-
nende Drang, das Bose zu tun, die Oberhand. Anstatt dass wir darauf sin-
nen, wie wir dem Néchsten dienen konnen, beginnen wir, gegen unseren
»Nichsten« »Boses« zu schmieden. Boses ist zuerst im Herzen, bevor
man es tut, und das ist in den Augen des HERRN so iibel wie die aus-
gefiihrte Tat (Mt 5,28). Darum miissen wir auf das Herz mehr achthaben
als auf alles andere, von ihm sind namlich »die Ausgdnge des Lebens«
(Spr 4,23). Schon Salomo wusste, was der Herr etwa eintausend Jahre
spéter lehrte: »Aus dem Herzen gehen hervor die schlechten Gedanken:
Hurerei, Dieberei, Mord, Ehebruch, Habsucht, Bosheit, List, Aus-
schweifung, boses Auge ...« (Mk 7,21).

»Streite nicht mit einem Menschen«: Gott ist »der Gott des Frie-
dens« (Phil 4,9); der Sohn Gottes litt und starb, damit der Mensch Recht-
fertigung und Frieden mit Gott bekommen kann (Rom 5,1). »Gliick-
selig« heift der Herr den Menschen, der Frieden stiftet (Mt 5,9). Darum
wollen wir, soviel an uns ist, »mit allen Menschen in Frieden« leben
(Rom 12,18) und »dem Frieden« nachjagen »mit allen« (Hebr 12,14).

Der Gottlose setzt sich iiber alle in den Versen 27 bis 30 genannten
Weisungen hinweg; er scheut weder Gott, noch achtet er die Menschen.
Jedes Mittel ist ihm recht, auch »Gewalttat«, um seine Ziele zu er-
reichen. Er mag auf diesen »Wegen« schnell Erfolg haben, und weil das
sogar dem Gerechten zur Versuchung werden kann, warnt uns Salomo:
»Beneide nicht den Mann der Gewalttat« (vgl. 16,29). Auch David
muss in den Jahren, da ein Mann der Gewalttat ihm nachstellte, zuweilen
versucht gewesen sein, es diesem gleichzutun, wie wir aus seinen Worten
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in Psalm 37 ablesen konnen: »... beneide nicht, die Unrecht tun.« David
begriindet die Aufforderung im Nachsatz: »Denn wie Gras werden sie
schnell vergehen« (Ps 37,1-2).

Auch Salomo begriindet seine Warnung, und zwar tut er das, indem
er in den Versen 32-35 lauter Gegensdtze einander gegeniiberstellt: die
Geraden und die Verkehrten (V. 32), die Gerechten und die Gottlosen
(V. 33), die Demiitigen und die Spotter (V. 34), die Weisen und die Toren
(V. 35), und entsprechend Grauel und Geheimnis, Fluch und Segen, Spott
und Gnade, Ehre und Schande. Im Licht des Guten erkennt man erst,
wie iibel alles Bose ist, und umgekehrt leuchtet das Gute heller auf dem
Hintergrund des Bdsen.

»... der Verkehrte ist Jahwe ein Griuel«: Der »Verkehrte« ist der
Mann, der alle Ordnungen und Weisungen des Herrn ins Gegenteil ver-
kehrt: Statt dem Néchsten zu geben, was diesem mangelt, beraubt er ihn;
statt tihm Gutes zu wollen, schmiedet er Boses gegen ihn; statt dem Frie-
den nachzujagen, sucht er Streit mit ihm.

In diesem Vers kommt zum ersten Mal in der Spriichen das Wort
»Griuel«, to*ébah, vor. Es folgen noch 20 Belege: 6,16; 8,7; 11,1.20;
12,22; 13,19; 15,8.9.26; 16,5.12; 17,15; 20,10.23; 21,27; 24,9; 26,25,
28.,9; 29,27%. Das erste Mal wird das Wort verwendet in 1. Mose 43,32.
Ein Gréuel ist etwas, was man verabscheut, was einem zuwider ist und
was man deshalb von sich stdft. Von folgenden Dingen und Personen
wird gesagt, dass sie dem HERRN ein Griuel sind:

der Verkehrte (3,32);

hohe Augen (6,17);

eine Liigenzunge (6,17);

Hénde, die unschuldiges Blut vergieBen (6,17);
ein Herz, das bose Plane schmiedet (6,18);
FiiB3e, die schnell zum Bdsen laufen (6,18);
wer Liigen ausspricht als falscher Zeuge (6,19);
wer Zwietracht ausstreut zwischen Briidern (6,19);
Gottlosigkeit (8,7);

10 triigerische Waagschalen (11,1);

11. die verkehrten Herzens sind (11,20);

00NNk L=

42 Zweimal in diesem Vers.



81 Spriiche 3,27-35

12. Lippen der Liige (12,22);

13. das Opfer der Gottlosen (15,8; 21,27);

14. der Weg des Gottlosen (15,9);

15. bose Gedanken (15,26);

16. der Hochmiitige (16,5);

17. wer Gottlose rechtfertigt (17,15);

18. wer Gerechte verurteilt (17,15);

19. zweierlei Gewichtsteine, zweierlei Epha (20,10.23);
20. das Gebet dessen, der nicht auf das Gesetz hort (28,9).

Diese Dinge, Handlungen und Personen sind dem HERRN zuwider;
sie widersprechen seinem Wesen; er kann sie nicht dulden. Am Tag des
Gerichts wird er alles, was ihm ein Gréiuel ist, verdammen und alle von
sich stoen und fiir immer hinaustun (Mt 25,41; Offb 22,15), die seinem
Wesen entgegen sind.

»... bei den Geraden ist sein Geheimnis«: Der HERR ist gerade, jasar:
»Gut und gerade ist der HERR« (Ps 25,8). Darum sind ihm die Ver-
kehrten verhasst, wihrend »bei den Geraden ... sein Geheimnis [ist]«.
Die Geraden, josarim, sind so wie der HERR selbst, darum lieben sie
Gottes Satzungen, die gerade sind: »Die Satzungen des HERRN sind
gerade«, jasar (Ps 19,9). Und sie haben Wonne an ihm, und der HERR
hat seine Wonne an ihnen und enthiillt ihnen sein Herz: »Das Geheimnis
des HERRN ist fiir die, welche ihn fiirchten« (Ps 25,14).

Und wéhrend der HERR »den Fluch« ins »Haus des Gottlosen« sen-
det, »segnet [er] die Wohnung der Gerechten«. Fluch und Segen sind
Gegensitze wie verkehrt und gerade, gottlos und gerecht. Fluch bedeutet,
dass Gott alles Gute entzieht und Verderben sendet. Segen bedeutet, dass
Gott alles Verderben fernhélt und Gutes sendet. »Das Haus des Gottlosen
wird vertilgt, das Zelt der Geraden bliiht empor« (Spr 14,11).

Der HERR »spottet« (siche 1,26) »der Spotter«, lésim (alle Belege
sind bei 1,22 aufgefiihrt). Mit seinen Worten gibt er ihnen, was ihr Spot-
ten verdient: Er spottet ihrer (Ps 2,4), d.h., er gie8t Schande und Scham
iiber sie, »doch den Demiitigen gibt er Gnade«. Die Demiitigen sind
jene, die der HERR ihrer Siinden tberfiihrt hat, und das hat sie un-
endlich gedemiitigt. Sie sind wie Hiob niedergefallen, haben sich iiber
ihre Worte und Taten geschdmt, und sie verabscheuen sich selbst fiir ihr
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Tun (Hi 40,4-5; 42,6). Denen wendet Gott alles Gute zu, was er in seiner
Gnade fiir die Bulifertigen bereitet hat (sieche Hi 42,10.12). Er ist nahe
allen, deren Herz gebeugt und zerschlagen ist (Ps 34,19).

Wer weise ist, flirchtet den HERRN (siche 9,10), und die den
HERRN fiirchten, »erben Ehre«. Ein Tor ist, der so denkt und tut, als
ob kein Gott wire (Ps 14,1), als hétte er sich selbst erschaffen und als
hielte er sein Leben in der Hand. Die so tun, »erhéht [Schande]«. Wéh-
rend die Ehre den Weisen erh6hen wird, ist es die Schande, die den Toren
herausragen ldsst, sodass alle seine Torheit sehen und ihn verachten, so
wie ganz Susa den bosen Haman am fiinfzig Ellen hohen Baum hingen
sah (Est 7,10).

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Kapitel 3

V. 11-12 — Paul Gerhardt lieB3 sich von diesem Vers zu folgenden Zeilen
inspirieren:

Kinder, die der Vater soll
Ziehn zu allem Guten,
Die gedeihen selten wohl
Ohne Zucht und Ruten.
Bin ich denn nun Gottes Kind,
Warum will ich fliehen,
Wenn er mich von meiner Siind
Auf was Guts will ziehen?*
(Trostgesang in Schwermut und Anfechtung)

V. 17 —»[Die Kraft des Heiligen Geistes] macht unser Sinnen den Pflich-
ten geneigt; das Gesetz Gottes ist uns ins Herz geschrieben, weshalb die
Gebote Christi nicht schwer sind. Sie sind der neuen Natur weder ver-
drieBlich noch driickend noch irgendwie unpassend. Daher sind seine
Wege »liebliche Wege, und alle seine Pfade sind Frieden(« (John Owen,
The Holy Spirit. His Gifts and Power, S. 289).

43 A.d.H.: Hier und auf S. 236. 14. Strophe des Liedes »Schwing dich auf zu deinem Gott«.
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Sprachliche Anmerkungen zu Kapitel 3

V. 18b — Der masoretische Text ist so, wie er steht, syntaktisch nicht
korrekt. tomakaejha ist ein Partizip Plural (»die sie festhalten«), doch
mo°ussar ist Singular, was wortlich ergébe: die, »welche sie festhalten,
ist gliickselig«. Also muss man sich entscheiden, ob man das Subjekt
oder das Pradikativ den Numerus regieren lassen soll, also entweder:
»die, welche dieselbe festhalten, sind gliickselig«, oder: »der, welcher
dieselbe festhilt, ist gliickselig« (UELB, Buber, Philippson). Ich habe
mich aufgrund des Plurals in der ersten Verszeile dafiir entschieden, das
Partizip Plural bestimmen zu lassen: »sind gliickselig«, ma°ussar, ein
Partizip pual (passiver Dopplungsstamm) des Verbums *§r, »gliickselig
seing, also eigentlich: »sind gliickselig gemacht«.
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Kapitel 4

Das Kapitel ist gegliedert in drei Abschnitte; diese beginnen jedes Mal
mit einer Aufforderung an den Sohn, auf seinen Vater zu horen: »Hort,
Sohne« (V. 1); »Hore, mein Sohn« (V. 10); »Mein Sohn, merke auf meine
Worte« (V. 20).

1. Das Vorbild des Weisen (V. 1-9)
2. Der Weg des Weisen und der Weg des Toren (V. 10-19)
3. Das Herz des Weisen (V. 20-27)

1. Das Vorbild des Weisen (V. 1-9)

Der Vater, der die Sohne zum Horen aufruft, war selber auch Sohn, der
von seinen Eltern gelernt hatte (V. 3-4). Er schirft dem Sohn erneut ein,
um alles in der Welt Weisheit und Verstand zu erwerben (V. 5-7). Will er
weise und verstdndig werden, muss er festhalten an den Worten, die er
aus dem Mund des Lehrers vernommen hat, und er muss zusehen, dass
er sie nicht vergisst. Halt er sich daran, wird er von der Weisheit selbst
erhoht werden und zu Ehren kommen (V. 8-9).

1 Hort, Sohne, die Zucht des Vaters,

und merkt auf, um Verstand zu kennen!

2 Denn gute Belehrung gebe ich euch;

verlasst meine Lehre nicht.

3 Denn ein Sohn bin ich gewesen meinem Vater,
zarter und einziger vor meiner Mutter.

»Hort, Sohne!«: Nach 1,8 ist das der zweite Aufruf an den Sohn oder die
Sohne zum Hoéren; in Vers 10 und 20 folgen ein dritter und vierter Aufruf.
Der Lehrer wird nicht miide, diese erste und grundlegendste Bedingung
zu wiederholen.** Der Mensch muss horen, sonst wird er in der Torheit

44 Auch Mose, der Herr und die Apostel wiederholten in ihren Schriften und Reden die gleichen
Wahrheiten wieder und wieder (siehe Phil 3,1; 4,4; 2Petr 1,12-15).
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seines Herzens gefangen bleiben. Horen und Aufmerken féllt uns schwer,
weil die »gute Belehrung«, die der Sohn empfangen soll, »Zucht des
Vaters« ist. Der Sohn ist wie alle Menschenkinder von Natur ein Narr,
die »Narrheit« ist sogar »gekettet an das Herz des Knaben« (Spr 22,15).

Auf den Imperativ folgt die Begriindung: »Denn gute Belehrung*
gebe ich euch.« Sie hat dieses unschitzbar Gute an sich, dass sie Ein-
bildung zerzaust und damit die hohe Meinungen, die wir Menschen-
kinder von uns haben, ersticht. Das schmerzt, doch missen wir die
scharfe Medizin schlucken, sonst werden wir nie niichtern werden, und
die Narrheit wird nie aus dem Herzen weichen.

Auf den Imperativ, die »Lehre«, térah, nicht zu verlassen, folgt
abermals die Begriindung:

»Denn ein Sohn bin ich gewesen«: Der Lehrer war auch einmal
Sohn, und er lehrt, was er zuerst selber von seinen Lehrern, den Eltern,
gelernt hat. Nur wer selber in der Schule des Gehorsams gewesen ist und
sich darin bewihrt hat, kann erwarten, dass andere auf ihn horen wer-
den. Der Herr Jesus ist das grole Vorbild. Von ihm sagt Lukas: »Alles,
was Jesus anfing, sowohl zu tun als auch zu lehren« (Apg 1,1). Wie gerne
gehorchen wir ihm, weil wir wissen, dass er selber seinem Vater voll-
kommen gehorsam war; und weil wir wissen, dass er von uns nichts
erwartet, was er nicht selber getan hitte.

»|ein] zarter und einziger vor meiner Mutter«: Der Lehrer wusste
sich als Kind geliebt, darum gehorchte er seinen Eltern; die Christen
wussten sich von Petrus geliebt (2Petr 3,1.8.14), darum nahmen sie seine
Ermahnungen umso lieber an. Wir wissen uns von Gott geliebt, darum
lieben wir ihn (1Jo 4,19) und gehorchen ihm gerne.

4 Und er lehrte mich und sagte mir:
Dein Herz halte fest meine Worte,
bewahre meine Gebote und lebe.

»Und er lehrte mich ...«: wajjoréni, von jarah, dem Verb, aus dem
torah, »Lehre«, gebildet ist.

»Dein Herz ...«: Es geniigt nicht, die Worte zu verstehen, noch
weniger geniigt es, sie im Munde zu tragen; sie miissen auch das Herz,

45 lzqah, siche Erkldrung des Begriffs in 1,5.
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den Sitz des Willens und der Empfindungen, regieren und damit unser
Trachten festlegen und unsere Entscheidungen bestimmen (siche V. 23).
David wusste, wie trotzig unser Herz ist, und das lehrte ihn, zum Herrn
zu flehen: »Neige mein Herz zu deinen Zeugnissen!« (Ps 119,36), und:
»Neige mein Herz nicht zu einer bosen Sachel« (Ps 141,4). Wenn wir
unser eigenes Herz ein wenig kennengelernt haben, werden wir anfangen
zu begreifen, dass es gar nicht so beschaffen ist, dass es die Weisungen
und Befehle Gottes gern annimmt und befolgt, und das wird uns drin-
gen zu beten, wie David betete. Mit seinen Bitten bekennt David, dass er
keine Macht hat Uber sein Herz, d.h., dass die in ihm wohnende Siinde
starker ist als er und dass er es darum noétig hat, dass Gott sein Herz zum
Guten neigt.

»bewahre meine Gebote und lebe«: Die Gebote Gottes geben
Leben dem, der sie bewahrt (3Mo 18,5).

5 Kaufe Weisheit, Kaufe Einsicht!
vergiss nicht,
und weiche nicht von den Reden meines Mundes!

»Kaufe« oder »erwirb«, qanah, wie in Vers 7 (auBlerdem noch 1,5;
15,32; 16,16%; 17,16, 18,15; 19,8; 20,14; 23,23: »Kaufe Wahrheit!«).
Einer Gemeinde, die blind geworden ist, rit der erhohte Herr, von ihm
Augensalbe zu kaufen, damit sie, »erleuchtet an den Augen des Her-
zens« wieder wisse, was ihre Berufung und Bestimmung ist (Offb 3,18;
Eph 1,18). Die Weisheit hat groen Wert, und wir miissen bereit sein, den
Preis fiir sie zu bezahlen. Der Preis ist die Selbstverleugnung; wer Weis-
heit erlangen will, muss sich selbst verleugnen (siche Mt 16,24), und das
bedeutet, dass wir unsere eigenen Meinungen und Ansichten zuriick-
stellen und unseren Eigenwillen aufgeben und uns dem Willen des gott-
lichen Lehrers unterstellen miissen.

Weisheit kaufen ist das Erste; als Néchstes aber miissen wir »Ein-
sicht« erwerben: Wir miissen lernen, die Weisheit richtig anzuwenden
(14,1; 24,3). Darauf folgt das Ausharren im Anwenden der Weisheit:
»Vergiss nicht und weiche nicht ...!« Um im Guten zu verharren, diirfen
wir nicht vergessen, was wir gelernt haben. Vor dem Vergessen schiitzt

46 A.d.H.: Zweimal in diesem Vers.
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nur eines: Das Bleiben in »den Reden meines Mundes«. Wir miissen
taglich die Lehren der Weisheit horen, iiber sie nachdenken, uns in ihrem
Licht priifen und — wo nétig — Unterlassungen und Abweichungen be-
kennen. Wir konnen als Sohne der Weisheit nur leben und gedeihen,
wenn wir Tag fiir Tag die Worte aus dem Mund Gottes empfangen und
ins Herz aufnehmen (siche Mt 4,4). Wer nicht ein Bibelleser ist, kann
weder weise werden noch weise bleiben.

6 Verlass sie nicht, und sie wird dich bewahren;
liebe sie, und sie wird dich behiiten.

Hier lernen wir, dass die Worte der Weisheit, die wir aufnehmen, etwas in
uns wirken. Es ist nicht nur so, dass wir sie aufnehmen und sie festhalten;
die Worte Gottes sind lebendig und kréftig; sie tun etwas mit uns und an
uns. Wir verlassen sie nicht, und dafiir werden sie uns durch ihre gott-
liche Kraft »bewahren«.

»liebe sie«: Tun wir es, nehmen wir sie tdglich auf und richten unsere
Worte, Schritte und Handlungen nach ihnen, und sie ihrerseits »behiiten«
uns. Sie geben uns, was wir uns nicht selbst geben konnen: Sicherheit.
Jeder Mensch braucht, jeder Mensch begehrt Sicherheit. Diese konnen
wir uns nicht schaffen; wir bekommen sie auch nicht, wenn wir sie um
ihrer selbst willen suchen. Suchen wir aber Gottes Weisheit und ergeben
uns ihr, sichert uns Gott selbst.

7 Der Weisheit Anfang: Kaufe Weisheit!,
um all deinen Erwerb erwirb*’ Verstand!

Der Lehrer wiederholt, was er in Vers 5 gesagt hatte: »Kaufe Weis-
heit! ... erwirb Verstand!«

Das ist »der Weisheit Anfang«, nur der erste Schritt. Wir haben in
den Versen gehort, welches die weiteren Schritte sind. In 2,5 hatten wir
gehort, dass ein jeder, der die Weisheit begehrt und sucht, immer besser
verstehen wird, was Wesen und Substanz der Weisheit ist, »die Furcht
des HERRN«.

47 Oder »kaufe«.
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»um all deinen Erwerb«, qinjin*, vom Verb qinéh, »kaufen, er-
werben«: Um alles, was man besitzt, soll man Weisheit kaufen, d. h. allen
Verstand, den man erworben hat, dazu verwenden, Weisheit zu erlangen.
Man soll von Gott Einsicht in das Wesen der Weisheit erbeten und um
Verstand bitten, die Weisheit in den téglichen Arbeiten und Pflichten
recht anzuwenden. Dariiber wird ein grofler Teil der Einzelspriiche in den
Kapiteln 10—29 uns unterrichten.

8 Halte sie hoch, und sie erhoht dich;

sie ehrt dich, wenn du sie umarmst.

9 Sie gibt deinem Haupt einen lieblichen Kranz,
reicht dir eine prangende Krone.

Wieder sehen wir, dass die Weisheit nicht nur ein Wissen ist, das wir
uns aneignen, sondern eine gottliche, lebendige Wirklichkeit, die an uns
wirkt. Wir »halte[n] sie hoch«, indem wir tun, was wir in den Versen 1-7
gelernt haben, und dafiir »erhoht [sie]« uns. Die Weisheit ist der Sohn
Gottes selbst. Der Sohn Gottes und seine Apostel lehrten, dass wer sich
selbst erniedrigt, den wird Gott erhéhen (Lk 14,11; 1Petr 5,6; siche auch
Spr 18,12). Wir umarmen die Weisheit, wie man eine geliebte Person
umarmt, und »sie ehrt [uns]«. Gott sagte einmal durch einen Prophe-
ten zu einem ungehorsamen Priester: »Die mich ehren, werde ich ehren«
(1Sam 2,30). Jeder Mensch wiinscht Ehre; wir werden aber keine Ehre
bekommen, wenn wir sie um ihrer selbst willen und damit um unserer
selbst willen suchen. Umarmen wir hingegen die Weisheit, weil wir an ihr
héngen wollen, wird diese uns geben, was wir nicht gesucht haben: Ehre.
Der Herr hat uns gelehrt, nicht um unsere Interessen, Bediirfnisse und
Mingel besorgt zu sein, sondern um das Reich Gottes. Tun wir es, wer-
den wir abermals finden, was wir nicht suchten: volle Gentige (Mt 6,33).

Zum »Kranz« und zur »Krone« siche Erlduterungen zu 1,9.

»reicht«, miggén, »schenken, geben«: Dies ist ein seltenes Verb,
das im alttestamentlichen Text nur noch in 1.Mose 14,20 (»preisgeben,
iiberliefern«) und Hosea 11,8 (ebenfalls »preisgeben, iiberliefern«) vor-
kommt.

48 Nur noch belegt in 1Mo 31,18; 34,23; 36,6; 3Mo 22,11; Jos 14,4; Ps 104,24; 105,21; Hes 38,12.13.



89 Spriiche 4,10-12

2. Der Weg des Weisen
und der Weg des Toren (V. 10-19)

In diesem Abschnitt kommt dreimal das Wort » Weg« vor (V. 11.14.19),
zweimal »Pfad« (V. 14.18) und einmal »Bahn« (V. 11). Der Lehrer unter-
weist den Sohn tiber den Weg der Weisheit (V. 11) und verheiit ihm, dass
diese ihn befdhigt, zu bleiben auf dem Weg (V. 12), der zum von Gott
gesetzten Ziel fithrt. Die Weisheit gibt auch die notige Einsicht und dazu
das Vermogen, dass der Sohn der Weisheit sich vom schnellen Erfolg der
Frevler nicht verleiten ldsst, diese nachzuahmen (V. 14-17). SchlieBlich
stellt der Lehrer den Weg des Frevels dem Weg der Weisheit gegeniiber
(V. 18-19) und sagt damit dem Sohn, dass er auf das Ende der beiden
achten soll. Tut er es, wird es ihm nicht schwerfallen, sich immer neu fiir
den Weg der Weisheit zu entscheiden.

10 Hore, mein Sohn, und nimm meine Reden an!
Und des Lebens Jahre mehren sich dir.

11 Ich unterweise dich im Weg der Weisheit,

leite dich auf Bahnen der Geradheit.

12 Wenn du gehst, wird dein Schritt nicht beengt,
und wenn du laufst, strauchelst du nicht.

Der Lehrer wiederholt die Aufforderung von Vers 1: »Hore, mein Sohn,
und nimm meine Reden an!« Die Weisheit finden wir nicht durch
Gedankenzucht oder Willensanstrengung, sondern durch Horen auf die
Worte der Wahrheit, wie Jesaja sagt: »Hort, und eure Seele wird leben«
(55,3). Hort der Sohn auf die Reden des Lehrers der Weisheit, wird er
den »Weg der Weisheit« verstehen und ihn gerne gehen. Es ist ein Weg
des einféltigen Gehorsams; wer Gottes Wort gehorcht, bleibt auf den
»Bahnen der Geradheit«, die sicher zum Ziel fithren. Er wird auf ithnen
erfahren, dass »[sein] Schritt nicht beengt [wird|«. Ist das nicht be-
merkenswert? Der Weisheitslehrer sagt uns, dass wir nicht beengt wer-
den, wenn wir seine Lehren beherzigen und ihnen gehorchen. Hatten
wir bisher nicht gedacht, dass Gehorsam so viel wie Enge sei? Und dass
wir nur dann frei seien und frei atmen konnen, wenn uns niemand vor-
schreibt, was wir zu tun und zu lassen haben? Die Bibel lehrt aber tat-
sdchlich, dass Gehorsam gegeniiber Gott und seinem Wort Freiheit ist.
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Die hochste Form der Freiheit, die es gibt, ist nicht etwa, dass wir stets
tun und lassen konnen, was uns beliebt. Lage darin die hochste Form
der Freiheit, wére Gott nicht frei, denn es gibt Dinge, die er weder tun
noch lassen kann. Er kann nicht liigen, und er kann nicht aufhéren, sich
selbst und seinen Verheilungen treu zu sein. Freiheit muss also mehr
sein, als dass wir tun konnen, was wir wiinschen. Die hochste Form der
Freiheit, die wir erreichen konnen, ist die Freiheit, das zu wollen und zu
konnen, was wir sollen. Wir sind dann wirklich frei, wenn wir nichts so
sehr begehren, wie nach Gottes Willen zu leben, und dann befahigt wer-
den, diesen Willen zu tun. Das ist die Freiheit, zu der Christus uns frei
gemacht hat (Gal 5,1); diese wird vollendet, wenn wir einst verherrlicht
sind. Die Freiheit im Stande der Verherrlichung nennt Paulus »die Frei-
heit der Herrlichkeit des Kinder Gottes« (Rom 8,21). Dann werden wir
gar keinen anderen Willen tun wollen und tun konnen als den Willen
Gottes. Das wird unbeschreibliches Gliick sein.

»und wenn du lidufst, strauchelst du nicht«: Petrus lehrt uns
Christen den Weg, auf dem wir wandeln und »niemals straucheln«
(2Petr 1,10). Judas sagt, dass es der Herr selbst ist, der uns vor dem
Straucheln zu bewahren vermag (Jud 24), doch tut er es durch die von
ihm verordneten Mittel. Wie die ersten Christen diese gebrauchten, steht
in Apostelgeschichte 2,42.

13 Halte fest an der Zucht, lass nicht ab;
bewahre sie, denn sie ist dein Leben.

14 Tritt nicht auf den Pfad der Frevler,
und beschreite nicht den Weg der Bosen.
15 Lass ihn, geh nicht [zu ihm] hiniiber;
wende dich von ihm ab und geh vorbei.

»Halte fest« ist ein Aufruf, in der »Zucht« oder Unterweisung zu blei-
ben und sich nicht »auf den Pfad der Frevler« zu begeben und sich
nicht verleiten zu lassen, »den Weg der Bésen« zu wihlen. Inmitten
von schleichendem Abfall in den Gemeinden Gottes ruft der Herr
denen zu, die Ohren haben zu horen: »Halte fest, was du hast, damit
niemand deine Krone nehme« (Oftb 3,11). Wir miissen ausharren bis
zum Ende (Mt 10,22), ausharren, bis wir die Verheiflung erlangen
(Hebr 10,36). Dabei diirfen wir wissen, dass Gott uns, wenn wir sein
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Wort immer wieder héren und im Glauben aufnehmen, »kriftigt mit
aller Kraft nach der Macht seiner Herrlichkeit zu allem Ausharren«
(Kol 1,11).

»... wende dich von ihm ab«: Vom Bésen miissen wir uns ent-
schlossen abwenden; die Siinde miissen wir flichen (1Kor 6,18; 10,14;
2Tim 2,22).

16 Denn sie schlafen nicht, wenn sie nichts Boses getan,

haben sie nicht zu Fall gebracht, wird ihnen der Schlaf geraubt.
17 Denn sie essen Brot des Frevels,

trinken Wein der Gewalttaten.

Mit einem »Denn« begriindet der Lehrer die Aufforderungen der voran-
gegangenen Verse: Wir meiden die Wege des Bdosen, denn die auf
ihnen gehen, »schlafen nicht ... der Schlaf [wird ihnen| geraubt«.
Die Siinde raubt uns die Ruhe in der Seele; bose Leidenschaften jagen
uns, wenn sie die Herrschaft {iber uns gewinnen. Die Gottlosen »essen
Brot des Frevels«. Sie miissen ithn immer wieder haben, den schalen
Genuss, den der Frevel gewihrt. Das Freveln ist dem Bosen Nahrung
und Antrieb, noch mehr Boses zu tun. Die slindige Natur begehrt siindige
Geniisse und dringt zu siindigem Tun. Der Gottlose wird zu den Kriften,
die ihn beherrschen, hingezogen, und er weil3 nicht, wie ihm geschieht
(1Kor 12,2). Er hat keine Ruhe, bis er diesem Ziehen und Driangen nach-
gegeben hat. Aber er findet auch dann keine Ruhe; unstet und fliich-
tig ist der Gottlose, seine Fuflsohle kann nirgends rasten (1Mo 4,12;
5Mo 28,65); er wird ewig keine Ruhe haben (Offb 14,11).

Anders ergeht es dem Gerechten: Das Wirken Gottes an ihm ge-
schieht, wihrend er hellwach ist. Der Geist Gottes wirkt Selbstbeherr-
schung (vgl. Gal 5,22-23), sodass der Gerechte sehenden Auges handelt;
er weill, was er tut, warum er es tut und was die Ergebnisse seines Tuns
sind.

»trinken Wein der Gewalttaten«: Das Tun der Gottlosen versenkt
sie in einen Taumel wie ein Rauschtrank, sie haben keine Furcht Gottes
vor den Augen (Ps 36,2; Rom 3,18), sie werden ziigellos (Eph 5,18a) und
lassen sich wegreiBlen zu »Gewalttaten«, »ihre Fiifie laufen zum Bdsen
und eilen, unschuldiges Blut zu vergiefsen« (Jes 59,7). Der Gerechte hin-
gegen ist erfiillt mit Christi Wort und Gottes Geist (Kol 3,16; Eph 5,18b),
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und der Geist macht seine Schritte fest; er muss nicht mehr den Leiden-
schaften der Siinde dienen (Gal 5,16).

18 Aber der Pfad der Gerechten ist wie das Morgenlicht,
das fortgehend leuchtet bis zum hohen Tag.

Der Weg der Gerechten ist »wie das Morgenlicht«, ndogah, »hel-
ler Schein« (Jes 50,10); »Schein des Feuers« (Jes 4,5), des Mondes
(Jes 60,19), der Sterne (Joel 2,10), der Herrlichkeit Jahwes (Ps 18,13;
Hab 3,4). Christus, »die Sonne der Gerechtigkeit« (Mal 3,20), »der Son-
nenaufgang® aus der Hohe« (Lk 1,78), ist dem Gerechten aufgegangen.
Dieser wandelt nicht mehr in der Finsternis, sondern hat das Licht
des Lebens (Joh 8,12); er wandelt im Licht, wie er, Gott, im Licht ist
(1Jo 1,7). Und dieses Licht leuchtet ihm immer heller »bis zum hohen
Tag, bis er beim Herrn ist und das »Erbe der Heiligen im Licht« antritt
(Kol 1,12).

19 Der Weg der Frevler ist wie das Dunkel;
sie wissen nicht, woriiber sie straucheln.

Die Siinde hilt den Menschen im Dunkeln (1Jo 2,9); er weil nicht, wohin
er geht (Joh 12,35; 1Jo 2,11), warum er tut, was er tut, und er sicht nicht,
was die Folgen seines Tuns sind. Er strauchelt und weil3 nicht, woriiber
er gestrauchelt ist. Damit, dass er andere zu Fall bringt (V. 16), bringt er
sich selbst zu Fall, und er merkt es nicht. Gemal 1.Petrus 2,7-8 kénnen
wir sagen, dass der Gottlose tiber Christus, den Stein des Anstofes, strau-
chelt. Er hatte nicht glauben wollen, dass Jesus der Christus Gottes, Herr
und Schopfer, Retter und Richter aller Menschen, ist; er nimmt Anstof3
an ihm und stiirzt sich damit selber ins ewige Verderben.

49 Das ist die Bedeutung des hier verwendeten Wortes avoton, anatolce.



93 Spriiche 4,20-22

3. Das Herz des Weisen (V. 20-27)

Erneut fordert der Lehrer den Sohn der Weisheit auf zu horen. Nur wenn
er hort und annimmt, was die Weisheit ihn lehrt, wird er ein weises Herz
bekommen.

20 Mein Sohn, merke auf meine Worte,
neige dein Ohr zu meinen Reden.

21 Lass sie nicht weichen von deinen Augen,
bewahre sie im Innern deines Herzens.

22 Denn Leben sind sie denen, die sie finden,
und Heilung ihrem ganzen Fleisch.

»merke auf« (wie in V. 1): Das ist das aufmerksame Horen, das Hin-
horen, Horchen.>® Es geniigt nicht, dass die Worte der Wahrheit nur ins
Ohr eingehen. Wir miissen sie mit unserem Verstand erfassen und mit
unserem Willen annehmen und uns ihnen unterordnen. Das macht die
Aufforderung »neige dein Ohr«: (vgl. 5,1; 22,17) geradezu sinnfillig:
Wir miissen uns neigen, uns vor Gott demiitigen, wenn er spricht; denn
er ist Herr. Das ist die einzige angemessene Haltung des Geschopfs vor
dem Schopfer. Dass wir dazu aufgefordert werden miissen, unser Ohr
zu neigen, zeigt, dass wir uns vor Gott erhoben haben. Wir haben seine
Reden lange, viel zu lange fiir nichts geachtet. Wir haben so getan,
als wire er wie wir (siche Ps 50,21), und haben gedacht, man kénne
ihn wie einen Menschen fiir Luft halten. Das ist unsere Siinde, das ist
unsere Torheit. Neigen wir uns vor ihm, wenn er spricht, werden wir
leben, »denn Leben sind sie [seine Worte] denen, die sie finden«
(siche Joh 6,68).

»nicht« mogen sie »weichen von deinen Augen«: Das Bleiben im
Wort ist genauso wichtig wie das erste Aufnehmen des Wortes; nur wer
im Wort des HERRN bleibt, ist wahrhaft sein Jiinger (Joh 8,31).

50 Im Schweizerischen sagt man Jose und im Schwedischen [lyssna, im Englischen listen, im
Franzosischen écouter, im Italienischen ascoltare.
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23 Mehr als alles zu Hiitende bewahre dein Herz,
denn aus ihm sind die Ausginge des Lebens.

»bewahre dein Herz«: Der Sohn der Weisheit muss auf sein Herz ach-
ten, wenn er die eben genannten Aufforderungen befolgen will, denn das
Herz ist der Mensch. Was im Herzen ist, macht sein Wesen aus (siche
27,19; 23,7), sein Herz entscheidet {iber seinen Weg und macht damit
sein Ende fest; darum richten sich in diesen Kapiteln so viele Auf-
forderungen an das Herz:

Neige dein Herz (2,2).

Dein Herz bewahre die Gebote (3,1).

Schreibe sie auf die Tafel deines Herzens (3,3).

Vertraue auf den HERRN mit deinem ganzen Herzen (3,5).
Dein Herz halte die Worte Gottes fest (4,4).

Bewahre seine Worte im Innern deines Herzens (4,21).
Behiite dein Herz mehr als alles (4,23).

@ o o o

Dreimal ist der Sohn in diesem Kapitel aufgefordert worden zu hoéren
(V. 1.10.20). Wie soll das Herz bewahrt werden und bleiben, wenn es
nicht von Gottes Wort regiert ist? Wie aber will es von Gottes Wort
regiert sein, wenn der Sohn nicht bestéindig und immer wieder auf Gottes
Stimme hort? Wie und wo will er aber Gottes Stimme horen, wenn nicht
in dessen geschriebenem Wort? So muss denn der Sohn der Weisheit ein
Bibelleser werden, ein fleiliger und disziplinierter Bibelleser. Er muss
sich Zeit daflir nehmen — viel Zeit, mehr als fiir jegliche andere Lektiire.
Nimmt er sich diese nicht, wird er keine haben.

Ist das Herz in Gottes Hand und unter dessen Zucht, werden Mund
(V. 24), Augen (V. 25) und Fii3e (V. 26) folgen:

»Die Ausginge«, tosa°0t, von jasa>, »ausgehen, auszichen«, sind
nicht die Quellen des Lebens®!. tdsa°6t steht in 1. Chronika 5,16 fiir den
Auslaufer einer Ebene, in 4. Mose 34,4.5.8.9.12 und Josua 15,4.7.11 fiir
den Endpunkt einer Grenze. Dass im Herzen »die Ausgdnge des Lebens«
sind, will besagen, dass im Herzen entschieden wird, welche Richtung
der ganze Lebensweg nimmt. Ebendarum muss man auf das Herz mehr

51 Nicht korrekt sind Buber (»das Entspringen des Lebens«) und Philippson (»aus ihm stromt das
Leben«).
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achten als auf alles andere. Ist das Herz nicht zum Guten geneigt, werden
Lebensweg und Lebensende nicht gut sein.

Salomo hat in Prediger 10,2 die gleiche Wahrheit vor Augen: »Das
Herz des Weisen ist nach seiner Rechten, und das Herz des Toren nach
seiner Linken gerichtet« (Pred 10,2). Der Weise nimmt das Herz in die
rechte Hand, das heif3t, er gibt ihm groBere Beachtung als allem anderen
(siche 4,23). Er weil}, dass der Mann, der ein reines Herz hat, gliickselig
heilit (Mt 5,8). Der Tor nimmt das Herz in die linke Hand, das heif3t, dass
er dem dufleren Schein mehr Gewicht gibt als dem inneren Gehalt. Das
war die Torheit der Pharisder (Lk 11,39-41).

24 Tu von dir Verkehrtheit des Mundes,
und Verdrehtheit der Lippen entferne von dir.

»Tu von dir«, hasér, »entfernen, wegtun« (1Mo 35,2; 1Sam 28,3), »ab-
legen« (Hes 26,16), »Verkehrtheit des Mundes«: Es ist notwendig; wir
diirfen es nicht hinnehmen, dass faule Worte aus unserem Mund kommen
(siehe Eph 4,29). Wir miissen alles siindige Reden von uns tun, das heifit
in der Sprache des Apostels Paulus ablegen (Eph 4,25; Kol 3,8). Das ist
uns aufgetragen; wir miissen es in einem Willensakt ablegen. Hat Gott
es uns durch den Apostel befohlen, wird er es uns nicht abnehmen. Dazu
aber muss das Herz willig sein; das Herz muss es wollen, und darum
miissen wir eben auf das Herz mehr achten als auf alles andere. Obwohl
der Mensch sich verstellen und versuchen kann, sein Herz zu verbergen,
gibt doch die Zunge immer wieder Auskunft dariiber, was im Herzen ist;
denn »aus der Fiille des Herzens redet der Mund« (Mt 12,34). Kommt
nur »Verkehrtheit« aus unserem Mund und »Verdrehtheit« iiber unsere
Lippen, ist unser Herz krank. Dann miissen wir das Angesicht des Herrn
suchen und ihn bitten, dass er in uns ein reines Herz erschaffe (Ps 51,12;
hier steht bara® wie in 1Mo 1,1). Nur wer in Christus eine neue Schop-
fung geworden ist, kann ein Herz haben, das nicht verkehrte und ver-
drehte Worte hervorbringt.
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25 Deine Augen sollen vorwiérts blicken
und deine Blicke sich gerade vor dich richten.

Ist unser Herz von Gottes Wahrheit regiert, werden unsere Augen »vor-
wirts«, d.h. geradeaus blicken, auf das Ziel des Weges (siche Phil 3,14),
und unsere »Blicke« (‘aphappajim, wortlich »Wimpern«, wie in
Psalm 11,4 [wo es ebenfalls fiir »Augen« steht]) auch gerade vor sich
schauen auf den Herrn, dem wir nachfolgen (1Petr 2,21). Wir miissen
uns immer wieder vornehmen, unseren Blick nicht auf Nutzloses, Frem-
des oder Unreines zu richten, wir miissen es lernen, unsere Augen in
Zucht zu halten. Im Garten Eden begann das siindige Begehren damit,
dass die Frau auf die Frucht blickte und sah ... (1Mo 3,6). Gott befahl
den Israeliten, an den Zipfeln ihrer Kleidung eine Quaste anzubringen,
»dass ihr, wenn ihr sie anseht, euch an die Gebote des HERRN erinnert
und sie tut, und damit ihr nicht umherspdht euren Herzen und euren
Augen nach, denen ihr nachhurt« (4Mo 15,39). Er befahl ihnen auch,
dass sie sich die Worte Gottes zu »Stirnbdndern zwischen [ihren] Augen«
machen sollten (5Mo 6,8). Das bedeutet, dass die Worte Gottes ihren
Blick ausrichten und festlegen sollten. Johannes schreibt, dass »die Lust
der Augen ... nicht von dem Vater ist, sondern von der Welt« (1Jo 2,16).

26 Ebne die Bahn deines Fulies,

und alle deine Wege seien gerichtet;

27 bieg nicht ab nach rechts noch links,
wende ab deinen Fufl vom Bosen.

»Ebne die Bahn deines Fuies«: Das Verb pallés bedeutet »abgleichen,
ebnen, bahnen« (wie in Ps 78,50; Jes 26,7). Gemeint ist, dass man alles
aus der Bahn schafft, was das Vorangehen auf ihm hindert und wortiber
man straucheln konnte. Hebrder 12,13 zitiert die erste Zeile von Vers 26:
»Macht gerade Bahn fiir eure Fiifse ...«, und erganzt: »... damit nicht das
Lahme vom Weg abkomme.«

»... alle deine Wege seien gerichtet«, d.h. auf das Ziel hin aus-
gerichtet. Wir sollen zusehen, dass der Weg, auf dem wir gehen, un-
mittelbar zum Ziel fiihrt.

»bieg nicht ab nach rechts noch links«: Lassen wir uns von
Unglauben gefangen nehmen oder verweigern wir den Gehorsam, sind
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wir vom Weg schon abgebogen. Umwege verursachen unndtige Miithen
und Schmerzen, und vor solchen will der Lehrer seinen Zogling be-
wahren. Auch Mose wollte seinem Volk dhnliche Erfahrungen wie den
vierzigjdhrigen Wiistenzug ersparen und ermahnte es daher, als es nach
diesen vierzig Jahren an der Grenze zum verheilenen Land stand: »Ach-
tet darauf zu tun, wie der HERR, euer Gott, euch geboten hat. Weicht
weder zur Rechten noch zu Linken. Auf dem ganzen Weg, den der HERR,
euer Gott, euch geboten hat, sollt ihr wandeln, damit ihr lebet und es
euch wohl ergehe und ihr eure Tage verlingert im Land, das ihr besitzen
werdet« (5Mo 5,32-33).

»wende ab«, hasér: Das ist identisch mit »tu von dir« in Vers 24.
So wie wir bose Worte meiden und von uns tun sollen, so sollen wir jeg-
liches bose Tun meiden oder gar flichen, wie Paulus sagt: »Flieht die
Hurerei« (1Kor 6,18); »Flieht den Gétzendienst« (1Kor 10,14); »Fliehe
die jugendlichen Liiste« (2Tim 2,22).



98

Kapitel 5

Die Versuchung der Fremden (V. 1-6)

Bewahrung durch das Wort der Weisheit (V. 7-14)
Bewahrung durch die Liebe zur Ehefrau (V. 15-20)
Das alles sehende Auge des HERRN (V. 21-23)

Pl ol ol

1. Die Versuchung der Fremden (V. 1-6)

1 Mein Sohn, merke auf meine Weisheit,
neige dein Ohr zu meiner Einsicht,

»Mein Sohn« (siehe 1,8). Die Anrede ist ein Ausdruck der Zuneigung.
Der himmlische Vater liebt seine echten Sohne, darum erzieht er sie fiir
sein Haus (siehe Hebr 12,6-7). Die Anrede ist eine Erinnerung an unseren
Adel. Wir gehdren zur Familie Gottes, wir haben eine Familientradition
zu wahren; wir haben einen Ruf aufrechtzuerhalten. Gott gebe, dass wir
»wiirdig des Evangeliums des Christus« (Phil 1,27) und »wiirdig der
Berufung« (Eph 4,1) und »wiirdig des Gottes, der uns zu seinem eigenen
Reich und seiner eigenen Herrlichkeit berufen hat« (1Thes 2,12), wan-
deln. Damit wir das tun, miissen wir der Aufforderung folgen:

»... merke auf meine Weisheit«, auf Gottes Weisheit. Das heil3t,
dass wir keine Weisheit haben. Die wir zu haben meinen, ist vor Gott
Torheit. Woher kommt alle Weisheit? Sie kommt aus Gottes Mund; daher
sollen wir unser Ohr neigen »zu [seiner| Einsicht«. Unsere eigene Ein-
sicht ist vor Gott Blindheit. Halten wir uns fiir Sehende, sind wir blind
(Joh 9,39-41; Offb 3,17).

Der Vater redet aus Liebe zu seinem Sohn; und das wiederum weckt
Zuneigung im Sohn fiir den Vater; dies in buchstiblicher Weise: Er wird
dann gerne sein Herz (2,2) und sein Ohr der Lehre des Vaters zuneigen.
Zuneigung ist nichts anderes als Gehorsam. Wahre Liebe ist Gehorsam;
und wahre Liebe ist der einzige wirkliche Schutz vor der falschen und
verbotenen Liebe.



29 Spruche 5,2-5

2 um Besonnenheit zu behalten

und damit deine Lippen Erkenntnis bewahren.

3 Denn Honigseim triufeln die Lippen der Fremden,
und glatter als Ol ist ihr Gaumen.

4 Aber ihr Letztes ist bitter wie Wermut,

scharf wie ein zweischneidiges Schwert.

5 Thre Fii3e steigen hinab zum Tod,

am Scheol haften ihre Schritte.

Wenn wir auf Gottes Reden horen, konnen wir »Besonnenheit,
mozimmét, (Plural von mazimmah, das auch in 1,4; 2,11; 3,21; 8,12
belegt ist) bewahren, damit wir nicht vom Weg abkommen. Es sollen
auch »deine Lippen Erkenntnis bewahren«, dadurch, dass man die
Worte, die man im Herzen bewahrt (3,1; 4,4), sich immer wieder vorsagt.
Wir sollen Gottes Wort und Weisheit im Herzen haben (4,4), aber auch
auf den Lippen (siche Mal 2,6).

Der néchste Vers sagt uns, warum wir unser Ohr auf die gottlichen
Lehren richten und warum wir diese auf den Lippen bewahren sollen:
»Denn Honigseim triufeln die Lippen der Fremden« (siche auch Aus-
legung zu 16,24°?). Die Worte der Verflihrerin »¢rdufeln«, nitaph, was
auch von den Worten der Propheten Gottes gesagt wird (Hes 21,2.7;
Am 7,16; Mi 2,6%.11). Das heifit: Die Reden der Fremden kommen daher
wie Worte der Wahrheit und sind daher nicht sogleich zu durchschauen.
Dazu sind sie siifl wic Honigseim, notaeph (wie in 24,13; 27,7; Ps 19,11;
HI 4,11), und werden darum gerne geschluckt (siche 2Kor 11,4). Ver-
fithrerischen Worten kann man nur widerstehen, wenn man »das gute
Wort Gottes geschmeckt« (Hebr 6,5) und auch aufgenommen hat. Wenn
man dieses gegessen hat und es einem zur Freude und Wonne geworden
ist (Jer 15,16) und man erkannt und erfahren hat, dass Gottes Wort siifler
ist als Honig (Ps 19,11; 119,103), wird man sich nicht so bald betéren
lassen. Der Mund der Fremden ist »glatter als Ol«; die Verfiihrer kom-
men mit yschénen Reden« (Rom 16,18). Vom Antichristen, dem end-
zeitlichen Konig in Israel (Dan 11,36), sagt David, dass dessen Worte
rgeschmeidiger als Ol« sind (Ps 55,22). Mit diesen wird er die Vielen in
Israel verleiten, einen Bund einzugehen mit dem Tier (Dan 9,27), und das

52 A.d.H.: Der Vergleichspunkt bezieht sich hier auf »Honigseim« bzw. »Honigwabe«.
53 A.d.H.: Dreimal in diesem Vers.
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heiflt, wie Jesaja sagt, mit dem Totenreich (Jes 28,15). Es ist eine Fessel,
welche die Gefesselten in den Tod reif3t (siche V. 5).

»Aber ihr Letztes ist bitter wie Wermut, scharf wie ein zwei-
schneidiges Schwert.«: Das Ende behalte man vor Augen! Was zunéchst
stif} ist, wird bitter wie Wermut, und was glatt eingeht wie Ol, wird hart
und schneidend wie ein Schwert. (So sagt auch David in Ps 55,22: »Sie
sind gezogene Schwerter.«) Alle Wonne des Lebens weicht der Bitterkeit
des Todes (1Sam 15,32; Offb 8,11), und scharfer, brennender Schmerz
schneidet durch die Seele. Die Siinde ist siif im Kauen, bitter im Ver-
dauen.

Israel lieB3 sich vor Zeiten immer wieder durch die siilen Worte
der Fremden dazu verleiten, mit fremden Gottern zu huren (Jer 1,16;
2,5.11.25.28), und musste erfahren, dass das Ende bitter wurde wie Wer-
mut (Jer 9,14). Die Siinde ist siil im Kauen, aber bitter im Verdauen.
Wenn Gott uns zum Leben ruft und zieht, ist es gerade umgekehrt. Die
Erkenntnis der Siinde macht unsere Seele bitter, doch diese Bitterkeit
macht uns den Christus Gottes siif}, wie der Puritaner Thomas Watson
sagte:

»Until sin be bitter Christ will not be sweet.« — »Solange die
Stinde ... nicht bitter ist, wird Christus ... nicht st} sein.«>*

»lhre Fiile steigen hinab zum Tod«: Was unserem Wiinschen so ent-
gegenkommt, was so verheiBungsvoll aussieht, steigt wie ein Rausch-
trank in den Kopf und gibt erhebende Gefiihle, doch diese lassen uns wie
Hans-guck-in-die-Luft nicht merken, wohin unsere Fiifle steuern, wenn
sie der Hure folgen: »hinab zum Tod«.

»... am Scheol haften ihre Schritte«, jitmaki, »halten fest« (wie in
3,18, 4,4). Sie kleben am Totenreich und kommen davon nie los.

54 A.d.H.: Das Original des Zitats findet sich in leicht abgewandelter Form in folgender Quelle: The
Whole Works of the Reverend Mr. John Flavel, London 1701, Bd. I, S. 311.
Die deutschsprachige Wiedergabe dieses Zitats findet sich auch bei Thomas Watson, und zwar in
folgender Quelle: Die Lehre der Bujfse, Friedberg: 3L Verlag, 2006, S. 75 (Originaltitel: The Doctrine of
Repentance, Edinburgh: Banner of Truth Trust, 1988, Erstauflage 1668).
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6 Dass sie nur nicht den Weg des Lebens einschlage,
schweifen ihre Bahnen, und sie weif} [es] nicht.

Der Weise geht sehenden Auges seinen Weg; sein Weg ist hell erleuch-
tet (4,18), weil er dem folgt, der Licht ist (Joh 8,12). Die Verfiihrerin
hat den »Weg des Lebens« ausgeschlagen, und darum will sie moglichst
viele dazu verleiten, diesen zu verlassen. Sie weil}, dass alle, die sich von
Gott abgewandt haben, des Todes wiirdig sind; dennoch hat sie Wohl-
gefallen an allen, die es ihr gleichtun (Rom 1,32). Sind die Wege des
Lebens gerade, schweifen ihre. Sie kriimmt ihre Wege, denn sie ertragt
nicht das Licht der Wahrheit und verwirft die Gebote Gottes, die den
FuB} auf geradem Weg fiihrten (4,26-27). »Sie weiB} ... nicht«, d.h., sie
ermisst nicht und bedenkt nicht mehr, was ihr Ende sein wird. Wer sich
von ihr verfithren ldsst, wird in der gleichen Unwissenheit gefangen und
folgt ihr in den Untergang.

2. Bewahrung durch das Wort der Weisheit (V. 7-14)

7 Und jetzt, Sohne, hort auf mich,
und weicht nicht von den Reden meines Mundes!

»Und jetzt«, wotattah, oder »so denn«, womit meist eine Schluss-
folgerung aus vorher ergangenen Ermahnungen oder Aufforderungen
eingeleitet wird (wie in 7,24). Also: Weil die Versuchung zur Siinde so
grof} ist, miissen wir auf die Stimme der Weisheit horen.

»weicht nicht von den Reden meines Mundes«: Die »Reden mei-
nes Mundes« sind alle Worte Gottes, die aus seinem Mund hervorgehen
(5Mo 8,3; Mt 4,4). Diese allein sind stirker als alle Worte der Ver-
fithrung. Darum diirfen wir auf keinen Fall von ihnen weichen. Es gibt
keinen anderen Schutz vor Verfithrung als das Hangen an den Lehren
der Weisheit. Paulus verwies Timotheus auf das einzige Mittel, das vor
den vielen und immer schamloser operierenden Verfithrern zu bewahren
vermag, auf die heiligen Schriften (2Tim 3,13-15). Hangen wir an den
Lippen des Sohnes Gottes, werden wir nicht vom Mund der Hure weg-
gelockt werden. Die bestidndige Abhidngigkeit vom Mund Gottes, das tig-
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liche Harren auf das Brot, das vom Himmel kommt, gibt uns das ndtige
Licht und dazu die Kraft, das Bose zu flichen (1Tim 6,11; 2Tim 2,22).

8 Halte fern von ihr deinen Weg,
und nahe nicht der Tiir ihres Hauses.

»Halte fern von ihr deinen Weg«: Wir sollen die Hurerei flichen
(1Kor 6,18), wir sollen den Orten der Versuchung aus dem Weg gehen
(R6m 13,13-14). Das tun wir, weil wir der Versuchung zur Siinde auf kei-
nen Fall erliegen wollen, obwohl der Siinder gerade das tut, und das auch
richtig findet: »Versuchungen sollte man nachgeben; wer weil}, ob sie
wiederkommen?« (Oscar Wilde [zugeschrieben]).*

»nahe nicht der Tiir ihres Hauses«: Wir sollten nicht die Néhe
der Siinde suchen; nicht ausprobieren wollen, wie nahe wir uns heran-
wagen konnen, ohne uns zu verbrennen. Die Hure hat ein Haus (9,13);
dort wird sie »Frau Torheit« genannt. Sie ist die groBe Gegenspielerin
der Weisheit. Sie sucht, die Weisen in ihr Haus zu locken, ins »grofie
Haus« (2Tim 2,20), das sie, »Babylon, die grofie« (Offb 17,5), errichtet
hat. Und sie wird viele verleiten, bis Babylon »eine Behausung von Dd-
monen ... und ein Gewahrsam jedes unreinen Geistes und ein Gewahrsam
Jjedes unreinen und gehassten Vogels« geworden ist (Offb 18,2). Darum
muss man dieses Haus meiden, und wer sich in dasselbe hat hineinlocken
lassen, muss aus ihm hinausgehen (Offb 18,4).

Der Sohn der Weisheit hat seine Lehrer gehabt, die ihn auf den Weg
der Weisheit brachten und ihn die ersten Schritte auf ihm lehrten. Wer
in den Armen der groBen Hure endet, hat die Stimme seiner ersten Leh-
rer vergessen und verschmiht (V. 12-13), hat die erste Liebe verlassen
(Oftb 2,4) und die »Frau [seiner] Jugend« (V. 18) betrogen.

9 damit du nicht anderen gebest deine Bliite,

dem Grausamen deine Jahre;

10 damit nicht Fremde sich séttigen an deiner Habe,
deine Miihe [komme] in eines Ausléinders Haus,

55 A.d.H.: Dadieses Zitat Oscar Wilde lediglich zugeschrieben wird, findet sich auffélligerweise offenbar
keine Quelle, zu der hier die bibliografischen Angaben ergénzt werden konnten. Es ist jedoch bekannt,
dass sich Wilde mehrfach in dhnlicher Weise zu diesem Thema geduBert hat, z. B.: »Der einzige Weg,
eine Versuchung loszuwerden, ist, ihr nachzugeben« (Das Bildnis des Dorian Gray, Kap. 2).
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11 und du nicht stohnest bei deinem Ende,

wenn dein Fleisch und dein Leib sich verzehren,

12 und du sagest:

Wie habe ich Zucht gehasst,

und mein Herz hat Riige verschmiéht!

13 Ich habe nicht gehort auf die Stimme meiner Unterweiser
und mein Ohr nicht geneigt meinen Lehrern.

14 Nur wenig>, und ich wire in allem Bosen gewesen,
inmitten der Versammlung und Gemeinde.

In den Versen 9-14 kiindigt der Lehrer an, was dem Sohn widerféhrt und
was ihm genommen wird, wenn er dessen Rat nicht befolgt und sich von
der Fremden verfiihren ldsst:

* Er wird seine Lebenskraft (Bliite) anderen geben.
e Er wird seine Habe an andere verlieren.

e Er wird tiber den Verlust seiner Krifte stéhnen.

e Er wird sich Vorwiirfe machen iiber seine Torheit.

»deine Bliite«, hod: Das Wort wird verwendet fir die Hoheit Got-
tes (Ps 8,2; Hi 37,22; Hab 3,3), die Pracht eines Konigs (Ps 21,6; 45,4;
Sach 6,13), hinsichtlich der Wiirde, die Gott auf Mose und auf Josua
legte (4Mo 27,20), der Erhabenheit der Stimme Gottes (Jes 30,30), der
Pracht des Olbaumes (Hos 14,7) und der bliihenden Farbe des Gesichts
(Dan 10,8). Der Mann verliert das Beste seines Lebens, wenn er sich der
Unzucht iiberldsst; es wird vom »Grausamen, *akzari (noch belegt in
11,17; 12,10; 17,11; dazu auch in Jes 13,9; Jer 6,23; 30,14; 50,42), ver-
schlungen.

Gott hat uns jetzt schon gekront mit Gnade und Barmherzigkeit
(Ps 103,4), und er wird uns einst auszeichnen mit Kronen (1Kor 9,25).
Wir sollen festhalten an Gottes Wort und verharren im Glauben und in
der Treue, damit uns niemand die Krone nehme (Offb 3,11).

»... damit nicht Fremde sich séttigen an deiner Habe«, koach,
eigentlich »Kraft«. Gemeint ist hier, »was deine Kraft« erworben hat.
Der junge Mann wird auch materiell biilen fiir ein Leben der Unzucht.

56 Psalm 73,2.



Spriiche 5,11-14 104

Mose hatte als einen der Fliiche, der Israel treffen wiirde, wenn es nicht
in Gottes Geboten wandeln sollte, angekiindigt: »Die Frucht deines Lan-
des und all deine Arbeit wird ein Volk verzehren, das du nicht kennst«
(5Mo 28,33).

»und du nicht stohnest bei deinem Ende«: Der Lehrer will seine
Schiiler bewahren vor einem bdsen Ende. Darum soll der Sohn der
Weisheit das Ende des Weges stets vor Augen behalten,”” denn: »Da ist
ein Weg, der einem gerade erscheint, aber sein Ende sind Todeswege«
(Spr 14,12).

»wenn dein Fleisch und dein Leib sich verzehren«: Gott hatte sei-
nem Volk Fiille bereitet (5Mo 8,7-10; 28,11), und er wollte, dass es lebe
und seine guten Gaben genielle (5Mo 12,15.20). Zu Gottes guten Gaben
gehort auch die Ehe. Wihlt der junge Mann aber eigene Wege, wird er
nicht nur in der Seele leiden, sondern auch sein Leib wird Schaden neh-
men.

»Wie habe ich Zucht gehasst, und mein Herz hat Riige ver-
schméht!«: Der eigenwillige Schiiler wird, wenn er die bitteren Folgen
der Siinde trinken muss (2Mo 32,20), sich selbst mit Vorwiirfen plagen,
und die mehren die Bitterkeit in der Seele.

»Nur wenig, und ich wire in allem Bosen gewesen«: Es fehlt
immer nur wenig, dass das Bose uns ganz iiberwiéltigt, wenn wir uns auf
sein Locken eingelassen haben. Asaph bekennt, dass nur wenig fehlte,
und er wire ausgeglitten (Ps 73,2). Dass wir dieses wenige nicht taten,
verdanken wir dem Erbarmen Gottes. Wenn wir nicht straucheln und fal-
len, war es Gott, der uns davor bewahrte. Dieses Wissen macht uns, wenn
wir klar sehen, nicht etwa sorglos, sondern umgekehrt: Es lehrt uns den
fiirchten, auf den wir angewiesen sind, damit wir nicht ausgleiten und das
Bdse uns nicht bezwinge.

57 »Darum sind wir in unserem Urteil nur dann weise, wenn wir die Geschehnisse unseres Lebens vom
Ende und damit von der Ewigkeit her beurteilen. Ganz richtig lehrten daher die romischen Magister
ihre Zoglinge:

»Quidquid agas diligenter agas et respice finem.« —>Was immer du tun magst, tu’s mit Fleil und denk
an das Ende.«

Das ist eine gute Regel fiir die Beschéftigungen dieses Lebens. Noch wichtiger ist es, das letzte Ende
all unseres Tuns im Auge zu haben, wie der Psalmist betete:

»Tu mir kund, HERR, mein Ende ...!¢ (Ps 39,5)« (B. Peters, Das Buch Prediger, Bielefeld: CLV,
1. Auflage 2021, S. 120).
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3. Bewahrung durch die Liebe zur Ehefrau (V. 15-20)

Die Liebe zur Ehefrau ist nach dem Wort Gottes der zweite Schutz vor
der Verfithrung. Die beiden héngen natiirlich zusammen, denn es ist Got-
tes Reden, das mich lehrt, meine Frau zu lieben (Eph 5,25) und ihr allein
anzuhangen (1Mo 2,24). Folgen wir diesem Reden, wird die Wonne an
der geliebten Gattin zunehmen, und sie wird so stark werden, dass jeder
Gedanke, ihr untreu zu werden, uns ein Grauel ist.

15 Trink Wasser aus deiner Zisterne

und FlieBendes aus deinem Brunnen.

16 Nach auflen werden sich ergieflen deine Quellen,
deine Wasserbéche auf die Straflen.

17 Dir allein sollen sie gehoren,

und nicht Fremden mit dir.

18 Deine Quelle sei gesegnet,

und freue dich an der Frau deiner Jugend,

19 der lieblichen Hinde und anmutigen Gazelle.
Ihre Briiste sollen dich berauschen zu aller Zeit,
taumle stets in ihrer Liebe.

20 Und warum solltest du, mein Sohn, an einer Fremden
taumeln,

und den Busen einer Fremden umschlingen?

Die echte — oder eben: eheliche — Liebe ist ein starker Schutz vor der
unreinen Liebe. Diese Liebe ist in allem analog zu der hochsten Liebe,
der ersten Liebe (Offb 2,4), der Liebe zu Gott und zu seinem Sohn. Wir
miissen die erste Liebe kennen, und wir miissen sie ndhren, sowohl im
geistlichen wie im natiirlichen Sinn. Die eheliche Liebe ist ...

a. ... ausschlieBlich, d. h. nur auf eine einzige Person ausgerichtet;
b. ... bleibend, d.h. unaufloslich;
c. ... Dbegliickend.

»deine Zisterne«, bor: Das ist eine Umschreibung fiir »deine Ehefrau«.
In Jesaja 51,1-2 wird Sarah, die Frau Abrahams, eine Zisterne genannt.
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»dein Brunnen«, ba€r: Die Zisterne, bor, ist ein Behilter, der Was-
ser sammelt; Zisternen haut man aus (5Mo 6,11; Neh 9,25%; Jer 2,13).
Brunnen entstehen hingegen, indem man grébt (1Mo 26,15.18.19.21.22)
und auf eine Wasserader stoft. In einen Brunnen kann man herabsteigen
zur flieBenden Quelle (1Mo 24,11.16).° In Hohelied 4,15 wird die
Geliebte »eine Gartenquelle, ein Brunnen lebendigen Wassers« genannt.
Bei seiner Frau soll der Mann seinen Liebesdurst stillen, nicht bei Frem-
den.

»Nach auflen werden sich ergieffen deine Quellen ...«: Die Quelle
ist die Liebe zur Ehefrau; die Strome, die sich nach auflen ergieBen, sind
Kinder der einander liebenden Eheleute, und die flieBen wie Strome
hinaus und tragen Segen zu den Menschen.®® Anders bei denen, die von
Gottes Wegen weichen: »Sie treiben Hurerei, aber sie werden sich nicht
ausbreiten, denn sie haben es aufgegeben, auf den HERRN zu achten«
(Hos 4,10).

Hier steht fiir »Quellen« ma‘jan, ein anderes Wort als unten in
Vers 18. Es ist eine Weiterbildung des gewdhnlichen ‘ajin, »Quelle,
und bezeichnet die Strome, die aus der Quelle selbst flieen, wie in
Psalm 104,10 deutlich wird:

»Er entsendet Quellen — ma‘janim — in die Tiler« (siche auch
1Ko 18,5; Ps 74,15; Jes 41,18; Joel 4,18). Bileam sagt in seiner Weis-
sagung vom Volk Israel: »Wasser wird flieffen aus seinen Eimern«
(4Mo 24,7), und Jesaja 48,1 verwendet ein dhnliches Bild, wenn dort
gesagt wird, dass das Haus Jakob aus den Wassern Judas hervorgegangen
ist, und in Ps 68,27 werden die Zeitgenossen Davids angesprochen mit
»die ihr aus der Quelle Israels seid«.

»Deine Quelle sei gesegnet«: Hier steht fiir »Quelle« maqér. In
Jeremia 2,13 und 17,13 heiit Gott »Quelle lebendigen Wassers«, in
Psalm 36,10 »Quelle des Lebens«. In einem untergeordneten Sinn ist die
Frau eine solche Quelle fiir ihren Mann, und wohl dem Mann, der das
erkennt und darum dem HERRN dankt fiir seine Frau, denn »wer eine
Frau gefunden, hat Gutes gefunden und hat Huld erlangt von Jahwe«

58 A.d.H.: Vgl. RELB.

59 Der Jakobsbrunnen war keine Zisterne, sondern eben ein Brunnen, ba’ér. Die Frau hort den Herrn
sagen, dass er dem Durstenden »lebendiges Wasser« gebe, worunter man flieBendes im Gegensatz
zu stehendem Wasser verstand (HI 4,15). Sie fragt sich, wie der Herr aus der Quelle des Brunnens
schopfen wolle, wo er doch kein Gefél habe (Joh 4,10-11).

60 In analoger Weise wird der Christ, der in Christus aus der Quelle des ewigen Lebens trinkt, selbst zur
Quelle des Lebens ringsum fiir Menschen, die da diirsten (Joh 7,38).
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(Spr 18,22). Er wird alles tun, um dieses Gute zu behalten und sogar
zu mehren durch seine Liebe und durch Treue zu ihr, dazu auch durch
gemeinsames Beten (1Petr 3,7) und Dienen im Volk Gottes.

Der Mann soll sich freuen »an der Frau [seiner| Jugend«, der Frau,
mit der er sich verbunden hatte, als sie beide jung waren, und er soll ihr
nach vielen Jahren noch immer in inniger Liebe zugetan sein. »Geniefe
das Leben mit der Frau, die du liebst, alle Tage deines ... Lebens«
(Pred 9,9).

»Hinde«®!, ’ajjeelaet (oder ’ajjalah), und »Gazelle«, ja‘aldh (vom
Verb ‘alah, »aufsteigen«, darum ist das Wort auch der Name fiir die Berg-
ziege, die »Steigerin«), sind gern gewdhlte Namen fiir Frauen; so kennen
wir aus dem Alten Testament den Frauennamen ja‘€l®* (Ri 4,17) und aus
dem Neuen Testament Tabitha = Dorkas, »Reh, Gazelle« (Apg 9,36).

»Briiste«, dad, Dual daddajim: Das Wort kommt nur noch in Hese-
kiel 23,3.8.21 vor. Es wird also verwendet, wenn es eindeutig erotische
Bedeutung hat. Das hiufigere Wort $ad, Dual §addajim, kommt zwar im
Lied der Lieder an wenigen Stellen auch in erotischem Zusammenhang
vor (Hl 4,5; 7,4.8.9), sonst aber wird es verwendet fiir die Mutterbrust
(1Mo 49,25; Ps 22,10; Hl 8,1; Jes 28,9; 32,12; Hes 23,34; Hos 9,14;
Joel 2,16). Die Briiste der Ehefrau sollen ihren Mann »berauschen«, ihn
tranken, bis er sich sattgetrunken hat an der sinnlichen Liebe. (rawah,
»sich satt trinken, sich laben« [Spr 7,18; 11,25; Ps 36,9]; davon ist in
Ps 23,5 und 66,12 das Nomen rawajah, »das UberflieBen, der Uber-
fluss«, gebildet.) Er soll »stets in ihrer Liebe« wie berauscht »tau-
meln«, §agah, wie in 20,1 (wo es vom Wein heildt): »Keiner, der davon
taumelt, wird weise« (siehe auch Jes 28,7%). In Hohelied 5,1 werden die
Liebenden aufgefordert: »Trinkt und berauscht euch, Geliebte!« Wer
sich an der sinnlichen Liebe mit seiner geliebten Ehefrau berauscht, wird
umso eher davor bewahrt, sich an ehebrecherischer Liebe zu berauschen
(siche 7,18).

Taumelt der Ehemann in der Liebe seiner Gattin, wird er nie »an
einer Fremden taumeln«; er wird sich nicht verlocken und betdren
lassen, sich an ihren ehebrecherischen »Busen«, héq, zu hingen (vgl.
Hos 2,4). Die wahre Liebe, die Liebe zu Gott und die Liebe zur Ehefrau,
mELB »Hindin« genannt, das ist aber eine doppelte Markierung des Femininums

(etwa so, als sprache man von einer Ziegin).

62 Es ist das Gleiche wie jatalah, nur fehlt die Feminin-Endung -ah.
63 A.d.H.: Dreimal in diesem Vers.
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ist die einzige Kraft, aller falschen Liebe zu entsagen, so wie allein die
gesunde Lehre alle Irrlehre iiberwindet. Das einzige Mittel, das Timo-
theus vor dem von Paulus in 2. Timotheus 3 angekiindigten Abfall samt
damit zusammenhéngenden Verfithrungen retten kann, sind »die heiligen
Schriften« (vgl. dort V. 15). Wen nicht die gesunde Lehre ernéhrt und
hilt, der wird sich widerstandslos dem Werben der groen Hure ergeben,
vom Wein ihrer Hurerei trunken werden (Offb 17,2) und untergehen.

4. Das alles sehende Auge des HERRN (V. 21-23)

Das Wort aus dem Mund Gottes lehrt mich, dass die Augen des HERRN
an jedem Ort sind (15,3). Dieses Wissen ist das dritte Mittel, das uns vor
der Verfithrung zur Torheit bewahrt.

21 Denn vor den Augen des HERRN sind eines jeden Wege,
und alle seine Gleise wiigt er.

»... vor den Augen des HERRN sind eines jeden Wege« (siche
2Chr 16,9; Ps 32,8; 33,18; 66,7; 94,9; 139,16; Jer 23,24). Es geniigt nicht,
lediglich an die Folgen zu denken, welche aller Ungehorsam nach sich
zieht; noch mehr sollten wir uns fragen, was unsere Wege in »den Augen
des HERRN« sind. Wie beurteilt er sie? Er »[wiégt] alle ... Gleise«, auf
denen wir uns bewegen. Hier steht das Verb pélas wie in Vers 6 (dort
mit »einschlagen« iibersetzt). Doch man kann palas auch entsprechend
dem Hauptwort pzelaes, »Waage« (Jes 40,12; Spr 16,11), verstehen als
»wigen«. Gott wigt uns und unsere Wege, und wehe uns, wenn wir zu
leicht befunden werden (vgl. Dan 5,27)!

22 Die eigenen Missetaten fangen den Gottlosen,
in den Stricken seiner Siinde wird er gehalten.
23 Er stirbt aus Mangel an Zucht,

in der Grofie seiner Torheit taumelt er.

Es sind immer »die eigenen Missetaten«, die den Gottlosen fangen. Es
sind nicht die Umsténde, es sind nicht die anderen schuld an unseren Stin-
den; es sind immer wir selbst. Wer sich durch sein eigenes Tun hat fan-
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gen lassen (siehe Ps 9,17), »[wird] in den Stricken seiner Siinde ... ge-
halten«. Er ist gefangen und kommt aus eigener Kraft nicht los. Einzig
ein rlickhaltloses Bekenntnis der Siinden kann ihn befreien, und nur
wenn er sich ebenso riickhaltlos seinem Gott ausliefert, kann er ferner
bewahrt bleiben. Nimmt er » Zucht« nicht an und kehrt nicht um, »stirbt
[er]«. Bis er im Tod endet, »taumelt er« »in der Grofie seiner Torheit«
auf seinem erbarmlichen Weg dahin. Nach den Versen 19 und 20 ver-
wendet Salomo zum dritten Mal das Verb »taumeln«. Wohl dem, der in
den Wonnen taumelt, die Gott fiir ihn bereitet hat; wehe dem, der in ver-
botenen Beziehungen und auf verkehrten Wegen den Taumel sucht! Er
wird im ewigen Tod enden.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Kapitel 5

V. 8 — »Um diesen tiefen Fall zu vermeiden, gibt es nur ein Mittel: einen
ausreichenden Sicherheitsabstand einzuhalten ... Im ersten Moment mag
eine solche Einstellung wenig heldenhaft erscheinen, aber sie entspricht
genau den Lehren des Neuen Testaments, wo geboten wird: »Flichet die
Hurerei.«« (R. Liebi, Spriiche, S. 43).

V. 15 — »Man trinkt Wasser, um seinen Durst zu 16schen; hier ist das Trin-
ken ein Bild der Befriedigung der Geschlechtslust, von welcher Paulus
[in] 1Kor 7,9 sagt: Es ist besser zu heiraten, als zu brennen« (Delitzsch,
Salomonisches Spruchbuch, S. 98).%4

64 A.d.H.: Der Wortlaut der im Zitat angefiihrten Bibelstelle wird hier auf Deutsch wiedergegeben (im
Original auf Griechisch).
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Kapitel 6

Leichtsinn (V. 1-5)

Fleifl und Faulheit (V. 6-11)
Falschheit (V. 12-19)
Liisternheit (V. 20-35)

Pl ol ol

Zu 1. Es ist Leichtsinn, eine Biirgschaft zu leisten. Wer das tut, traut sich
selbst zu viel zu; er vertraut auf sein Vermdgen; und er meint, er habe
Macht iiber morgen — wo er doch nicht weil3, ob er morgen noch so viel
besitzen wird wie heute.

Zu 2. Wer faul ist, verschlaft den Tag und vertraut einfach darauf,
dass er morgen auch genug zum Leben haben werde. Woher will er diese
Gewissheit iiber den morgigen Tag haben?

Zu 3. Wer falsch ist, vergreift sich an seiner Verantwortung gegen-
tiber den Briidern.

Zu 4. Ehebruch ist das Ergebnis der drei genannten Ubel — der Selbst-
iiberschétzung, der Tragheit und der Falschheit.

In den ersten fiinf Versen dieses Kapitels wird der Sohn der Weisheit
aufgefordert, bose Beziehungen zu Iésen. Im dritten Abschnitt des Ka-
pitels, in den Versen 12-19, wird von Menschen gesprochen, welche gute
Beziehungen zerstéren. Im letzten Abschnitt des Kapitels, in den Ver-
sen 20-35, wird davor gewarnt, eine bdse Beziehung zu kniipfen.

In den Versen 1-5 werden Leichtsinn und Fitelkeit verurteilt; die
Verse 6-11 verurteilen Faulheit; die Verse 12-19 Hochmut;, die
Verse 20-35 schlieBlich die Lust des Fleisches.

1. Leichtsinn (V. 1-5)

Wer Weisheit lernen will, muss zusehen, dass er in keiner Weise
an Menschen gebunden wird, wie das etwa durch eine Biirgschaft
geschieht, denn er soll von jeder menschlichen Abhédngigkeit frei sein,
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um sich ungehindert dem Streben nach der Weisheit Gottes hingeben
zu konnen.

1 Mein Sohn, hast du gebiirgt fiir deinen Néchsten,
die Hand eingeschlagen fiir einen Fremden,

2 bist verstrickt durch die Reden deines Mundes,
gefangen durch die Reden deines Mundes,

»die Hand«, kaph: Dies ist eigentlich die Handflidche (das, was man auf
Englisch palm nennt). Beim Handschlag trifft kaph auf kaph. Der Sohn
der Weisheit wird wiederholt davor gewarnt, Biirge zu werden (11,15;
17,18; 20,16; 22,26; 27,13). Auch die Heiden warnten davor: »Leiste
Biirgschaft, und das Verderben ist dir nahe« (ein Sprichwort, das auf
Thales von Milet zuriickgeht).® Jemandem Geld zu leihen, der in Not
ist, ist eine gute Sache (Ps 37,26); sie wird uns von Gott sogar befohlen
(5Mo 15,7-11; Mt 5,42), und vom Gerechten, der sein Vertrauen auf Gott
setzt (Ps 37,7), wird gesagt: »Den ganzen Tag ist er gnddig und leiht«
(Ps 37,26; siehe auch Ps 112,5). Wer aber Biirge wird fiir einen anderen,
vertraut auf etwas, woriiber er weder Gewissheit noch Gewalt hat, nim-
lich iiber die Zukunft. Morgen ist er vielleicht selbst mittellos, und der
Mann, dem er geholfen hat, kann bankrott sein, und pldtzlich stehen des-
sen Glaubiger vor seiner Tiir. Es ist ein Ausdruck des Vertrauens auf den
Menschen statt auf Gott (siche Jer 17,5). Der Biirgende handelt wie der
Schworende, denn auch der traut sich selbst mehr zu, als recht ist, indem
er vor Gott und Menschen GroBeres verspricht, als er zu tun oder zu hal-
ten vermag (Mt 5,36). Gott allein kennt die Zukunft, er allein ist voll-
kommen vertrauenswiirdig, und nur er hat die Macht, alles einzuldsen,
was er verheifit. Darum kann einzig er fiir die Schuld siindiger Menschen
Biirgschaft leisten (Jes 38,14). In ergreifenden Worten hat Hiob den
HERRN gebeten: »Biirge fiir mich bei dir! Wer sonst wird in meine Hand
einschlagen?« (Hi 17,3). Damit zeigte Hiob: Er verstand sehr gut, dass er
fiir niemanden garantieren konnte. Kein Mensch sollte es also wagen, fiir
ihn zu biirgen. In Spriiche 11,15 steht: »Ubel, iibel geht es dem, der fiir
den Fremden biirgt.« Dem Herrn Jesus erging es schlecht, weil er unser
Biirge (Hebr 7,22) wurde. Er allein aber konnte alle Folgen der Biirg-
schaft vorher ermessen, und er vermochte, sie zu tragen.

65 eyyva mapa d ‘ata, éngya, para d’dta.
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3 tu dann dies, mein Sohn, und reif8 dich los,

da du in die Faust deines Nichsten gekommen bist.
Geh, wirf dich nieder und bestiirme deinen Nichsten.
4 Gestatte keinen Schlaf deinen Augen

und keinen Schlummer deinen Wimpern;

5 reif} dich los wie eine Gazelle aus der Hand

und wie ein Vogel aus der Hand des Vogelstellers.®

Mit einer Biirgschaft hat man sich »in die Faust« des »Néchsten«
begeben. Wir lesen in Psalm 71,4: »Mein Gott, befreie mich aus der
Hand — jad — des Gottlosen, aus der Faust — kaph — des Freviers ...«
Hier erkennen wir, dass Hand (jad) und kaph (»Handfldche, Faust«)
auch fiir die Gewalt stehen kann, in die man geraten ist.

Wie soll der Sohn sich aus der Verstrickung 16sen? »Wirf dich nie-
der«: Er muss sich zuerst vor Gott demiitigen und bekennen, dass er siin-
digte, als er sich zur Biirgschaft band, und dann muss er sich vor dem
Mann, fiir den er sich verbiirgt hat, erniedrigen. Hat er das getan, kann er
ihn bestlirmen und so lange sich selbst und dem anderen keine Ruhe gon-
nen, bis er sich losgerissen hat »wie eine Gazelle«, sabi (ein schnelles
und scheues Tier [2Sam 2,18; Jes 13,14]), und er sich gelost hat aus der
Schlinge »wie ein Vogel aus der Hand des Vogelstellers«. Wihrend in
den Versen 1 und 3 jeweils kaph steht, steht in Vers 5 steht zweimal jad,
das wie in 18,21 fiir »Gewalt« steht.

Dieser Abschnitt lehrt uns die allgemeine Wahrheit, dass entschlos-
sene und ausdauernde Anstrengung nétig ist, wenn man sich aus einer
ungottlichen Beziehung 16sen will. Eine Ermunterung, den Kampf auf-
zunehmen, ist die Anrede »mein Sohn« (V. 1 und 3). Diese erinnert uns
daran, dass einer da ist, der uns liebt und uns aus Liebe ermuntert, uns von
Bosem zu trennen; und sie erinnert uns daran, dass wir als seine S6hne
allen Beistand haben fiir den nétigen Kampf und die Anstrengung — und
auch den Schutz des Vaters fiir mogliche oder gar zu erwartende Rache
des Mannes, von dem der Sohn sich getrennt hat. Wir erinnern uns an
Jakob, der sich nach langen Jahren endlich von Laban trennt, worauf die-
ser ihm nachstellt. Gott aber stellt sich als Jakobs Vater schiitzend vor
seinen Sohn, der ihm noch immer Sohn war, obwohl er so lange in der
Fremde gelebt hatte (1Mo 31,22-24).

66 Ps124,7.
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2. Fleif3 und Faulheit (V. 6-11)

Die hier folgenden Verse von der Ameise bilden einen Kontrast zum
Mann, der eine Biirgschaft eingeht. Der handelt unbedacht, wihrend die
Ameise in kluger Voraussicht fiir die kommende Jahreszeit sammelt. Und
wie der Mann, der sich durch Handschlag eine Fessel umgelegt hat, sich
so lange keinen Schlaf gonnen soll, bis er frei ist, verschlafen die Amei-
sen nicht die Zeit der Ernte. Der sich anschlieBende Abschnitt iiber die
Faulheit fiihrt die Gedanken wiederum zuriick zum vorherigen Abschnitt:
Bleibt der Biirgende faul und lésst sich gehen, wird Armut iiber ihn kom-
men. Alle in diesem Kapitel behandelten Untugenden — Leichtsinn, Eitel-
keit, Hochmut, Ziigellosigkeit der Zunge, Liige, Liisternheit — erwachsen
aus der Faulheit. Der Faule lésst sich gehen, rafft sich nicht auf, um das
Zu tun, was sein muss. Er nimmt den Kampf gegen die Siinde nicht auf,
sondern ldsst seinen ihm angeborenen Untugenden wie Eitelkeit, Hoch-
mut, Unehrlichkeit, Riicksichtslosigkeit usw. (V. 12-19) freien Lauf.
Lasst der Heilige sich gehen, wird die alte Natur die neue iiberwuchern
und alles Unkraut, das die Siinde in die Welt gebracht hat, wird un-
gebremst ins Kraut schieen (siehe 24,30-34), sogar Hurerei mit all ihren
unseligen Folgen (6,20-35).%

6 Geh zur Ameise, Fauler,

sieh ihre Wege und werde weise.

7 Die keinen Richter, Aufseher und Herrscher hat,
8 bereitet im Sommer ihr Brot,

sammelt in der Ernte ihre Nahrung.

»Fauler«, ¢asél, ist im Buch der Spriiche 14-mal belegt (6,6.9; 10,26;
13,4; 15,19; 19,24; 20,4; 21,25; 22,13; 24,30; 26,13.14.15.16), auBer-
halb nur noch in Prediger 10,18.% Dazu finden sich in den Spriichen die
nur einmal belegten Hauptworter ¢asalah, »Faulheit« (19,15), und caslit,

67 Delitzsch meint, dass die drei Abschnitte 6,1-5; 6,6-11 und 6,12-19 »weder unter sich noch mit der
8. Rede (5,7-23) zusammenhidngen« (Fr. Delitzsch, a.a.O., S. 103). Was der einfiltige Bibelleser
leicht erkennen kann, entgeht hdufig den gelehrtesten Mannern (und zu denen zihlte Delitzsch, dessen
Gelehrsamkeit man nur bewundern kann). Dazu, wie Kapitel 5 und Kapitel 6,1-5 aufeinanderfolgen,
schreibt Roger Liebi: »Der Zusammenhang mit dem vorherigen Kapitel ist offensichtlich: Dort ist von
den »Bandenc¢ der Siinde die Rede (5,22), hier davon, dass man durch ein uniiberlegtes Versprechen
»verstricktc ist (6,2)« (Liebi, Spriiche, S. 47).

68 casaltajim, ein Dual fem. von asél; gemeint sind die beiden faulen Hénde.
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ebenfalls »Faulheit« (31,27). Als Verb ist ¢asal, »trage sein, zogern«, nur
einmal belegt (Ri 18,9).

»... sieh ihre Wege!«: Hier nennt uns Salomo ein weiteres Mittel, das wir
verwenden miissen, wenn wir weise werden wollen: Wir sollen auf Vor-
bilder achten und von ihnen lernen, auch von Vorbildern aus der Schop-
fung, wie es nach ihm auch der Sohn Gottes tat (Mt 6,26-30), und der
Apostel Paulus fragt: »Lehrt euch nicht auch die Natur?« (1Kor 11,14;
siche auch Hi 12,7). »... werde weise!« An den Ameisen konnen wir
Fleif3 lernen, dazu auch weise Voraussicht. Sie sammeln im Sommer fiir
die kommende Jahreszeit; wir sollen im gegenwirtigen Zeitalter sam-
meln fiir das kommende, wie unser Herr uns gewiesen hat: »Sammelt
euch Schdtze im Himmel« (Mt 6,20). Wir sollen nicht die Welt und ihre
Gaben begehren, sondern vor allem anderen nach Gottes Reich und sei-
ner Gerechtigkeit trachten (Mt 6,33) und fleiig arbeiten fiir die Ver-
breitung dieses Reiches durch Lehren und Predigen, und unsere Miihe
wird nicht vergeblich sein (1Kor 15,58).

9 Bis wann willst du liegen, Fauler,

wann aufstehen von deinem Schlaf?

10 Ein wenig Schlaf, ein wenig Schlummer,

ein wenig Hindefalten und liegen®,

11 und deine Armut kommt wie ein Draufgénger,
deine Not wie ein gewappneter Mann.

Faulheit fithrt zu Armut. Laodizea war geistlich verarmt, denn diese
Gemeinde war trége, sie lieB sich gehen. Darum rief der Herr sie auf, eif-
rig oder fleiBig zu werden und umzukehren (Offb 3,19).

»Ein wenig Schlaf, ein wenig Schlummer«: Es ist nur »ein wenig«,
was fehlt, dass einer in Armut versinkt, so wie hdufig nur »ein wenig«
fehlt, dass einer allem Bosen verfallt (5,14). Wir unterschitzen meist die
Macht des Bosen und {iiberschitzen entsprechend unsere Krifte. Lasst
einer sich nur ein wenig gehen, bekommt das Bose — hier ist es die Trag-
heit — Einlass, und ist es einmal da, iiberwéltigt es uns, denn es ist stér-

69 liskab, wortlich »um zu liegen« oder »zum Liegen«.
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ker als wir. Es schreitet heran »wie ein gewappneter Mann« und wirft
uns auf den Boden.

3. Falschheit (V. 12-19)

Die hier beschriebenen Siinden folgen nicht zufillig auf die Siinde der
Faulheit. Lassen wir uns gehen, nimmt der Sauerteig der Siinde iiberhand
(1Kor 5,6). Siinde muss man mit Entschlossenheit flichen (1Kor 6,18;
10,14; 2Tim 2,22); Sauerteig muss man energisch ausfegen (1Kor 5,7).
Von selbst wird die Macht der Siinde nicht weichen.

12 Ein Belialsmensch ist der heillose Mann,

der mit verstelltem Mund geht,

13 mit den Augen zwinkert,

mit den Fiilen redet”,

mit den Fingern deutet.

14 Verkehrtheit ist in seinem Herzen;

er schmiedet Boses allezeit,

entsendet Hader.

15 Darum kommt plétzlich sein Ungliick,
unverhofft wird er zerschmettert ohne Heilung.

»Ein Belialsmensch«, *Adam balijja‘al, aus bali, »ohne«, und jac‘al,
»Nutzen«, also wortlich: ein »Nichtsnutz«. »Mdnner ... Belials« (so
iibersetzt die Elb 2003 in der nachfolgend angefiihrten Bibelstelle) sind
bose Leute (SMo 13,14); eine »Tochter Belials« ist eine schlechte Frau
(1Sam 1,16); ein »Belialszeuge« ist ein falscher Zeuge (Spr 19,28).
Belial ist auch eine Bezeichnung des Teufels, wie 2. Korinther 6,15 klar-
macht: Belial ist der Widerpart des Christus Gottes. Damit ist ein >Adam
balijjacal ein Kind des Teufels (1Jo 3,10). Von dem Betreffenden sagt
der Apostel, dass er Liige und Mord in seinem Herzen hat gleich sei-
nem Vater, dem Teufel (Joh 8,44), und darum die Kinder Gottes ver-
fithren, verderben und ermorden will (1Jo 3,12). Und entsprechend sagt
unser Vers, dass der »Belialsmensch« ein »heilloser Mann« ist, und der

70 LXX: sémaino, »Zeichen geben«.
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geht »mit verstelltem Mund« einher. Sein Mund verstellt sein Inneres
wie der Mund der Hure, der Honig traufelt, aber Jammer und Tod bringt
(5,3-5).

»Verkehrtheit ist in seinem Herzen«: Hier fiihrt Salomo das bose
Trachten und Tun auf seine Quelle zuriick, auf das bose Herz im Men-
schen (Mk 7,21). Weil dieses verkehrt ist, redet der Ruchlose nicht
offen von dem, was er im Herzen trdgt, sondern gibt verdeckte Sig-
nale mit Augen, FiiBen und Fingern, wihrend er »Boses [schmiedet]«.”!
Mit all seinem Tun entsendet er »Hader«, streut Zwietracht unter Brii-
dern, unter denen, die Gott zu einer Gemeinschaft der Liebe und Wahr-
heit zusammengebunden hat (V. 19). »Darum« wird Gott ihn strafen,
er wird »Ungliick«, *€d’, iber ihn bringen, er wird ihn zerschmettern
»ohne Heilung«. Sein Boses wird ihn fiir immer versenken ins Ver-
derben, und wenn es iiber ihn kommt, kommt es »plétzlich«, pitém
(wie in 3,25; 7,22; 24,22), »unverhofft«, paeta® (nur noch in 29,1; dazu
noch in 4Mo 6,9; 35,22; Jes 29,5; 30,13; Hab 2,7; hiufig mit pitom
zusammen), wie das Verderben Babylons, der grof3en, das ebenfalls mit
einem Schlag, »in einer Stunde« hereinbricht und sie unwiderruflich ver-
senkt (Oftb 18,10.21).

16 Sechs, die hasst Jahwe,

sieben sind seiner Seele ein Griiuel:

17 Hohe Augen, Liigenzunge,

Hiinde, die schuldloses Blut vergiefien;

18 ein Herz, das Pline zum Unheil schmiedet,
Fiifle, die eilends zum Bosen laufen;

19 wer Liigen aushaucht als falscher Zeuge,
und wer Hader entsendet zwischen Briidern.

»Sechs, die hasst Jahwe, sieben ...«: Mit dieser Ausdrucksweise will
Salomo sagen, dass die Reihe verldngert werden konnte; aus den vielen
Lastern wihlt er sechs, sieben aus. Das Gleiche gilt fiir die in Dreier- und
Viererspriichen aufgezdhlten Dinge in Kapitel 30.

71 »Zunge, Augen, Fufl und Finger [dienen] bei ihm dazu ..., jene Falschheit seines Innern in zweideutiger
Rede, im Winken, Anstoflen und Zeigen verstohlen wirken zu lassen« (Déchsel zu dieser Stelle).
72 Siehe 1,26. Dort sind alle Stellen aufgefiihrt, wo dieses Wort in den Spriichen vorkommt.
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Der HERR »hasst« das Trachten, Reden und Tun der Ruchlosen, sie
sind »seiner Seele ein Griuel« (wie in 3,32), und darum wird er diese
richten. Als erster Griuel werden »hohe Augen« genannt (21,4; 30,13).
Die wird der HERR erniedrigen (Ps 18,28; 101,5; Jes 2,11; 37,23). Der
Hochmut sitzt im Siinder seit dem Tag, an dem Adam werden wollte
wie Gott. Und aus dem von oben auf alle anderen herabschauenden
Blick ergibt sich von selbst eine »Liigenzunge«, ein Mundwerk, das
sich nicht scheut, boses Tun in schone Worte und siile Reden zu klei-
den (Rom 16,18), wihrend die »Hénde« bereit sind, »schuldloses
Blut« zu vergiefien, und das Herz weitere »Pléine zum Unheil schmie-
det«. Einem bosen Herzen folgen die »Fiifle, die eilends zum Bésen
laufen«, und ein boses Herz »[haucht] Liigen aus«, um mit einem fal-
schen Zeugnis Schuldlose zu féllen. Als Krone des bosen Tuns wieder-
holt Salomo, was er bereits in Vers 14 als eines der Werke des Belials-
menschen genannt hatte, und zeigt damit, dass dem HERRN besonders
verhasst ist, »wer Hader entsendet zwischen Briidern«. Auf Leute,
die Zwiespalt anrichten, muss man nach der Weisung des Apostels
besonders achthaben (Rom 16,17). Wenn man sie gewéhren ldsst, ver-
derben sie die Gemeinde, den Tempel Gottes. Die solches tun, wird
Gott verderben (1Kor 3,16-17).

4. Liisternheit (V. 20-35)

Ein boses Herz schmiedet nicht nur Anschldge gegen seinen Néchsten,
sondern es begehrt auch, was ihm nicht gehort, und will es um jeden
Preis haben — und wenn es die Frau seines Nachsten ist (2Mo 20,17).
Das Einzige, was das Herz in eine andere Richtung neigen kann, ist
das Wort Gottes, das erleuchtet (Ps 119,130), heiligt (Joh 17,17) und
die Kraft hat, die siindigen Neigungen des Menschen zu iiberwinden.
Denn das Wort Gottes ist lebendig und wirksam (Hebr 4,12). Das
Wort schuf die Welten (Hebr 11,3), das Wort Gottes befreit, die in die
Grube der Siinde und des Todes gesunken sind (Ps 107,20), es ist Got-
tes Kraft zum Heil (R6m 1,16). Darum muss man es im Herzen haben
(V. 21).
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20 Bewahre, mein Sohn, das Gebot deines Vaters,
und verwirf nicht die Lehre deiner Mutter;

21 binde sie stets auf dein Herz,

kniipfe sie um deinen Hals.

22 Wenn du gehst, leitet sie dich;

wenn du liegst, wacht sie iiber dir,

und erwachst du, redet sie zu dir.

»Bewahre ... das Gebot deines Vaters«: Das Wort Gottes kommt zum
Sohn durch den Mund des Vaters und durch »die Lehre« der Mutter. Sie
lehren den Sohn, weil sie ihn lieben. Darum liebe der Sohn Vater und
Mutter, und darum verwerfe er ihre Lehren nicht.

»binde ... auf dein Herz«: Dieser Befehl ist dem 5. Mosebuch ent-
lehnt: Die Israeliten sollten die Worte Gottes auf dem Herzen haben
(5Mo 6,6), wobei ‘al, »auf« oder »liber«, ganz wortlich genommen wer-
den sollte: Das Wort muss iiber alles Wollen und Sinnen des Herzens
regieren. Wenn es das tut, wird sich das Néachste ergeben:

»Wenn du gehst, leitet sie dich«: Die Weisheit Gottes leitet den
Sohn auf dem Weg, und wenn er sich niederlegt und wenn er aufsteht
(vgl. 5Mo 6,7), »redet sie zu [ihm]«. Die Worte Gottes formulieren nicht
lediglich gedankliche Konzepte in fein formulierten Begriffen, sondern
sie sind die lebendigen Ausspriiche dessen, der Himmel und Erde schuf
und alles triagt durch das Wort seiner Macht (Hebr 1,3).

23 Denn das Gebot ist eine Leuchte und die Lehre ein Licht,
und ein Weg des Lebens die Riigen der Zucht,

24 dich zu bewahren vor der bosen Frau,

vor der Zungenglitte der Fremden.

»Das Gebot ist eine Leuchte«, ecin Lichttrager, der den Weg beleuch-
tet, den wir gehen (Ps 119,105). Die Gebote geben uns Anleitung, wie
wir uns in den verschiedenen Lebenslagen zu verhalten haben. Sie sind
so notwendig wie heilsam. Ohne sie gehen wir in die Irre; mit ithnen wer-
den davor bewahrt, falsche Entscheidungen zu treffen und auf schlechte
Wege zu geraten. »... und die Lehre [ist] ein Licht«’, das unser Inne-

73 In der Vulgata mit schonen Stdben: /ex lux.
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res erforscht (Hebr 4,12) und uns erleuchtet (Ps 119,130): Sie gibt uns
Erkenntnis iber Gott und iiber uns selbst. Haben wir die nicht, werden wir
aus unserem Dasein nie klug werden und werden nie wissen, welches der
gute Weg ist, auf dem wir durch diese Welt zum Ziel, zur ewigen Herr-
lichkeit, kommen. Wer von uns hétte gedacht, dass »Riigen der Zucht«
zum »Weg des Lebens« gehdren, dass man ohne diese den Weg weder
finden und noch auf ihm bleiben wiirde? Gottes Zucht und seine Zurecht-
weisungen sind nétig, um »dich zu bewahren vor der bésen Fraug,
vor der Frau, die den Sohn zur Siinde verleitet, die in dessen Augen nicht
eine bose, sondern eine begehrenswerte Frau ist. Nur durch die Leuchte
des Gebotes erkennt er, dass sie bose ist, denn das Gebot sagt ihm: »Du
sollst nicht ehebrechen« (2Mo 20,14), und der Sohn Gottes erklart die
wahre Bedeutung dieses Gebots: »Jeder, der eine Frau ansieht, sie zu
begehren, hat schon Ehebruch mit ihr begangen« (Mt 5,28).

Zu »Leuchte« und »Licht« siche auch 13,9; 16,15; 20,20.27; 21.4;
24,20; 31,18.

25 Begehre nicht ihre Schonheit in deinem Herzen,

und sie fange dich nicht mit ihren Wimpern!

26 Denn wegen eines Hurenweibes [sinkt man] bis auf einen
Brotfladen,

und eines Mannes Frau jagt eine kostbare Seele.

»Begehre nicht, ist an 2. Mose 20,17 angelehnt: »Du sollst nicht be-
gehren ...«, beide Male steht das Verb hdmad (wie in 2Mo 34,24;
5Mo 7,25; Mi 2,2).

Das Begehren beginnt »in deinem Herzen«. Der Sohn Gottes hat
uns gelehrt, dass im Herzen des Menschen das bdse Begehren haust
(Mt 15,19) und dass das Begehren einer fremden Frau bereits Ehebruch
ist (Mt 5,28). An diesem Befehl sollen wir lernen und dazu auch empfin-
den, dass wir unfihig sind, das bose Begehren im Herzen zu tiberwinden.
Wir haben den Herrn nétig, dass er uns bewahre. Und wie tut er das?
Indem wir sein Wort aufnehmen. Dieses ist gottgehaucht (2Tim 3,16) und
hat damit die Kraft des gottlichen Hauches, der Himmel und Erde schuf
(Ps 33,6) und der den Menschen zur lebendigen Seele machte (1Mo 2,7).

Die »bdse Frau« versucht, »mit ihren Wimpern« zu locken, zu
verleiten und zu fangen. Wie Isebel tut sie »Schminke an ihre Augen«
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(2K6 9,30), um zu betdren und zu verfiihren (siche auch Jer 4,30). Also
wende man seine Augen ab von ihren Blicken.

»Denn«: Auf die Warnungen folgen zwei Griinde, warum man der
Versuchung zur Siinde widerstehen soll: Wer es nicht tut, »[sinkt] ... bis
auf einen Brotfladen«, d.h., er verarmt: »Wer sich ... zu Huren gesellt,
zerstort das Gut« (Spr 29,3; siehe auch Lk 15,13.30); und das hurerische
Weib »jagt«, sid (wie in 1Mo 27,3; Hi 10,16; Ps 140,12), »eine kost-
bare Seele«. Wie der Jager auf das Wild macht sie Jagd auf die ver-
fithrbaren Seelen, fangt sie und verdirbt sie. So wird auch die gro3e Hure
sich schminken und schmiicken und die Nationen trunken machen mit
dem Wein ihrer Hurerei (Offb 17,2).

27 Nimmt einer Feuer in den Gewandbausch,
und seine Kleider werden nicht verbrannt?
28 Geht jemand auf gliihenden Kohlen,

und seine Fiile werden nicht versengt?

29 So ist, wer geht zur Frau seines Néichsten,
keiner, der sie beriihrt, bleibt ungestraft.

Die zwei Fragen der Verse 27 und 28 beantworten sich von selbst. Wer
»Feuer in den Gewandbausch [nimmt]«, verbrennt sich das Gewand,
und wer »auf gliihenden Kohlen [geht]«, verbrennt sich die Fiile. »So
ist, wer geht zur Frau seines Nichsten«: Wer sich mit einer fremden
Frau einldsst, wird die Folgen tragen, keiner »bleibt ungestraft«. Auch
wenn Gott jede Siinde vergibt, die wir vor ihm bekennen (1Jo 1,9), wird
er uns strafen, strafen mit bosen Folgen der Siinde. Das lernen wir an
David (2Sam 11-12).

30 Man verachtet den Dieb nicht, wenn er stiehlt,

um seine Gier zu stillen, weil ihn hungert.

31 Ertappt, kann er siebenfach erstatten,

kann alles Gut seines Hauses hergeben.

32 Wer mit einer Frau Ehebruch begeht, ist unsinnig;
ein Verderber seiner selbst, der tut das.

33 Plage und Schande findet er,

sein Schimpf wird nicht ausgeldscht.
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Man verachtet den Dieb zwar nicht, weil er stahl, um seinen Hunger zu
stillen, und doch steht er beschamt da, wenn er ertappt wird (Jer 2,26).
Und zudem muss er »siebenfach erstatten«. Das Gesetz forderte ein
vierfaches Erstatten (2Mo 21,37; Lk 19,8). »Siebenfach« wird hier nicht
im mathematischen Sinn verwendet, sondern als eine runde Zahl, die aus-
driicken will, dass der Dieb groB3en Schadenersatz leisten muss, vielleicht
gar »alles Gut seines Hauses«. Anders aber, »wer mit einer Frau Ehe-
bruch begeht«. Der folgt einer schindlichen Gier, und die kann man,
anders als Hunger, abweisen, ohne zu leiden. Er handelt »unsinnig«, und
darum verachtet man ihn. Er findet neben der »Plage« auch »Schande«
und »Schimpf«, die beide »nicht ausgeloscht« werden. Der Name eines
Ehebrechers haftet ihm nun an.

34 Denn Eifersucht ist Zornglut eines Mannes,

am Tag der Rache schont er nicht.

35 Er beachtet kein Siihnegeld,

willigt nicht ein, wie du das Geschenk auch mehrst.

»Eifersucht ist Zornglut eines Mannes«: Die Eifersucht entfacht einen
gewaltigen Zorn; das ist die zu erwartende und einzig angemessene
Gemiitsbewegung des Ehemannes, den seine Frau betrogen hat. Und
»wer kann bestehen vor der Eifersucht?« (Spr 27,4). Stiegen keine Eifer-
sucht und kein Zorn auf, miisste man schlieen, der Mann halte nicht
viel von seiner Frau. Gott ist Liebe; aus Liebe hatte er sein Volk erwihlt
(5Mo 7,7-8) und sich mit ihm verbunden, wie ein Mann eine Frau che-
licht (Jes 54,5; Hes 16,8). Seine heilige Liebe ertrigt keine Untreue; denn
er ist ein eifersiichtiger Gott (2Mo 20,5), dessen Eifersucht sich ent-
zlindete, wann immer Gottes Volk anfing, anderen Gottern nachzuhuren
(Jer 5,7-9).

»am Tage der Rache schont er nicht«: Gott wies den Israeliten
an, den Ehebrecher der Hochststrafe zu tiberantworten (3Mo 20,10);
er riachte sich also nicht selbst, sondern iiberlieB die Strafe Gott (vgl.
5Mo 32,35). Dem Christen ist ein anderer Weg offen. Er kann dem schul-
digen Teil vergeben, denn Gott vergibt, wo Reue und Bufle geschieht;
wo nicht, werden die Ehebrecher erfahren: »Hurer und Ehebrecher wird
Gott richten« (Hebr 13,4).
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»Am Tag der Rache«, am Tag des Gerichts »beachtet [er] kein Siih-
negeld« (vgl. 1,28-32). Gott vergibt alle und jede Siinde, die wir be-
kennen, nicht aber Boses, das man nicht bekennen und lassen will, son-
dern verbirgt, um ihm weiter zu fronen. Am Tag der Rache, da man die
Stinde nicht mehr verbergen und leugnen kann, will man Vergebung fiir
seine Missetat. So war es bei Achan. Er fand keine Vergebung, weil er
meinte, seine Siinde verborgen halten zu konnen. Er bekannte sie erst,
als Gott ihn iiberfiihrt hatte; meinte aber bis zuletzt, unentdeckt bleiben
zu konnen. Fiir seine UnbuBfertigkeit gab es nur das verdiente Gericht
(Jos 7).

»wie du das Geschenk auch mehrst«: Was der Dieb kann, kann der
Ehebrecher nicht. Der Dieb kann seine Schuld mit mehrfacher Erstattung
abtragen; flir den Ehebrecher gibt es keine Siihne. Man kann die Liebe
einer Frau um kein Geld und um keine Geschenke erwerben; wollte einer
den ganzen Reichtum seines Hauses hergeben, um damit jemandes Liebe
zu gewinnen, man wiirde ihn nur verachten (HI 8,7). Kann man die Liebe
nicht kaufen, kann man kein Vergehen an der Liebe mit Geld siihnen.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Kapitel 6

V. 1-5 — »Die hiufigen Warnungen vor Ubernahme von Biirgschaften,
wie sie unser Buch bringt (vgl. noch 11,15; 17,18; 20,16; 22,26), er-
klaren sich ohne Zweifel aus der harten Behandlung, die man nach alt-
hebrdischem Rechtsbrauch den Biirgen zuteilwerden lieB3, indem man sie
ganz so wie insolvente Schuldner (2K6 4,1; Mt 18,25) auspfandete oder
gar als Sklaven verkaufte« (Otto Zdckler, Die Spriiche Salomonis, S. 86).

»Es ist gut zu leihen, weil man damit seinen eigenen Besitz teilt, um die
Not eines anderen zu lindern, aber eine Biirgschaft einzugehen, ist aus
folgenden Griinden grundsitzlich falsch:
- Man geht dadurch eine zukiinftige Verpflichtung ein, obwohl die
Zukunft nicht dem Menschen, sondern Gott gehort.
- Sowohl der Geber als auch der Empfénger setzen ihr Vertrauen
auf einen Menschen und seinen jederzeit vergénglichen Besitz
statt auf Gott« (Roger Liebi, Spriiche, S. 47-48).
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V. 16 — »Sechs ... und sieben ... Die Entstehung dieser eigentiimlichen
zahlensymbolischen Spruchform, fiir welche auch die arabische und per-
sische Sentenzenliteratur zahlreiche Beispiele darbieten ..., erklért Els-
ter wohl am einfachsten und richtigsten, indem er sie »rein aus dem Be-
diirfnis des Parallelismus«< ableitet. »)Die Form des Parallelismus konnte
der GleichmiBigkeit wegen in keinem Verse aufgegeben werden; wie
aber wollte man zu einer Zahl eine Parallele finden? Da es hier nicht so
genau auf eine bestimmte Zahl ankam, so half man sich damit, eine der
nichstliegenden Zahlen mit der, welche man eigentlich im Sinn hatte,
parallel zu setzen.«« (O. Zdckler, a.a.O., S. 87).

V. 16-19 — »Das in den Versen 12-15 beschriebene Bose hat seinen Gip-
fel erreicht. Sieben Dinge reihen sich hier aneinander zu einer Kette der
Bosheit: die Augen, die Zunge, die Hiande, das Herz, die Fiile sind am
Wirken. Falsches Zeugnis und Zwietracht kommen hinzu. Aber man fin-
det nirgends Ohren, um zu horen« (H. Rossier, Betrachtungen iiber das
Buch der Spriiche, S. 35).

V. 18 —»/[FEin] Herz, das mit bosen Tiicken umgehet. Das Herz steht unter
den sieben Lastern, die Gott ein Grauel sind, in der Mitte, weil es die
Quelle ist, woraus das Bose sich auf alle Seiten ergief3t. Es hasset also der
HERR nicht blof3 die wirklichen Ausbriiche der Siinden, sondern auch
die Anschlédge ...« (Starke, zitiert bei Dachsel).

V. 32-33 — »In einer gesunden Gesellschaft ist ein solcher Akt gesell-
schaftlicher Selbstmord. Thn zu akzeptieren — was etwas anderes ist, als
zu vergeben —, beweist nur, dass der Ehebrecher Teil einer allgemeinen
Dekadenz ist« (D. Kidner, The Proverbs, S. 75).

Sprachliche Anmerkungen zu Kapitel 6

V. 32 — »unsinnig«, hasar-léb: Das bedeutet wortlich »des Her-
zens = des Verstandes ermangelnd«. Der Ausdruck kommt I11-mal
vor, und zwar ausschlieflich im Buch der Spriiche (6,32; 7,7; 9,4.16;
10,13.21; 11,12; 12,11; 15,21; 17,18; 24,30). In der italienischen Uber-
setzung von Giovanni Luzzi wird hasar-léb {ibersetzt mit privo di
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senno = »des Verstandes beraubt«; analog Louis Segond: dépourvu
de sens. In Jeremia 5,21 steht fiir »ohne Verstand« °én léb, eigentlich
»Nicht-Vorhandensein von Herz = Verstand«.

V. 35 —»Er beachtet kein Siihnegeld«, 16 jissa> pané-kofzer, eigentlich
»er erhebt nicht das Gesicht des Siihnegelds«. Wenn man das gesenkte
Angesicht eines Bittstellers erhebt, hat man dessen Bitte angenommen.
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Kapitel 7

1. Die dringliche Ermahnung (V. 1-5)
2. Das warnende Beispiel (V. 6-23)
3. Die Anwendung des Beispiels (V. 24-27)

1. Die dringliche Ermahnung (V. 1-5)

1 Mein Sohn, bewahre meine Reden,

und verbirg bei dir meine Gebote;

2 bewahre meine Gebote und lebe,

und meine Lehre wie deinen Augapfel.

3 Binde sie um deine Finger,

schreib sie auf die Tafel deines Herzens.

4 Sprich zur Weisheit: Du bist meine Schwester,
und die Einsicht nenne deine Verwandte,

5 damit sie dich bewahre vor der fremden Frau,
vor der Fremden, die ihre Reden gliittet.

Tut der Sohn, was sein Lehrer hier sagt, bleibt er vor der fremden Ehe-
frau bewahrt, von der das Kapitel 6,24-35 und Kapitel 7 von Vers 5 an bis
zum Ende spricht. Es ist dies die ausfiihrlichste Beschreibung der Ver-
fithrung im ganzen Buch. Diese soll uns zeigen, warum die eindringliche
Ermahnung so notwendig ist.

»Mein Sohn, bewahre meine Reden«: Der Sohn muss den Worten der
Verfiihrung etwas entgegenhalten konnen. Die Worte der Wahrheit sind
der einzige Schutz gegen die Worte der Liige.

»... verbirg«, saphan, wie in 2,1. Man muss die Worte der Wahrheit
bewahren, indem man sie bei sich verbirgt, d.h. sicher verwahrt. Man
verbirgt und verwahrt Wertvolles und Notwendiges. Notwendig miis-
sen uns die Worte Gottes sein, sonst werden sie keine Kraft auf unser
Gewissen haben. »Die Weisen halten Erkenntnis verborgen« (10,14);
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sie handeln nach dem Vorbild des heiligen Séngers: »In meinem Her-
zen habe ich dein Wort verborgen, damit ich nicht gegen dich siindige«
(Ps 119,11).

»... wie deinen Augapfel«, *1§6n ‘€nzeka, wortlich »Mannlein dei-
nes Auges« (so Zunz), vergleichbar dem Lateinischen pupilla, Diminutiv
von pupa, die Puppe, also »das Piipplein im Auge« (Buber: »Kern deiner
Augen«). Was schiitzt man besser als seine Augen? Gott bewahrt die Sei-
nen wie seinen Augapfel (5Mo 32,10; sieche auch Ps 17,8), und so wache
der Weise iiber die Lehre Gottes und behiite er sie.

Die Weisung »binde sie um deine Finger« ist 5.Mose 6,8 ent-
nommen. Alles, was deine Hiande tun, soll von den Gedanken Gottes,
die er in seinem Wort enthiillt, gelenkt sein, und zwar bis in die kleinste
Arbeit, bis zu den feinsten Dingen, die man mit den Fingerspitzen anfasst
(man vergleiche Ps 144,1). Und schlieBlich:

»schreib sie auf die Tafel deines Herzens«: Hier legt Salomo die
Weisung von 5. Mose 6,8 aus: Das &uflerliche Binden sollte ein Hinweis
sein auf eine innerliche Wirklichkeit. Gottes Gebote miissen das Herz des
Menschen regieren. Gott hat dem Propheten Jeremia angekiindigt, dass
er sein Gesetz ins Herz der Seinen schreiben werde (Jer 31,33). Salomo
befiehlt, dass wir sie »auf die Tafel [des] Herzens« schreiben sollen. Wie
geschieht das? Gott schreibt, indem wir schreiben, d.h., wir lesen die
Worte Gottes, vertiefen uns in sie, nechmen sie an und bitten Gott, dass
seine Wahrheiten uns regieren mogen. Auf diesem Weg schreibt Gott sein
Wort in unser Inneres. Im Alten Bund waren die Gebote Gottes auf Tafeln
auBlerhalb geschrieben; im Neuen Bund wirkt Gott durch seinen Geist so
in uns, dass sie verinnerlicht werden (siehe 2Kor 3,3; auch R6m 2,29).

»meine Schwester«: Die Weisheit soll uns wie eine Schwester wer-
den, eine innig Vertraute, eine Geistesverwandte. Dazu muss ich als Ers-
tes ein Sohn der Weisheit sein, das heif3t, ich muss die entsprechende
Natur besitzen, die géttliche Natur. Besitze ich sie, muss ich eine Be-
ziehung zur Weisheit unterhalten, die stérker ist als jede andere mogliche
Beziehung; ich muss die Wahrheit lieben; ich muss an ihr hdngen und
mich ihr ergeben. Liebe ich sie nicht, werde ich die Liige lieben, denn so
ist unser Herz: Es liebt notwendigerweise, wenn nicht jenes, dann dieses.
Denjenigen, die die Wahrheit nicht lieben, »sendet Gott eine wirksame
Kraft des Irrwahns, dass sie der Liige glauben« (2Thes 2,11). Wer die
Weisheit Gottes hasst, liebt den Tod (Spr 8,36).
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»Verwandte«, moéda¢, wortlich »Verwandtschaft, Bekanntschaft«,
wobei hier das Abstraktum fiir das Konkrete steht, die (oder der) Ver-
wandte (so auch das Qere” méda® in Rt 2,1).

»damit sie dich bewahre«: Einzig die Liebe zur Weisheit bewahrt uns
vor den nicht zu zéhlenden Formen und Wegen der Torheit. Bewahren
wir Gottes Wort (V. 1-2), bewahrt Gottes Wort uns »vor der Fremden,
die ihre Reden gliittet«. Wenn die Fremde den Sohn der Weisheit vom
Weg der Weisheit und des Lebens abbringen will, muss sie ihre Worte
glitten. Sie miissen gerade erscheinen, obwohl sie verkehrt und verdreht
sind (siche Auslegung zu 2,16).

2. Das warnende Beispiel (V. 6-23)

In 6,25-35 hatte Salomo vor dem inneren Drang zum Ehebruch gewarnt:
»Begehre nicht ihre Schonheit in deinem Herzen« (6,25), im vorliegen-
den Abschnitt warnt er vor der von auBlen kommenden Verfithrung. Der
Sohn muss die Anweisungen des Lehrers beachten, damit sein Herz fest
wird (V. 1-5); nun schildert der Lehrer an einem lebendigen Beispiel,
welches die Folgen sind, wenn die gute Lehre nicht sein Herz regiert
(V. 3).

6 Denn durchs Fenster meines Hauses,

durchs Gitter schaute ich aus,

7 und ich sah unter den Einfiltigen,

bemerkte unter den S6hnen einen Jiingling ohne Verstand.

»ich sah unter den Einfiltigen«: Der Lehrer weill, wovon er zum Sohn
redet; er hat es selber gesehen. Da war einer »unter den S6hnen«, einer
der Sohne der Weisheit, der sich verfiithren lie3. Es ist nicht ein bos-
artiger Jiingling, nicht jemand, der mit festem Vorsatz etwas Bose sucht
und tut, sondern er ist einfiltig, so wie die meisten, und unvorsichtig.
Ganz durchschnittliche, harmlose Leute lassen sich in den Taumel der
Lust hineinziehen. In seinem ziellosen Bummeln zu unguter Zeit handelt

74 Als Qere bezeichnet man einen Vorschlag der Masoreten am Rand der Bibelhandschrift, nach dem man
ein bestimmtes Wort im Text anders als tiberliefert lesen sollte.
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der Jiingling »ohne Verstand«, hasar-1éb, wortlich »ohne Herz = Ver-
stand« (wie in 6,32). Er mag nur neugierig sein, aber er bedenkt nicht,
wie schwach er ist, wie leicht sich der Siinder von der Versuchung be-
tduben und iiberwéltigen lasst.

8 Er ging iiber die Strafie neben ihre Ecke,
und er beschritt den Weg zu ihrem Haus,

9 als der Tag am Abend diimmerte,
inmitten” von Nacht und Dunkel.

10 Und da! Eine Frau [geht] ihm entgegen,
im Hurengewand und verhohlenen Herzens.

Der Weg, den der Jiingling einschlégt, verrit, wo sein Herz inzwischen
ist. Es schielt nach der Siinde, die Gottesfurcht schléft. Alles begann mit
Miiiggang, von dem die Volksweisheit nicht umsonst sagt, er sei aller
Laster Anfang.

Der Jiingling »ging iiber die Strafle«, er iiberquerte mit dieser sicht-
baren auch eine unsichtbare Grenze, und dann bewegt er sich auf »ihre
Ecke« zu. Es ist »Abend«, und die heraufziechende »Nacht« mit ihrem
verhiillenden »Dunkel«, *afélah (wie 4,19), gibt der stetig wachsen-
den Lust immer stirkeren Auftrieb. »Und da!«, da stellt sich die halb
beflirchtete, halb erhoffte Begegnung ein: »Eine Frau [geht] ihm ent-
gegen«, und siec kommt »im Hurengewand«: Die Verfiihrerin versteht,
sich anziehend zu kleiden und zu bewegen; sie weil}, dass sie den Jiing-
ling ins Verderben zieht, aber das hélt sie im Herzen verborgen. Dass eine
Frau den Jiingling schlieBlich verfithren kann, obwohl sie duflerlich die
Schamhaftigkeit abgestreift hat, zeigt, wie blind wir werden, wenn sich
das Herz einmal Gott entfremdet hat und nicht mehr von ihm und von
seinen Gedanken regiert ist. Auf jedes fromme Reden — denn die Spra-
che der Hure ist fromm (V. 14) — fallt ein solches Herz herein; das heif3t,
es ldsst sich nur zu gerne verleiten. Es war Gottes tiberdriissig geworden;
fand seine Geniige nicht mehr in ihm und in den ewigen Dingen. Folglich
miissen die Dinge der Schépfung, irdische Vergniigungen gesucht wer-
den. So ist es dem streunenden Sohn gerade recht, dass die Frau, die sich
als Hure zu erkennen gibt, ihm entgegenkommt.

75  Wortlich »im Kern, Zentrum, *i§6n, wie in V. 2.



129 Spriiche 7,11.12

»verhohlenen Herzens«: Das AuBere der untreuen Ehefrau nimmt
der Jingling gleich wahr, der Anschlag ihres Herzens bleibt ihm ver-
borgen. Wohin diese ihn reilit, kann er nicht mehr erkennen. Er ist blind
und kurzsichtig geworden, hat das Ende aller Dinge nicht mehr vor
Augen. Dass die Ehebrecherin ihn verdirbt, siecht er nicht mehr.

11 Sie ist laut und ziigellos,

ihre Fiifle bleiben nicht in ihrem Haus.

12 Bald auf der Gasse, bald auf den Plitzen,
neben jeder Ecke lauert sie.

»Sie ist laut«, wie die Frau Torheit (9,13). »Die Weisheit schreit drau-
Ben« (1,20); die Verfithrung macht es der Weisheit nach, denn sie will
die Herzen der Menschen stehlen. Die Verfiihrerin »ist ... ziigellos«, will
sich an keine Grenzen und Verbote halten, und sie ist rastlos: »Ihre Fiifle
bleiben nicht«, §akan, »wohnen« (1Mo 14,13; Jer 25,24) oder »ruhen«
(2Mo 40,35) nicht. Die Frau mag nicht »in ihrem Haus« bleiben. Sie
gehort einem anderen; dem hat sie Treue versprochen, und sie weil3, dass
es ihre Aufgabe ist, still dort zu verweilen, wo ihr Platz ist (Tit 2,5). Wer
in Gerechtigkeit wandelt, dem senkt Gott Frieden in die Seele (Jes 66,12;
Phil 4,7), doch wer gottlos ist, kennt keinen Frieden (Jes 48,22). Sein Ful3
kann nicht rasten (vgl. SMo 28,65); er wird in der jenseitigen Welt ewig
rastlos bleiben (Oftb 14,11).

In ihrem rastlosen Suchen ist die Ehebrecherin »bald auf der Gasse,
bald auf den Plitzeng, sie streift durch die Stadt und sucht ihre Opfer,
»neben jeder Ecke lauert sie«, versteckt sich wie ein Lowe, der auf
Raub aus ist (Ps 10,9). Die Wahrheit ist unverhohlen; der Herr Jesus
redete offentlich, nicht im Verborgenen (Joh 18,20). Seine Feinde hin-
gegen wagten nicht laut zu sagen, was sie dachten (Mt 21,25-26). Die
Wabhrheit scheut das Licht nicht; die Liige operiert im Untergrund. Pau-
lus sagt, dass die Verfiihrer sich in die Hauser schleichen, wortlich »ein-
tauchen«, endyno (2Tim 3,6), und Judas sagt, dass sie auf einem Seiten-
weg in die Gemeinden eintauchen, pareisdyno (Jud 4).
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13 Und sie fasst ihn und kiisst ihn,

macht ein freches Gesicht und spricht zu ihm:

14 Friedensopfer oblagen mir,

heute bezahlte ich meine Geliibde;

15 darum ging ich aus,

dich zu treffen, dein Antlitz zu suchen,

und ich hab dich gefunden.

16 Mit Decken habe ich ausgebreitet auf mein Lager,
mit bunten Tiichern von dgyptischem Leinen.

17 Besprengt hab ich mein Lager

mit Myrrhe, Aloe und Zimt.

18 Auf! Berauschen wir uns in Liebe bis an den Morgen,
ergotzen wir uns an Liebkosungen!

19 Denn der Mann ist nicht zu Hause,

er ist verreist in die Ferne.

20 Den Geldbeutel nahm er in die Hand,

zum Tag des Vollmonds kommt er heim.

Sie hat ihr Opfer erspdht; jetzt tritt sie hervor »und sie fasst ihn und
kiisst ihn«.

In funf Schritten kommt die Verfithrerin zum Ziel:

1. Sie ldsst den Jiingling mit Handen und Lippen ihre korperliche
Nihe spiiren: »Sie fasst ihn und kiisst ihn«.

2. »Friedensopfer oblagen mir«. Indem die Verfilhrung im Ge-
wand der Frommigkeit kommt, betdubt sie dessen religioses
Gewissen. Petrus sagt, dass die Verfiithrer mit kunstvoll geformten
Worten (logois plastois) die Verfiihrten hereinlegen (2Petr 2,3).

3. Sie schmeichelt seiner Eitelkeit: »... darum ging ich aus, dich
zu treffen«. Sie ldsst den Jiingling verstehen, dass er fiir sie
etwas Besonderes sei. Sie habe gerade iin gesucht und habe sein
Gesicht sehen wollen, und nun habe sie ihn gefunden, er sei eine
so anziehende Person. Das macht den Jiingling ganz weich, dies
umso mehr, als zuvor die Rede von Friedensopfern und Geliib-
den dessen schlummerndes religioses Gewissen ganz betéubt hat.
Da wir in der Siinde geboren sind, widerstrebt es uns, einem an-
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deren den Platz in unserem Herzen zu rdumen. Verleugnen wir
uns selbst und lassen wir Gottes Wort unser Innerstes regieren
(V. 3), gibt das uns solche Ruhe in die Seele und solche Freude in
Gott, dass jedes Angebot der Verfiihrerin uns schal und erbdarm-
lich erscheint. Hat aber das Herz dem Dréangen unserer Natur
nachgegeben und dem Ich seinen alten Platz wieder iiberlassen,
erscheinen der Sohn Gottes und sein Wort blass und wenig auf-
regend; dafiir wird alles anziehend, was unserem Ego wohltut
und die alte Natur kitzelt.

4. Sie regt seine Fantasie an: »Mit Decken habe ich ausgebrei-
tet auf mein Lager«: Thre Kammer ist schon eingerichtet, und
sie verspricht hohe Geniisse: »Auf! Berauschen wir uns in
Liebe!«

5. Sie beschwichtigt die Angste des Jiinglings: »Der Mann ist
nicht zu Hause.« Dem Jiingling bleibt das bose Ende der kurzen
Lust verborgen, denn inzwischen ist die Lust starker geworden
als jede innere Hemmung vor der Siinde. Die Verfiihrerin kann
offen und ungeschminkt die Wonnen der verbotenen Lust in
allen Farben schildern; es schreckt den Betorten nicht mehr auf.
Das tut nicht einmal der Hinweis auf den Mann der hurerischen
Frau. Er ist ja »nicht zu Hause«, und er kommt erst wieder
»zum Tag des Vollmonds«, kész>, nur noch in Psalm 81,4
belegt, und dort steht es fiir das Fest des Vollmonds. Man
beachte, wie die Frau mit ihrem frechen Gesicht (V. 13) ihre
Worte wéhlt: Sie sagt wortlich, der Mann sei nicht in seinem
Haus. Das Haus gehort ihm; sie ist dessen Frau. Zu ihrer Frech-
heit gehort, dass sie berechnend ist. Sie weil3, dass der Mann
weit weg ist, und erst zum Vollmond wiederkommt, niemand
werde die beiden erwischen. Ist Ehebruch kein Ehebruch, wenn
der Mann sie nicht ertappt? Der Jiingling fiirchtet nur eines:
erwischt zu werden. Wird er nicht erwischt, hat die Siinde kein
Gewicht. So denken wir, wenn die Weisheit und damit die Got-
tesfurcht uns verlassen hat.

Das Ziehen zum Vergénglichen kann beim Christen so bestimmend wer-
den, dass er wohl um die Riickkehr des Herrn des Hauses weil3, dass die-
ses Wissen aber keine Kraft mehr hat in Bezug auf sein Gewissen. Er



Spriiche 7,21 132

sagt es zwar nicht mit seinen Lippen, aber sein Herz sagt: »Mein Herr
verzieht zu kommen« (Mt 24,48). Es sei noch immer genug Zeit, sich auf
sein Kommen einzurichten. Welche Tauschung! Die Siinde ist, wenn wir
nicht am Herrn hangen, stirker als wir und macht mit uns am Ende, was
sie will. Sie ldsst uns dann, wenn es darauf ankommt, nicht mehr los, wie
es Delilah tat: Sie lie8 Simson in ihrem Hurenschof} einschlafen, und er
hatte nicht mehr die Kraft, sich von den Fesseln der Lust zu befreien, als
die Philister iiber ihn herfielen (Ri 16,18-21).

21 Sie neigte ihn durch ihr vieles Bereden,
stief} ihn um durch die Glitte ihrer Lippen.

»Sie neigte ihn«, hittatti, vom Verb natah, »neigen«. Sie konnte das
Herz des einfdltigen Jiinglings zum Bdsen neigen, weil er sein Herz nicht
Gott und Gottes Weisheit zugeneigt hatte, obwohl es ihm von Gott be-
fohlen war (2,2). Er musste sich nachher selbst vorwerfen, dass er auf
die Stimme seiner Erzieher nicht gehort, sein Ohr nicht geneigt hatte zu
seinen Lehrern (5,13). Entweder hatte er nie verstanden, oder er hatte es
vergessen, dass wir alle es ndtig haben, tdglich zum HERRN zu flehen:
»Neige mein Herz nicht zu einer bésen Sache!«, und: »Neige (natah)
mein Herz zu deinen Zeugnissen und nicht zum Gewinn« (Ps 141,4;
119,36). Wie leicht und wie gern vergessen wir, dass das Herz nicht
nur der Konige in Gottes Hand ist, dass er es ist, der es dahin oder dort-
hin neigt (natah; Spr 21,1), und dass er allein vermag, unserem Herzen
gutes Wollen einzugeben (Phil 2,13). Wann werden wir lernen, auch des-
wegen Gott zu flirchten und entsprechend zu beten: »Fiihre uns nicht in
Versuchung« (Mt 6,13)? Geschieht es vielleicht aus Mangel an Furcht
vor Gott, dass man meint, die Worte des Herrn umformulieren zu miis-
sen, weil man sie fiir zu schroff oder gar fiir theologisch bedenklich
hélt?’® Salomo, der die Worte von Spriiche 2,2; 5,1.13; 7,21 und 21,1
einst geschrieben hatte, vergal3, wie sehr und wie bestdndig er auf Got-
tes bewahrende Macht angewiesen war, und so kam es, dass seine vie-
len Frauen sein Herz zu Sinnlichkeit und geistlicher Hurerei neigten
(1Ko 11,4; auch hier das Verb natah).

76 So die Neue Genfer Ubersetzung (NGU); Gute Nachricht (GN): »Lass uns nicht in die Gefahr kommen,
dir untreu zu werden ...«; Hoffhung fiir alle (HFA): »Bewahre uns davor, dir untreu zu werden ...«.
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»durch ihr vieles Bereden«: Wo viel geredet wird, wird gesiindigt
(10,19); wer viele Worte gebraucht, verrdt damit, dass seine Sache
keine gute ist. Der Wortschwall hétte den Jiingling gewarnt, wire er
noch bei Sinnen gewesen, und hétte ihn zur Flucht bewegt (1Kor 6,18).
Nun aber bewirkt jedes weitere Wort das Gegenteil: Es zieht die Fes-
sel, die ihn an die Ehebrecherin bindet, noch enger an, und schlieflich
»stief« sie ihn »um«, nadah — wie in 5.Mose 4,19; 30,17 (zum Go6t-
zendienst gestofen, d.h. verleitet werden) oder in Hiob 6,13 (wo Hiob
fragt, ob alle Weisheit von ihm vertrieben oder weggestoflen sei) oder
in Jesaja 8,22 (wo vom untreuen Volk gesagt wird, es sei in Finsternis
hineingestoBen).

22 Plétzlich geht er ihr nach,

wie ein Ochse zur Schlachtbank geht,
und mit FuBifesseln ein Narr zur Strafe”’,
23 bis ein Pfeil seine Leber spaltet;

wie ein Vogel zur Schlinge eilt

und nicht weif3, dass es sein Leben gilt.

Der Punkt, von dem aus es kein Zuriick mehr gibt, ist ldngst erreicht:
»Plotzlich«, pittém (wie in 3,25; 6,15; 24,22; Ps 64,5; Pred 9,12;
Jes 47,11; Mal 3,1), bricht der Jiingling ein und wird zum willenlosen
Tier. Er folgt der Fremden, Siile und Seligkeit vor Augen, und sieht
nicht, dass es zum Schafott geht. »Wie ein Ochse«, wie das bléde Vieh,
das heiflt bar aller gottlichen Einsicht (Ps 49,21; 73,22); mit »Fuf-
fesseln«, einem Siegeszeichen des Feindes, der den Gefangenen in sei-
nem Triumphzug einherfithrt, wie man es einst mit Simson tat, nach-
dem Delilah ihn verfiihrt, verkauft und verraten hatte. Wahrlich ein
»Narr«, der »wie ein Vogel zur Schlinge«, pah, zur Vogelfalle (22,5;
Ps 91,3; 124,7; Pred 9,12; Hi 18,9), »eilt«, statt dass er wie der Sénger
des 119. Psalms eilt, um Gottes Gebote zu halten (Ps 119,60). Das kann
er nur tun, weil er »nicht weif}, dass es sein Leben gilt«. Er ist betort
und benebelt, dass er nicht mehr sieht, was er einst klar gesehen hatte. So
ergeht es ihm wie dem Mann in Goethes Gedicht vom Fischer, den eine
Meerjungfrau in die Tiefe zog:

77 Oder »Ziichtigung«, miisar, das sonst stets mit »Zucht« iibersetzt wird.
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Sie sprach zu ihm, sie sang zu ihm;

Da war’s um ihn geschehn:

Halb zog sie ihn, halb sank er hin

Und ward nicht mehr gesehn.
(Goethe, Der Fischer)

3. Die Anwendung des Beispiels (V. 24-27)

24 Und jetzt, Sohne, hort auf mich,

und merkt auf die Reden meines Mundes!

25 Dein Herz schweife nicht zu ihren Wegen,
irre nicht ab auf ihre Steige!

26 Denn viele Erschlagene hat sie gefillt,
und zahlreich sind alle ihre Ermordeten.

27 Wege zum Totenreich ist ihr Haus,

sie fiihren hinab zu den Kammern des Todes.

»Und jetzt, Sohne«: Das lasen wir bereits in 5,7; auch dort stand es im
Anschluss an die Warnung vor der Verfiithrerin. Uns sind die Gefahren
der Verfiihrung, die Methoden der Verfithrung, unsere Anfalligkeit fiir
Verfiihrung dargelegt worden. Wir werden wiederholt gewarnt. Haben
wir noch eine Entschuldigung, wenn wir uns dennoch verfiihren las-
sen?

»Dein Herz schweife nicht«: Im Herzen beginnt die Siinde; darum
muss man mehr auf das Herz achten als auf alles andere (siche 4,23).
»Schweifen«, satah (wie in 4,15). Das Verb findet sich nur noch in
4.Mose 5,12.19.20.29, und dort steht es fiir die Frau, die ihrem Mann
untreu wird.

»... irre nicht ab«, ta‘ah, wie in 10,17; 14,22; 21,16 (siehe auch
Ps 58,4; 107,4; 119,110.176; Hes 44,10). Die Warnung wird begriindet:
»Denn viele Erschlagene hat sie gefallt«: Wer sich zum Ehebruch hat
verfiihren lassen, der liegt da wie geféllter Baum, niedergestreckt wie
vom feindlichen Schwert in der Schlacht. Es sind ganz andere als du
und ich schon verfiihrt und zur Strecke gebracht worden. Wie viele Die-
ner des Herrn haben durch Ehebruch ihren Dienst verloren! Und den-
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ken wir an Konig David, den Mann nach dem Herzen Gottes. Toren
sind wir, wenn wir uns etwas einbilden auf unsere Standfestigkeit und
uns vor Verfiihrung sicher wéhnen (1Kor 10,12). Lernen wir uns besser
kennen, beginnen wir zu verstehen, wie anféllig wir sind, welche Tor-
heit noch in unserem Busen schlummert und auch im Kind Gottes lauert,
um die Oberhand zu gewinnen, und dann beginnen wir, den Befehl des
Herrn ernst zu nehmen: »Betet, damit ihr nicht in Versuchung kommt!«
(Mt 26,41; siche auch Mt 6,13).

»Wege zum Totenreich ist ihr Haus«: Die Mehrzahl besagt, dass
verschiedene Wege aus dem Haus der Verfiihrerin in den Scheol fiithren.
Das gilt auch fiir alle, die sich von Babylon, der groBen Hure (Offb 17),
verfiihren lassen; den einen lockt sie durch Reichtum, den anderen durch
Aussicht auf Ansehen und Einfluss; alle, die ihr folgen, werden mit ihr
untergehen.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Kapitel 7

V. 7-9 — »War nicht Miiliggang der Vater der Siinde? (2Sam 11,2): das
gedankenlose Bummeln am Abend; die unpassende Stunde (Hi 24,15;
Rom 13,12-13); der mit Nichtigkeiten gefiillte Sinn ...« (Charles
Bridges, Proverbs).

»Ein junger Mann, mehr gedankenlos als ausschweifend ... Es macht
die Warnung umso dringlicher, dass er nicht von gezielten Begierden
getrieben war ... Wir sehen einen schwachen Charakter auf dem Weg der
Versuchung, der sich, wihrend die Dammerung fillt, schrittweise dem
Ort der Gefahr ndhert, und die Dunkelheit fordert schamwiirdige Hand-
lungen« (W. Kelly, The Proverbs).

V. 8 — »Es wird hier offenbar ein junger Mann beschrieben, der noch nicht
den bestimmten Entschluss unreiner Tat im Herzen hatte, sondern sich
nur einmal das reizende Weib und ihre Weise ansehen wollte, um doch
auch dariiber reden zu konnen ... wie tduschend dhnlich sind ihm unsere
jungen Philosophen, welche gottlose Biicher nur zu lesen wiinschen, um
sie widerlegen zu konnen — und dabei um Glauben und Tugend betrogen
werden! Wer unberufen sich mit Gottlosigkeiten einldsst, ist schon halb
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an sie verloren. Die Schlange lauert immer auf dem Baum der Erkenntnis
(2Kor 11,3)« (Déchsel zur Stelle).

V. 14 — »Sieh, wie die Religion hiufig als Deckmantel der Siinde dient
(1Sam 2,22; 2Sam 15,8-11; Joh 18,28)! ... Es ist wohlbekannt, dass
die bevorzugte Geliebte von Ludwig XIV. sich so streng an ihre reli-
giosen Pflichten hielt, dass man ihr Brot wihrend der Fastenzeit auf der
Waage abwog, damit sie die Strenge des Fastengebots ja nicht iibertrete«
(Ch. Bridges, Proverbs, S. 69).

V. 27 »Ist man einmal in ihrem Hause, so geht man auf diese oder jene
Weise, aber sicher zugrunde« (Delitzsch, a.a.O., S. 132).
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Kapitel 8

In Kapitel 1,7-19 hatte die Weisheit durch den Vater zum Sohn ge-
sprochen. Danach hatte in 1,20-33 die Weisheit selbst sich direkt an alle
Menschenkinder gewandt. In den Kapiteln 2—7 hatte wieder der Vater
den Sohn Weisheit gelehrt, und jetzt ruft die Weisheit wieder selbst zu
allen Menschen (V. 4-21). Man tut gut daran, auf sie zu horen und ihr
zu vertrauen, denn ihre Lehren sind heilsam und ihre Worte wahrhaftig
(V. 6-9). Als Kinder Adams misstrauen wir der Weisheit und Wahr-
haftigkeit Gottes, doch dieses Misstrauen, das wir von Adam geerbt
haben, miissen wir ablegen. Wir miissen es wollen. Um dieses Wollen
zu wecken und zu stirken, sagt die Weisheit, wie kostbar sie ist und
welchen Segen sie schenkt (V. 10-21). SchlieBlich spricht sie von sich
selbst, indem sie uns er6ffnet, dass sie schon im Anfang da war und
dass durch sie alles erschaffen wurde (V. 22-31). Diese Tatsache miis-
sen wir als den eigentlichen und damit hochsten Grund nennen, warum
wir auf die Weisheit Gottes horen und ihr vertrauen sollten. Tun wir es,
werden wir gliickselig sein, tun wir es nicht, verfallen wir dem ewigen
Tod (V. 32-36).

Das Kapitel folgt in seinem Aufbau einem alternierenden Muster:

A Weisheit und gesellschaftliches Leben (V. 1-3)
B Wert der Weisheit (V. 4-11)

A Weisheit und Regierung (V. 12-16)
B Wert der Weisheit (V. 17-21)

A Weisheit in der Schopfung (V. 22-31)

B Wert der Weisheit (V. 32-36)
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1. Die Weisheit im Zusammenleben
der Menschen (V. 1-3)

»Die fremde Frau in Kapitel 7 fliistert in der Nacht. Hier ruft die
Weisheit am hellen Tag in aller Offentlichkeit und wendet sich an
alle« (Henri Rossier, Spriiche, S. 39).

In den Versen 1-3 spricht der Lehrer iiber die Weisheit; von Vers 4 an ruft
die Weisheit selbst zu den Menschen.

1 Ruft nicht die Weisheit,

erhebt nicht die Einsicht ihre Stimme?

2 Oben auf den Hohen am Weg,

sie steht, wo die Pfade zusammenstofien,

3 zur Seite der Tore, am Ausgang’ der Stadt,
am Eingang der Pforten schreit sie.

»Ruft nicht die Weisheit ...?«: Das ist eine rhetorische Frage; aus Ka-
pitel 1 wissen wir, dass sie drauflen schreit und ihre Stimme durch die
Gassen hallt. In Kapitel 7 war ein Jingling beschrieben worden, der
zur Ehebrecherin ging. Wie konnte ihm so etwas passieren? War die
Stimme der Weisheit nicht laut genug gewesen? Hatte sie nicht an allen
Orten und in alle Lebensumstdnde hineingerufen? Wir haben keine Ent-
schuldigung, wenn wir nicht auf die Weisheit héren. Wir kénnen uns
nur selber anklagen und zu unserer Beschimung bekennen, dass wir zu
selbstsicher sind und meinen, wir hétten sie nicht notig.

Auf den »Hohen am Weg, wo die Pfade zusammenstofien, zur
Seite der Tore, am Ausgang der Stadt, am Eingang der Pforten«, da
steht sie. Wo sich die Geschifte unseres taglichen Tuns abspielen, an den
Scheidewegen und an den Kreuzungen, bei den Ubergingen und Neu-
anfangen im Verlauf des Lebens schreit die Weisheit (siche Auslegung
zu 1,21).

78 pi, »Mund« (Buber: »Miindung«).
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2. Der Wert der Weisheit (V. 4-11)

Nachdem in den Versen 1-3 Salomo iiber die Weisheit gesprochen hat,
beginnt von Vers 4 an die Weisheit selbst, zu allen zu reden, die auf sie
horen mogen.

4 Euch, ihr Miinner, rufe ich an,
meine Stimme [ergeht] an die Menschenkinder.

Niemand kann sagen, ihn habe niemand gerufen, denn die Stimme der
Weisheit »[ergeht] an die Menschenkinder«, bonéj *adam, »So6hne
Adams«, wie in 8,31. Sie ruft alle Nachkommen Adams, weil sie ihre
Wonne an ihnen hat (V. 31). Der Gott Israels ruft alle Volker: » Wendet
euch zu mir und werdet gerettet, alle ihr Enden der Erde!« (Jes 45,22).
Der Sohn Gottes ruft alle, zu ihm zu kommen; die Miiden sollen bei
ihm Ruhe finden, und die Diirstenden sollen von ihm gelabt werden
(Mt 11,28-29; Joh 7,37).

5 Einfiltige, begreift Klugheit,
Toren, begreift Verstand!

Christus ruft nur Siinder; der groBe Seelenarzt ist flir die Kranken
gekommen, er ruft die Siinder, nicht die Gerechten (Mt 9,12-13), und das
bedeutet alle, denn wir »sind allzumal Siinder«” (R6m 3,23). Ebenso die
Weisheit: Sie ruft nur »Einféltige« und » Toren«, und das heift alle, denn
wir sind alle Stinder und Toren von Geburt an; fiir sie ist die Weisheit
bestimmt; sie hat nichts zu sagen denen, die in ihren Augen weise sind
(Spr 3,7; 26,12). Gott »sieht keine an, die sich weise diinken« (Hi 37,24;
vgl. 1Kor 1,19; 3,18-20). Den Wert der Weisheit erkennt nur, wer ein-
gesehen hat, dass er ein Einféltiger und ein Tor ist. Den Weg der Erldsung
findet, wer unter seiner Siinde leidet; die Gnade wird siil}, wem zuvor die
Stinde bitter geworden ist.

79 A.d.H.: Vgl. Luther 1912 hinsichtlich der angegebenen Stelle.
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6 Hort! Denn Edles rede ich,

meine Lippen tun sich auf in Geradheit.

7 Denn mein Gaumen spricht Wahrheit,

Frevel ist meinen Lippen ein Gréuel.

8 In Gerechtigkeit sind alle Worte meines Mundes,
nichts in ihnen ist verkehrt und verdreht.

»Hort!«: Damit fangt alles an; wir miissen auf diese Stimme horen, sonst
bleiben wir Toren. Die Weisheit nennt den Grund, warum wir héren sol-
len: »Denn Edles rede ich«, nagidim; die Einzahl nagid steht fiir einen
Konig, Fiirsten, Herrscher (Spr 28,16; 2K6 20,5), auch fiir den Christus
Gottes, den Fiirsten der Volker (Jes 55,4). »Edles« sind also die Worte,
die von ihm, dem Edlen, dem wahren Fiirsten, ausgehen. Sein »Gaumen
spricht Wahrheit« (siche Joh 8,31-32.46), alle Worte seines Mundes
sind »in Gerechtigkeit«, aller »Frevel« ist seinen Lippen »ein Griuel«
(siche 3,32 [wo alle Belege in den Spriichen aufgelistet sind]).

9 Sie alle sind richtig dem Verstindigen

und gerade denen, die Erkenntnis gefunden.
10 Nehmt an meine Zucht und nicht Silber,
und Erkenntnis lieber als erlesenes Gold.

11 Denn besser als Korallen ist Weisheit,
und keine Kleinode kommen ihr gleich.

Die Worte der Weisheit sind »richtig dem Verstindigen«: Sie ent-
sprechen der Natur des Weisen, der Natur derer, »die Erkenntnis
gefunden« haben. Das bedeutet, dass nur ein Weiser Gefallen hat an
der Weisheit. Wie sollte der Siinder »Erkenntnis [Gottes] lieber als er-
lesenes Gold« annehmen, da er doch die Finsternis mehr liebt als das
Licht (Joh 3,19)? Wir verstehen, dass zuerst Gott am Siinder wirken
muss, ehe er die Weisheit liebt; er muss dem Blinden die Augen und
Ohren 6ffnen (Spr 20,12; SMo 29,3). Wie tut er das? Durch die Stimme
der Weisheit, die an alle ergeht, durch das Evangelium, das aller Schop-
fung gepredigt wird (Mk 16,15). Darum miissen die Menschen es horen,
und wenn sie recht horen, werden sie glauben (Rém 10,17). Und mit
dem Glauben bekommen sie Lust an der Weisheit Gottes. Der Glaubende
ist ein Sohn der Weisheit geworden, und darum wéhlt er Weisheit vor
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»Korallen« (wie in 3,15; 20,15; 31,10; Hi 28,18; Kla 4,7) und achtet alle
»Kleinode« fiir nichts. Was ihm einst Gewinn war, gilt ihm nun so viel
wie Stralenkot (Phil 3,7-8).

3. Die Weisheit und Regierung (V. 12-16)

12 Ich, Weisheit, bewohne die Klugheit
und finde die Kenntnis kluger Erwéigungen.

Die Weisheit bewohnt die Klugheit, wohnt ihr inne und gibt ihr Rich-
tung. Das erst macht die Klugheit zu einer Tugend; denn es gibt auch
Klugheit, die nicht von der Weisheit — und das heif3t, nicht von Got-
tesfurcht — bewegt ist. Und das ist bose Klugheit, und die nennen wir
List, wie die Schlange im Garten Eden sie hatte. Alles, was wirklich
klug ist, ist nur deshalb so und ist nur so lange so, wie die Weisheit die
verborgene Triebfeder aller Uberlegungen, Schritte und Handlungen
ist. Man kann das vergleichen mit einer automatischen Uhr. Sie lauft
immer, und man fragt sich, warum man sie nie aufziehen muss. Die
Antwort: Drinnen in der Uhr ist ein besonderes Getriebe verborgen, die
Automatik, und die sorgt dafiir, dass die Zeiger immer zuverldssig ihre
Runden drehen.

Die Weisheit gibt Kenntnis »kluger Erwigungen«, mazimmot,
(siche Erklarungen zu 1,4 [wo das Wort zum ersten Mal vorkommt]),
d.h., sie lehrt uns zu erkennen, welche Gedankengénge klug sind und zu
einem guten Ziel fiithren.

13 Die Furcht des HERRN ist: das Bose hassen.
Hoffart und Hochmut und den Weg des Bosen
und den Mund der Verkehrtheit hasse ich.

Wer Jahwe flirchtet, liebt das Gute, das Wahre, das Reine (siche Phil 4,8),
und daraus fliet Hass auf das Bdse (Ps 97,10; siehe auch Rom 12,9), auf
»Hoffart und Hochmut« und auf »den Mund der Verkehrtheit«. Von
diesen Dingen sagt die Weisheit Gottes: »[die] hasse ich«. Hiob fiirch-
tete Gott, und darum mied er das Bose (Hi 1,1); denn Gott zu fiirchten,
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das ist Weisheit, und das Bose zu meiden, das ist Verstand (Hi 28,28;
Spr 14,16).

14 Mein sind Rat und Umsicht;

ich bin der Verstand,

mein ist die Stirke.

15 Durch mich sind Konige Konige,

und Fiirsten verordnen Gerechtes;

16 durch mich herrschen Herrscher

und Edle, alle gerechten Richter.

»Umsicht, tasijjah (sieche Erlduterungen zu 2,7 [wo alle Belege auf-
gefiihrt sind]). »Stirke«, gobiéirah, in den Spriichen nur hier belegt,
in den Psalmen 17-mal (20,7; 21,14; 54,3; 65,7; 66,7; 71,16.18; 80,3;
89,14; 90,10; 106,2.8; 145,4.11.12; 147,10; 150,2); viermal in Hiob
(12,13; 26,14; 39,19; 41,4), vom Verb gabar, »stark sein, obsiegen«
(2Mo 17,11%%). Davon abgeleitet ist gaebeer, »(kriftiger) Mann«
(Spr 6,34), und gibbor, »stark, gewaltig, michtig« (Ps 112,2); »tapfe-
rer Krieger« (Jos 1,14), »Held« (1Mo 6,4); »Gewalttitiger, Tyrann«
(Ps 52,3).

»Durch mich«, durch die Weisheit Gottes »sind Konige Konige«.
Das heifit, es ist Gott selbst, der in seiner Weisheit Regenten einsetzt, gute
wie schlechte (Joh 19,11; Rém 13,1; Dan 2,21; 4,14). Gott mag zu Zei-
ten einem verwerflichen Mann Macht {iber ein Volk geben (Dan 4,14b),
um dieses zu strafen und zu erziehen. So miissen auch schlechte Konige
Gottes Absichten dienen, auch wenn diese das gar nicht im Sinn haben.
Sind Regenten tiichtig und tun mit Wissen und Flei3, was Gott ihnen auf-
getragen hat, indem sie dem Guten aufhelfen und dem Bésem im Volk
wehren (Rom 13,3-4) und indem die »Richter« gerecht richten, ist es
Gottes Weisheit, die sie dazu anleitet.

80 A.d.H.: Zweimal in diesem Vers.
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4. Die Gaben der Weisheit (V. 17-21)

Wer die Weisheit gefunden hat, wird von ihr beschenkt mit den hochsten
Gitern, die Menschen iiberhaupt erlangen kdnnen. Wir werden daher von
der Weisheit selbst ermuntert, sie frith zu suchen (V. 17), und bekommen
die Verheifung, dass wir sie gewiss finden werden.

17 Ich — die mich lieben, liebe ich,
die friih mich suchen, finden mich.
18 Reichtum und Ehre sind bei mir,
stattliches Gut und Gerechtigkeit.

Die Weisheit liebt, die sie lieben, und in ihrer Liebe gibt sie ihnen gute
Gaben. Wer den Sohn Gottes liebt, hilt dessen Gebote (Joh 14,15), und
der Sohn wird ihn lieben und ihn damit beschenken, dass er sich ihm
offenbart (Joh 14,21). Wer die Weisheit liebt, verlangt nach ihr und sucht
sie friih, und er wird sie finden (vgl. Mt 7,7-8).

»... die friih ... suchen, Sihar (wie in 1,28; 7,15; 13,24; Ps 63,2;
von $ahar, »die Morgenrote«, also wortlich »morgenroteln«, d.h. noch
vor dem Friihrot auf sein, um es gewissermalen zu wecken, Ps 57,9), die
»finden mich« (2Chr 15,2; Mt 7,7; vgl. Jak 4,8). Man macht sich frith
auf, wenn man eine wichtige Arbeit zu tun hat oder mit Ernst etwas sucht
und es um jeden Preis finden will (1Mo 22,3; Jos 3,1).

»Reichtum und Ehre« sind bei der Weisheit zu finden. Als Salomo
vom HERRN die Weisheit erbat, das Volk Gottes recht zu fiihren und
zu regieren, gab ihm Gott mit der Weisheit auch Reichtiimer und Ehre
(2Chr 1,10-12). Und bei der Weisheit ist nicht nur »stattliches Gut,
sondern auch »Gerechtigkeit«. Die Weisheit ist eine gottliche Eigen-
schaft, und wer die empfangt, der empfiangt auch Gottes Gerechtigkeit
(siehe Erlduterung zu 1,3; vgl. Rom 1,17; Phil 3,9).

»stattlich«, catéq: Eigentlich »altehrwiirdig« (nur hier belegt), vom
Verb »verriicken« (Hi 14,18) oder »vorriicken«, und damit auch »alt sein/
werden« (Hi 21,7).
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19 Meine Frucht ist besser als Feingold und reines Gold,
mein Ertrag als erlesenes Silber.

20 Auf dem Pfad der Gerechtigkeit wandle ich,

inmitten der Steigen des Rechts,

21 Besitz zu vererben denen, die mich lieben,

und ihre Schatzkammern fiille ich.

Die »Frucht« der Weisheit, die eben genannte » Gerechtigkeit«, ist mehr
wert als »reines Gold« und »erlesenes Silber« (wie 10,20); denn wer
Gerechtigkeit empfangen hat vom »Gott seines Heils« (Ps 24,5), dem
ist damit Gott selbst zu seinem Gott und Heil geworden (Ps 27,1). Und
damit kann er mit der Weisheit zusammen »auf dem Pfad der Gerech-
tigkeit«, auf dem einen uns gegebenen Weg zum Leben wandeln, um
schlieBlich einzugehen ins ewige Leben. Das ist der »Besitz«, den die
Weisheit allen vererbt, die sie lieben. Im Neuen Testament erfahren wir,
dass wir mit Christus, der Weisheit und Gerechtigkeit Gottes (1Kor 1,30),
zu Erben des Lebens und der Herrlichkeit geworden sind (Rom 8,17).
Hoheres kann der Mensch nicht erlangen.

5. Die Weisheit, die im Anfang war
und alles schuf (V. 22-31)

Die Weisheit sagt Folgendes iiber sich:

* Sie war »gesalbt von Ewigkeit her, von Anbeginn« (V. 23); sie
war im Anfang (Joh 1,1).

* Sie war »geboren, nicht erschaffen (V. 24-25).

* Sie war bereits da, als Gott »die Himmel feststellte« (V. 27).

* Die Weisheit war, sic wurde nicht: »Da war ich ...« (V. 30).
Der Sohn Gottes sagte von sich: »Ehe Abraham ward, bin ich«
(Joh 8,58).

* Die Weisheit »war Liebling bei ihm«, das heilit, ein ewiger
Sohn (V. 30) war im Anfang bei Gott (Joh 1,1).

* Die Weisheit, das SchoBkind Gottes, der eine geliebte Sohn,
hatte seine »Wonne an den Menschenkindern«. Er war vor
aller Schopfung dazu ausersehen, selber Mensch zu werden, in
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Liebe zu ihnen herabzusteigen, ihnen ganz gleich zu werden, um
sie fur immer zu erlosen und sie damit sich selbst, dem einen
vollkommenen Menschen, gleich zu machen (1Kor 15,47-49;
Phil 3,20-21; 1Jo 3,2).

22 Der HERR besal} mich als Anfang seines Weges,
vor seinen Werken von jeher.

23 Ich war gesalbt von Ewigkeit her,

von Anbeginn,

seit den Anfingen der Erde.

Die Weisheit sagt von sich: »Der HERR besall mich als Anfang,
résit, das gleiche Wort wie in 1. Mose 1,1: »Im Anfang — barésit — schuf
Gott Himmel und Erde.« Hier lernen wir zwei duflerst wichtige Wahr-
heiten liber die Weisheit: Sie ist ewig; siec war »von jeher«, und sie war
bei Gott. Genau das sagt der Apostel Johannes: Im Anfang war das Wort,
und das Wort war bei Gott (Joh 1,1). Das Wort ist ewig, und das Wort ist
eine Person bei Gott. Ist die Weisheit ewig, ist sie Gott, denn nur Gott
ist ohne Anfang und ohne Werden; und ist die Weisheit ewig, ist sie all-
méchtig, denn niemand ist vor ihr gewesen und hat sie verursacht; viel-
mehr ist sie selbst Urheber und Erschaffer aller Dinge (Spr 3,19). Auch
das kann man nur von Gott sagen. Ist die Weisheit aber Gott und bei
Gott, existiert der eine Gott in sich als eine Mehrzahl.

Die Weisheit ist der Anfang »seines Weges«, und die Weisheit war
»vor seinen Werken«. Das bedeutet, dass die Weisheit keines sei-
ner Werke ist. Christus, der die Weisheit ist, war und ist — wie der Apo-
stel Paulus sagt — vor allen Dingen (Kol 1,17), und nur deshalb konnten
alle Dinge durch ihn erschaffen werden (Kol 1,16; Joh 1,3). Wie im vor-
liegenden Vers die ewige Weisheit von sich spricht, so spricht der Sohn
Gottes in Offenbarung 3,14 von sich und nennt sich den »Anfang der
Schépfung Gottes«, den Urheber der Schopfung. Er ist nicht das erste
geschaffene Wesen.

»Ich war gesalbt«, nasak, das im Grundstamm »(Ol) ausgieBen«
und damit »jemanden salben«, d.h. »weihen, einsetzen« (Ps 2,6)
bedeutet. Im hier vorliegenden Passiv bedeutet es entsprechend
»gesalbt« oder »eingesetzt«, d.h. zu einer Aufgabe bestimmt. Die
Weisheit war da »von Ewigkeit her«. Im ewig dreieinen Gott war von
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Ewigkeit her bestimmt, dass Himmel und Erde durch den Sohn er-
schaffen werden sollten.

24 Ich war geboren, da noch keine Tiefen waren,
noch keine Quellen, wasserschwer.

25 Ehe die Berge eingesenkt wurden,

vor den Hiigeln war ich geboren;

26 als er die Erde und die Fluren noch nicht gemacht,
noch den Beginn des Staubes des Erdkreises.

»Ich war geboren«: Das wird in Vers 24 und Vers 25 von der Weisheit
gesagt. Sie ist nicht erschaffen, sondern geboren. Das hier verwendete
Verb hélalti wird auch in Hiob 15,7 und Psalm 51,7 verwendet fiir Zeu-
gung und Geburt. Christus, die Weisheit Gottes (1Kor 1,30), ist nicht
erschaffen, sondern geboren (Ps 2,6). Er ist der »eingeborene Sohn im
Schof3 des Vaters« (Joh 1,18). Er war das schon, als »noch keine Quellen
[waren] ..., ehe die Berge eingesenkt wurden«. Das heillt: Der ewige
Logos wurde nicht erst mit der Erschaffung der Welt oder gar erst mit der
Menschwerdung Sohn. Als die Weisheit Gottes schuf er die »Tiefen,
tohém (wie in 1Mo 1,2), die »Quellen«, dic »Berge« und »Hiigel«, die
»Fluren« und den »Staub des Erdkreises« (aus welchem er den Leib
des Menschen formte: 1Mo 2,7).

27 Als er die Himmel feststellte, war ich da,

als er den Kreis zog iiber die Fliche der Tiefe;
28 als er die Wolken droben befestigte,

als die Quellen der Tiefe kriiftig waren;

29 als er dem Meer seine Schranke setzte,

dass die Wasser sein Wort nicht iiberschreiten,’!
als er die Griinde der Erde feststellte.

»war ich da«: Als Gott »die Himmel feststellte«, war er, der ewig sei-
ende Gottessohn, gegenwartig, nicht blof3 als Beobachter wie die S6hne
Gottes, von denen Gott in Hiob 38,6-7 spricht, sondern als der Wirkende,
durch den alles entstanden ist (Joh 1,3). Die Verse 27-29 sprechen vom

81 Hi38,11; Ps 104,9.
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Wohnraum, den er dem Menschen bereitete: Vom »Himmel, das ist der
Luftraum, die Atmosphére, in der wir leben und weben; von den »Wol-
ken«, durch die er uns Regen und fruchtbare Zeiten gibt (Apg 14,17);
von den »Quellen«, dic Menschen und Vieh tranken (Ps 104,10-11); und
vom »Meer«, das da wimmelt von Leben (1Mo 1,20-21; Ps 104,25) und
dem er eine Grenze setzte, dass die Wasser die »Erde« nicht iiberfluten
(Hi 38,8-11); denn aus ihr ldsst er Brot hervorkommen (Hi 28,5), welches
das Herz des Menschen stirkt (Ps 104,15).

30 Da war ich Liebling bei ihm,

war Wonne Tag fiir Tag,

vor ihm spielend allezeit,

31 spielend auf dem Rund seiner Erde,
meine Wonne an den Menschenkindern.

»Da war ich«, wa*zehjaeh. Die Weisheit war immer da. Man wird bei der
Form wa’eehjceeh an 2.Mose 3,14 erinnert, wo Gott sich dem Mose offen-
bart unter dem Namen *aehjaeh *aseer *eehjeeh, »ich bin, der ich bin«,
und ihm dann auftrdgt: »So sollst du zu den Kindern Israel sagen: »Ich
bin¢ —*aehjaeh — hat mich zu euch gesandt« (2Mo 3,14).

Die Weisheit war »Liebling«, Amon, ein nur hier belegtes Wort,
»bei ihm«, bei Gott, wie auch Johannes vom Wort sagt: Es war bei Gott
(Joh 1,1), und, von Gott geliebt (siche Joh 3,35; 5,20; 10,17; 17,24), war
er »Wonne Tag fiir Tag«, sich freuend in seinem Wirken.

»vor ihm spielend«, sdhéq: Als Ausdruck der Freude, von der auch
David gegeniiber Michal spricht (2Sam 6,21), aber auch »spielend auf
dem Rund seiner Erde«, dort, wo die Menschen waren; denn die Weis-
heit freute sich am allermeisten tiber ihr Wirken »an den Menschen-
kindern« (weshalb sie diese ruft: V. 4). Der Sohn Gottes frohlockte
im Geist und pries den Vater dariiber, dass er sich im Sohn den Men-
schen zuwandte und diese durch dessen Ruf zu ihm zog und ihm gab
(Lk 10,21-22; Mt 11,28; Joh 6,37.44).
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Kleiner Exkurs zum Verb »besaf3«

Da einige wenige Bibellbersetzungen von der Weisheit nicht
sagen, dass Gott sie »besal«, sondern »schuf, ist es nétig, die Be-
deutung und den Gebrauch des hier verwendeten Verbs kurz zu dis-
kutieren.

Folgende der bekannten Bibellibersetzungen der euro-
paischen Kultursprachen haben das in 8,22 verwendete Verb mit
»besall« oder sinngeméaf3en Entsprechungen lbersetzt (Luther 1912
und Luther 1984, Schlachter 1951, Schlachter 2000, UELB, Louis
Segond, Darby, King James, New King James, New American Stan-
dard, English Standard Version, Svenska Folkbibeln, Diodati, Luzzi,
Reina Valera). Die Revidierte Elberfelder Bibel®?, die Ziircher 1931
und die Ziircher 2007 haben das Wort mit »schuf« oder mit davon
abgeleiteten Entsprechungen Ubersetzt, ebenso die von der Wacht-
turm-Gesellschaft produzierte Neue-Welt-Ubersetzung. Um uns in
dieser Frage Klarheit zu verschaffen, wollen wir folgende Punkte

beleuchten:

1. Die Bedeutung der biblischen Belege des Verbums qnh;

2. Der Gebrauch von qnh in den Spriichen;

3. Die Bedeutung der von den Radikalen® gqnh gebildeten Nomina;
4. Die vier Verben fiir Gottes Schopfungshandeln im Schopfungs-

bericht;
Die theologischen Ricksichten;
6. Die logischen Riicksichten.

b

1. Die Bedeutung der biblischen Belege des Verbums gnh

Das Verbum gnh begegnet im AT gemaR der Konkordanz von
Lisowsky 85-mal in 79 Versen. Dabei bietet Gesenius bei fiinf Stel-
len die Bedeutung »griinden; schaffen«: Psalm 139,13; Spriiche 8,22;
5.Mose 32,6; 1.Mose 14,19.22. Die Ubrigen Stellen bedeuten alle

82 A.d.H.: Je nach Ausgabe der RELB wird in der entsprechenden FuBinote darauf hingewiesen, dass das
Verb mit »hat ... erworben« oder »besall« wiedergegeben werden kann.

83 »Radikale« nennt man die (meistens drei) Konsonanten, welche die Grundbedeutung eines hebréischen
Verbs tragen.
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»durch Kauf erwerben«. Das Worterbuch von Koéhler-Baumgartner
und die Konkordanz von Lisowsky nehmen zwei verschiedene Wort-
stdmme an und geben unter qnh II die Bedeutung »erschaffen«in fol-
genden sechs Stellen an: 1.Mose 14,19.22; 2. Mose 15,16; 5.Mose 32,6;
Psalm 78,54; 139,13.84

Es bleiben mithin 74 Verse, in denen qanah unumstritten und von
niemandem hinterfragt »erwerben« oder »besitzen« bedeutet. Und
wohl zu beachten ist, dass Salomo qinéh nie anders versteht als »kau-
fen, erwerben, besitzenx.

Nun gebe ich zu bedenken, dass keine einzige der sechs oben an-
gefuhrten Stellen notwendigerweise »erschaffen« bedeutet. Man
kann sie aus dem unmittelbaren Zusammenhang so deuten, muss
es aber durchaus nicht. Der Gebrauch des Verbums im AT zeigt auf
alle Falle, dass die Grundbedeutung nicht »erschaffen«, sondern »er-
werbenc ist, wie die 72 eindeutigen Belege zeigen.

2. Der Gebrauch von gnh in den Spriichen

Ich biete folgende ergdnzende Beobachtungen zu den beiden oben
Nachschlagewerken: In den Spriichen kommt ginah in folgenden
11 Versen vor, zu denen ich jeweils die Bedeutung und auch die
Grundform der konjugierten Verbform angebe:

1,5: erwerben, jigtol (sog. »Imperfekt«);

4,5.7%: erwerben, getol (Imperativ);

8,22:  besitzen (?)/erschaffen (?), qatal (sog. »Perfekt«);
15,32: erwerben/besitzen, gotel (Partizip aktiv);
16,16%: erwerben, gatol (Infinitiv absolutus);

17,16: erwerben, getol (Infinitiv);

18,15: erwerben, jigtol (sog. »Imperfekt«);

19,8:  erwerben, gotel (Partizip aktiv);

20,14: erwerben, gotel (Partizip aktiv);

23,23: erwerben, getol (Imperativ).

84 Fiir IMo 4,1 (wo das Subjekt Eva ist) gibt das hebrdische Worterbuch von Kéhler-Baumgartner als
Bedeutung »hervorbringen« an. Auffilligerweise wird hier Spr 8,22 nicht angefiihrt.

85 A.d.H.: Jeweils zweimal in Vers 5 und 7.

86 A.d.H.: Zweimal in Vers 16.



Spriiche 8 - Exkurs 150

Von allen 11 Belegen kdénnten vier sowohl »erwerben« als auch »be-
sitzen« bedeuten; sechs kénnen nichts anderes bedeuten als »er-
werbenc. 8,22 als einzige fragliche Stelle lassen wir noch offen.

In folgenden sechs Stellen auBerhalb der Spriiche ist Gott das Sub-
jekt, wobei ich wiederum Bedeutung samt Grundform des Verbs

angebe:

1.Mose 14,19.22:  Besitzer (?)/Erschaffer (?), gotel (Partizip aktiv);

2.Mose 15,16: besitzen (?)/erschaffen (?), gatal (sog. »Perfekt«);
5.Mose 32,6: besitzen (?)/erschaffen (?), gatal (sog. »Perfekt«);
Psalm 78,54: erwerben (?)/erschaffen (), gatal (sog. »Perfekt);
Psalm 139,13: besitzen (?)/erschaffen (?), gatal (sog. »Perfekt«).

1.Mose 14,19.22

1.Mose 14,19.22 scheint sinnvoller, wenn man das Partizip mit »Be-
sitzer« und nicht mit »Erschaffer« Gbersetzt. Denn die Frage nach dem
Besitz gehort ja gerade zu den Kernaussagen von 1.Mose 14. Abra-
ham verzichtet auf jeglichen Besitz, den er durch seinen Feldzug eben
sichergestellt hat, weil er kurz davor gesegnet worden ist von dem,
der alles besitzt. Und nach diesem vorbildlichen Verzicht erscheint
Gott dem Abraham und sagt ihm, dass er selbst dessen liberaus gro-
Ber Lohn ist (1Mo 15,1-2). Gott, der Besitzer aller Dinge, gibt ihm also
groBeren Besitz, als er zuvor gehabt hatte.

2.Mose 15,16

In 2.Mose 15,16 ist »erworben« (ndmlich durch Erldsung) viel nahe-
liegender als »erschaffen«, wo doch das gro3e Thema von Exodus (des
2.Buches Mose) nicht Schopfung, sondern Erlésung ist und wo das
Lied Moses nicht Schépfung, sondern Erlésung besingt.

5.Mose 32,6

Warum soll im Lied von 5.Mose 32 Gott nicht als der genannt werden,
der sein Volk »erworben« hat, wo doch der Inhalt auch jenes Liedes
eindeutig Heilsgeschichte und nicht Schopfung ist?
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Psalm 78,54

Auch dieser Beleg von ganih kann genauso gut mit »erwerben« liber-
setzt werden. Es gibt sogar eine sinnvollere Aussage, wenn wir es tun:
Gott brachte sein Volk »zu diesem heiligen Gebiet«, an den Ort, wo
sein Name wohnen sollte (sieche 5Mo 12), zum »Berg, den seine Rechte
erworben hatte«. Es geht im ganzen Psalm darum, wie Gott Israel
erlost hatte und es zum Ziel der Erlésung flhrte, ins Land und zu sei-
nem heiligen Berg. Damit Gott sein Volk zum Ort fiihren kann, an dem
er unter seinem Volk wohnt, hat er es sich erworben. Er hat mit dem
von ihm gewiesenen Opfer bezahlt fiir die Stinden seinen Volkes; nur
darum kann es einen Ort geben, an dem der Mensch in Gottes Gegen-
wart treten kann. Zudem steht hier, dass es »seine Rechte« war, welche
erwarb. Die Rechte des Herrn steht in den Psalmen ausschlieBlich und
auch sonst fast immer (Ausnahme: Jes 48,13) fiir sein Handeln in Er-
rettung oder Gericht (2Mo 15,6.12; Ps 17,7; 18,36; 20,7; 21,9; 44,4; 45,5;
60,7; 63,9; 74,11; 80,16; 89,14; 98,1; 108,7; 118,15.16; 138,7; 139,10;
Jes 41,10; Hab 2,16).

Psalm 139,13
»Denn du schufst/besalBest meine Nieren,
du wobst mich im Leib meiner Mutter.«

Der Parallelismus entscheidet die Frage nicht, ob in der ersten Zeile
mit qanah »besitzen« oder »erschaffen« gemeint sei; es ist durchaus
nicht ausgemacht, dass die erste Zeile von Schépfung sprechen muss,
weil es die zweite tut. In der hebrdischen Poesie ist es zwar haufig so,
dass die Folgezeile die Aussage der ersten mit synonymen Ausdriicken
wiederholt (etwa Ps 103,19). Es gibt aber ebenso Parallelen, die sich
erganzen (Ps 119,9; Spr 10,10.18.22), und Psalm 139,13 kann sehr wohl
ein solcher Fall sein: Gott besa3 mich, und er wob mich. Oft stehen
Verszeilen einander sogar als Gegensatze gegeniiber (Ps 119,67; in
den Spriichen sehr haufig, z.B. 10,1.2.3.4).
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3. Die Bedeutung der von den Radikalen gnh gebildeten Nomina
Das von den Radikalen (den drei Konsonanten, welche die Grund-
bedeutung eines Verbs tragen) qnh (urspriinglich qny) gebildete
qinyan (Ps 104,24; 105,21; Spr 4,7) bedeutet »Eigentum, Habe«. Dazu
gibt es das Nomen miqnzeh (1Mo 23,18; Hes 38,12), das meist fiir den
beweglichen Teil der Habe, ndmlich fiir das Vieh, steht (1Mo 29,7 u.a.),
aber auch fir Land (1Mo 23,18). Das stellt eine auffdllige Parallele
dar zum griechischen ktnua, ktéma, das ebenfalls »Besitz« bedeutet
und seinerseits auch von einem Verb abgeleitet ist mit der Grund-
bedeutung »erwerben« (ktaopal, ktaomai). Solche Entsprechungen
zwischen genetisch nicht ndher verwandten Sprachen nennen die Lin-
guisten Sprachuniversalien, oder sie sprechen von Sprachtypologie.
Diese Beobachtung hilft uns zu verstehen, wie dem hebraischen Verb
beide Bedeutungen, »erwerben« und »besitzen«, innewohnen kon-
nen. Letzteres ist das Ergebnis von Ersterem.

Inwiefern tragt das bei zur Losung unseres Problems, ndmlich
der korrekten Ubersetzung von Spriiche 8,22? Bei Salomo bedeutet
das Verb ja, wie wir gesehen haben, stets »erwerben«. »Erwerben«
aber - so finden manche - lasse sich auf 8,22 nicht anwenden. Nun
sehen wir vielleicht eher, wie es dem Hebrdisch Sprechenden und
Lesenden nicht schwer war, in Spriiche 8,22 qanéh als das zu ver-
stehen, was wir mit »besitzen« wiedergeben.’”

4, Die vier Verben fiir Gottes Schopfungshandeln im Schopfungs-
bericht
Im Schopfungsbericht von 1.Mose 1-2 kommen vier Verben fiir Got-
tes Schopfungshandeln vor: bara®, »erschaffen« (1,1.21.27%; 2,3.4);
“asih, »machen« (1,7.16.25.26.31; 2,2%°.3.4.18); jéasar, »formen, bilden«
(2,7.8.19); banah, »bauen« (2,22).

Salomo kannte natdrlich den Schopfungsbericht auswendig, und
er wird auch sehr wohl gewusst haben, was man signalisiert, wenn
man eines der dort verwendeten Verben wahlt. Hitte er nun sagen

Otto Zockler iibersetzt: »Jehova schuf mich als Anfang seines Weges«, und er argumentiert zur

Stiitzung seiner Ubersetzung, »dass qanah nicht besitzen, sondern >zum Besitz gelangen, erwerben¢

bedeutet, welcher letzterer Sinn doch sehr schlecht hierherpassen wiirde«.
Dreimal in diesem Vers.
Zweimal in diesem Vers.
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wollen, Gott habe die Weisheit erschaffen, hatte er ohne Zweifel eines
der drei erstgenannten Verben verwendet. Er wdhlte aber ein Verb,
das im Schopfungsbericht nicht vorkommt, und dieses Verb kann bei
ihm an den anderen zehn Stellen nie etwas anderes als »erwerben«
oder »besitzen« bedeuten.

Unter den Propheten verweist keiner so haufig auf Gottes Han-
deln in der Schépfung wie Jesaja, besonders ab Kapitel 40 seines
Buches, und das ist kein Zufall, denn er ist der Evangelist unter den
Propheten. Seine groe Botschaft ist das Heil, das Jahwe wirkt. Die-
ses vergleicht er mit Gottes Wirken in der Schépfung. So wie er beim
Erschaffen der Welt alles nach seinem Willen und durch seine Macht
ins Dasein rief, ebenso ist er der allein alles nach seinem Willen und in
seiner Macht Wirkende in der Erl6sung. Man beachte, wie Paulus eine
Stelle aus Jesaja, welche von Schépfung spricht, auf Gottes in Chris-
tus gewirkte Erlosung anwendet (Jes 40,13-14; Rom 11,34-35). Wenn
wir die entsprechenden Stellen in Jesaja 40-66 auf die vom Prophe-
ten gebrauchten Verben untersuchen, finden wir:

bara (40,26.28; 41,20; 42,5; 43,1.7; 45,7°°.8.12.18°'; 48,7, 54,16°%; 57,19;
65,17.18%);

‘asiah (41,20; 43,7.19; 44,2.23.24; 45,7.9.12.18; 46,10; 48,3; 51,13;
54,5; 57,16; 60,21 [ma‘asaeh, »Werk« < Ssh]; 64,2; 64,7 [ma‘aszeh,
»Werk« < “sh]; 66,2.22);

jasar (43,1.7.10.21; 44,2.21.24; 45,7.9°%4.11.18%; 64,7);
jasad, »griinden« (40,21 [»Griindungenc, mdsadot < jsd, »griindenc];
48,13;51,13.16; 54,11).

Entsprechend der oben gemachten Erklarung habe ich auch die Stel-
len angefiihrt, wo die Verben von Gottes Erschaffen und Bilden in der
Erlésung sprechen.

Zweimal in diesem Vers.

Zweimal in diesem Vers.
Zweimal in diesem Vers.
Zweimal in diesem Vers.
Zweimal in diesem Vers.
Zweimal in diesem Vers.
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Jesaja verwendet also die Verben, die uns aus den beiden ersten Kapi-
teln des ersten Buches Mose begegnen, und dazu noch jasad, aber
nie ganah. Das ist kaum zuféllig.

SchlieBlich halten wir zu Jesaja noch fest, dass er das Verb qinih
in seinen vier Belegen nur verwendet im Sinn von »erkaufen, kaufen«
(11,11; 43,24) und »Besitzer« (1,3; 24,2).

Aufgrund der unter Punkt 4 gemachten Beobachtung missen
wir urteilen, dass es ziemlich gewagt ist, von 8,22 zu sagen, dort
musse das Verb »erschaffen« bedeuten. Und wenn wir bedenken,
dass auch von den Stellen aus den anderen biblischen Biichern, die
qanih = »erschaffen« stiitzen sollen, keine einzige eindeutig ist, mus-
sen wir sogar sagen, es sei abenteuerlich, gegen den einhelligen
anderweitigen Gebrauch innerhalb der Spriiche so zu libersetzen.

5. Die theologischen Riicksichten

Wenn wir dabei bleiben, Gott habe die Weisheit erschaffen, selbst
wenn wir diese gar nicht als den Logos von Johannes 1,1 oder die
Weisheit von 1.Korinther 1,30 verstehen mogen, bleibt doch folgen-
des Problem: Sollte Gott im Anfang ohne Weisheit gewesen sein?
Darf man sagen, eine seiner Eigenschaften habe er sich nachtraglich
zugelegt? Wie vertragt sich das mit Maleachi 3,6: »Ich, der HERR, ver-
dndere mich nicht«? Wie kdnnen wir sagen, Gott sei vollkommen,
aber gleichzeitig annehmen, ihm habe urspriinglich eine Eigenschaft
gefehlt, die er sich erst noch erschaffen musste?

Gott ist ein ungeteiltes, ein einfaches Wesen. Er ist simplex, wie
die dlteren Theologen zu sagen pflegten. Er ist nicht zusammen-
gesetzt aus Teilen wie alles Erschaffene und jedes Geschopf. Und das
bedeutet, dass er nicht aus Eigenschaften besteht, die zusammen-
genommen sein ganzes Wesen ausmachen. Vielmehr sagt die Bibel,
dass Gott nicht nur Licht hat, sondern dass er selber Licht ist (1Jo 1,5),
dass er nicht nur Liebe besitzt, sondern dass er Liebe ist (1Jo 4,16),
dass er nicht nur Wahrheit und Leben hat, sondern selber die Wahrheit
und das Leben ist (Joh 14,6). Entsprechend gilt, dass er nicht nur Weis-
heit besitzt (Spr 8,22), sondern dass er selber Weisheit ist und darum
von sich sagt: »lch, Weisheit ...« (8,12).
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6. Die logischen Riicksichten

In Spriiche 3,19 steht: »Der HERR hat durch Weisheit die Erde gegriindet.«
Wir fragen, welche Weisheit Gott besessen habe, um die Weisheit zu
erschaffen, wenn diese denn erschaffen worden ist.%

Fazit

Es gibt sprachlich keinen zwingenden Grund, qanéh in Spriiche 8,22
mit »erschaffen« zu Gbersetzen. Es gibt jedoch sprachlich eine ganze
Reihe von fast zwingenden Griinden, es mit »besitzen« zu Gibersetzen.
Dazu kommen die theologischen Griinde. Es stimmt zwar, die Auf-
gabe des Ubersetzers sei es zu tibersetzen, nicht auszulegen. Darum
ist es wichtig, dass wir sprachliche Griinde zuerst anfiihren. Allerdings
kénnen wir als Ubersetzer den Glauben an die Vollkommenheit und
Widerspruchslosigkeit der Schrift auch wihrend des Ubersetzens
nicht ablegen, und darum darf zum Schluss das theologische Argu-
ment auch genannt werden. Warum sollten wir etwas theologisch
wirklich AnstoBiges und dazu logisch Unhaltbares tibernehmen, wo
die sprachlichen Griinde so laut dagegen sprechen?”’” Luther 1912 hat
richtig Ubersetzt: »Der Herr hat mich gehabt im Anfang seiner Wegeg,
und Déchsel hat in seinem Bibelwerk leider — unter Verweis auf Z6ck-
ler - dazu geschrieben: »... richtiger: geschaffenx.

96 »Zu sagen, Gott habe die Weisheit zuerst gefehlt, und dann habe er sie erschaffen oder lernen miissen,
ist eine dem ganzen Abschnitt fremde, ja, absurde Vorstellung« (D. Kidner).

97 Wie ich nachtriglich feststellen konnte, vertritt die von mir erdrterte Sicht auch das Theological
Wordbook of the Old Testament von R. Laird Harris, Gleason L. Archer und Bruce K. Waltke. Letzterer
ist Mitverfasser der vielleicht besten Syntax zur hebrdischen Sprache, die in den letzten 50 oder mehr
Jahren erschienen ist (Waltke/O’Connor, An Introduction to Biblical Hebrew Syntax).
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6. Gliickselig, wer auf die Weisheit hort (V. 32-36)

Die Weisheit hat in den Versen 22 bis 31 von sich gesagt, dass sie im
Anfang war, dass sie eine Person bei Gott ist und dass sie alles erschaffen
hat (vgl. Joh 1,1-3). Nun wendet sie sich an uns Menschenkinder, denn
sie hat Wonne an uns, und darum will sie unser Wohl und Heil (vgl.
Lk 19,10; Joh 3,15-17). Damit wir unser Ohr ihr zuneigen, nennt sie die
hohen Giiter, die jeder empfangt, der sie sucht und auf sie hort, und war-
nend hélt sie dem in Vers 36 den Schaden entgegen, den jeder erleidet,
der sie verschméht. In den Versen 32 und 34 spricht die Weisheit eine
doppelte Seligpreisung aus, in den Versen 35 und 36 folgt, eingeleitet
durch ein »Denng, die Begriindung derselben.

32 Und jetzt, ihr S6hne, hort auf mich:
Gliickselig, die meine Wege hiiten!

33 Hort Zucht und seid weise,

und verwerft sie nicht!

34 Gliickselig der Mensch, der auf mich hort,
und wacht an meinen Tiiren Tag fiir Tag,

die Pfosten meiner Tore hiitet!

Der Ausdruck »und jetzt«, wacattah, leitet wie in 5,7; 7,24 eine Schluss-
folgerung ein (siche auch 4Mo 14,17; SMo 4,1; Jos 24,14; Ps 2,10).
Wenn die Weisheit Himmel und Erde erschaffen hat, dann tun wir gut
daran, auf sie zu horen. Achten wir auf ihre Wege und befolgen wir sie,
sind wir »gliickselig«.

»Gliickselig« ist, wer auf die »Wege« der Weisheit achthat und sie
bewahrt und deshalb nicht tritt auf den Weg der Siinder (Ps 1,1), und
abermals »gliickselig« ist »der Mensch, der auf mich hort«, denn die
Weisheit gibt das wahre Leben (vgl. Joh 5,24) dem, der »Tag fiir Tag«
an den Tiren des Hauses der Weisheit wacht, um auf sie zu héren und
von ihr zu lernen. Gliickselig ist der Mann, der iiber das Wort Jahwes
sinnt Tag und Nacht (Ps 1,2). Die Weisheit Jahwes und das Wort Jahwes
sind eins (und das Wort ist der Sohn Gottes, ergo: die Weisheit ist der
Sohn Gottes).
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35 Denn wer mich findet, hat das Leben gefunden
und hat Wohlgefallen erlangt von Jahwe.

36 Wer mich verfehlt, tut sich selbst Gewalt an;
alle, die mich hassen, lieben den Tod.

Wer die Weisheit gefunden hat, »hat das Leben gefunden«, hat Chris-
tus gefunden, der das Leben ist (Joh 14,6; 1Jo 5,11-12). Und wer ihn hat,
»hat Wohlgefallen erlangt von Jahwe« (V. 35), denn die Weisheit ist
Christus (1Kor 1,30); und wer ihn hat, hat in ihm alles Wohlgefallen des
Himmels erlangt (Eph 1,4-6).

»Wer mich verfehlt«, hotof, wortlich: »der an mir/gegen mich
Stindigende«. Wer gegen den Herrn stindigt, verfehlt ihn und damit das
Leben, und damit tut er »sich selbst Gewalt an«; er verliert seine Seele
(Mt 16,26). Eigenhédndig bereitet er sich den Untergang.

Die Weisheit zu verfehlen, heif3t, die Weisheit zu hassen; und die-
jenigen, die die Weisheit hassen, »lieben den Tod«. Der Mensch ist so
erschaffen, dass er stets hasst und liebt; das ist unausweichlich. Wer die
Weisheit Gottes nicht liebt, hasst sie; und daraus ergibt sich zwingend,
dass er den Tod liebt. Es kommt also darauf an, was wir lieben und was
wir hassen. Liebten wir, was wir lieben sollen (siehe V. 17), und hass-
ten wir, was wir hassen sollen, wére unser Weg gesegnet und unser Ende
gliicklich. Aber wir sind ein gefallenes und damit verdrehtes Geschlecht
(5Mo 32,5; Mt 17,17; Apg 2,40; Phil 2,15). Die Siinde hat unsere Zu-
neigungen umgepolt, sodass wir das Leben hassen und den Tod lieben,
das Licht verabscheuen und die Finsternis wihlen (Joh 3,19-20). Darum
ist unser Weg schindlich und unser Ende schrecklich — wenn wir nicht
auf die Stimme der Weisheit horen und ihre Worte aufnehmen und zu
Sohnen der Weisheit werden. Der Sohn der Weisheit liebt die Weisheit,
und er hasst die Torheit, hasst die Siinde, verabscheut das Bose (siche
V. 13).

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Kapitel 8
V. 1 — »Die Weisheit ... hitte die Welt ihren Gang bis zum Endgericht

laufen lassen konnen. Doch nein! Sie gdnnt sich keine Ruhe, sie arbeitet
unentwegt, weil sie die Gnade ist« (H. Rossier, Spriiche, S. 40).
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V. 16 — »Auch solchen Menschen [sc.”® wie Kaiser Nero] wird die Macht
zu herrschen nur durch die Vorsehung des hochsten Gottes verliehen,
und zwar dann, wenn sie urteilt, dass die Menschheit solche Herren ver-
dient habe. Deutlich ldsst sich hieriiber ein gottliches Wort vernehmen,
da die Weisheit Gottes spricht: yDurch mich regieren die Konige, und
durch mich herrschen die Tyrannen auf Erden.««*’ (Augustinus, Civitas
Dei, Bd. 1, Kapitel 19, S. 266 der zweibdndigen Ausgabe des Artemis
Verlages).

V. 16 — »Per me reges regnant et tyranni per me tenent terram.«'® Der
Spruch schmiickt die deutsche Reichskrone in der Wiener Schatzkammer
(Anmerkungen zu: Augustinus, Civitas Dei, Bd. 1, Kapitel 19, S. 266).

V. 22 — »Er war im Anfang des Weges der Schopfung, als er ausging
in seiner Weisheit und Macht und alle Dinge schuf. Da besal} er seinen
Sohn, und er gebrauchte ihn, denn durch ihn schuf er die Welten. Und er
war im Anfang seines Weges der Gnade, der vor dem Weg der Schop-
fung war« (John Gill, Exposition of the Old and New Testaments, vol. 4,
S. 382).

V. 22 — »Wie klar ist sein wesenhaftes Einssein mit dem Vater! »Der
HERR besafs mich« — mit ihm vereint im Schof8 der Gottheit. Jede Be-
wegung des gottlichen Sinnens, jede Absicht des gottlichen Rat-
schlusses — all das war ewig erkannt und voll entfaltet. Ich war bei ihm —
eins im Wesen mit ihm (Joh 10,30)« (Bridges, Proverbs, S. 80).

V. 22 —»Jahwe besall mich im Anfang seines Weges< — Da war Weisheit
nicht einfach in Ihm, sondern bei Thm, so wie in Johannes 1,1 vom Wort
gesagt wird: >Das Wort war bei Gott.<« (W. Kelly, The Proverbs, S. 62).

V. 22 — »Die Weisheit, die in der Person Immanuels Fleisch wurde, tritt in
Klarheit vor uns. Wenn man die Ausdriicke nicht auf Christus anwenden
mag, muss man sie sich iiberall zurechtbiegen ... Wir lernen hier von
dieser gottlichen Person, dass sie vor der Erschaffung der Welt bei Gott
98 A.d.H.: Abkiirzung fiir scilicet (Iat.), svw. »nimlich«.

99 A.d.H.: Der etwas andere Wortlaut im Bibeltext ist darauf zuriickzufiihren, dass Augustinus die Itala

benutzte (die wiederum die Grundlage fiir den Wortlaut der Vulgata bot).
100 »Durch mich regieren die Konige, und die Herrscher halten das Land.«
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war und dass sie in besonderer Weise an der Bereitung der Welt als der
Wohnstitte der Menschen ihr Interesse hatte« (William Arnot, Studies in
Proverbs, S. 150-151).

V. 22 —»Das Neue Testament spielt an auf diesen Abschnitt (Kol 1,15-17;
2,3; Offb 3,14) und zeigt damit, dass die personifizierte Weisheit ... die
volle Offenbarung vorbereitete, da der Handelnde in der Erschaffung
der Welt nicht lediglich eine Aktivitit Gottes war, sondern der Sohn, das
ewige Wort, die Weisheit und die Kraft Gottes (siche auch Joh 1,1-14;
1Kor 1,24.30; Hebr 1,1-4)« (D. Kidner, The Proverbs, S. 79).

V. 22-23 — »Besal} mich, als seinen Sohn durch ewige Zeugung, der bei
ihm war vor aller Zeit, wie gesagt wird in Joh 1,1 ... im Anfang und
vor allem Anfang, wie in den nachfolgenden Versen bezeugt wird ... Ver-
ordnet und dazu bestimmt, die Person zu sein, durch die der Vater be-
schlossen hatte, zuerst die Welt zu erschaffen, dann zu erhalten und zu
regieren und danach zu erlosen — alles die Werke, die besonders dem
Sohn zugeschrieben werden in Joh 1,1-3.14; Kol 1,16-17; Hebr 1,3 ...«
(Matthew Poole, 4 Commentary on the Holy Bible, vol. 11, S. 227-228).

V. 22-30 — »Es scheint klar, dass hier eine intelligente, gottliche Person
spricht und nicht eine bloBe Eigenschaft des gottlichen Wesens gemeint
sei, denn die Weisheit ist hier durch personliche Eigenschaften und
Handlungen gekennzeichnet. Diese Person kann niemand anders sein
als der Sohn Gottes ... Er ist eins mit dem Vater, eines Wesens mit ihm,
und doch als Person von ihm unterschieden, jemand, den der Herr besafs
(V. 22), eingesetzt (V. 23), geboren (V. 24.25), vor ihm (V. 30), denn er
ist [die Ausstrahlung seiner Herrlichkeit und] der Abdruck seines Wesens
(Hebr 1,3)« (Matthew Henry, Commentary on the Whole Bible, vol. 111,
S. 835).

V. 22-31 — »Der inspirierte israelitische Verfasser kannte Gott noch nicht
in derselben Klarheit, wie er sich schlieSlich im Neuen Testament in vol-
liger Klarheit als Vater, Sohn und Heiliger Geist offenbart hat — als ein
Gott in drei Personen. Fiir einen Christen aber, der diese Verse im Licht
des Neuen Testaments liest, besteht keinerlei Zweifel daran, dass es sich
bei der hier personifizierten Weisheit um die Weisheit und Kraft Gottes
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handelt (1Kor 1,24.30), um das Wort Gottes (Joh 1,1), kurz, um den ewi-
gen Sohn Gottes«!® (R. Liebi, Spriiche, S. 64).

V. 31 — »Er hatte seine Wonne in der Erwartung der Gnade und des
Heils, das fir die verlorenen Menschen verordnet war und verwirklicht
werden sollte durch das Leiden, das er als Mensch auf sich nehmen
wiirde ... Dachte der Herr Jesus voller Mitleid und Liebe an uns vor
Grundlegung der Welt? Lasst uns in Gedanken oft verweilen bei dieser
wundersamen Giite und zuriickgehen bis zur Quelle aller Segnungen des
Heils!« (George Lawson, Commentary on Proverbs, S. 107).

Sprachliche Anmerkungen zu Kapitel 8

V. 2 — Fiir »wo die Pfade zusammenstoflen« steht lediglich bét natibot,
wortlich: »Haus der Pfade«. So nennt man den Ort, wo Pfade zusammen-
stof3en.

V. 5 — »Verstand«, 1€b, das meistens »Herz« bedeutet; da dieses aber
flir den Sitz aller inneren Regungen steht, kann es auch so viel wie » Ver-
stand« bedeuten (15,32b). In 6,32 und 7,7 steht hasar-leb, »ermangelnd
des Herzens = Verstandes« fiir »unsinnig« und »ohne Verstand«. Siehe
sprachliche Anmerkung zu 6,32.

V. 30 — »Liebling« oder »Pflegling«, >Amoén. Dieses nur einmal belegte
Wort ist am ehesten abzuleiten vom Verb *aman, »fest, zuverléssig sein«;
im Kausativstamm (Hifil) »glauben«. Als Partizip °6mén, fem. *6maenzet,
bedeutet es »Wirter« bzw. »Warterin« (4Mo 11,12; Rt 4,16). In *Amon
steckt also »Vertrauen, Festigkeit, Zutrauen«. UELB {ibersetzt »Schof3-
kind«, Zunz und Buber »Pflegling« (Luther 1912, Schlachter 2000, Phi-
lippson, Ziircher 1959 »Werkmeister«), was im Gegensatz zur Vorgabe
der Masoreten als *Aammén (wie in Hl 7,2) vokalisiert und so punktiert
werden miisste (ein Qametz chatuph beim Aleph, ein Dagesch forte beim
Mem).

101 A.d.H.: Die Bibelstellen, die sich im Original in den Fulnoten befinden, sind hier in den zitierten Text
eingefiigt worden.
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Kapitel 9

1. Das Haus der Weisheit (V. 1-6)
2. Herkunft und Lohn der Weisheit (V. 7-12)
3. Das Haus der Torheit (V. 13-18)

Gott hat durch die Weisheit die Welt erschaffen (8,22-30), und die Weis-
heit hat ihre Wonne bei den Menschenkindern (8,31). In den letzten Ver-
sen des Kapitels 8 nannte die Weisheit den gliickselig, der an den Tiiren
und den Tiirpfosten ihres Hauses wacht. Im vorliegenden Kapitel 14dt die
Weisheit alle Menschen in ihr Haus ein. Dem Haus der Weisheit steht
das Haus der Torheit gegeniiber, und auch die Torheit ruft die Menschen
zu sich in ihr Haus. In dieser Weise stellt Kapitel 9, das den grof3en ers-
ten Teil des Buches abschlieB3t, das Ende der beiden Wege, die den Men-
schen offenstehen, vor Augen. Beide fiihren in ein Haus; am Ende wird
jede Menschenseele sich in einem der beiden hier beschriebenen Héu-
ser finden.

Das Kapitel ist symmetrisch aufgebaut: Es beginnt mit dem Haus
der Weisheit, in welches die Magde der Weisheit die Menschen rufen
(V. 1-6); es endet mit dem Haus der Torheit, in das die Torheit die Men-
schen ruft (V. 13-18). Beide haben ein Mahl bereitet, zu dem sie ein-
laden. Im mittleren Abschnitt wird gezeigt, wie verschieden die in die-
ses oder jenes Haus Gerufenen sind: Da sind auf der einen Seite solche,
die Gott fiirchten und weise werden, auf der anderen Seite Leute, die der
Weisheit spotten, die den Lohn ihres Spottes empfangen (V. 7-12).

1. Das Haus der Weisheit (V. 1-6)

Die Weisheit selbst baut sich ihr Haus. Wer sich von ihr rufen l4sst und
ihre Worte und Gaben isst und trinkt (V. 5; vgl. Jer 15,16), hat fortan die
Weisheit in sich. Mit dieser Weisheit baut sich der weise Gewordene sein
Haus (14,1; vgl. Mt 7,24; siche auch 1Kor 3,10-12), ein Abbild des Hau-
ses der Weisheit. Auf diese Weise pflanzt sich die ewige Weisheit in der
Welt der Menschen fort.
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1 Die Weisheit hat ihr Haus gebaut,
ihre sieben Siulen ausgehauen,

2 ihr Schlachtvieh geschlachtet,
ihren Wein gemischt

und ihren Tisch gedeckt,

3 ihre Miigde ausgesandt,

ruft auf den Hohen der Stadt:

So wie Gott ein Haus hat, so hat auch die »Weisheit ... ihr Haus«.
Salomo, der diese Worte schrieb, war von Gott dazu ausersehen, die
Wohnung Gottes in Jerusalem zu bauen, und er wird gewiss auch an die-
ses gedacht haben.

Das Haus der Weisheit besitzt vier Dinge:

1. Séaulen: Diese geben Festigkeit; die Siebenzahl steht fiir voll-
kommene Festigkeit.

2. Schlachtvieh: In das Haus Gottes konnte man nur eintreten,
indem man zuerst ein Opfertier schlachtete (siche 3Mo 1). Das
Opfer spricht laut von der Heiligkeit und der Gnade dessen, der
in diesem Haus wohnt.

3. Wein: Gott gab dem Menschen Wein, um dessen Herz zu
erfreuen (Ps 104,15). Im Haus der Weisheit ist wahre Freude
(vgl. Spr 10,28; 12,20; 21,15).

4. Tisch: Im Haus der Weisheit ist Fiille (vgl. 3,10).

In den »sieben Siulen«, die das Haus tragen, sicht Roger Liebi einen
Hinweis auf »die sieben Eigenschaften der Weisheit von oben in Jako-
bus 3,17«'2, Wir konnen auch an Jesaja 11,2 denken, wo vom Geist, der
auf dem Christus Gottes ruhen wird, sieben Namen genannt werden. Das
verbindet Delitzsch mit dem Leuchter im Heiligtum, der sieben Arme
hatte: »Die Siebenzahl der Erweisung des Geistes, schon durch die sie-
ben Lampen des h[eiligen] Kandelabers (der Menorah) nahegelegt, ist
durch Jes. 11,2 ... konstatiert.«!%

102 Roger Liebi, Spriiche, S. 70.
103 Fr. Delitzsch, Salomonisches Spruchbuch, S. 152. A.d. H.: Der Begriff Menorah wird hier transkribiert
wiedergegeben.
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William Arnot bietet folgende Erkldrung: »Die sieben Sédulen ... be-
sagen, dass ihre Stiitzen vollkommen sind an Stdrke und Schonheit. Die
sieben Dinge, die der HERR hasst (6,17-19), miissen weggerdumt wer-
den ... und die sieben Seligpreisungen (Mt 5) sind die Sdulen der Wahr-
heit, auf denen der Erbauer des Hauses es aufrichtete. Er entfernt das
Erste, damit er das Zweite aufrichte.«'%

»[sie hat] ihre Mégde ausgesandt«: Die Weisheit redet im Larm
der taglichen Geschiéfte zum Gewissen der Menschen (siehe 1,20-21 und
8,1-3); sie spricht auch durch ihre Boten, welche die Menschen Weisheit
lehren und zur Umkehr rufen. Das ldsst uns an das gro3e Gastmahl den-
ken (Lk 14,16-24). Die Weisheit wird von Menschenliebe gedringt (siche
8,31 und auch Tit 3,4); sie sucht die Siinder, um sie zu retten (Lk 19,10).
Daher sandte der Sohn die Seinen in die Welt, ebenso wie der Vater ihn
gesandt hatte (Joh 20,21); daher hat der Sohn den Vater gebeten, den
Geist zu senden, der die Welt tiberfiihrt von Siinde, von Gerechtigkeit
und von Gericht (vgl. Joh 16,8-11) und so zum Glauben bewegt.

4 »Wer ist einfiltig? Er kehre hier ein!«

Zu den Unverstindigen spricht sie:

5 »Kommt, esst von meinem Brot

und trinkt vom Wein, den ich gemischt habe!
6 Lasst ab, ihr Einfiltigen, und lebt,

wandelt auf dem Weg des Verstandes!«

»Wer ist einfiltig?«: Die Weisheit steht da und ruft die Vorbeigehenden.
Der Einfiltige (siehe Erkldrung zu 1,4) ist der Unerfahrene, der
Ahnungslose, oft auch Arglose, der leicht zu verfiihren ist (Rém 16,18).
Und gerade solche ruft die Weisheit; Gott neigt sich zu den »Un-
verstindigen«, hasar-1éb, wortlich: »des Herzens = des Verstandes er-
mangelnd« (siehe sprachliche Anmerkung zu 6,32), also zu solchen,
denen der Verstand fehlt, zu Menschen, die in der Siinde blind geworden
sind und weder woher noch wohin wissen. Welche Gnade! Aber wer ldsst
sich schon gerne einfiltig nennen? Gliicklich, wer merkt, dass er der
Einfiltige und der des Verstandes Beraubte ist, der es ndtig hat, von der
gottlichen Weisheit und damit von Gott selbst gelehrt zu werden (siche

104 William Arnot, Studies in Proverbs, S. 153.
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Jes 54,13; Joh 6,45)! Welche Gnade, dass Gott uns sein Wort, die hei-
ligen Schriften, gegeben hat, die imstande sind, uns »weise zu machen
zur Errettung« (2Tim 3,15).

Wer nicht einsehen will, dass er vor Gott ein Tor und ein Unmiindiger
ist, wird dem Ruf der Weisheit nie folgen; denn der Herr kam in diese Welt
fiir die Kranken, d.h. fiir die Siinder (Mt 9,12-13; 1Tim 1,15). Will sich
einer nicht Siinder nennen lassen, ist der Herr nicht fiir ihn gekommen.
Halt sich einer fiir gesund, ist der Arzt nicht zu ihm gesandt (Mt 9,12). Die
Weisen sind jene, die sich nicht fiir weise halten (3,7); die Toren sind jene,
die in ihren Augen weise sind (Spr 26,12; siehe auch Rom 1,22).

»Kommt, esst von meinem Brot und trinkt vom Wein, den ich
gemischt habe!«: So ruft die Weisheit auch durch den Propheten Jesaja
(Jes 55,1), und so ruft die Weisheit, der Sohn Gottes, durch seine Boten
zum grofen Gastmahl (Lk 14,16-24). Dabei ist der Sohn Gottes selbst
das Brot und der Trank (Joh 6,35.50-51); er gibt sich selbst dahin, damit
wir Leben und volle Geniige haben (Joh 10,10).

»Lasst ab, ihr Einféltigen, und lebt ...!«: Die Weisheit ruft den Ein-
faltigen zur Umkehr (V. 4), dabei muss er von seinem bisherigen sorg-
losen Dahinddmmern ablassen. Er muss sich von jetzt an ganz auf die
Stimme der Weisheit ausrichten und lernen. Wer dem Sohn Gottes fol-
gen will, muss authdren, sich gehen zu lassen. Er muss aus seinem Schlaf
aufwachen (siche 6,10; Rom 13,11; Eph 5,14; 1Thes 5,6-7). Er muss
iiberwinden, sich selbst verleugnen, der Stimme des Meisters folgen, und
er wird leben (Mt 16,25). Und hat er einmal das wahre Leben gefunden,
kann er den zweiten Befehl befolgen: »Wandelt auf dem Weg des Ver-
standes!« Mit dem Glauben an die Weisheit Gottes kommt der Geist
Gottes, und dieser leitet fortan den Sohn der Weisheit (siche Rom 8,14)
auf dem Weg des Lebens.

2. Herkunft und Lohn der Weisheit (V. 7-12)

7 Wer den Spotter zurechtweist, [holt] sich Schimpf;
wer den Gottlosen riigt, sein Schandfleck ist es.

8 Riige den Spotter nicht, dass er dich nicht hasse;
riige den Weisen, und er wird dich lieben.
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Der »Spotter«, 1és (bei 1,22 finden sich alle Belege), ist jemand, der
»Lust am Spott« hat (1,22). Wer den »zurechtweist«, jasar, »[holt] sich
Schimpf«, denn »der Spétter liebt es nicht, dass man ihn riige« (15,12).
Da »die Narren ... Zucht«, misar (das vom Verb jasar gebildet ist),
nicht leiden kénnen (1,7), antworten sie auf den Ruf der Weisheit mit
Spott und tiberhdufen die Rufer der Weisheit mit »Schimpf«, qalon'®
(2Chr 36,16). Doch ruft die Weisheit Gottes alle Menschen ohne Unter-
schied, auch wenn Gott weil3, dass man dafiir ihn und sein Wort ldstern
wird. Der Herr Jesus riigte Gottlose (Mt 23,13-39), wohl wissend, dass er
von ihnen dafiir nichts als Widerspruch (Hebr 12,3) und Hohn (Lk 16,14)
ernten wiirde: »Die Schmdhungen derer, die dich schmdhen, sind auf
mich gefallen« (R6m 15,3).

»Riige den Spotter nicht, dass er dich nicht hasse ...!«: Wer iiber
die Wahrheit spottet, ist ein Tor, und den Toren erkennt man daran, dass
er wie Konig Ahab den hasst, der ihn zurechtweist. Der hasste den Pro-
pheten Micha, weil ihm dieser nichts Gutes weissagen konnte (1K 22,8;
siche auch 2Chr 25,15-16). Der Spétter ist nicht ein Unwissender, son-
dern jemand, der die Wahrheit gehort hat und sie nicht nur unterdriickt
(Rom 1,18'%), sondern sich iiber sie auch lustig macht. Die Weisheit
rdt dem Sohn der Weisheit: »Riige den Spotter nicht ...!« (siche auch
23,9). Der Sohn Gottes lehrte, dass wir das Heilige nicht den Hunden und
die Perlen nicht den Schweinen vorwerfen sollten, denn diese wiirden
uns zerreiflen und jene die Perlen in den Schmutz treten (Mt 7,6).

»riige den Weisen«: Der Weise nimmt ndmlich Riige an (siche
3,11-12). Die Weisheit von oben ist fiigsam, lenkbar, sie »ldsst sich
etwas sagen«, wie Luther 1984 iibersetzt (Jak 3,17). Der Weise wird
jeden lieben, der ihn zurechtweist, und mit David sprechen: »Der
Gerechte schligt mich: Es ist Giite, und er straft mich: Es ist Ol des
Hauptes,; nicht soll mein Haupt sich weigern« (Ps 141,5).

105 Das Wort findet sich in den Spriichen noch in 3,35; 6,33; 11,2; 12,16; 13,18; 18,3; 22,10.
106 A.d.H.: Das dort befindliche Urtextwort, katecho, wird auch mit »niederhalten, unterdriicken«
wiedergegeben.
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9 Gib dem Weisen, und er wird noch weiser;
lehre den Gerechten, und er mehrt Kenntnis.

Der Herr sagte seinen Jingern: »Wer hat, dem wird gegeben werden,
und er wird Uberfluss haben« (Mt 13,12). Wer die Lehren der Weisheit
angenommen hat, empfingt mit ihr die notwendigen Voraussetzungen,
um in der Weisheit und Erkenntnis zu wachsen. Und wer durch Glauben
gerecht geworden ist und sich im Gehorsam als ein Gerechter erweist,
der »mehrt Kenntnis«. An ihm erfiillt sich, was Salomo in 1,5-6 in Aus-
sicht gestellt hatte: »Der Weise hore und mehre Verstand, und der Ein-
sichtige erwerbe Weitsicht, zu verstehen Gleichnis und Sinnspruch, Worte
der Weisen, ihre Rdtsel.«

10 Die Furcht des HERRN ist der Weisheit Anfang,
die Erkenntnis des Heiligen ist Einsicht.

11 Denn durch mich werden deine Tage sich mehren,
und Jahre des Lebens nehmen dir zu.

Dass »die Furcht des HERRN ... der Weisheit Anfang« ist, wird in der
Bibel wiederholt bezeugt (Spr 1,7; Hi 28,28; Ps 111,10). Das zeigt, wel-
ches Gewicht dieser Grundsatz hat.

Auf dem Christus Gottes ruhte »der Geist der Erkenntnis und der
Furcht des HERRN« (Jes 11,2). Wer den HERRN fiirchtet, hasst das Bose
und weicht von ihm (Hi 1,1.8; Spr 3,7; 8,13; 14,16; 16,6), und damit wird
die Furcht des HERRN zur Quelle des Lebens (14,27; 19,23). Darum soll
der Sohn der Weisheit sich tiglich beeifern um die Furcht des HERRN
(23,17).

Wer »die Furcht des HERRN« nicht erwahlt, muss verderben. Wer
anfangt, Gott zu fiirchten, beginnt, weise zu werden; wer weise ist, ver-
steht, dass wir ganz abhingig sind von Gott; dass er alle Macht hat und
wir machtlos sind, dass er alle Weisheit hat und wir Toren sind, dass er
allein Leben hat und wir tot sind. Ohne ihn haben wir nichts, vermdgen
wir nichts (Joh 15,5), sind wir nichts (Gal 6,3). Wir sind ganz in seiner
Hand, und er kann mit uns tun, was ihm gefallt (Ps 115,3). Er schuldet
uns nichts (Rém 11,35), aber wir schulden ihm Dank, Liebe und Ge-
horsam. Gott ist nie in unserer Hand, aber wir sind immer in seiner Hand;
wir kdnnen ihn in keiner Weise steuern, ihn dahin oder dorthin dringen,
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ihn uns gefiigig machen. Wir konnen keine Rechte bei ihm einklagen,
haben keinerlei Anspruch auf seine Hilfe. Wir sind auf Gedeih und Ver-
derb auf seine Gnade angewiesen, die er uns aber nicht schuldet. Da er
uns nun aber in seinem Wort gesagt hat, dass er barmherzig und gnéddig
ist (Ps 103,8), und seit in seinem Sohn die Gnade Gottes in dieser Welt
erschienen ist (Tit 2,11), und nachdem wir selber gelernt haben, dass
er gnadig ist, lieben wir ihn, und weil wir ihn lieben, fiirchten wir ihn.
Und weil wir ihn fiirchten, flichen wir zu thm. Nur bei thm, nur in sei-
ner Néhe, wissen wir uns gesichert — gesichert vor uns selbst, vor unserer
Torheit und vor jedem in uns lauernden Drang, gegen ihn zu siindigen.

12 Bist du weise, bist du weise fiir dich;
und spottest du, wirst du allein es tragen.

Ein jeder ist selbst verantwortlich fiir den Ausgang seines Lebens. »Bist
du weise, bist du weise fiir dich«, das heift, du wirst den Lohn und
die Friichte der Weisheit genielen (3,13-18); »spottest du« der Weisheit,
»wirst du allein es tragen« (8,36; 12,14; Hes 18,20), wirst du die Stra-
fen fiir deine Torheit essen miissen (1,31; 14,14). Es kann niemand Gott
oder den Umstédnden die Schuld geben, wenn er die Torheit der Weisheit
vorgezogen hat und ins Reich der Schatten versinkt. Es war seine eigene
Torheit, die ihn zum Spétter machte; es war seine eigene, selbststandige
Wahl, den Ruf der Weisheit zu verschmahen. Er wird ernten miissen, was
er selber gesét hat (Gal 6,7; Lk 7,30).

3. Das Haus der Torheit (V. 13-18)

Beim Haus der Torheit ist alles nur Kulisse; es verheif3t viele Geniisse
und kann doch nichts geben. Es ist das Gegenteil vom Haus der Weisheit:

Es hat keine Séulen, d.h., es hat keinen Bestand.

Es bietet gestohlene Wasser, d. h., es bietet nur schale Geniisse.
Es bietet keinen Wein, d.h., es kennt keine Freude.

Es bietet heimliches Brot, d.h. erschlichene Speise und solche,
die die Seele nicht sattigt.

Ll
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Das Haus der Weisheit besteht ewig, das in den Augen der Welt so grofe
und imposante Haus der Torheit wird hingegen fallen (Mt 7,26-27;
Oftb 14,8; 18,2.21).

13 Die Frau der Torheit ist laut;

sie ist Einfalt und weil} gar nichts.

14 Und sie sitzt am Eingang ihres Hauses,
auf einem Sitz auf den Hohen der Stadt,
15 zu rufen, die des Weges vorbeiziehen,
die ihre Pfade gerade halten:

»Die Frau der Torheit«, kasiliit, dic Verkorperung der Torheit, ent-
spricht der »fremden Frau« (2,16), und sie ist »laut« oder »ldrmendc,
homijjah, wie in 7,11 von der Ehebrecherin gesagt wird.

Und die Torheit hat wie die fremde Frau »ihr Haus« (2,18; 7,8), ein
fest gefligtes System der falschen Lehre, erfiillt mit unrecht erworbenen
Giitern (»gestohlene Wasser« und »heimliches Brot«, V. 17). Sie sitzt
»am Eingang« ihres Hauses und lockt die Menschen in ihr Haus.

16 »Wer ist einfiltig? Er kehre hier ein!«

Zum Unverstindigen spricht sie:

17 »Gestohlene Wasser sind siif},

heimliches Brot ist kostlich.«

18 Und er weil} nicht, dass dort die Schatten sind,
in den Tiefen des Scheols die von ihr Gerufenen.

»Wer ist einfiltig? Er kehre hier ein!«: Wie die Weisheit, so ruft auch
die Torheit, und sie tut das mit den gleichen Worten (V. 4). Die Weisheit
ruft, um den Einfiltigen weise zu machen; die Torheit ruft den Einféltigen,
um die Ketten der Torheit, mit denen er geboren wurde (Spr 22,15), noch
straffer zu ziehen und ihn in ewiger Torheit gefangen zu halten.

Sie spricht »zum Unverstindigen«, und solche sind alle von Geburt
an. Wer auf den Ruf der Weisheit nie achtgegeben hat, bleibt in seinem
Unverstand gefangen, und dem gehen die »siiffen Worte und schionen
Reden« (Rom 16,18) der Verfiihrerin ein wie stiler Wein (Spr 23,31):
»Gestohlene Wasser sind siifi«: Die Siinde schmeckt dem Siinder — fiir
kurze Zeit —, und: »... heimliches Brot ist kostlich«: Der Gesetzesbruch



169 Spriiche 9

erzeugt zuweilen Gliicksgefiihle — die schnell verfliegen. Man hat »heim-
liche« Dinge getrieben, die man ebendeshalb heimlich tat, weil man
weil}, dass sie schindlich sind (Eph 5,12). Man erstickt das Gewissen,
das wie eine sterbende Flamme noch schwach flackert, und man tut es
so lange, bis kein Gedanke an das Ende des Weges mehr beunruhigt, bis
man nicht mehr weif3, »dass dort die Schatten'”’ sind, in den Tiefen
des Scheols die von ihr Gerufenen«.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Kapitel 9

»Die vorbildliche Bezichung des Inhalts dieses Kap[itels] zu den Gast-
mabhlsgleichnissen des Herrn (Mt 22,1-14; Lk 14,16-24), also seine vor-
zligliche Wichtigkeit fiir die Lehre von der Berufung vom Heil liegt auf
der Hand. Das Charakteristische der vorliegenden Darstellung besteht
aber in der Doppelheit des Mahles, zu welchem geladen wird, und in der
gleich groBen Ahnlichkeit wie Verschiedenheit dieser beiden Mahlzeiten
samt ihren Zuriistungen. Es sind beide Mal, beim Mahl der Weisheit
wie bei dem der Torheit, die »Einfiéltigens, d.h. die groe Masse der Un-
bekehrten und Weltkinder, der des gottlichen Heiles zwar Bediirftigen,
aber noch nicht Teilhaftigen, an welche die Einladung ergeht« (O. Zock-
ler, Die Spriiche Salomonis, S. 110).

»In diesem Kapitel werden zwei verschiedene Einladungen beschrieben,
die der Weisheit und die der Torheit. Damit werden die Themen des sieb-
ten und achten Kapitels erneut aufgegriffen: In Kapitel 7 setzt die Ehe-
brecherin ihr ganzes Arsenal gottloser Tricks und Kniffe ein, um einen
jungen Mann zu verfiihren, dessen Torheit sich darin zeigt, dass er ihren
Lockungen nachgibt. In Kapitel 8 14dt die personifizierte Weisheit mit
ihrem dridngenden offentlichen Ruf jeden ein, ihre unschétzbar wich-
tigen Unterweisungen zu befolgen. Im neunten Kapitel dann, das den ers-
ten Teil des Buches abschlie3t, wird der Gegensatz zwischen Weisheit
und Torheit im Gleichnis von den zwei miteinander im Wettbewerb ste-
henden Festmédhlern, zu denen zwei Frauen einladen, zusammengefasst«
(Roger Liebi, Spriiche, S. 69).

107 reph&’im, wie hier in 9,18 noch in 2,18; 21,16; aulerdem noch in Hi 26,5; Ps 88,11; Jes 14,9; 26,14.19.
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»Im vorhergehenden Kapitel erscheint die Weisheit, wie sie die Wel-
ten ins Dasein ruft ... Dort stand die Weisheit und sprach aus der Hohe
des Himmels, hier sehen wir sie aus der Ndhe. Das Wort kommt zu uns;
es hat seine Wohnung unter uns« (William Arnot, Studies in Proverbs,
S. 153).

V. 4 und 16 — »Es ist sehr sinnig und passend, dass die Einladung der
Weisheit und der Torheit ... an dieselben, die Einféltigen und die Narren
[Unverstdndigen], ergeht. Es sind eben alle diejenigen gemeint, welche
noch unentschieden, halb im Schlaf, den Weg des Lebens wandeln, wel-
che entweder aus Unerfahrenheit sowohl in der ... himmlischen Weisheit
und ihren reichen Segnungen als auch in den Verderben bringenden Liis-
ten und Lastern der Welt ... bisher die Weisheit gemieden haben« (Déach-
sel zur Stelle).

V. 6 — »Wir konnen nicht des Tisches des Herrn teilhaftig sein und des
Tisches der Ddmonen. Wenn wir im Glauben zu Jesus kommen und teil-
haben an dessen Segnungen, dann miissen wir die Gemeinschaft und den
Weg der Toren verlassen. Wer mit den Toren seinen Umgang hat, wird
fiir immer in der Versammlung der Toten bleiben. Doch auf dem Weg des
Verstandes ist Leben und kein Tod« (George Lawson, Commentary on
Proverbs, S. 111).

V. 9 — »Man muss weise sein, um in der Kenntnis zu wachsen und selbst
die Strafe lieben. Der Weise bildet sich auch nicht ein, etwas zu sein. Er
ist demiitig und weil3, woher er herausgezogen worden ist. Er wiinscht
zuzunechmen an Kenntnis durch die Unterweisung der Weisheit« (Henri
Rossier, Betrachtungen iiber das Buch der Spriiche, S. 45).

V. 13 — »Die Unvernunft oder Gottlosigkeit, das Widerspiel der himm-
lischen Weisheit, wird hier mit deutlicher Beziehung auf die in Kap. 7
geschilderte Ehebrecherin ebenfalls als Weib personifiziert, in welchem
gleichsam alle widergéttlichen Kréfte und Bestrebungen vereinigt sind.
Wie auch sonst in der heiligen Schrift der Abfall von Gott als Ehebruch
bezeichnet wird (Hos 1,2 ...), so wird hier dies Weib der vollendeten
Bosheit auch als eine unruhig hin und her laufende, stets auf Beute lau-
ernde, mit Schmeichelreden verlockende Ehebrecherin geschildert. Jako-
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bus nennt sie in Kap. 3,15 die Weisheit von unten, die irdisch, mensch-
lich, teuflisch sei« (Déchsel zur Stelle).

V. 17 — »Leider schmeckt vielen Menschen, infolge ihres verdorbenen
Geschmacks in geistlichen Dingen, das Brot des Lasters und der Trunk
aus den unreinen Pfiitzen der Welt angenehmer, als was ihnen auf Jesu
Gnadentisch dargeboten wird« (Starke, zitiert von O. Zockler, Die Sprii-
che Salomonis, S. 110).

Sprachliche Anmerkungen zu Kapitel 9

V. 6 — »ihr Einfiltigen«, patd’jim, wie in 1,22. Einige libersetzen das
mit einem Abstraktum wie »Einfalt« bzw. »Einfiltigkeit« (Buber, UELB,
Ziircher 2007), »Torheit« (Luther 1984, RELB), als ob im Text patajiit
stiinde (wie in 9,13). Es besteht kein Grund, das eindeutige Hebréische
anders als pat&’jim, »Einfaltige«, zu lesen.
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Teil 2: Einzelspriiche (10,1-22,16)
samt einem Anhang (22,17 - 24,34)

Die einleitenden Kapitel 1—-9 hatten aus einer Reihe von zusammen-
hingenden Reden bestanden; die nun folgenden Kapitel bestehen aus
einzelnen, meist zweizeiligen Spriichen. In diesen finden wir Lehr-
sdtze, die uns anleiten, die groBen Prinzipien der Weisheit, welche in
den vorangegangenen Reden gelehrt worden sind, auf die mancherlei
Herausforderungen des Alltags anzuwenden. Sie scheinen zunichst ganz
unzusammenhéngend aneinandergereiht zu sein, doch bei ndherem Hin-
sehen und nach ldngerem Lesen und erneutem Lesen der Spriiche kdnnen
wir oft erkennen, wie eine Grundwahrheit in einer ganzen Gruppe auf-
einanderfolgender Verse vermittelt wird.'*

Von den Einzelspriichen sagt Derek Kidner: »Sie bewahrheiten sich
auf den vier Ebenen der Logik, der Vorsehung, des Geistlichen und der
Ewigkeit.«'%

108 Eine knappe, klare und gute Einfilhrung und Charakterisierung der ganzen Sammlung von
Einzelspriichen bietet Roger Liebi, Spriiche, S. 74-76. Ebenfalls hilfreich sind die einleitenden
Erérterungen von Henri Rossier, Betrachtungen iiber das Buch der Spriiche, S. 48-52 (= Etude sur le
livre des Proverbes, S. 57-63).

109 Kidner, a.a.0., S. 84.
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Kapitel 10

Mit der Uberschrift »Spriiche Salomos« beginnt der weise Konig
Salomo, das zu tun, was er in 1,1-6 angekiindigt hat, ndmlich Weisheit
zu lehren.

Die Weisheit erfreut und macht gewiss (V. 1-2)

1 Ein weiser Sohn erfreut den Vater,
aber ein torichter Sohn ist seiner Mutter Kummer.

Wie der erste Teil des Buches in 1,8 beginnt auch der zweite Teil mit dem
Verhéltnis des Sohnes zu Vater und Mutter. Die Aussage von Vers 10,1
wird in etwas variierter Form in 13,1 wieder aufgenommen, in 15,20 gar
bis auf ein Wort wortlich wiederholt (siche auch 17,21.25).

Kinder haben die Pflicht, ihre Eltern zu ehren (2Mo 20,12; Eph 6,1-2),
und das tun sie, indem sie ihre Weisungen und Ermahnungen annehmen.
Hat der Sohn diese Pflicht erfiillt, wird er lernen, Gott zu filirchten, und er
wird Gott, seinen Vater, durch Gehorsam ehren und erfreuen.

»Ein weiser Sohn« hort auf die Unterweisung des Vaters (1,8; 13,1)
und tut, was er hort (Jak 1,22). Ein solcher Sohn »erfreut den Vater,
eine Tatsache, die Salomo mehrfach wiederholt (15,20a; 23,24; 27,11,
29,3). Ein torichter Sohn ist hingegen »seiner Mutter Kummer,
tigah (wie in 14,13 und 17,21; nur noch belegt in Ps 119,28), und er
macht dem Vater keine Freude (17,21). Adam wurde als ein Sohn Got-
tes erschaffen (siehe Lk 3,38), doch horte er nicht auf die Stimme sei-
nes Vaters, und seine Nachkommen verursachten Gott, ihrem Schopfer,
grofen Kummer (1Mo 6,6). Gott rief Israel als seinen Sohn aus Agypten
(2Mo 4,22-23; siche auch Hos 11,1), doch wihrend der vierzig Jahre
des Wiistenzugs erwies sich das Volk als ein widerspenstiger Sohn
(Ps 95,8-10), ein »verdrehtes und verkehrtes Geschlecht« (SMo 32,5).
Gott fragt: »Vergeltet ihr so dem HERRN, du térichtes und unweises
Volk?« (5Mo 32,6), und etwa 700 Jahre spédter muss der HERR durch
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den Mund des Propheten Hosea von Ephraim sagen: »Er ist ein unweiser
Sohn« (Hos 13,13). Der verlorene Sohn verursachte seinem Vater iiber
Jahre groBles Herzeleid; doch als er umkehrte und sich vor seinem Vater
demiitigte, herrschte ebenso grofie Freude (Lk 15,11-24).

2 Schiitze des Frevels niitzen nichts,
Gerechtigkeit entreifit dem Tod.

»Schiitze des Frevels« sind Schitze, die man durch Frevel erworben hat.
Von solchen sagt der Volksmund: »Unrecht Gut gedeiht nicht.« Und die
Bibel sagt noch mehr: »Vermdgen niitzt nichts am Tag des Zorns« (11,4;
siche auch Hes 7,19; Zeph 1,18). »Gottlosigkeit wird den nicht retten,
der sie iibt« (Pred 8,8). »Niemand wird durch seine Ungerechtigkeit sein
Leben befestigen« (Hes 7,13).

Der Weise will nichts anderes, als seinem Vater und damit Gott zu
gefallen, indem er gehorcht — ob er dabei reich wird oder nicht; denn wer
den Vater fiirchtet, zeigt damit, dass er Gott fiirchtet, und damit entgeht er
dem Tod. Was niitzt es dem Menschen, wenn er mit seinem Eigenwillen
die ganze Welt gewinnt, aber seine Seele verliert (Mt 16,26)? Dazu sagt
Jeremia 17,11: »Ein Rebhuhn, das Eier briitet, die es nicht gelegt hat, so
ist, wer Reichtum erwirbt und nicht mit Recht: In der Hilfte seiner Tage
wird er ihn verlassen, und an seinem Ende wird er ein Tor sein.«

»Gerechtigkeit entreiit dem Tod« (vgl. 11,4) und fiithrt damit zum
Leben. Gerechtigkeit und Leben sind ein untrennbares Paar, ebenso wie
Siinde und Tod zusammenhdngen (Rom 6,23). »... entreifit«, tassil, von
nasal, »herausreilen, wegnehmen«, wie in 1.Samuel 7,14: »... und ihr
Gebiet entriss Israel aus der Gewalt der Philister«, und in Richter 11,26.
Weil wir Siinder sind, hat der Tod seine Faust um uns geschlossen und
halt uns fest als seine Beute. Nur Gerechtigkeit kann uns ihm entreif3en.
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Faulheit und Flei3 (V. 3-5)

3 Jahwe liisst die Seele des Gerechten nicht hungern,
doch stof3t er weg der Frevler Gier.

4 Schlaffe Hand macht arm,

der Fleifligen Hand macht reich.

5 Im Sommer sammelt der verstindige Sohn;

zur Erntezeit liegt der schandbare Sohn in Tiefschlaf.

Der HERR lésst den Gerechten »nicht hungern«, sondern sittigt ihn
mit Gutem (Spr 13,25; 19,23). Die Weisheit des Weisen besteht darin,
dass er hinhort, und in dem, der recht hort, wirkt das Gehorte Glauben
(Rém 10,17), und durch diesen Glauben wird er gerecht (Rom 3,28;
5,1). Der Gerechte braucht sich nicht darum zu sorgen, was er essen und
was er trinken wird, er muss sich auch nicht sorgen um den kommenden
Tag (Spr 31,25; Mt 6,34); er hat gelernt zu beten, dass Gott ihm taglich
sein ihm beschiedenes Brot gebe (Spr 30,8; Mt 6,11). Er weil, dass der
HERR ihn hort. Das hat Salomo von seinem Vater David gelernt: »lch
war jung und bin auch alt geworden, und nie sah ich den Gerechten ver-
lassen, noch seine Nachkommen um Brot bitten« (vgl. Ps 37,25-26; siche
auch Ps 34,11).

Die tiefste Bedeutung dieses Spruches hat der gottliche Lehrer in
die Worte gefasst: »Gliickselig, die nach der Gerechtigkeit hungern und
diirsten, denn sie werden gesdttigt werden« (Mt 5,6). Der Gerechte hun-
gert nach Gerechtigkeit, und diesen Hunger wird ihm Gott stillen.

»Der Frevler« vertraut nicht auf Gottes Treue; er verachtet Gottes
Weisungen und VerheiBungen, darum muss er in »Gier« allen Dingen
nachjagen, die er gerne hitte. Doch Gott »stofit ... weg«, hadaph (wie
in Hes 34,21), oder verwirft dieses gottlose Trachten und den Gottlosen
selbst.

»Schlaffe Hand«, wortlich »Hand der Schlaftheit«, romijjah, »Las-
sigkeit«, wie in 12,24.27; 19,15; Hos 7,16; Ps 78,57 (schlaffer Bogen).
Die Hénde sind uns gegeben, dass wir mit ihnen arbeiten. Ja, Gott lasst
den Gerechten nicht hungern, doch er hat auch das Mittel verordnet,
durch das er uns ernihrt, die Arbeit: » Wer sein Land bebaut, wird satt an
Brot« (12,11).
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Arbeiten wir nicht, werden wir »arm« (6,10-11), aber »der Flei-
figen Hand«, harusim (Einzahl harus [ist nur im Buch der Spriiche
belegt: 12,24.27; 13,4; 21,5]), »macht reich«. Wir arbeiten, weil Gott
es befohlen hat (1Mo 2,15; 3,19) siche auch Apg 18,3; 20,34; 1Thes 2,9;
4,11; 2Thes 3,8-10), und sind wir gehorsam, segnet uns Gott mit Reich-
tum (10,22; SMo 8,18; 28,4-5; Ps 112,3). Den aber gibt er, damit wir den
Bediirftigen etwas zu geben haben (Apg 20,34-35; Eph 4,28; Ps 112,9;
2Kor 9,9).

»Im Sommer sammelt«, wer »verstindig«, maskil (von sikal
[sieche Erklarung des Begriffs in 1,3]), ist, denn das ist die Zeit, in der
wder Fleifsigen Hand« reich wird. Der verstindige Sohn hat das Wort des
Vaters angenommen, ist zu den Ameisen gegangen, hat sie beobachtet und
hat von ihnen gelernt (6,6-8). Wie jene sammelt auch er im Sommer, um
in der kommenden Jahreszeit etwas zu haben. Nur der Tor lebt ausschlief3-
lich fiir das Hier und Jetzt; der Weise bedenkt, dass die Zeit kurz und das
kommende Zeitalter ewig ist. Darum sammelt er sich nicht Schitze auf
der Erde, sondern im Himmel (Mt 6,19-20; siche Auslegung zu 6,8).

»Zur Erntezeit« (siche auch 20,4) »liegt der schandbare Sohn
in Tiefschlaf«, und wenn die langen Monate kommen, in denen nichts
wichst, muss er darben (sieche 20,4). Und noch schlimmer: Er ldsst die
Jahre, in denen er sich auf die Ewigkeit vorbereiten sollte, ungenutzt
verstreichen, und wenn er aus dem Leben scheidet, steht er mit leeren
Hénden vor Gott. Der Weise hebt, dem Befehl des Herrn folgend, seine
Augen auf und sieht: Die Felder sind weil zur Ernte (Joh 4,35). Er lésst
sich selbst in die groe Ernte senden, und er betet, dass der Herr der
Ernte noch mehr Arbeiter aussende (Mt 9,37-38).

Salomo verwendet hier fiir »schlafen« nicht das tibliche Wort jasén,
sondern das weniger hdufige nirdam (das nur noch belegt ist in Ri 4,21;
Ps 76,7; Dan 8,18; 10,9; Jon 1,5-6) mit der Bedeutung »in einem Tief-
schlaf liegen« oder »betdubt sein«. In 1.Mose 2,21 steht das ent-
sprechende Nomen tardémah (nur noch in 1Mo 15,12; 1Sam 26,12;
Hi4,13; 33,15; Spr 19,15; Jes 29,10). Gemeint ist damit so etwas wie ein
Koma, in das der Mensch versinkt.

Wer schlift, statt zu arbeiten, ist ein »schandbarer«, mébi§ (von
bos, »sich schimen«; wie in 12,4; 14,35; 17,2; 19,26), »Sohn«. Seine
Faulheit und Armut sind nicht nur seine eigene, sondern auch seiner
Eltern Schande.
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Gerechte und Frevler (V. 6-14)

6 Segnungen [werden] dem Haupt des Gerechten,
den Mund der Frevler bedeckt Unrecht.

7 Das Gedichtnis des Gerechten ist zum Segen,
aber der Name der Frevler verwest.

Auf das Haupt des Gerechten fallt Gottes Segen (V. 22) herab (11,26) wie
auf das Haupt Josephs (1Mo 49,26). Den Mund des Gottlosen »bedeckt«
nicht Segen, sondern »Unrecht«, hamas (3,31; 4,17; 13,2), das auch
»Gewalttat« bedeuten kann (Ps 140,2.5; Spr 16,29). Der Mund des Gott-
losen ist voll Fluchens und Bitterkeit (Rom 3,14), womit er sich selbst
verdirbt, denn sein Tun fillt auf ihn zuriick (Ps 7,17). Nach dem gott-
lichen ius talionis'° trifft Unrecht den, der Unrecht tut (Hab 2,17).

Der Gerechte empfangt nicht nur selber Segen (V. 6), sondern von
ihm geht durch dessen »Gedéchtnis« Segen aus zu den Mitmenschen,
sogar zu den Nachgeborenen (vgl. Ps 112,6), weil es viele zur Nach-
ahmung anspornt. Wann immer diese an den Gerechten denken, empfan-
gen sie von dessen Lebenswerk Ermunterung und Anreiz, Gutes zu tun.
Ganz anders der Name der Gottlosen; der wird erléschen (Ps 109,13),
das heif}t vergessen werden (Hi 18,17; Jes 14,20). Vom gottlosen Konig
Joram wird gesagt: »Er ging hin, ohne vermisst zu werden« (2Chr 21,20).
Und wenn man der Gottlosen dennoch gedenkt, wird man deren Name
nur als Fluchwort verwenden (Jes 65,15), wie z.B. die Namen zweier
Liigenpropheten (Jer 29,21-23) und die Namen von Massenmdrdern wie
Lenin, Stalin, Hitler und anderer.

8 Wer weisen Herzens ist, nimmt Gebote an,
der Lippennarr kommt zu Fall.

In den Versen 8-14 geht es um den Gegensatz zwischen Weisheit und
Torheit, der sich duBlert im Gebrauch des Mundes. Der Abschnitt wird
zusammengehalten durch die Lippen der Narrheit in Vers 8 und den
Mund des Narren in Vers 14.

110 Das ius talionis ist das Gesetz der Wiedervergeltung (2Mo 21,23-25). talio (lat.) ist die gleiche
Vergeltung eines empfangenen Schadens an dem, der den Schaden zugefiigt hat, fast immer am Korper.
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Die Verse 8-10 sind dadurch miteinander verbunden, dass in Vers 8
und Vers 10 die zweite Zeile identisch ist: »... der Lippennarr kommt zu
Fall.«

Dass einer »Gebote an[nimmt]«, beweist, dass er »weisen Herzens ist«
(vgl. 13,10). Denn weise ist, wer erkennt, dass er es notig hat, dass man
ihn lehrt und ihm die Gebote beibringt.

»Der Lippennarr«, *zewil safatajim, ist jemand, der sich fiir so klug
halt, dass er keine Unterweisung ndtig hat und darum plappert, statt zu
horen. Damit ignoriert er eine der Grundregeln, die jeder beachten muss,
der weise werden will: »Jeder Mensch sei schnell zum Horen, langsam
zum Reden« (Jak 1,19). In seiner Narrheit kommt er zu Fall, jillabet, nur
noch in Vers 10 und Hosea 4,14: »Das Volk, das keinen Verstand hat,
kommt zu Fall.«

9 Wer in Unschuld wandelt, wandelt sicher;
wer seine Wege kriimmt, wird erkannt werden.

»in Unschuld«: tém, vom Verb tdmam, »vollstindig sein«, entspre-
chend: »Unversehrtheit, Integritét, Vollstandigkeit« (Jes 47,9; Elb 2003:
»VollmaB«), »Unschuld, Vollkommenheit« (Spr 2,7; 10,29; 13,6; 19,1;
20,7; 28,6), »Redlichkeit, Einfalt«. Von Hiob wird gesagt, dass er tAm
war, dazu auch aufrichtig und gottesfiirchtig (Hi 1,1.8). In Unschuld und
Redlichkeit wandeln kann nur, wer gut hinhdrt und sich von der Weis-
heit selbst lehren und fiihren lasst. Indem er das tut, wandelt er »sicherx,
labaetah, und damit auch unbesorgt (3,23). Unsere Sorge soll also nicht
unsere Sicherheit sein, sondern einzig, ob wir tun, was vor Gott recht ist.
Wandeln wir vor ihm, wird er uns sichern.

Wer auf die Weisheit nicht hort, sondern nur viel redet, fiirchtet Gott
nicht und scheut sich daher nicht, »seine Wege« zu kriimmen, wie es die
Hure tut (5,6; siche auch Ps 125,5). Scheint es ihm niitzlich, sind ihm
Liige, Verstellung und Unterschlagung recht, aber er wird eines Tages
»erkannt werden« (siche auch 28,18). Er bedenkt nicht, dass Gott alles
sieht und am Tag der Abrechnung ihm alles vor Augen stellen und ihn
strafen wird: »Dies hast du getan, und ich schwieg. Du dachtest, ich
sei ganz wie du. Ich werde dich strafen und es dir vor Augen stellen«
(Ps 50,21).
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10 Wer mit den Augen zwinkert, schafft Schmerz,
der Lippennarr kommt zu Fall.

Nach neun Spriichen, die aus zwei antithetischen Sétzen bestanden, wer-
den in Vers 10 zwei Aussagen synthetisch verbunden: Die zweite variiert
die Aussage der ersten. In beiden geht es um verwerfliche Kommuni-
kation.

»Wer mit den Augen zwinkert« (vgl. 6,13), ist jemand, der »seine
Wege kriimmt« (V. 9): Sein Handeln und Reden ist nicht gerade; er sig-
nalisiert mit den Augen, dass er etwas anderes meint, als was er sagt.
Damit, dass er die Zuhorer tauscht, »schafft [er] Schmerz«, cagsaebzet,
wie in 15,13 (»Schmerz des Herzens«), »Schmerz, Wunde« (nur noch
belegt in Hi 9,28; Ps 16,4; 147,3). Doch er wird nicht Bestand haben,
sondern er ykommt zu Fall« (wie V. 8b; siche auch Ps 73,18) oder »wird
gestiirzt« (Zockler), oder »gleitet ab« (Buber).

11 Ein Born des Lebens ist der Mund des Gerechten,
der Mund der Frevler bedeckt Unrecht.'"

12 Hass erregt Zwietracht,

Liebe deckt alle Vergehen zu.

Diese beiden Verse sind verbunden durch das Verb »bedecken« oder
»zudecken«, kasah.

»Der Mund des Gerechten« ist »ein Born des Lebens«, maqor
hajim (wie in 13,14; 14,27; 16,22), was in Jeremia 2,13 von Gott gesagt
wird. Er ist die Quelle, aus der alles Leben quillt (siche auch Ps 36,10).
Durch den, der auf die Weisheit hort, von ihr lernt und sie aufnimmt,
flieBt das Leben aus Gott zu den anderen (vgl. 5,16 und 11,25). Wer zum
Herrn Jesus, der Weisheit Gottes, kommt und dessen Worte aufnimmt,
nimmt mit dem Wort ihn auf, und damit nimmt er den Geist auf, und
in der Folge flieBen aus ihm Strome lebendigen Wassers (Joh 7,37-38).
»Der Frevler« hingegen will weder horen noch lernen; mit seinen Wor-
ten bedeckt und fordert er »Unrecht« und schadet damit sich und an-
deren.

111 V. 11b lautet wortlich gleich wie V. 6b; dort hatte ich »Unrecht« als das Subjekt gedeutet: »Unrecht
deckt den Mund des Gottlosen«; hier hingegen muss es als Objekt aufgefasst werden: »Der Mund

des Gottlosen deckt das Unrecht.« Das Hebriische erlaubt beide Auffassungen, und welche jeweils
gemeint sei, erkennen wir in den beiden Stellen am Verhiltnis der zweiten zur ersten Verszeile.
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Wahrend der Frevler Unrecht zudeckt, deckt die Liebe »alle Ver-
gehen zu« (11,13; 17,9). »Hass« hingegen »erregt Zwietracht«
(6,14.19; 16,28), »erregen«, ‘orér, wie in Psalm 80,3 (»Macht auf-
wecken«) und in Hohelied 8,4-5 (»Liebe aufwecken«).

Die Bibel lehrt uns, dass mangelnde oder hintangestellte Liebe so
viel ist wie Hass. In 1. Mose 29,30 lesen wir, dass Jakob seine Frau Rahel
mehr liebte als Lea, diese also weniger liebte. In Vers 31 heif3t es dann,
dass Gott sah, dass Jakob Lea hasste. Auch wenn Jakob das nicht erkennen
mochte, in Gottes Augen war es Hass. Das Gleiche erkennen wir, wenn
wir Matthdus 10,37 mit Lukas 14,26 vergleichen: Wer Vater oder Mutter
mehr liebt als den Herrn, ist des Herrn nicht wiirdig, und wer Vater und
Mutter nicht hasst, kann nicht ein Jiinger Jesu sein. Liebe ich die Briider
weniger als mich, hasse ich sie — auch wenn ich das nie zugeben werde —,
und dann wird nicht Frieden von mir ausgehen, und ich werde nicht zur
Einheit beitragen. Vielmehr werde ich sie durch meine Eigenliebe be-
lasten und gefdhrden. Wer hingegen die Briider liebt, »deckt« deren » Ver-
gehen zu«, wie Petrus sagt (1Petr 4,8), und wie Sem und Japhet taten.
Ham hatte die Schande des Vaters aufgedeckt, seine Briider aber woll-
ten sie gar nicht sehen, sondern deckten sie zu, weil sie ihren Vater lieb-
ten und ehrten (1Mo 9,22-23). Paulus wollte den Geschwistern Versagen
nicht zurechnen (2Tim 4,16). Der Apostel hatte das vom Herrn gelernt,
und auch wir wollen lernen, so zu handeln wie unser Herr, der sich am
Kreuz fiir lauter Schuldige und Feindselige dahingab und sogar fiir sie
betete (Jes 53,12; Lk 23,34). Jakobus sagt: »Wer einen Siinder von der
Verirrung seines Weges zuriickfiihrt ... wird eine Menge von Siinden
bedecken« (5,20). Auch das geschieht aus Liebe, denn wer den Nachsten
liebt, freut sich nicht insgeheim, dass dessen Siinden den Zorn Gottes auf
ihn herabziehen. Und sie wie Ham vor anderen ausbreiten, will er schon
gar nicht; vielmehr tut er alles, was er vermag, um den Betreffenden vom
Weg der Siinde zuriickzufiihren.

13 Auf des Verstindigen Lippen findet sich Weisheit,
doch der Stock fiir den Riicken des Unverstiindigen.
14 Die Weisen halten Erkenntnis verborgen,

der Mund des Narren ist naher Untergang.
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Der Weise hat Weisheit »auf« den »Lippen«, und er hilt »Erkennt-
nis verborgen«, saphan (wie in 2,1 und 7,1). Er kann aus einem gro-
Ben, nie versiegenden Vorrat schopfen fiir sich selbst und fiir andere
(siehe V. 11). Der »Unverstindige« hingegen hat nichts zu geben, was
die Menschen erbaut (siche Eph 4,29). Fiir alles Nutzlose, Schadliche
und Schindliche, was aus seinem Mund ausgeht, wird er gerichtet wer-
den (Mt 12,36): Wegen seines losen Mundwerks wartet auf ihn »naher
Untergang«, mahittih (wie in V. 15.29; 13,3; 14,28; 18,7; 21,15; dazu
noch in Jes 54,14; Jer 17,17; Ps 89,41).

15 Des Reichen Vermogen ist seine feste Stadt,
der Geringen Untergang ihre Armut.

16 Des Gerechten Tun gereicht zum Leben,
des Frevlers Ertrag zur Siinde.

17 Weg zum Leben, wer Zucht beachtet,

wer Riige verlisst, geht irre.

»Des Reichen Vermogen« kann durch Frevel (V. 2) oder durch Gerech-
tigkeit (V. 16) erworben sein. Ist der Reichtum ehrlich erworben, darf
der Reiche dankbar genielen, was ihm Gott gewahrt (1Tim 6,17). Der
Besitz ist dem Fleiligen und Ehrlichen »seine feste Stadt«; sie gibt ihm
eine Sicherheit fiir das irdische Leben. Doch hiite er sich davor, auf sei-
nen Reichtum statt auf Gott zu vertrauen, der ihm die »Kraft« gegeben
hatte und »gibt, Vermogen zu schaffen« (5Mo 8,18)! »Wenn der Reichtum
wdchst, setzt euer Herz nicht daraufl« (Ps 62,11).

Auch »Armut« birgt Gefahren, denn wéhrend der Reiche leicht
hochmiitig wird, ist der Arme versucht, dem Neid auf die Besitzenden
zu verfallen oder gar zu stehlen. Weil ihm haufig der »Untergang, d.h.
der finanzielle Ruin, droht, kann er versucht werden, auf unlautere Weise
den Lebensunterhalt zu bestreiten. Der weise Agur erkannte die Gefahren
sowohl der Armut als auch des Reichtums und lernte entsprechend zu
beten: »Armut und Reichtum gib mir nicht, speise mich mit dem mir
beschiedenen Brot, damit ich nicht satt werde und dich verleugne und
spreche: Wer ist Jahwe?, und damit ich nicht verarme und stehle und den
Namen meines Gottes antaste« (30,8-9).

Das »Tun, pa‘ullah (auch Ps 17,4; 28,5; 2Chr 15,7; Jer 31,16; von
pac‘al, »tun; das auch fiir den Ertrag des Tuns, den »Lohn«, stehen kann
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wie in 11,18; 3Mo 19,13; Ps 109,20, Jes 40,10; 65,7), »des Gerechten«
»gereicht zum Leben«. (Einige Dinge, die dieses Leben ausmachen,
werden in den nachfolgenden Versen genannt.) Indem der Gerechte Got-
tes Weisung befolgt und im Schweil} seines Angesichts arbeitet, sorgt er
fir den Erhalt des Lebens und hat zudem auch die Mittel, ihm Inhalt und
Fiille zu geben. In seiner Gottesfurcht wandelt er gleichzeitig auf dem
Weg zum ewigen Leben, denn die Gottseligkeit ist zu allen Dingen niitze,
indem sie die Verheilung sowohl des jetzigen als auch des zukiinftigen
Lebens hat (1Tim 4,8). Was der Frevler sich erarbeitet, ist nicht zum
Leben, sondern »zur Siinde«, denn er will alles fiir sich genief3en und
weil} Gott gegeniiber keinen Dank fiir das tégliche Brot. So wird ihm sein
ganzes Streben und Erwerben nur zur Siinde, und die Siinde zum Tod
(Rom 6,23).

»Leben« verbindet die beiden Verse 16 und 17. Das Tun des Gerech-
ten war die Frucht davon, dass er »Zucht« beachtete, und so wurde diese
ihm »zum Leben« (siche auch 13,18). In Vers 8 hatten wir vernommen,
dass der Weise die Unterweisung annimmt; 12,15 sagt, dass der Weise
auf Rat hort. Jakobus 3,17 sagt, dass die Weisheit von oben folgsam
ist, sich also etwas sagen ldsst. Wer hingegen »Riige verlésst«, sich ihr
entzieht oder sie hasst (12,1), den lasst Gott gehen, und jeder, den Gott
gehen ldsst, »geht irre«, und er endet, wenn er nicht zur Einsicht und
Umkehr kommt, im Tod.

Die Zunge der Frevler und der Gerechten (V. 18-21)

Diese vier Verse behandeln alle verschiedene Siinden und Tugenden der
Zunge.

18 Wer Hass verdeckt, [hat] Liigenlippen,

und wer Verleumdung ausbringt, ist ein Tor.

19 Bei der Menge der Worte fehlt Vergehen nicht;
wer aber seine Lippen zuriickhilt, ist verstindig.
20 Erlesenes Silber ist des Gerechten Zunge,

der Verstand des Frevlers ist wenig [wert].

21 Des Gerechten Lippen weiden viele,

doch die Narren sterben durch Unverstand.
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Nach den Versen 11-17, in denen die beiden Vershilften jeweils Gegen-
sitze ausdriickten, ergdnzen sich 18a und 18b. »Wer Hass verdeckt«
(sieche auch 26,24), hat notwendigerweise »Liigenlippen« (6,17). Seine
Lippen sagen etwas anderes, als er denkt. Wer liebt, verdeckt nicht seine
eigene Siinde, sondern deckt die Siinden derer zu, die an ihm schuldig
geworden sind (Mt 6,12). Wer sich weigert, Zucht und Zurechtweisung
anzunehmen, wird umso mehr an anderen Fehler suchen und sie ver-
achten, d.h. hassen. Den Gehassten sagt er das nicht, doch seinem Hass
lasst er freien Lauf, indem er iiber sie » Verleumdung«, dibbah (nur noch
belegt in 25,10; 1Mo 37,2; 4Mo 13,32; 14,36.37; Ps 31,14; Jer 20,10;
Hes 36,3) verbreitet. Wer andere verleumdet, »ist ein Tor«, denn er tut
die Werke des Teufels, des Erzverleumders (vgl. Offb 12,10), und wird
dessen Ende haben (Mt 25,41). Und wer ein falsches Geriicht aufnimmt
und weiterreicht, gibt dem Gesetzlosen die Hand (2Mo 23,1) und wird
mit diesem herabgerissen in den Tod.

»Bei der Menge der Worte fehlt Vergehen nicht«: Das Thema von
Vers 18 wird hier fortgefiihrt. Wir hatten gesehen, dass derjenige, der
sich beim Reden verstellt, »Liigenlippen« hat. Aber auch wer sich keine
Ziigel anlegt und alles herauslésst, was in seinem Innern ist, siindigt. Wer
hingegen »seine Lippen zuriickhilt, ist verstindig«, maskil (siche
V. 5). Der Gerechte ist beherrscht (siehe Gal 5,22-23); er weill zu reden,
wenn er reden soll, und zu schweigen, wenn Schweigen geboten ist. Auf
diese Weise erweist sich »des Gerechten Zunge« als »erlesenes Sil-
ber« (sieche 8,19b). Der »Frevler« hingegen liigt oder redet ungehemmt
drauflos, und damit zeigt er, dass sein »Verstand ... wenig [wert]« ist.
An seinem »Unverstand« wird er »sterben«. Die Gerechten hingegen
»weiden viele«, das heif3t, sie haben nicht nur selber Leben, sondern sie
verhelfen auch anderen zum wahren Leben, und danach weiden und néh-
ren sie diese mit heilsamen Worten.

Wenn wir » Verstand«, 1€b (V. 20), wortlich mit »Herz« libersetzen,
sehen wir eine Parallele zwischen der Zunge in der ersten und dem
Herzen in der zweiten Verszeile, und das fithrt uns zu der Wahrheit,
die der Herr aussprach: »Aus der Fiille des Herzens redet der Mund«
(Mt 12,34).

22 Der Segen Jahwes, der macht reich,
neben ihm fiigt Miihe nichts hinzu.
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23 Wie ein Spiel ist Schandtat dem Toren

und Weisheit dem Mann von Verstand.

24 Wovor dem Frevler graut, kommt iiber ihn,
und was die Gerechten wiinschen, gibt er.

Nach den Versen 11-18 und 19-20, die alle antithetische Parallelen
enthielten, folgt wieder einer, der (wie V. 10) zwei einander ergidnzende
Aussagen macht. In ihm bekommen wir die Zusage, dass — wer auf
Zucht und Zurechtweisung achtet — den »Segen Jahwes« (vgl. 11,11)
empfangt. Diesen Segen haben wir nétig, denn alles Arbeiten ohne des
HERRN Segen ist umsonst (Ps 127,1-2). Und dieser Segen ist vollstéin-
dig; er gentigt fiir alle Note und Bediirfnisse; wir kdnnen ihn durch keine
»Miihe« mehren. Er »macht reich«, d.h., der Segen ist es, der uns alles
gibt, was wir bendtigen zum téglichen Leben. Doch vergesse man nicht:
Gott gibt Reichtum durch der Hande Arbeit (V. 4). Er, der Segen gibt,
hat auch die Mittel verordnet, durch welche sein Segen uns zuflieft. Und
was noch wichtiger ist: Er gibt dem Gottesfiirchtigen alles zum wahren
Leben und zur Gottseligkeit (2Petr 1,3-4). Das zeigt uns der nachste Vers.

»Dem Toren« ist »Schandtat«, zimmah (wie in 21,27; 24.9;
Ps 26,10; 119,150), »wie ein Spiel«, sie geht ihm ganz von selbst von der
Hand; sie ist seiner Natur so selbstverstindlich wie Essen und Trinken
(vgl. 4,17), und er hat seine Freude dabei.

Der »Mann von Verstand« ist der von Jahwe Gesegnete (V. 22).
Thm ist »Weisheit« wie ein Spiel. Seine Natur besitzt Weisheit; ganz
organisch flieft Weisheit aus seinem Mund (V. 20-21) und geht ihm wei-
ses Tun von der Hand, wie bei einem spielenden Kind. Wer von Gott
geliebt ist, liebt Gott (1Jo 4,19), und dem sind Gottes Gebote nicht eine
Biirde (1Jo 5,3).

»Wovor dem Frevler graut«: Wihrend der Tor seine schindlichen
Werke treibt wie ein Spiel, wird er doch bestindig von Angsten ver-
schiedener Art geritten: Angst vor Krankheit, Angst vor Arbeitslosigkeit,
Angst vor dem Tod (vgl. Hes 11,8; Hebr 2,14-15); doch vor einer Sache
graut ihm mehr als vor allem anderen: dass er eines Tages Gott, dem
er getrotzt und dessen Wort er verachtet hat, sehen muss. Er verdrangt
zwar diese Angst, doch aus seinem Inneren schaffen kann er sie nicht,
wie Offenbarung 6,15-17 zeigt. Wenn die Gerichte fallen, lodert plotzlich
das fast erstorbene Gewissen, dessen Flamme nur schwach geflackert
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hatte, wieder hell auf. Einen groBeren Schrecken gibt es fiir den Gott-
losen nicht, als dass er das Angesicht dessen sehen muss, der auf Thron
sitzt. Er wére bereit, alles zu tun, wenn ihm nur dieser furchtbare Anblick
erspart bliebe.

Umgekehrt verhélt es sich mit den »Gerechten«. Was sie »wiin-
schen« und erbeten, bekommen sie (15,29; Ps 37,4; 145,19). Sie sehnen
nichts inniger herbei als den Tag, an dem sie das Angesicht dessen sehen
diirfen (Offb 22.4), der sie bis in den Tod geliebt, erlost, gerecht gemacht,
bewahrt und verherrlicht hat (Rom 8,30; Phil 3,21; 1Thes 2,12;
Offb 21,11).

25 Wenn ein Wetter daherfihrt, ist der Frevler nicht mehr;
doch der Gerechte ist ein ewiger Grund.

Dieser Vers erinnert uns an die Worte des Herrn von den Héusern des
klugen und des torichten Mannes (Mt 7,24-27). Der torichte Mann, der
die Worte des Herrn wohl hort, aber nicht danach tut, ist »der Frevler,
und solche wird der Sturm, den der HERR sendet, wegfegen (Ps 1,4;
58,10; 83,14), sie werden ausgeblasen, wie man ein Dornenfeuer aus-
blast (Ps 118,12). Wenn der HERR mit seinem Reich kommt, wird er sie
vom Erdboden wegrdumen wie Schlacken (Ps 119,119), er wird »sie ver-
schlingen in seinem Zorn, und Feuer wird sie verzehren«, und er wird
»ihre Frucht von der Erde vertilgen und ihre Nachkommenschaft aus den
Menschenkindern« (Ps 21,10-11).

Der kluge Mann, der auf die Worte des Herrn hort und danach tut,
ist »der Gerechte«, und der ist in seiner, d.h. Gottes, Gerechtigkeit, die
ihm geschenkt worden ist, ewig verankert und fest (vgl. 12,3; Ps 125,1).
Wihrend links und rechts alle hohen Werke der Gottlosen stiirzen
(Jes 2,12-17) und alle Augen der Hoffartigen erniedrigt werden (Jes 2,11),
ist er »ein ewiger Grund«, denn der Herr hat ihn auf sich selbst, den
ewigen Felsen (Jes 26,4), gestellt (Ps 27,5; 40,3).

26 Wie Essig den Zihnen und wie Rauch den Augen,
so der Faule denen, die ihn senden.

Nach den Versen 4 und 5 greift Salomo wieder das Thema der Faul-
heit auf. Der Faule und der Tor sind einander verwandt; beide lassen



Spriiche 10,27.28 186

sich nicht zum Guten bewegen. Der Tor ist fiir seine Mutter ein Kum-
mer (V. 1), »der Faule« ist denen, die ihn anstellen, ein Argemis und ein
Schmerz, »wie Essig den Zihnen« (vgl. 25,20) »und wie Rauch den
Augen, d.h. nur hinderlich und ldstig. Wer einen Toren — und der Faule
ist einer — aussendet zu einem Auftrag, schneidet sich selbst die Beine ab
(26,7). Uns hat der Sohn Gottes in die Welt gesandt, wie der Vater ihn
gesandt hatte (Joh 20,21). Damit sind wir »Botschafter an Christi statt«
(2Kor 5,20; Luther 1912); wir miissen die uns aufgetragene Botschaft
ausrichten. Wer es nicht tut, ist ein fauler Gesandter, ein boser Knecht
(Mt 25,26), und der Herr wird diesen zur Rechenschaft ziehen und ihm
seinen gerechten Lohn geben: »Den unniitzen Knecht werft hinaus in die
duferste Finsternis!« (Mt 25,30).

27 Die Furcht Jahwes mehrt die Tage,

aber die Jahre der Frevler werden verkiirzt.
28 Das Harren der Gerechten wird Freude,
aber die Hoffnung der Frevler vergeht.

»Die Furcht Jahwes« macht gerecht, und »Gerechtigkeit entreif3t dem
Tod« (V. 2). Sie bindet die Seele an den ewig Lebenden und »mehrt«
damit »die Tage« (3,2.16; 9,11; 19,23).

Die den HERRN fiirchten, werden von ihm gehalten, und das be-
fahigt sie, im Guten auszuharren, auch unter Druck und in Triibsal (siehe
Rom 12,12). »Das Harren der Gerechten« (vgl. V. 24) ist ein Harren
auf die Erfiillung all des Guten, das Gott ihnen verheifen hat, und darum
ist es gewiss: Es »wird Freude« (siehe auch 13,12; 23,18; Joh 16,20).
Grenzenlose Freude wird die Gerechten erfiillen an dem Tag, da er in
die Freude seines Herrn eingehen wird (Mt 25,21). Der Gottlose lebt be-
stindig in einem Wahn. Er rennt einem Schatten nach, den er nie fest-
halten kann, um erst im Tod die Augen aufzuschlagen (Lk 16,23). Dann
wird er die Wirklichkeit erst wahrnehmen, aber sie wird dann so sein, wie
er es sich nie gewiinscht hatte.

Wihrend der Gerechte den Herrn fiirchtet und daher langes Leben
(V. 27), sogar ewiges Leben, bekommt (Joh 5,24; 11,25-26), hat der
»Frevler« keine Furcht Gottes vor den Augen (Rom 3,18), und
daher werden ihm »die Jahre ... verkiirzt« (Hi 15,31-32; 22,15-16;
Ps 55,24; Pred 7,17; 8,13; Jer 17,11). Gott reilit ihn eines Tages aus der
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Welt, in der er nur sich selbst diente und keinen Gedanken an Gott und
an seine Néchsten verlor. Er schneidet ihn fiir immer ab von der Quelle
des Lebens (Ps 36,10; 37,20) und allen Gliicks: »Die Hoffnung der
Frevler vergeht«, to°béd, wie in Psalm 1,6: »Der Weg der Frevler ver-
geht.«

29 Der Weg Jahwes ist der Unschuld eine Feste,
aber Untergang den Ubeltitern.

30 Der Gerechte wankt in Ewigkeit nicht,

aber die Frevler bleiben nicht wohnen im Land.

Der Gottesfiirchtige ist wahrhaft gesegnet (V. 22). Zur nie endenden
Freude, in die er nach seinem Tod finden wird, besitzt er hier schon
etwas, was jeder Mensch zum Leben benétigt, ndmlich Sicherheit: »Der
Weg Jahwes« ist fir die »Unschuld« oder »Vollkommenheit«, tom
(wie in V. 9 und 13,6), »eine Feste«, eine sichere Burg. Wie arm ist der
Gottlose, der das nicht kennt! Warum kennt er diese Sicherheit nicht?
Weil er Gott nicht fiirchtet. Thm ist die einzige Sicherheit, die es in die-
ser Welt gibt, ein Griuel. Das, was er verabscheut — Gottes Unwandel-
barkeit, Gottes Wahrhaftigkeit und Gottes Macht —, wendet sich gegen
die »Ubeltiiter«, pocalé *awzen, wortlich » Tater von Ubel und Unrecht,
und wird ihnen am bestimmten Tag zum »Untergang«, mohittah (wie
in V. 14 und 15). Diese Grundwahrheit lehrt auch Hosea 14,10: »Denn
gerade sind die Wege Jahwes, und die Gerechten wandeln auf' ihm, doch
die Ubertreter straucheln auf ihm.«

Dem Gerechten ist der Weg Jahwes eine Feste, und darum »wankt
[er] in Ewigkeit nicht« (vgl. Ps 15,5; 16,8). Anders »die Frevler«. Sie
werden »nicht wohnen im Land« (vgl. Hes 33,25); Gott wird sie aus
ihm wegreiflen (Spr 2,22; Ps 37,9).

Abermals der Mund des Gerechten
und des Frevlers (V. 31-32)

31 Der Mund des Gerechten sprosst Weisheit,
doch die Zunge der Verkehrtheit wird abgeschnitten.



Spriiche 10,32 188

32 Die Lippen des Gerechten kennen Wohlgefallen,
aber der Mund der Frevler ist Verkehrtheit.

Zum Schluss des Kapitels folgen zwei Aussagen iiber die Zunge des-
sen, der gesegnet ist (siche oben V. 20-22). Sein Mund »sprosst Weis-
heit« (vgl. Ps 37,30), seine Lippen tragen gute Frucht (Spr 12,14;
vgl. Hebr 13,15), die aus einer guten Natur wichst (vgl. Mt 7,17,
Gal 5,22-23). Und diese Frucht wird anderen zu einem Baum des Lebens
(11,30), denn seine »Lippen ... kennen Wohlgefallen«, das heif3t, sie
wissen, was Gott gefillt, und sie konnen andere entsprechend unter-
weisen. Der Gottlose, der sich beharrlich weigert, Zucht und Riige an-
zunehmen (V. 17), wird nicht endlos weiterplappern (V. 19) und anderen
schaden. Seine Zunge ist eine »Zunge der Verkehrtheit«, tahpiikét,
vom Verb haphak, »umkehren, umstiirzen«. Weil sie nur Verkehr-
tes redet, wird sie eines Tages »abgeschnitten«, tikkarét (von karat,
»schneiden«, das Wort, das auch verwendet wird fiir die Todesstrafe,
bei der eine Seele aus dem Land der Lebendigen und damit vom Volk
Gottes abgeschnitten oder aus ihm »ausgerottet« wird [2Mo 12,15;
3Mo 7,20.21; 4Mo 4,18])).

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Kapitel 10

»Der zweite Teil des Buches ... besteht aus Sentenzen, Maximen, Bild-
reden und Rétseln. Diese Spriiche stehen zuweilen fiir sich, zuweilen bil-
den sie aber deutlich markierte Gruppen ... Die Anordnung der Spriiche ist
ebenso gottlich gefligt wie jene des Predigers oder der Psalmen ... Beim
Studium sind zwei Klippen zu meiden, ndmlich zum einen die Abfolge
der Gedanken unbeachtet lassen, wodurch uns erhebliche Teile des Sinns
entgehen, und zum anderen mit Gewalt Verbindungen innerhalb von
Spriichen erstellen wollen, womit man dem Text nur eigene Gedanken
eintrigt« (H. Rossier, Etude sur le livre des Proverbes, S. 57).

»Der Zusammenhang zwischen den einzelnen Spriichen springt ... nicht
sofort ins Auge (obwohl natiirlich einer besteht).

Diese Art und Weise, die gottliche Weisheit darzulegen, ist ein Bild
fiir das, was jeder von uns tédglich erlebt: Es kommt gar nicht so selten
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vor, dass wir Schwierigkeiten haben, den Plan zu erkennen, der selbst
hinter den kleinsten Ereignissen und Begebenheiten unseres Lebens
steht. Oft féllt es uns schwer, die Bedeutung alltdglicher Vorfille und
den zwischen ihnen bestehenden Zusammenhang zu verstehen — obwohl
unser Leben ganz sicher einem gottlichen Plan folgt« (Roger Liebi, Sprii-
che, S. 74).

V. 2 — »Die groBten irdischen Schétze niitzen nichts; das gilt erst recht
fiir Schditze des Frevels ... Was niitzte Ahab der Weinberg Nabots, als er
in seinem schonen >Elfenbeinpalast, vom Fluch Gottes getroffen, ver-
endete (1K0 21,4-24; 22,39)? Was niitzten Judas die dreiflig Silberlinge?
Statt ihn vom Tod zu retten, versenkte ihr Stachel ihn in den ewigen
Tod (Mt 27,5). Welche Frucht bringt Habsucht als Scham und Schande
(2Ko6 5,23-27), Enttduschung (Jer 17,11) und Untergang (Spr 21,6-7;
Jos 7,20-26; Dan 5,1-6)?« (Charles Bridges, a.a.O., S. 91).

V. 6 — »Der Frevler Mund bedeckt das von ihm ausgegangene Unrecht,
d.h., es fallt auf sein Schandmaul zuriick« (Delitzsch, Salomonisches
Spruchbuch, S. 164).

V. 8 —»Solange man lebt, hat man zu lernen und zu wachsen an Erkennt-
nis, vor allem aber auch an der Kunst, die Zunge zu regieren. Ein Narr
wird an nichts eher und besser erkannt als an seinem Gerede« (M. Geier,
zitiert von Zockler).

V. 18 — »Das Dilemma des Hassers: Wenn du Hass im Herzen hast, musst
du mit deinen Worten entweder den Heuchler oder den Toren geben«
(D. Kidner).

Sprachliche Anmerkungen zu Kapitel 10
V. 10 — »schafft Leid«, “asseebzet, vom Verb “asb, »betriiben, schmer-

zen« (1K6 1,6). Davon abgeleitet ist auch ‘igsabon, »Geburtsschmerzen«
(1Mo 3,16), »Miihsal« (1Mo 5,29).
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Kapitel 11

Leben nach gerechter Waage (V. 1-8)

Gott ist gerecht; aller Trug ist ihm ein Gréuel. Wer sich in allem, in sei-
nem Wandel vor Gott und in seinem Umgang mit den Menschen, an Got-
tes Mal3 und Gericht ausrichtet, findet dessen Wohlgefallen (V. 1), wer
sich hingegen iiber Gottes Recht hinwegsetzt, wird ein boses Ende haben
(V. 3.7.8), auch wenn er auf seinen unrechten Wegen reich werden mag
(V. 4).

1 Waage des Trugs ist Jahwe ein Griuel,
volles Gewicht ist sein Wohlgefallen.

Wie das Gesetz verurteilen auch die Propheten und die Weisheitsbiicher
jeglichen Betrug mit Mal} und Gewicht (3Mo 19,35-36; SMo 25,13-16;
Spr 16,11; 20,10.23; Hi 6,2; 31,6; Ps 62,10; Hes 45,10; Hos 12,8;
Am 8.5). Gott ist heilig, und das heil3t, dass er Gerechtigkeit liebt und
alle Formen der Liige und des Betrugs hasst. Er hat Israel erlost und
berufen, heilig zu sein, wie er heilig ist (3Mo 11,45). Wer triigerische
Waage und falsches Gewicht verwendet, siindigt gegen den Néchsten,
und das ist schlimm genug, aber das wirkliche Ubel ist, dass er damit
gegen den Herrn, seinen Gott, siindigt.

»Waage des Trugs«, mé’zné mirmah, wortlich gleich in 20,23;
Hosea 12,8; Amos 8,5. Triigerische Waagschalen stehen nicht nur fiir den
buchstiblichen Gebrauch der Handwaage beim Kaufen und Verkaufen,
sondern fiir allen Umgang und Austausch, den wir mit unseren Néchsten
und unseren Geschwistern haben. Alles Unlautere und Verstellte ist dem
HERRN ein Griuel. Er ist der Gott der Wahrheit; alles Unwahre ist ihm
verhasst.

In 3.Mose 19,35-36 begriindet der HERR das Gebot damit, dass
er Israel aus Agypten herausgefiihrt hat. Unter den Heiden ist es ganz
natiirlich, dass man mit doppelten Gewichtssteinen und falschem Mal3
Geschifte treibt, im Volk Gottes darf es nicht sein. Dieses Gebot zeigt,
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dass die Heiligkeit, zu der Gott sein Volk ruft (3Mo 11,45), nicht in der
Reinigung von duflerlicher Unreinheit besteht, sondern in der Lauterkeit
der Gedanken des Herzens und der daraus flieBenden Taten. Hosea sagt
von Israel: »Ein Héindler ist er; in seiner Hand ist eine Waage des Trugs«
(12,8). Paulus muss die Korinther riigen, weil einige unter ihnen ihre
Glaubensgeschwister iibervorteilten (1Kor 6,8), also ungerechtes Mal3
verwendeten. Wer gegen das Gebot der Wahrhaftigkeit siindigt, bricht
auch das Gebot der Liebe.

2 Kommt Ubermut, kommt auch Schande;
bei den Demiitigen ist Weisheit.

Wer sich iiber alles Recht und MaR hinwegsetzt, ist ein Ubermiitiger, und
sein Tun wird am Ende seine Schande sein. Der Demiitige bildet sich
nicht ein, groBer oder kliiger zu sein, als er ist. Demut ist ein echtes Kind
der Weisheit, denn der Weise fiirchtet Gott, und wer Gott fiirchtet, kann
weder mehr fordern, als recht ist, noch sich fiir groBer halten, als er ist.

Der »Ubermut«, zadon (auch in 13,10 und 21,24), oder » Vermessen-
heit« (SMo 17,12), vom Verb zid/zfid, eigentlich »kochen, sieden«
(1Mo 25,29 [»iiberwallen«]) und von daher auch »iibermiitig sein«
(2Mo 18,11) oder gar »frevelhaft handeln« (5Mo 1,43; 17,13). Ubermut
ist so etwas wie ein Sieden oder Uberwallen des Gemiits. Dazu gibt es
das Adjektiv zéd, »iibermiitig, frech« (Spr 21,24; Ps 19,14; Jes 13,11). Im
Ubermut setzt man sich iiber von Gott gesetzte Grenzen hinweg oder ver-
achtet Autoritdten (2Petr 2,10; Jud 8), man {iberhebt sich und malt sich
an, was man nicht ist (SMo 18,22); man ist aufgeblasen (Hab 2,4), d.h.,
man tduscht Grofe vor, die man nicht hat. Der Hochmiitige hat wie eine
Blase groflen Umfang, aber er ist leer. Von den selbst ernannten iiber-
groflen Aposteln sagt Paulus, dass sie falsche Waage und falsches Mal3
verwenden: »... indem sie sich an sich selbst messen und mit sich selbst
vergleichen, sind die unverstindig« (2Kor 10,12). Der Ubermut verfiihrt
das Herz des Menschen (Jer 49,16; Ob 3), wo er sprosst, wichst gleich-
zeitig die gottliche Zuchtrute (Hes 7,10).

Auf den Ubermut folgt »Schande«. Die Siinde des Ubermuts wiihlt
der Mensch selbst, die Folgen davon kann er nicht wéhlen; die verhdngt
Gott. Als der Mensch in Vermessenheit gegen Gott siindigte und Gott
gleich sein wollte, kamen Scham und Schande auf ihn (1Mo 3,5-7). Die
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Siinde ist die Schande des Menschen, und wenn er sie nicht bekennt und
sich von ihr befreien ldsst, wird er einst auferstehen zur ewigen Schande
(Dan 12,2).

Die »Demiitigen« oder »Bescheidenen«, sanu‘im — vom Verb sanac,
das nur noch in Micha 6,8 belegt ist (»demiitig wandeln«) —, bilden den
Gegensatz zum Ubermut der ersten Verszeile. Wihrend Ubermut Schande
nach sich zieht, empfangen die Demiitigen » Weisheit«. Der Sohn Gottes
pries den Vater dariiber, dass er die Weisheit zur Errettung den »Weisen
und Verstindigen« verbarg und sie den »Unmiindigen« offenbarte, d.h.
denen, die nichts von sich hielten und empfanden, dass sie es notig hat-
ten, dass Gott ihnen gebe, was sie nicht besallen (Mt 11,25; vgl. Jak 1,5).
Salomo selber, obwohl gekronter Konig, hielt sich fiir einen »kleinen
Knaben«, der nicht wisse, ein- und auszugehen, und in dieser Einsicht
bat er Gott um Weisheit, und Gott gab sie ihm (1K6 3,5-12; 2Chr 1,7-12).

3 Die Unschuld der Geraden leitet sie,
die Verkehrtheit der Treulosen zerstort sie.

Wer sich an Gottes Mall und Waage ausrichtet, ist unstréflich, und des-
sen »Unschuld« oder »Unstréflichkeit«, tummah (nur noch in Hi 2,3.9;
27,5; 31,6; gleichbedeutend mit tom [siche dazu 10,9], von timam,
»vollkommen, unstrdflich, unversehrt sein«), leitet thn, denn Gott ist
treu. Er hat verheilen, dass er fiir die Aufrichtigen klugen Rat aufbewahrt
und dass er sie schiitzt wie ein Schild und ihren Weg bewahrt (2,7-8).
Bitten wir mit David, dass Gott uns seine Wege lehren und uns in seiner
Wahrheit leiten moge (Ps 25,4-5), diirfen wir gewiss sein, dass er es tut.
Denn der HERR ist gut und unterweist darum die Siinder auf dem Weg
(Ps 25,8), und »er leitet die Demiitigen im Recht und lehrt die Demiitigen
seinen Weg« (Ps 25,9). Und auf diesem Weg ist kein Tod (Spr 12,28).
»Die Verkehrtheit«, seelaeph (nur noch in 15,4; von salaph, »ver-
kehren, stiirzen«: 13,6; 19,3; 21,12; 22,12), »der Treulosen«, bogadim
(von bagad, »abtriinnig, treulos sein«, ferner belegt in V. 6; aulerdem in
2,22;13,2.15; 21,18; 22,12; 23,28; 25,19, siehe auch Ps 78,57; Jer 3,20;
Hos 5,7; Mal 2,11), liegt darin, dass sie sich um Gottes Maf3 und Gewicht
nicht scheren. Sie tun, als wére kein Gott, der Recht und Unrecht gesetzt
hat. Thre Vermessenheit »zerstort sie« (siche auch V. 5 und 28,18),
sadad, wie in 19,26; 24,15 (siehe auch Ps 91,6; Jes 21,2; Hes 32,12),
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denn es kommt ein Tag der Rache (vgl. 6,34), der gerechten Vergeltung
fiir alle ihre Handlungen und Unterlassungen.

4 Vermégen niitzt nichts am Tag des Zorns,
Gerechtigkeit entreifit dem Tod.

5 Des Vollkommenen Gerechtigkeit ebnet seinen Weg,
durch seinen Frevel fillt der Frevler.

6 Die Gerechtigkeit der Geraden rettet sie,

die Treulosen werden gefangen in ihrer Gier.

Der Vers 4 entspricht fast ganz 10,2 (nur dass dort in der ersten Zeile
»Schdtze des Frevels« steht, hier lediglich »Vermégen« oder Habe, hon).
Wer sich nicht an Gottes Gerechtigkeit ausrichtet und sich daher erkiihnt,
mit Maf} und Gewicht zu betriigen, mag schnell reich werden, doch aller
Besitz hilft den Besitzenden nicht »am Tag des Zorns« (Hes 22,24;
Zeph 1,18; Rom 2,5). Wenn der hereinbricht, werden die Gottlosen
»ihr Silber auf die Gassen werfen, und ihr Gold wird als Unflat gelten«
(Hes 7,19). »Gerechtigkeit entreifit dem Tod«, und dazu »ebnet« (V. 5)
sie auch den Weg durch diese Welt der Verfiihrung und Siinde (vgl. V. 3)
oder macht ihn »gerade«, jojassér (wie in 3,6; siche auch oben V. 3).
Gerechtigkeit bewahrt vor Straucheln (siehe 2Petr 1,10), und damit rettet
sie auch vor zeitlichen Ubeln, d.h. vor der Versuchung zur Siinde, die fiir
dieses Leben schwere Folgen haben kann (wie David erfahren musste;
2Sam 12).

Der »Vollkommene«, timim — wie in Vers 20 und 28,10 (oder
»untadelig« [28,18], auch »ganz, heil« [1,12; vgl. oben in V. 3 »die
Unschuld«, tém]) —, »ebnet seinen Weg, d.h., er wird vor Straucheln
bewahrt (vgl. Jud 24). Der Gottlose hingegen strauchelt und geht unter
(siehe 24,16). Dabei fillt er »durch seinen Frevel«: Das Gewicht sei-
ner eigenen Siinden reifit ihn zu Boden und zieht ihn hinab ins Verderben
(Ps 73,18-19). Er kann niemandem als nur sich selbst die Schuld fiir sein
Ende geben.

»Die Gerechtigkeit der Geraden rettet sie«, die Gerechtigkeit ent-
reiit dem Tod (V. 4); die Gerechtigkeit behiitet (13,6) den Mann, der in
Vollkommenheit wandelt.

»Die Treulosen« (siche V. 3) verstricken sich selbst »in ihrer Gier«
und gehen unter, so wie ihre eigene Verkehrtheit sie zerstort (V. 3) und
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sie durch die eigene Gottlosigkeit fallen (V. 5). Der Pharao ging unter mit
seinem ganzen Heer, weil er sich in seiner Gier an den Israeliten séttigen
wollte (2Mo 15,9-10).

7 Beim Tod des Frevlers vergeht die Hoffnung,
und die Erwartung der Kraft ist dahin.

8 Der Gerechte wird aus der Drangsal befreit,
und der Frevler tritt an seine Stelle.

Der Gottlose liigt sich mit dem Brechen der gottlichen MaBstibe sein
Leben lang in die eigene Tasche; in seinem Wahn jagt er nach Gliick,
aber »beim Tod« vergeht dem »Frevler ... die Hoffnung« (Hi 8,13;
11,20). Da schlédgt er die Augen auf und verliert alle Illusionen: Er weil3
nun, dass er am Ort der Qual ist und nie herauskommen wird (Lk 16,23).
»Die Erwartung seiner Kraft«, *6nim''? (wie in Jes 40,26.29; Hos 12,4,
Ps 78,51: »Erstling der Kraft«, ré>§it onim), ist dann »dahin«.

Der Gerechte wird hingegen am Ende von aller »Drangsal befreit«,
die ihm von einer gottlosen Welt widerfahren war, und ihm wird Ruhe,
wihrend »der Frevler ... an seine Stelle [tritt]« und in der Drangsal
versinkt (2Thes 1,5-7). Daniel wurde aus der Lowengrube herausgeholt,
wihrend seine Nachsteller dort hineingeworfen wurden (Dan 6,24-25).
Petrus wurde aus dem Gefangnis befreit (Apg 12,7-11), wihrend der gott-
lose Konig, der ihn dorthin gesandt hatte, von einem Engel geschlagen
wurde und elend verschied (Apg 12,21-23).

Fiir »befreit« steht hier das Verb halas, das man verwendet, wenn
man den Schuh auszieht (5Mo 25,9; Jes 20,2), auch wenn man Steine
aus einer Mauer ausbricht (3Mo 14,40.43), und sogar, wenn man raubt
bzw. pliindert (Ps 7,5). Gott wird in seiner Stirke die Gerechten heraus-
reiflen aus der Drangsal, er wird sie dem Bosen entreiflen wie eine Beute.
In 1.Thessalonicher 4,17 erfahren wir, dass der Herr die Gemeinde
zu sich wentriicken« wird, ‘aproalw, harpazo, das ebenfalls »heraus-
reiflen, entreilen« bedeutet (Mt 11,12; Joh 6,15; 10,12; Apg 8,39; 23,10;
2Kor 12,2.4; 1Thes 4,17; Jud 23; Offb 12,5).

112 Das hier verwendete Wort kann auch als Plural von °dween, »Frevel, Siinde« (30,20; Jes 1,13)
aufgefasst werden. Zockler: »Die ruchlose Erwartung ist vernichtet.«
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Das Ende der Gottlosen und der Gerechten (V. 9-11)

9 Mit dem Mund verdirbt der Ruchlose seinen Nichsten,
aber durch Erkenntnis werden die Gerechten befreit.

Wie werden denn Menschen iiberhaupt zu Gottlosen? Sie haben sich vom
Betrug der Siinde verfiihren lassen. »Der Ruchlose«, hanéph, »Gottes-
verdchter« (Jes 9,16; Hi 8,13 [von hanaph, »ruchlos, gottlos seing;
Jer 23,11]), der mit seinem Mund verdirbt, hat das von seinem Vater, dem
Teufel, gelernt. Die Liigen iiber Gott und tiber den Menschen, die er auf-
genommen hat, reicht er weiter, und durch diese zieht der Feind Gottes
und der Seelen die Menschen ins Verderben. Doch durch »Erkenntnis
werden die Gerechten« von den Liigen des Teufels »befreit« (Joh 8,32).
Wer keine Erkenntnis hat von Gott, wer Gottes Willen, Gottes Werk und
Gottes Wort nicht kennt, hat nichts, was er den Liigen des Ruchlosen ent-
gegensetzen kann, und erliegt ihnen hilflos.

10 Die Stadt frohlockt beim Wohl der Gerechten,
wenn die Frevler vergehen, ist Jubel.

11 Durch den Segen der Geraden erhebt sich die Stadt,
durch den Mund der Frevler wird sie eingerissen.

Zu diesen Versen siehe auch 14,34. Diese beiden Verse lehren, dass die
Gerechtigkeit oder Gottlosigkeit des Einzelnen das 6ffentliche Wohl oder
Wehe beeinflusst. Kein Mensch ist eine Insel, die sich selbst geniigt; ein
jeder hingt zusammen mit allen anderen, sodass sein Leben den anderen
entweder zum Guten verhilft oder sie im Bosen bestérkt.!'

»Die Stadt frohlockt«, wenn die »Gerechten« gedeihen (sieche auch
28,12a; 29,2), erst recht, wenn ein Gerechter sogar regiert wie Konig
Hiskia (2Chr 30,25-26). Als der gerechte Mordochai erhoht wurde,
jubelte die Stadt Susa (Est 8,15), und durch ihn wurde das ganze
Gemeinwesen gesegnet (Est 10,3). Wenn »die Frevler vergeheng,
jubeln die Gerechten (Ps 52,3-9; 58,11; Offb 18,20), weil das bdse Trei-

113 Eine Anspielung auf das beriihmte Gedicht des Englédnders John Donne (1572—1631): »No man is an
island, entire of itself ...« »Niemand ist eine Insel, aus sich selbst ganz ...«
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ben, das die Stadt »eingerissen« hatte (siche Spr 28,12b.28a), endlich
ein Ende hat (Offb 19,1-2).

»Durch den Segen der Geraden erhebt sich die Stadt«: Von den
Aufrechten geht fiir das ganze Gemeinwesen Segen aus, weil diese von
Gott gesegnet sind, und als Gesegnete sind sie durch ihren Fleil3, ihre
Treue, ihre Hilfsbereitschaft ein Segen fiir ihre Mitbiirger. Und sie beten
zu Gott fir die Stadt um Wohlfahrt und Frieden, und Gott erhort sie
(siehe Jer 29,7; 1Tim 2,1-4).

Gerechte und Gottlose und ihr Umgang
mit dem Ndchsten (V. 12-18)

12 Wer seinen Nichsten verachtet, hat keinen Verstand;

ein Mann von Einsicht schweigt still.

13 Wer als Verleumder umhergeht, deckt das Geheimnis auf;
wer treuen Geistes ist, deckt die Sache zu.

Die Verse 10 und 11 hatten vom Segen fiir das ganze Gemeinwesen
gesprochen; diese beiden Verse handeln vom Umgang der einzelnen
Glieder desselben miteinander.

»Wer seinen Nichsten verachtet«, siindigt (14,21). Die Gottlosen
verachten einander (Ri 9,38); als Goliath David sah, verachtete er ihn
(1Sam 17,42). Wer seinen Néchsten verachtet, wird auch den verachten,
der in allem unser Nichster wurde, um uns zu retten (Jes 53,3). Wie
verkehrt ist es dann aber, wenn Christen einen Mitchristen verachten
(Rom 14,3.10)! Der Herr hat uns verboten, es zu tun (Mt 18,10). Wer
andere verachtet, ist blind, denn er sieht nicht, wie erbarmlich er selber
ist, und er hat in seiner Blindheit vergessen, wie Gott ist. Gott verachtet
sein Volk nicht, obwohl es unwiirdig ist (3Mo 26,44); er verachtet den
Elenden nicht (Ps 22,25).

Der Vers 13a wird in 20,19 (fast) wortlich wiederholt (siche auch
10,18 und Ps 15,3). Wer andere verachtet, der hasst sie, und er wird
sich nicht scheuen, sie zu verleumden. »Wer als Verleumder umher-
geht«, holék rakil, ist gemdl 3.Mose 19,16 ein Brudermorder. rakil
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ist gebildet vom Verb rakal, das als Partizip rokel den »Krédmer, Hand-
ler« bezeichnet (Hes 27,3; Nah 3,16). Der Verleumder ist jemand, der,
wie Buber tibersetzt, »mit Klatschkram umherzieht«. Er »deckt das Ge-
heimnis auf«, also Dinge, die nicht alle wissen sollen. Doch gerade
etwas weiterzureichen, was die meisten nicht wissen, bereitet gewissen
Menschen besondere Lust. Welch erbarmliche Ware breiten sie vor den
Leuten aus, und wie erbarmlich, dass sie immer Leute finden, die sie
ihm abkaufen. Wer Verleumdung ausbringt, ist ein Tor (10,18b), und wer
Verleumdung aufnimmt, ebenso. »Verleumderisch« und »Verleumder«
ist auf Griechisch diabolos, » Teufel«; Frauen und Ménner, die sich her-
geben, andere zu verleumden (1Tim 3,11; 2Tim 3,3), heilen Teufelinnen
bzw. Teufel (siehe Auslegung zu 19,5).

Wer »treuen Geistes« ist, ist jemand, der Gott flirchtet, und wer Gott
fiirchtet, verabscheut Verleumdung. Er liebt den Néachsten und »deckt
die Sache zu« (siehe 10,12; 17,9; 1Petr 4,8).

14 Wo keine Uberlegung ist, verfillt ein Volk;
aber Heil ist bei der Menge der Ratgeber.

Ohne »Uberlegung« oder Planung, tahbiilét — eigentlich » Verkniipfun-
gen« (von Gedanken; siehe Erklédrung zu 1,5) —, kdnnen Fiihrer kein Volk
fiihren. Zum rechten Uberlegen und Planen verhelfen viele »Ratgeber,
die aber von Gott gelehrt und von Gottes Wort gefiihrt sein miissen. In
15,22; 20,18 und 24,6 wird diese Wahrheit mit etwas anderen Worten
bestitigt.

15 Ubel, iibel geht es dem, der fiir den Fremden biirgt,
wer den Handschlag hasst, geht sicher.

Wer Gott flirchtet und den Nachsten liebt, hilft ihm gerne, aber weil er Gott
flirchtet, kennt er den Menschen und die Ungewissheit allen Besitzes (siche
1Tim 6,17). Darum wagt er nicht, fiir einen anderen Biirgschaft zu leisten
(siche Auslegung zu 6,1-5); denn »iibel, iibel geht es dem«, ra‘ jéroac,
waortlich »ein Ubel geht es dem iibel«, »der fiir den Fremden biirgt«.
»Wer den Handschlag hasst«, hasst ein Ubel, und das ist ein Aus-
druck von Weisheit, und weil er weise handelt, »geht [er] sicher«. Der
Weise hasst die Liige (13,5), Bestechungsgeschenke (15,27) und un-
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lauteren Gewinn (28,16). Wer den Herrn fiirchtet und liebt, hasst das
Bose (8,13; Ps 97,10; siehe auch Rom 12,9).

16 Eine freundliche Frau erlangt Ehre,
Gewalttiitige erlangen Reichtum.

17 Sich selbst tut wohl der Liebreiche,
seinem Fleisch tut weh der Harte.

18 Der Frevler erwirbt Truggewinn,
wer Gerechtigkeit siit, wahren Lohn.

Hier geht es um den Gegensatz zwischen dem wahren sittlichen Gut,
welches die tugendhafte Frau erlangt, und dem vergénglichen Gut, wel-
ches die Gewalttéitigen erwerben.

»Eine freundliche Frau«, €Szt hén, wortlich »eine Frau von
Gnade/Freundlichkeit/Anmut« (wie in 31,30). Die beiden Verse wider-
sprechen einander nicht. In 31,30 geht es um die Wahrheit, dass Anmut
dann nichtig ist, wenn die Frau den HERRN nicht fiirchtet. Fiirchtet sie
ihn aber, ist Anmut eine Zier, ein gewinnender Zug, der sie fiir ihren
Mann, ihre Kinder und alle Leute zu einem Segen macht, und sie wird
deshalb »Ehre« erlangen (1Sam 2,30).

»Gewalttitige«, “arisim (wie in Jes 13,11; 25,3; Jer 15,21; Ps 54,5;
Hi 6,23; 15,20), d. h. gewalttitige Ménner, die sich iiber die Gebote von
Glauben und Liebe hinwegsetzen und anderen Gewalt antun, mdgen in
dieser Welt erfolgreich sein und »Reichtum [erlangen]«. Doch ihr Gut
wird nicht bleiben (Jer 17,11), und sie selbst werden ein schéndliches
Ende nehmen: »Denn der Gewalttdtige hat ein Ende, und der Spotter
verschwindet, und ausgerottet werden alle, die auf Unheil bedacht sind«
(Jes 29,20; siche auch Hi 27,13-19; Ps 37,35-36).

Das Gegensatzpaar »[die] freundliche [Frau]« und »[die] Gewalt-
tatigen« [d.h. gewalttitige Ménner] wird im ndchsten Vers variiert,
indem der Liebreiche dem Grausamen gegeniibergestellt wird. »Der
Liebreiche«, 1§ heesaed, wortlich: »Mann der Giite/Gnade«, tut sich
selbst wohl, wiahrend der »der Harte«, *akzari, auch »Grausamer« (wie
in 5,9; 12,10; 17,11) seinem eigenen Fleisch »weh[tut]«, ‘akar, wie in
Vers 29 (zur Bedeutung des Wortes siche dort). Der Vers 18 bezeugt die
gleiche Grundwabhrheit, verweist aber mehr auf das Ende des Tuns der
Bdsen und der Guten: Was »der Frevler erwirbt, ist nur Trug. Es wird
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ihm am Ende alles genommen, was er sich im Leben aufgehduft hat. Wer
hingegen »Gerechtigkeit sét«, also nicht fiir sich sammelt und aufhéuft,
sondern aus der Hand gibt, was ihm Gott gegeben hat, wird »wahren
Lohn« ernten, d. h. bleibenden Gewinn haben.

Der Lohn der Gerechtigkeit und Gottlosigkeit (V. 19-31)

19 Gerechtigkeit [fithrt] zum Leben,

wer Bosem nachjagt, [tut’s] zum Tod.

20 Jahwe ein Griuel sind die Herzverkehrten,
sein Wohlgefallen sind die im Weg Vollkommenen.

Die »Gerechtigkeit [fiihrt] zum Leben« (siche auch V. 4). Wie wird
einer gerecht? Durch Glauben; und der durch Glauben Gerechte wird
leben (R6m 1,17). Hingegen bereitet, »wer Bosem nachjagt, sich selbst
den Tod. Er ist »Jahwe ein Griuel«, denn in seinem ganzen Jagen ist er
ein »Herzverkehrter«, ein Herzkranker, dessen Herz krank ist an Ver-
kehrtheit. Ein schlimmeres Ubel gibt es nicht. Alles liegt daran, wie der
HERR uns beurteilt; sind wir ihm ein Grauel, sind wir ewig elend; haben
wir sein Wohlgefallen, sind wir ewig gliickselig.

»Die im Weg Vollkommenen«, tamimé dzerzk (siche V. 3.5; 13,6),
sind im Gegensatz zu den Gottlosen nicht verkehrten, sondern auf-
richtigen Herzens; und entsprechend ihrem Herzen ist ihr Weg, und auf
diesem Weg haben sie »sein Wohlgefallen«, und damit sind sie gliick-
selig (wie auch Ps 119,1 sagt).

21 Die Hand darauf: Der Bose bleibt nicht ungestraft,
aber der Same des Gerechten entrinnt.

22 Ein goldener Ring im Riissel einer Sau —

eine schone Frau ohne Anstand.

V. 21a kehrt in 16,5b fast wortlich wieder. »Die Hand darauf«, wortlich
»Hand zu Hand, ist eine Beteuerungsformel. Das Wort, das man damit
ankiindigt, ist wahr; es gilt, so wie man eine Abmachung mit dem Hand-
schlag fiir verbindlich erkldrt. Ganz gewiss ist, dass »der Bose ... nicht
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ungestraft« bleibt. Er tut Boses, und boses Tun mehrt die Schuld. Fiir
alles Bose und jedes bose Werk wird er gerichtet werden (Rém 2,9;
Offb 20,12).

»der Same des Gerechten«: Dies sind hier nicht die Nachkommen
des Gerechten, sondern die Gerechten selbst, das gerechte Geschlecht.
Denn es geht im vorliegenden Vers nicht um vererbte Strafen oder Wohl-
taten, sondern darum, was man selber wirkt und darum auch erntet. Die
Gerechten »entrinnen, sie werden nicht ins Gericht kommen, denn ihre
Gerechtigkeit fithrt zum Leben (V. 19; siche auch Joh 5,24).

Der Frau hat Gott groBlere Schonheit gegeben als dem Mann. Ist sie
jedoch »ohne Anstand, d.h., besitzt sie nicht die innere Schonheit der
gottesfiirchtigen Frau (1Petr 3,4), ist ihre Schonheit nichtig (31,30). Sie
ist dann wie »ein goldener Ring im Riissel einer Sau«. Der Siinder ist
wie diese schone Frau ohne Anstand. Gott hatte den Menschen scho-
ner und herrlicher gemacht als alle anderen Geschopfe, doch er siindigte
gegen seinen Schopfer und Wohltéter. Die Siinde ist seine Schande, da er
aber noch immer Mensch ist, trédgt er noch das Bild Gottes wie einen gol-
denen Ring, doch dieser hangt nun im Riissel einer Sau. Der Mensch ist
unrein geworden.

23 Das Begehren der Gerechten ist nur Gutes;

die Hoffnung der Frevler ist Zorn.

24 Da ist einer, der ausstreut und erhilt noch mehr,
und einer, der mehr als recht spart — nur zum Mangel.
25 Die segnende Seele wird gelabt,

und der Trinkende wird auch selbst getrinkt.

26 Wer Korn zuriickhilt, den verfluchen die Leute;
aber Segen wird dem Haupt des Getreideverkiufers.

Die Gerechten begehren »nur Gutes«, und dieses Gute — Gerechtigkeit
(Mt 5,6) und mit ihr ewiges Leben und ewige Herrlichkeit — werden sie
erlangen. Da der Gerechte diese gewisse Hoffnung hat, muss er nicht an
seinem Besitz festhalten, sondern er ist unbekiimmert und »streut aus«
(Ps 112,9; vgl. 2Kor 9,9), und dabei erfihrt er, dass er auch an zeitlichen
Giitern gewinnt: Er »erhiilt noch mehr«.

Sparen ist nicht falsch, doch wer »mehr als recht spart«, spart »nur
zum Mangel«. So schadet er sich nur selbst, wenn er dergestalt gegen
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das Gebot der Nichstenliebe siindigt und dem Armen seine Hand nicht
auftut (SMo 15,8).

»Die segnende Seele« ist der Mensch, der vom Segen, den er emp-
fangen hat, anderen austeilt, und indem er es tut, wird er selber »gelabt,
todussan, eigentlich »fett gemacht« (wie in 13,4; 15,30; 28,25; siche
auch Ps 23,5 [wo das Wort mit »salben« libersetzt wird]).

Die Gerechten wissen, dass sie in Gott das hochste und unverlierbare
Gut haben (siehe V. 23, auch Ps 16,5; 73,26), und darum klammern sie
sich nicht an ihren irdischen Besitz, sondern tun ihre Hand dem Armen
auf, wie ihnen Gott gelehrt hat (1Tim 6,18; Ps 112,9; 2Kor 9,9), und
siche da: Gott gibt ihnen noch mehr zuriick: Wer »ausstreut ... erhiilt
noch mehr«. Wer freigebig ist, wird nicht nur mit ewigen (V. 23), son-
dern auch mit irdischen Giitern beschenkt. Aber nicht nur das: Gott
schenkt den Betreffenden auch bessere Giiter als diese: Dem » Tréinken-
denc trinkt er die Seele, er gibt ihm ein zufriedenes, frohes Gemiit.

»Wer Korn zuriickhilt«, tut das in Zeiten des Mangels, um durch
Zuwarten den Verkaufspreis desselben in die Hohe zu treiben. Damit
macht er wschdndlichen Gewinn« (Tit 1,7), und darum »verfluchen
[ihn] die Leute« (siche auch 24,24). Der romische Kaiser Vespasian, der
Erfinder der offentlichen Bediirfnisanstalten (die noch heute in Frank-
reich vespasiennes heiflen), hielt einmal seinem Sohn, der iiber dergestalt
verdientes Geld die Nase rimpfte, eine auf diesem Weg gewonnene
Miinze unter die Nase und sagte: »Non olet.« — »Sie stinkt nicht.« Aber
Geld kann auch stinken.

Wer hingegen Not nicht ausniitzt, sondern Getreide verkauft, dem
wiinschen die Leute den Segen Gottes aufs Haupt. Dieses wahrlich
bescheidene Gute, das der »Getreideverkaufer« tut, kommt auf ihn
zuriick (siehe 10,6).

27 Wer nach Gutem strebt, sucht Wohlgefallen;
wer Bosem nachgeht, iiber den kommt es.

28 Wer auf seinen Reichtum vertraut, wird fallen;
aber die Gerechten sprossen wie Laub.

Wer nach dem hochsten Gut strebt und danach, wie er anderen »Gutes«
tun kann (wie in V. 24-26 gesagt; siche auch 3,27; Gal 6,10; Tit 3,14), der
empfiangt »Wohlgefallen«, also Wohlwollen und Erweise von Freund-
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lichkeit von allen, denen er das Gute getan hat. Wer »Bésem nachgeht«
und dabei auch anderen »Boses« tut (siche V. 26), »iiber den kommt es«
(26,27; Ps 7,16-17). Er macht sich mit seinem bdsen Tun die Menschen
zu Feinden, und diese werden ihm das Bose heimzahlen.

Wenn jemand »Reichtum« erlangt hat, dann verdankt er das
Gott, denn er ist es, der den Menschen befdhigt, Vermdgen zu schaf-
fen (5Mo 8,18). Wenn er das vergisst und »in seinem Herzen spricht:
Meine Kraft und die Stirke meiner Hand hat mir dieses Vermdgen ver-
schafft« (SMo 8,17), begeht er die Torheit, auf sich selbst zu vertrauen.
Und wer auf sich vertraut, der »vertraut« auch »auf seinen Reichtum«
(vgl. Ps 49,7). Das ist abermals Torheit, denn der Reichtum ist ungewiss
(Mt 6,19; 1Tim 6,17; Spr 23,4-5), und er niitzt am Ende nichts (Spr 10,2).
Aber es ist vor allem Siinde, nicht dem zu vertrauen, dem er alles verdankt
und der ihm all das Gute darreicht, das er geniefen kann (1Tim 6,17).
Gott ldsst ihn in seiner Siinde »fallen« (11,5; 28,14; Ps 36,13).

Der Gerechte hat Leben in sich, das ewige, das unvergédngliche Leben
Gottes. Er weiB}, dass sein Silber und Gold eines Tages wertlos sein
(Jak 5,2; vgl. Jes 2,20), dass er selbst aber gedeihen wird wie ein Olbaum
im Haus Gottes (Ps 52,10), sprossen wird wie eine Palme (Ps 92,13), und
dass sein Laub nicht verwelkt (Ps 1,3; Jer 17,7-8). Wenn die Gottlosen
sprossen, dann nur, damit sie vertilgt werden (Ps 92,8).

29 Wer sein Haus verstort, wird Wind erben,

und Knecht wird der Narr dem, der weisen Herzens ist.
30 Die Frucht des Gerechten ist ein Baum des Lebens,
und der Weise gewinnt Seelen.

31 Schau, dem Gerechten wird vergolten auf Erden,
wie viel mehr dem Frevler und Siinder!

»verstorte, ‘akar: »triiben, verwirren, in Unordnung bringen, zerriitten«
(15,27), auch »ins Ungliick bringen« (1Mo 34,30; Jos 6,18; 7,25'4;
Ri 11,35; 1Sam 14,29; 1Ko 18,17). In 15,6 ist vom Verb das Hauptwort
na‘keeraet, »Zerriittung«, gebildet. Wer seinem eigenen Haus nicht recht
vorsteht, wer seine Pflichten als Erndhrer der Familie, als Lehrer und
Erzieher der Kinder, als Hauspriester und als liebender Ehemann ver-

114 Zweimal in diesem Vers.
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nachldssigt, siindigt gegen seine eigenen Angehdrigen und gegen Gott.
Front er seinen Liisten und Neigungen, statt seine Aufgaben als Vater und
Ehemann zu erfiillen, hat er nur fiir das Heute gelebt und damit fiir die
Zukunft nicht Gutes, sondern Boses gesit. Er »wird Wind erben« (vgl.
Hos 8,7). Eli lieB seine S6hne in ihrer Siinde gewéhren und musste dafiir
einer bitteren Ernte entgegensehen (1Sam 2,22-36). David strafte seine
Sohne nie (siche 1Ko 1,6); sein Haus wurde zerriittet durch Blutschande
und Brudermord (2Sam 13), am Ende erschiitterten eine Rebellion gegen
den Konig und ein Biirgerkrieg das Reich (2Sam 15-20).

Anders »die Frucht des Gerechten«. Dieser hingt an seinem Gott,
sein Leben gedeiht, er ehrt Gott, und er wird den anderen zu einem
»Baum des Lebens«. Man sucht ihn auf und findet Rat und Hilfe, Trost
und Starkung. Auf diesem Weg »[gewinnt] der Weise ... Seelen«, See-
len fiir den Weg der Gottesfurcht, des Glaubens, der Gerechtigkeit und
des Segens.

Ja, auch »dem Gerechten wird vergolten auf Erden«, wie wir an
David eben sahen, und doch war er ein Heiliger und Geliebter Gottes.
Wenn Gott dem Heiligen mit gerechten Strafen heimzahlt, dann noch viel
mehr »dem Frevler und Siinder«. Der ist bereits hier und jetzt gestraft
mit einem nichtigen Leben, in dem er sich mit Neid und Ehrgeiz, Hab-
sucht und Sorgen selber quélt, und am Ende wird er aus Gottes Mund den
abschlieBenden Urteilsspruch vernehmen.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Kapitel 11

V. 5 — »Durch seinen Frevel fillt der Frevier.« Wie der Gottlose durch
seine eigene Siinde fdllt, hat Jonathan Edwards in der Predigt »Siinder
in den Hénden eines zlirnenden Gottes« eindringlich vor Augen gefiihrt:

»5Mo 32,35. In diesem Vers wird die Rache Gottes iiber ein gottloses
Israel angedroht ... Der aus diesem Vers entlehnte Ausdruck, den ich
als Uberschrift iiber meine Predigt gesetzt habe, lautet: >Ihr Ful wird
zur bestimmten Zeit ausgleiten.« Das sagt Folgendes iiber die Strafe
und das Verderben dieser gottlosen Israeliten:
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1. Dass sie allezeit dem Verderben ausgesetzt sind, so wie jemand,
der auf glitschigem Boden geht, jederzeit in Gefahr steht zu fal-
len ...

2. Es bedeutet, dass sie plotzlich und unverhofft verderben werden,
so wie jemand, der auf glitschigem Boden geht, den Augenblick
nicht absehen kann, in dem er fallen wird ...

3. Es bedeutet ferner, dass sie von selbst fallen werden, ohne dass
ein anderer sie umstdft, so wie jemand, der auf glitschigem
Boden geht, nichts auBer seinem Eigengewicht braucht, um zu
stiirzen ...

4. Es bedeutet schlieBlich, dass die einzige Ursache, warum sie
noch nicht gefallen sind und nicht jetzt stiirzen, die ist, dass der
von Gott bestimmte Zeitpunkt noch nicht gekommen ist; denn
es heifit, dass ihr Full zur bestimmten Zeit ausgleiten wird. Dann
werden sie sich selbst iiberlassen werden und fallen, indem sie
durch ihr eigenes Gewicht niedergerissen werden. Gott wird sie
nicht mehr halten; und sobald Er sie nicht mehr hélt, stiirzen sie
ins Verderben ....«

V. 7 — »Ein gottloser Mensch, welchem irdischer Besitz und Lust und
Ehre das Hochste sind und dem kein Mittel zu schlecht ist, um diese
seine dreifache Sucht zu befriedigen, wiegt sich in schrankenlosen und
mabBlosen Hoffnungen, aber mit seinem Sterben wird die Hoffnung,
d.i. alles, was er erhoffte, zunichte« (Delitzsch).

V. 13 — »yWer als Verleumder umhergeht, deckt das Geheimnis auf«: »Hier
wird ein weiteres Vergehen an der Liebe gertigt. Das Evangelium betrifft
nicht nur unsere privaten Interessen, sodass wir keinerlei Mitgefiihl fiir
unseren Bruder zu zeigen hatten. Wir sind vielmehr eingebunden in eine
alle umfassende Bruderschaft der Liebe. Darum wird der Verleumder
[Englisch: talebearer = Ausplauderer oder Zutrager], der mit dem Namen
und dem Ansehen seines Bruders hausieren geht und Skandalgeschichten
feilbietet, verurteilt — sei es, dass er dabei seinen eigenen Nutzen sucht,
sei es aus bloBem Mutwillen. Es ist keine ungeféhrliche Sache, in die
Horweite eines solchen Mannes zu geraten, der riicksichtslos und ge-
dankenlos mit dem Wohl seiner Briider spielt (Spr 16,28; 26,22). Denn so
leichthin dieser die Geheimnisse deines Nachsten dir gegeniiber enthiillt,
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verrit er dein Inneres einem anderen. Alle Bande des Vertrauens und der
Freundschaft werden auf diese Weise zerrissen. Solchen gegeniiber ver-
schliefe man tunlichst Ohr und Mund. Wenn kein Gefal3 da ist, das seine
verwerfliche Ware aufnehmen will, werden seine Worte auf den Boden
fallen und verwehen.

Der Ausplauderer pirscht nach Familiengeheimnissen. Enthiillungen
sind ihm wahre Leckerbissen. Jeder Skandal ist ihm ein Kleinod. Ein
Streit, der geschlichtet wird, bevor er dazu kam, ihn zu enthiillen, ist
ihm eine Enttiuschung. Vertraut ein Freund dir die Angste seiner Seele
an, dann bereite ihm nicht den Schmerz, horen zu miissen, wie die zu
dir im Vertrauen gesprochenen Worte aus deinem Mund purzeln. Es ist
fiir unseren Frieden von groBem Gewicht, dass unsere Mitbriider treuen
Geistes sind, die man nicht bei jeder Gelegenheit an ihre Schweige-
pflicht erinnern muss; die unseren Interessen so ergeben sind wie den
eigenen; die sich eher weigerten, sich etwas anvertrauen zu lassen, als es
zu verraten; deren Busen ein sicherer Verwahrungsort ist. Unbezahlbar
ist ein solcher Freund, aber in unserer verlogenen Welt wahrlich selten
(Spr 20,6). Zu christlicher Glaubwiirdigkeit gehort ein verlédsslicher, ein
treuer Geist. Wo er gewohnheitsméBig fehlt, stellt sich die ernste Frage,
ob der Geist Christi nicht vollstindig fehle«!'> (Charles Bridges, The
Book of Proverbs).

V. 13 — »Der ist ein Narr, wenn nicht ein Schurke, der gestohlenes Gut
an sich nimmt. Aufs Verleumden so gut wie aufs Rauben passt das
Sprichwort: »Der Hehler ist wie der Stehler.« Gébe es keine begierigen
Abnehmer fiir iible Nachreden, so wiirde der Handel mit solcher Ware
bald ein Ende haben. John Trapp''® sagt: »Der Zutréger [talebearer] hat
den Teufel auf seiner Zunge, und wer den Reden klatschsiichtiger Leute
lauscht [talehearer], hat ihn im Ohr.<« (Spurgeon in seiner Auslegung zu
Ps 15,3).17

V. 13b — »Ich glaube, unter dem Anschein der Ehrlichkeit wird hier etwas
als »natiirlich« ausgegeben, was doch im Grunde ein Symptom der Siinde

115 A.d.H.: Die Bibelstellen, die sich im Original in den Fullnoten befinden, sind hier in den zitierten Text
eingefiigt worden.

116 A.d.H.: John Trapp (1601—1669), englischer Pastor, Bibelausleger und Autor.

117 Hier zitiert nach: C.H. Spurgeon, Die Schatzkammer Davids, Bielefeld: CLV, iiberarbeitete
Auflage 2018, Bd. 1, S. 416. A.d.H.: Die einfachen Anfiihrungszeichen zur Kennzeichnung des
Sprichworts innerhalb des Zitats sind eingefiigt worden.
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ist; es ist wirklich ganz analog dem offenen Reden iiber sexuelle Dinge.
»Wahrhaftigkeit< heifit eben doch nicht, dass alles, was ist, aufgedeckt
wird. Gott selbst hat den Menschen Kleider gemacht, d.h. in statu cor-
ruptionis'?® sollen viele Dinge im Menschen verhiillt bleiben, und das
Bose, wenn man es schon nicht ausrotten kann, soll jedenfalls ver-
hiillt werden; BloBstellung ist zynisch; und wenn der Zyniker sich auch
besonders ehrlich vorkommt oder als Wahrheitsfanatiker auftritt, so geht
er doch an der entscheidenden Wahrheit, ndmlich dass es seit dem Siin-
denfall auch Verhiillung und Geheimnis geben muss, vorbei« (Dietrich
Bonhoeffer, Widerstand und Ergebung, Hrsg. E. Bethge, Miinchen und
Hamburg: Siebenstern Taschenbuch Verlag, 1964, S. 87).

V. 31 — »Leiden schon die Gerechten in diesem Leben Strafe und Triib-
sal, die doch nach Besserung trachten, um wie viel sicherer werden
doch die trotzig und wild in ihrem Siindenwandel beharrenden Gott-
losen bestraft werden, wenn nicht in diesem, dann doch im zukiinftigen
Leben (Lk 23,31; 1Petr 4,18)« (Melanchthon, zitiert von Zdckler, a.a.O.,
S. 124).

Sprachliche Anmerkungen zu Kapitel 11

V. 2 — zadon ist abgeleitet vom verb zid/zid, »aufwallen«, »iibermiitig,
ziigellos sein« (2Mo 18,11; Jer 50,29). Im Kausativstamm (Hifil) wird
es verwendet fir »kochen, sieden«, d.h. »Wasser aufwallen machen«
(1Mo 25,29). Wenn es sich auf das Aufwallen des Gemiits bezieht,
bedeutet es »vermessen, frevelhaft handeln« (2Mo 21,14; 5Mo 1,43;
17,13; 18,20; Neh 9,10.16.29).

118 Im Stande der Verderbtheit.
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Kapitel 12

1. Zucht macht weise (V. 1-2)

Der Herr ziichtigt (V. 1), und dadurch wird ein Mensch so, wie er sein
soll, damit der Herr ihn segnen kann und nicht schuldig sprechen muss
(V.2).

1 Wer Zucht liebt, liebt Erkenntnis;
wer Riige hasst, ist dumm.

Indem Salomo die Liebe zur Unterweisung dem Hass auf die Zucht
gegeniiberstellt, gibt er zu verstehen, dass Zucht ein notwendiger
Bestandteil aller Unterweisung zum Guten ist. Wer Unterweisung und
die damit einhergehende notwendige »Zucht« liebt, zeigt damit, dass
er »Erkenntnis [liebt]« (siche 8,17.21). Der Weise begehrt, Gott zu er-
kennen, denn das ist die hochste Erkenntnis und das gréBte Gliick, das
er erlangen kann. Die grenzenlosen Wonnen des ewigen Lebens in der
Herrlichkeit bestehen darin, dass wir den allein wahren Gott und Jesus
Christus, seinen Sohn, erkennen (Joh 17,3) und ihn so sehen, wie er
ist (1Jo 3,2). Wer »Erkenntnis [liebt]«, liebt, was dazu unerlasslich ist:
Zucht. Niemand liebt diese um ihrer selbst willen, denn sie schmerzt und
macht zuerst traurig (siche Hebr 12,11). Doch sie wirkt Gutes, und darum
ist weise, wer sich nicht gegen sie aufbdumt (siche Spr 3,11).

Wer hingegen damit zufrieden ist, keine Erkenntnis von Gott und
damit von der Quelle bleibenden Gliicks zu haben und zu erlangen, der
»|hasst] Riige«. Wer die Riige und damit die Weisheit hasst, ist wahrlich
»dumme, batar, wortlich »ein Tier« (wie in 30,2; Ps 49,11; 73,22), denn er
liebt den Tod (8,36). In 15,10 lesen wir: » Wer Riige hasst, wird sterben.«

2 Der Gute bekommt Wohlgefallen von Jahwe,
den Mann der Rénke erkliirt er fiir gottlos.

In 11,27 hatten wir gehdrt, dass wer fiir andere das Gute sucht, von ihnen
Wohlgefallen zuriickbekommt. Hier empfingt »der Gute«, der Mann,
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der Gottes Zucht und Riige annimmt, sogar das »Wohlgefallen von
Jahwe« (siehe V. 22 und 8,35). Ob unser Tun Gott gefalle oder nicht,
muss jedem verstdndigen Menschen wichtiger sein als alles andere.

»Der Mann der Rinke«, mazimmét (wie in Hi 21,27; Ps 10,2;
21,12; 37,7; Jer 11,15; 23,20), ist jemand, der alle Zucht und Unter-
weisung von sich weist. Er will lieber nach seinen Plédnen seine Wege
gehen und sich mit seiner Schlauheit durchs Leben mogeln. Diesen Mann
»erklirt er«, Gott, »fiir gottlos«, jarsia® (wie in 17,15; von rasac, »gott-
los, frevelhaft sein«, wie in 1K6 8,47: »Wir haben gottlos gehandelt ...«).
Der Mann hat das Bose gewihlt, Gott iibergibt ihn seinem Eigenwillen
und befestigt ihn damit in der Gottlosigkeit. Nach einem kurzen Leben
nichtigen Jagens und fliichtiger Erfolge fahrt er ins Totenreich hinab; und
am Ende der Tage wird er vor Gott gestellt, der ihn nach seinen Werken
richten und dem zweiten Tod libergeben wird (Offb 20,14-15).

2. Die Wurzel der Gerechten (V. 3-8)

Der Abschnitt wird durch den Ausdruck »Wurzel der Gerechten«
(V. 3.12) eingerahmt. In Vers 3 vernechmen wir, dass die Wurzel der
Gerechten fest steht, in Vers 12, dass sie gute Friichte trégt.

3 Ein Mensch steht nicht fest durch Frevel,
aber die Wurzel der Gerechten wankt nicht.

Der Weise versteht, dass es beim Menschen auf die Wurzel ankommt.
Die ist zwar verborgen, aber ist keine Wurzel da, bleibt der Mensch
vom Leben abgeschnitten und kann darum keine Friichte tragen (siche
Mt 13,21).

»Durch Frevel«, raesa® (vgl. jar$ia¢, von rasa¢ [»gottlos, frevelhaft
sein«] in V. 2), ist man in dieser Welt der Siinde héufig erfolgreicher
als der Gerechte, doch durch Frevel steht man nicht fest, jikkon (wie in
16,12; 25,5; 29,14 [von kiin, »stehen, fest stehen, fest sein«]).

»Die Wurzel der Gerechten« hingegen »wankt nicht«, bal-
jimmét, wie in Psalm 46,5-6, wo von der Stadt Gottes gesagt wird:
»Sie wankt nicht.« Und wenn diese fest steht, dann steht auch der
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Gerechte fest (Kol 2,7), wihrend grofle Reiche taumeln und untergehen
(Ps 46,3.7). Der Gerechte ist gewurzelt und gegriindet in der Wahrheit
(vgl. Eph 3,17); damit wird er selbst »ein ewiger Grund« (10,25).

4 Eine tiichtige Frau ist ihres Mannes Krone,
aber wie Knochenfraf} eine schiindliche.

Die »tiichtige Frau, *€Saet hajil, ist eine Frau, die hajil besitzt, das
ganz allgemein Stirke bedeutet, sei es korperliche (Ps 18,33) oder sitt-
liche (Rt 4,11). In 31,10-31 wird die Frau ausfiihrlich beschrieben, die
ithrem Mann eine »Krone«, “atarah (4,9; 16,31; 17,6; wie in Ps 21,4;
Est 8,15; Sach 6,11), ist.

Wohl dir, o Zier,
Mannes Sonne, Hauses Wonne, Ehrenkrone!
Gott denkt dein bei seinem Throne.
(Paul Gerhardt, Trostgesang christlicher Eheleute)

Was sie zur tiichtigen Frau macht, ist ihre Gottesfurcht (31,30). Hitte
sie die nicht, wéren alle von ihr in den vorangegangenen Versen von
Kapitel 31 genannten Eigenschaften nur niitzlich fiir das irdische Fort-
kommen. Weil sie aber Gott fiirchtet, ist sie wahrhaft weise und hat das
Wort Gottes fiir sich im Herzen (siehe 7,1-2) und fiir ihre Mitmenschen
auf der Zunge (31,26). Der Mann, der Gott flirchtet, erbittet sich von Gott
alles Gute, auch die Ehefrau, denn er weil3, dass auch sie eine gute Gabe
Gottes ist: »Wer eine Frau gefunden, hat Gutes gefunden und hat Huld
erlangt von Jahwe« (18,22).

Umgekehrt ist eine »schindliche« Frau eine Person, die Gott nicht
fiirchtet, sich um Gottes Wort nicht schert und entsprechend toricht
redet. Eine solche Frau ist jedem Mann »wie Knochenfrafi«. Der Gott-
lose meint, Gottes Weisung nicht nétig zu haben; bittet ihn daher nie um
etwas, und in seiner Vorsehung kann Gott ihm damit vergelten, dass er
sich eine Frau nimmt — ja, nimmt, nicht von Gott geben ldsst —, die ihm
zur Plage wird. Eine prachtige Wirtschaft, wenn Mann und Frau sich fres-
sen und beiflen, statt sich zu lieben und einander zu stiitzen! Wie wahr:
Der Harte tut seinem eigenen Fleisch weh (11,17).
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5 Die Gedanken der Gerechten sind Recht,
die Uberlegungen der Frevler sind Trug.

6 Die Worte der Frevler sind Lauern auf Blut;
doch der Mund der Geraden rettet sie.

»Die Gedanken der Gerechten« wachsen aus der »Wurzel der Ge-
rechten« (V. 3). Die »Uberlegungen der Frevler« entspringen ihrer Ein-
bildung, und diese »sind Trug« (siche auch V. 17). Sie halten sich fiir
grof} und alle anderen fiir gering. Aus ihrem verdrehten Herzen quellen
die entsprechenden »Worte«, denn wovon das Herz voll ist, davon geht
der Mund iiber (Mt 12,34).

Mit ihren Worten »lauern« die Frevler »auf Blut« (vgl. 11,9). Das
sprechen sie aber nicht offen aus, sondern wie die Schlange im Gar-
ten geben sie vor, fiir den Angesprochenen nur das Beste zu wollen,
und verbergen so den Tod, den ihre Worte mit sich bringen. Die Feinde
des Herrn versuchten, den Herrn in seiner Rede mit einschmeichelnden
Worten in eine Falle zu locken (Mt 22,15-16). Sie redeten freundlich,
doch sieben Griuel waren in ihren Herzen (Spr 26,25; Ps 12,3; Jer 9,7);
»doch der Mund der Geraden rettet sie« vor den Absichten der Frev-
ler. Wihrend die Gottlosen mit ihren Worten andere toten wollen, treten
die Geraden fiir sie ein und retten mit ihren guten Worten die Bedréngten
und Angefeindeten (wie Hiob es tat: Hi 29,16-17). Diese erfahren, dass
die Zunge der Weisen wahrhaft Heilung ist (V. 18), und sie konnen mit
Erleichterung und Dankbarkeit sagen: »Ein Wort zu seiner Zeit, wie gut!«
(15,23), und: »Ein kostbares Ger<t sind Lippen der Erkenntnis« (20,15).

7 Stiirze die Frevler, und sie sind nicht mehr;
das Haus der Gerechten steht.

Wenn man »die Frevler« stiirzt, »sind [sie] nicht mehr« (Ps 37,10), und
sie stehen nicht mehr auf (24,16; vgl. Mt 7,26-27; Offb 18,2.20), doch
»das Haus der Gerechten steht« (siche dazu 15,6). Der Gerechte erfiillt
seine Pflichten gegeniiber den Seinen. Er liebt seine Frau (Eph 5,25), er
unterweist seine Kinder (5Mo 6,6-7), er zieht sie auf in der Zucht und
Ermahnung des Herrn (Eph 6,4); darum wird sein Haus Bestand haben
(Ps 128,3.6), auch wenn gewaltige Méchte gegen dasselbe anrennen und
es einzureiflen suchen (Mt 7,24-25; vgl. V. 3).
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8 Gemil seiner Einsicht wird ein Mann gelobt;
wer verkehrten Sinnes ist, wird zur Verachtung.

Fir »Einsicht« steht hier — wie in 3,4; 13,15; 16,22; 19,11; 23,9 — sékeel,
eine Eigenschaft, welche Abigail auszeichnete (1Sam 25,3) und sie in
ihrem Handeln leitete (1Sam 25), wofiir sie von David gelobt wurde
(1Sam 25,33). Einsicht oder Klugheit rithmt man auch dann an den Men-
schen, wenn sie diese in unlauterer Weise gebrauchen (siche Lk 16,8).
Dennoch: »Wer verkehrten Sinnes« ist, wird von den Leuten verachtet.
Man mag, wenn ein Mann erfolgreich ist, seine Schlauheit preisen, ihn
um seinen Erfolg beneiden und ihm schmeicheln, wenn man einen Vor-
teil davon hat (siehe Jud 16b), doch insgeheim wird man ihn verachten.
Und spétestens an dem Tag, da alle unsere Wege enden, »wird [er] zur
Verachtung« sein.

Fir »verkehrten Sinnes« steht na‘wéh léb, wortlich »verkehrten Her-
zens«, das UELB und Darby auch so iibersetzten (Buber: »verschrobenen
Herzens«). Doch »Herz« kann hier wie an vielen anderen Stellen den
Sinn, das Denken meinen (siehe 7,7; 9,4; 12,11). Wenn in der ersten
Verszeile die Einsicht gelobt wird, scheint es hier darum zu gehen, dass
man den Mann verachtet, der in seinem Sinnen verkehrt ist.

3. Weisheit und Lebensunterhalt (V. 9-12)

Diese Verse zeigen, wie der Weise, d. h. der Gerechte, sich in seiner Ein-
stellung zur Arbeit unterscheidet vom Toren, d. h. dem Gottlosen.

9 Besser gering und selber arbeiten

als sich briisten und brotlos sein.

10 Der Gerechte kennt die Seele seines Viehs,
das Innere der Frevler ist hart.

11 Wer sein Land bebaut, wird satt an Brot;
wer Nichtigem nachjagt, ist ohne Verstand.
12 Der Frevler begehrt den Fang der Bosen,
die Wurzel der Gerechten trigt ein.
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»selber arbeiten«, ‘@ebaed 160: Wortlich »ein Knecht ihm« oder »ein
Knecht sich«. Ersteres wiirde bedeuten: Er hat einen Knecht, und so
iibersetzt z. B. UELB; nur ergibt das keinen guten Sinn, denn der Geringe
kann sich keinen Knecht leisten, und wenn er das doch tun sollte, dann
wire er nicht klug. Darum kann nur die zweite Mdglichkeit die rich-
tige sein: Weil der Mann gering ist und sich mit wenigem bescheiden
muss, wird er, wenn er verniinftig ist, sich selber Knecht sein und sel-
ber arbeiten. Gott teilt den Menschen verschiedene Geschicke zu; einige
sind reich, die meisten sind gering. Klug ist, wer mit dem ihm beschiede-
nen Teil zufrieden ist (vgl. 30,8b) und nicht mehr sein und haben will, als
ihm gegeben ist (1Tim 6,6). Er wird, wenn er arm ist, mit eigener Hinde
Arbeit sein Brot verdienen. Ein Tor ist der Geringe, der sich briistet, mit-
kabbéd — wortlich »sich selbst herrlich machen« —, und sich daher wei-
gert, selber zu arbeiten. Er straft sich selber mit seiner Torheit und wird
»brotlos«.

»Besser«: Siehe aufler 12,9 noch 3,14; 8,11.19; 15,16.17; 16,8.16.
19.32; 17,1; 19,1.22; 21,9.19; 22,1; 25,7.24; 27,5.10; 28,6. Es gehort
zur Weisheit, dass wir lernen, »das Vorziiglichere zu unterscheiden«
(Phil 1,10). Diese Weisheit kann einzig Gott uns lehren; und er ver-
spricht, dass er den lehrt, der sich demiitigt und bekennt, dass er keine
Weisheit hat. Darum bittet er Gott, ihm zu geben, was ihm, der dumm ist
wie ein Vieh (Ps 73,22), fehlt (Jak 1,5). Das Lehrmittel ist Gottes Wort.

Die Weisheit des Gerechten und die Torheit des Frevlers duf3ern sich
in ihrem Umgang mit dem Vieh. »Der Gerechte kennt die Seele sei-
nes Viehs«, denn er bedenkt, dass Gott nicht nur die Menschen, son-
dern auch das Vieh rettet (Ps 36,7), und darum schindet er es nicht, son-
dern schont und pflegt es. Ferner bedenkt er, das dieses ihn erndhrt (siche
27,23-27). Der »Frevler« ist ein Tor, sein Inneres »ist hart«, *akzari,
auch »unbarmherzig, grausam« (5,9; 11,17; 17,11); er schindet das Vieh
und untergriabt damit seine eigene Lebensgrundlage.

»Das Innere«, rahamim, Einzahl raehaem, ist zunichst der »Mutter-
leib« (1Mo 20,18; Hi 31,15); auch »Eingeweide«, das in 1. Mose 43,30 fiir
»Innerstes« steht, also auch: »Barmherzigkeit; Erbarmen« (1Mo 43,14;
Ps 79,8; Jes 63,15). Beim Frevler ist alles natiirliche Erbarmen erstickt.
Es gehort zu den Merkmalen des endzeitlichen Menschen, dass er keine
»natiirliche Liebe« mehr hat (2Tim 3,3).
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Wer wnselber arbeitet« (V. 9) und »sein Land bebaut« (V. 11), wird
nicht »brotlos« bleiben, sondern »wird satt an Brot« (siche 6,8; 20,13).
Anders als der Faule pfliigt er im Winter (20,4), sdt den Samen, wenn
nach dem Frithregen die Felder unter Wasser stehen (siehe Pred 11,1),
und darf auf Gottes Segen vertrauen, denn Gott ldsst die Saat wachsen,
damit er eine reiche Ernte einfahren darf. Wer hingegen nicht arbeitet,
sondern »Nichtigem nachjagt« und die Zeit des Pfliigens und Sdens ver-
schlift, »ist ohne Verstand«, und in seinem Unverstand straft er sich
selbst. Er wird zur Zeit der Ernte wohl begehren, aber »nichts ist da«
(20,4). Der Vers 11 wird in 28,19 fast wortlich wiederholt (siche Aus-
legung dort).

Wer vornehm tut (V. 9), ist ein »Frevler« (V. 12), denn er stemmt
sich gegen Gottes Schicken; er will etwas sein, was er nicht ist. Er will
nicht arbeiten, aber doch zu Brot und Besitz kommen. Deshalb sucht er
»den Fang der Bosen«, den schnellen Gewinn, den unredlich erworbe-
nen Besitz, den der Bose sich einholt mit einem Nefz von Liigen und
Tauschungen. Im Wort fiir »Fang«, méasod, ist dieser Doppelsinn ent-
halten: Es steht sowohl fiir den Fang, den man macht, als auch fiir das
Netz (Hi 19,6; Pred 7,26), das man dazu auslegt.

Der Gerechte ist zufrieden mit dem Teil, das ihm von Gott gegeben
ist. Er fiirchtet Gott und tut seine Pflicht, indem er arbeitet (1Thes 4,11;
2Thes 3,12). Die Furcht Jahwes ist »die Wurzel«, die den Gerechten
halt (siche V. 3), und diese »trigt ein, jittén, wortlich »gibt«. Die Wur-
zel der Gerechtigkeit ist nicht nur fest und gibt Festigkeit (V. 3; siche
auch 10,25), sondern sie gibt auch gute Frucht (siche Ps 1,3; Jes 37,31;
Jer 17,8; Hos 14,6; Eph 3,17). Weil die Wurzel verborgen ist, achtet der
Mensch nicht auf sie; aber auf diese kommt es wirklich an. Sie ist so
wichtig wie das Herz des Menschen, das ebenfalls verborgen ist. Ist das
Herz bose, kommt aus ihm nur Boses (Mt 12,33-35). Ist die Wurzel nicht
in Gottes Wahrheit versenkt, kann der Baum keine gute Frucht tragen
(siehe Ps 1,1-3; Jer 17,8; Mt 7,17-18).
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4. Lippen der Wahrheit und der Liige (V. 13-22)

13 Im Frevel der Lippen ist ein boser Fallstrick,
der Gerechte entkommt der Drangsal.

Beim Jagen nach unlauterem Gewinn (V. 12) scheut der Gottlose kei-
nen »Frevel der Lippen«, keine Liige, und er hat damit oft Erfolg.
Doch er hat sich damit selber eine Schlinge um den Full gelegt, und der
Erfolg wird ihn am bestimmten Tag ins Verderben reilen. Der »Fall-
strick«, moqeés (wie in 13,14; 14,27; 18,7; 20,25; 22,25; 29,6.25), ist die
Falle, die der Vogelfanger legt (Ps 124,7; Am 3,5; siche auch Ps 69,23b;
141,9b).""° Der Gerechte hat hingegen nach mannigfaltigem Straucheln
(24,16; siehe auch Jak 3,2) gelernt, dass nur ein Stérkerer als er selbst
seine Zunge béandigen kann (Jak 3,8), und er bittet deshalb immer wie-
der diesen Stirkeren, dass er ihm eine Wache vor seinen Mund stelle und
die Tiir seiner Lippen hiite (siche Ps 141,3), damit kein falsches Wort
aus seinem Mund komme. Der Weg der Wahrhaftigkeit mag nicht immer
leicht sein, doch auf diesem »entkommt [der Gerechte] der Drangsal«.

14 Von der Frucht des Mundes wird ein Mann an Gutem satt,
und was des Menschen Hénde gewirkt, kehrt zu ihm zuriick.

Mit allem, was Menschen reden oder tun, sden sie eine Saat. Wer fiir
den Geist sit, erntet vom Geist Leben; wer Gottes Wort und Geist
verschmdht und auf eigene List und Stdrke baut, erntet Verderben
(Gal 6,7-8). Wer mit seinem Mund Gutes redet, wird entsprechend »an
Gutem satt« (siche auch 13,2; 18,20); wer Boses redet, dem wird eines
Tages entsprechend vergolten (Mt 12,37). Das gleiche Gesetz regiert
unsere Handlungen; Gutes wie Boses kehrt zu einem jeden zuriick. »Sie
[werden] essen von der Frucht ihrer Wege« (1,31). »Sagt vom Gerechten,
dass es ihm wohl gehen wird; denn die Frucht ihrer Handlungen werden
sie geniefsen« (Jes 3,10; siche auch Ps 128,2). »Wehe dem Gottlosen! Es
wird ihm schlecht ergehen; denn das Tun seiner Hdnde wird ihm angetan
werden« (Jes 3,11).

119 Delitzsch: »der Sprenkel, welcher zusammenschldgt und den Vogel bei den Fiilen erfasst«
(Salomonisches Spruchbuch, S. 199).
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15 Der Weg des Narren ist gerade in seinen Augen,
der Weise hort auf Rat.

Der Narr verlésst sich auf Tauschung (»Frevel der Lippen«, V. 13). Sub-
stanz der Narrheit ist die Gottlosigkeit, und diese macht blind fiir die
Wirklichkeit. Wer den HERRN nicht flirchtet, weil er meint, er komme
ganz gut ohne ihn aus, ist weise »in seinen Augen« (vgl. 3,7). Fiir einen
Toren gibt es Hoffnung, dass er noch zur Einsicht kommt, nicht aber,
solange er sich selbst fiir weise hélt (26,12). Ein Narr ist, wer meint,
ein Weg miisse gerade sein, nur weil er »in seinen Augen [gerade ist]«
(siche auch 21,2). In seinem Unverstand misst der Narr sich und damit
auch alles andere an sich selbst (2Kor 10,12), und daher kann er nur
Gutes an sich und an seinem Weg sehen.

Wer aber weise ist, »hort auf Rat« (sieche 13,1a.10b), d.h., er achtet
auf die Stimme seiner Lehrer. Er will Gottes Urteil iiber sich und seinen
Weg wissen und hort daher auf die von Gott gesandten Boten.

16 Der Narr — sogleich wird sein Unmut kund,
doch verhiillt der Kluge den Schimpf.

Wie so hdufig in den Spriichen wird der Sinn der ersten durch die
Bedeutung der zweiten Zeile ndher bestimmt. »Der Narr« verrdt sich
dadurch, dass er meint, er habe es nicht notig, auf irgendwelchen Rat
zu horen (V. 15). Er ist seiner selbst so sicher und hilt seine Ansichten
fiir so gewiss, dass sein »Unmut«, ka‘as (wie in 27,3), »sogleich,
bajjom — wortlich »am Tag« —, hervorbricht, wenn ihm etwas gesagt
oder angetan wird, was er fiir einen Schimpf, eine Beleidigung hélt.
Sofort macht er seinem Unwillen Luft; er kann seinen Geist nicht ziigeln
(siche 25,28). Wer hingegen klug ist, beherrscht sein Gemiit (siche 16,32
[auch Gal 5,23]). Er kann auch verborgen halten, was er weil und zu
sagen wiisste (12,23), und damit »verhiillt« er eigenen »Schimpf« oder
auch die Schmach, die jemand ihm angetan hat. Wer hingegen nicht hin-
nehmen kann, dass jemand ihn beleidigt haben mag, und sich laut und in
alle Himmelsrichtungen beschwert, breitet seinen Schimpf vor den Leu-
ten aus und sagt damit allen, dass er ein Narr ist.
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17 Wer Wahrheit haucht, tut Gerechtigkeit kund,
aber ein falscher Zeuge Trug.

Es gibt keine Gerechtigkeit ohne Wahrheit. Will man der »Gerechtig-
keit« dienen, muss man sich streng an die »Wahrheit« halten, und man
muss sie auch aussprechen. Wer sich davor scheut, macht sich schuldig,
denn indem er die Wahrheit verschweigt, ldsst er dem Irrtum Raum und
hilft ihm damit auf. Es geniigt nicht, das Bose zu lassen; man muss auch
das Gute tun. Wer nicht fiir den Herrn arbeitet, gehort zu denen, die sein
Werk zerstreuen (Mt 12,30). Wer seine Arbeit nicht tut, ist nicht etwa
neutral, sondern er ist ein geheimer Verbiindeter des Verderbers (siche
18,9).

»haucht«, japhiah: Oder »atmet« (wie in 6,19; 14,5.25; 19,5.9, wo
jeweils Liige gehaucht wird). Was aus unserem Mund strémt, kommt aus
dem Herzen und macht damit kund, wie wir sind. Aus dem Herzen des
Wahrhaftigen kommen Worte der Wahrheit, aus dem Herzen des triige-
rischen Menschen Worte der Liige.

»Ein falscher Zeuge« (siche auch 6,19; 14,5; 19,5) verbreitet nur
»Trug«, mirmah, wie in Vers 5.20; 11,1; 14,8.25; 20,23; 26,24.

18 Manch einer schwatzt gleich Schwertstichen;
die Zunge der Weisen ist Heilung.

Wer redet, muss darauf achten, dass er die Wahrheit sagt (V. 17), und er
muss Uberlegen, bevor er redet. Der Narr ist unbeherrscht (V. 16), er redet
daher, was ihm gerade in den Sinn kommt; seine unbedachten Worte sind
»gleich Schwertstichen«. Diese verwunden nur, statt dass sie helfen.
»Die Zunge der Weisen« ist hingegen beherrscht; sie sagt die Wahrheit,
und den Horenden ist geholfen (Eph 4,29): Es ist ihnen zur »Heilung,
marpé (oder »Gesundheit«, wie in 4,22; 6,15; 13,17; 15,4; 16,24; 29,1
[von rapha?, »heilen«]).

19 Die Lippe der Wahrheit besteht ewig,
einen Augenblick nur die Zunge der Liige.

»Die Lippe«, saphah, steht hier wie so oft fiir das ganze Organ des
Sprechens (wie Hi 11,5; 32,20; Ps 16,4) oder sogar fiir die Sprache (wie
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in 1Mo 11,1; Ps 81,6; Jes 19,18). Die Lippe »der Wahrheit« steht fiir
den Menschen, der Wahrheit spricht, weil in dessen Herzen die Wahr-
heit wohnt und er von der Wahrheit regiert ist. Was er spricht, sind
Wahrheiten, die immer gelten und darum ewig bleiben. »Die Zunge
der Liige« spricht Liige, und die wird frither oder spéter offenbar wer-
den und vergehen. Mit der Liige mag man die néchstliegenden Ziele
erreichen oder sich aus einer Klemme befreien konnen, aber nur fiir
begrenzte Zeit. Gemessen an der Ewigkeit, in die der Liigner einst ein-
gehen wird, wihrt sie »[nur| einen Augenblick«. Die Liige ist nur
eine scheinbare Zuflucht; wer sich in ihr bergen will (siehe Jes 28,15),
betriigt sich selbst.

20 Trug ist im Herzen derer, die Boses schmieden;
die zum Frieden raten, haben Freude.

»Trug ist im Herzen, d. h., nach auBlen geben sich die Gottlosen freund-
lich und wohlwollend, wihrend sie im Herzen »Boses«, ra (wie etwa in
V. 12; 1,16; 2,12.14; 3,7), »schmieden«. Wer zum »Frieden« rit, muss
nichts verstecken; er spricht offen aus, was er anstrebt; er kann im Licht
wandeln und handeln, und das bereitet im Innern stille »Freude«. Trug
ist ein grofler Feind der Freude. Die Wahrheit ist, wie unser Herr Jesus
selbst, ein Freudenmeister, wie es im Kirchenlied von Johann Franck und
Johann Criiger (1653) zu Beginn der sechsten Strophe heif3t:

Weicht, ihr Trauergeister,
Denn mein Freudenmeister,
Jesus, tritt herein.'?

21 Dem Gerechten wird kein Unbill geschickt,
aber die Gottlosen haben Ubel die Fiille.

Wenn der Gerechte Frieden plant (V. 20), hat er die Verheiung, dass ihm
»kein Unbillg, *awzen (wie in 22,8; Hi 5,6; Ps 90,10), widerfahren wird.
David sagt, dass die Gerechten viele Widerwértigkeiten erleiden miissen
(Ps 34,20), und das bestitigt das Neue Testament (Apg 14,22). Irdisches

120 Diesen Text hat J.S. Bach in der Motette »Jesu, meine Freude« verarbeitet. A.d.H.: Das Zitat
entstammt der 6. Strophe des gleichnamigen Kirchenlieds.
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Unheil wird dem Gerechten nicht erspart, wie die Manner Gottes sowohl
im alten Israel als auch in der Gemeinde des Herrn Jesus immer wieder
erfahren haben. Aber es kann kein ewiges Unbheil iiber den Gerechten
kommen. Das sagt auch Psalm 121,7: »Jahwe wird dich behiiten vor
allem Ubel, er wird behiiten deine Seele.« Die zweite Zeile erklirt, wie
die erste zu verstehen ist: Der Herr bewahrt vor allem Ubel, das die Seele
verderben konnte.

Der Gottlose hingegen wird »Ubel« (ra¢ wie V. 20) »die Fiille«
haben. Schon in diesem Leben hat er viel Verdruss und Leiden (Ps 32,10),
und am Ende féhrt er ins ewige Verderben. Und anders als der Gerechte
kennt der Gottlose nicht den Trost der Gerechten, denen der Herr in allem
Leid nahe ist und die er dazu erfreut mit der Gewissheit der kommenden
Herrlichkeit.

22 Liigenlippen sind Jahwe ein Griuel,
und die Wahrheit tun, sein Wohlgefallen.

»Der Verkehrte ist Jahwe ein Grduel« (3,32), »Waage des Trugs ist Jahwe
ein Grauel« (11,1), »Jahwe ein Griuel sind die Herzverkehrten« (11,20),
und die »Liigenlippen« ebenso (siche auch V. 19b). Der Gott der Wahr-
heit, aus dessen Mund nur Worte der Wahrheit kommen (siehe 8,7), ver-
abscheut alles, was Trug, Verkehrtheit und Liige heif3it. Hingegen hat er
an allen, »die Wahrheit tun, sein Wohlgefallen«. Das gilt auch fiir »vol-
les Gewicht«, das ein Ausdruck von Wahrhaftigkeit ist (sieche 11,1), und
fiir »die im Weg Vollkommenen« (11,20).

23 Ein kluger Mensch verhiillt Erkenntnis,
der Toren Herz ruft Narrheit aus.

Dieser Vers enthilt, leicht abgewandelt, die gleichen Aussagen wie
oben der Vers 16: »Ein kluger Mensch« weif}, sich zu beherrschen.
Er verhiillt, wo es gefordert ist, den »Schimpf« (V. 16b), und er »ver-
hiillt« auch, wo es geboten ist, die »Erkenntnis«. Auch die Jiinger soll-
ten gewisse Erkenntnisse so lange verborgen halten, bis der Zeitpunkt da
war, sie bekannt zu machen (Mt 17,9). Wir Siinder halten meist zu viel
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von uns, und wir machen gerne Eindruck bei den Leuten mit unserem
Wissen. Das ist aber toricht. Klug ist, wer nicht alles sagt, was er weiB,
sondern weil3, was er sagt und wann er etwas sagt. Denn so wie der Narr
seinen Unwillen nicht unterdriicken kann (V. 16a), kann er auch nichts
fur sich behalten. Was in seinem Herzen ist, muss hinaus.

24 Die Hand der Fleifligen herrscht,
die léssige verfillt der Fron.

Die Spriiche sind gegeben von einem Herrscher, um Séhnen jene Weis-
heit zu vermitteln, die sie bendtigen, wenn sie einst herrschen wollen. Ein
wichtiger Bestandteil der Weisheit ist der Fleil. Wer weise werden will,
muss fleilig horen, wenn die Weisheit ruft (siehe 1,20; §,1.32; 9,1-3).
Die Weisheit ruft durch Gottes Wort, und darum muss er fleiig in die-
sem Wort lesen, iiber dasselbe sinnen und darum ringen, es zu verstehen
und danach zu handeln. Tut er das, ist ihm die VerheiBung gegeben, dass
er herrschen wird.

Im vorliegenden Zusammenhang will Salomo sagen, dass wir ohne
Flei3 in keiner Weise zunehmen im Guten, auch im rechten Gebrauch
der Zunge nicht. Wenn wir unserer Natur keine Ziigel anlegen, wer-
den wir toricht und unbesonnen schwatzen und Unheil anrichten. Die
»Fleiigen«, harusim (wie in 10,4; dort sind alle Belege aufgefiihrt),
sind Leute, die allen Fleil anwenden, um in allen Tugenden zu wach-
sen (2Petr 1,5), die der Heiligung nachjagen (Hebr 12,14), die durch
den Geist die Handlungen des Leibes toten (Rom 8,13), die sich Gott
unterwerfen (Jak 4,7), auf seine Gnade hoffen und erfahren, dass dann
die Siinde nicht iiber sie herrscht (R6m 6,14), sondern umgekehrt: »Die
Hand der Fleifligen herrscht«, und die siindigen Regungen nehmen
nicht iiberhand. Sie »herrschen im Leben«, das Gott ihnen mit dem Sohn
gegeben hat (Rom 5,17).

»Die ldssige« Hand, eigentlich: »Hand der Lassigkeit«, romijjah
(wie in 10,4; siehe auch V. 27), eigentlich der »Mann, der seine Hénde in
den SchoB legt«, »verfillt der Fron«, mas (wie in 5Mo 20,11; Jos 16,10;
Ri 1,30; 1K6 9,15). Torichte Begierden, nérrische Worte und verderb-
liche Leidenschaften dringen und knechten ihn.
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25 Kummer im Herzen des Mannes driickt es nieder,
ein gutes Wort macht es froh.

»Kummer«, da*agah (nur noch belegt in Jos 22,24; Jer 49,23; Hes 4,16;
12,18.19) das zugrunde liegende Verb dd°ag kommt in 1Sam 9,5; 10,2;
Ps 38,19; Jes 57,11; Jer 17,8; 38,19; 42,16 vor), befillt alle Adamskinder,
die Gerechten wie die Gottlosen, und Kummer im Herzen »driickt es
nieder«. Wie kann es aufgerichtet werden? Oder eigentlich: Wer kann es
aufrichten? David hat gelernt: »Jahwe richtet auf die Niedergebeugten«
(Ps 146,8). Wie tut er es? Er tut es durch »ein gutes Wort« (siche auch
15,23; 25,11), durch das Wort der Wahrheit, durch die heiligen Schrif-
ten der Propheten und der Apostel und durch die Séhne der Weisheit,
welche diese Worte gehdrt und aufgenommen haben, im Herzen ver-
wahren und sie zur rechten Zeit dem Gebeugten zum Trost sagen kdnnen
(vgl. Jes 50,4).

26 Der Gerechte weist Weg seinem Néchsten,
der Weg der Frevler fiihrt sie irre.

Wie grof} ist der Unterschied zwischen dem Gerechten und dem Gott-
losen! Der Gerechte geht nicht nur selber auf dem guten Weg, der zum
Leben fiihrt; er wird durch die Weisheit auch gelehrt und getrieben,
sich um seinen Nichsten zu sorgen und ihm den Weg zu weisen (siche
Dan 12,3). Der Frevler hingegen ist ganz in sich gekehrt und in seinen
Planen gefangen. Er begehrt kein Licht von auflen, weil er sich selbst
fiir eine so grofe Leuchte hilt, und darum wird der Weg, den er wahlt
und geht, ihn dahin fiihren, wo es nie licht werden wird, in die dulerste
Finsternis (Mt 22,13).

27 Nicht erjagt der Liassige sein Wild;
aber kostbares Menschengut ist Fleif3.

Wie in Vers 24 erinnert Salomo daran, dass alles Gute, was er in den Ver-
sen 25 und 26 wie auch im nachfolgenden Vers 28 lehrt, zu unserem per-
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sonlichen Besitz nur werden kann, wenn wir allen Fleiy aufwenden, um
es zu erlangen. Der »Lissige«, romijjah (eigentlich »Lassigkeit«, aber
hier steht, wie das im Hebraischen moglich ist, Abstractum pro concreto,
das Abstrakte fiir das Konkrete) — oder wir kdnnen sagen, der »Gleich-
giiltige« —, »erjagt ... sein Wild« nicht. Er wird nie klug; er bekommt
nie in die Hand, was jeder begehrt, nimlich wahres und bleibendes
Gliick. Sein Jagen ist ein bestdndiges Haschen nach Wind (Pred 1,14).
Wie viel besser hat es der FleiBige! Der »Fleili«, harus (eigentlich »der
FleiBige«; hier steht das Konkrete, der »Fleilige«, fiir das Abstrakte, den
»Fleif«), ist ein »kostbares Menschengut«. Er macht wahrhaft reich.
Der Fleilige erféhrt jetzt schon reichen Trost in den Worten der Weis-
heit, auf die er Tag fiir Tag hort (siehe 8,34). In ihnen findet er das wahre
Leben und damit ewiges Gliick.

28 Auf dem Pfad der Gerechtigkeit ist Leben,
und auf dem Gang ihres Steiges ist kein Tod.

Dieser Vers mit seiner Aussage tiber Leben und Tod bildet den Abschluss
der Kapitel 10—12, die mit dem weisen Sohn begonnen hatten (10,1).
Auf diesen Vers folgt ein nédchster groferer Zusammenhang, der eben-
falls mit dem weisen Sohn anhebt (13,1).

Gerechtigkeit empfangt, wem Gott Siinde nicht zurechnet (R6m 4,6-8),
und wer von der Siinde freigesprochen ist (siche Rom 6,7), ist auch von
ihrem Lohn, dem Tod (R6m 6,23), befreit. Darum sagt Salomo: »Ge-
rechtigkeit fiihrt zum Leben« (11,19), und: »Gerechtigkeit entreifit dem
Tod« (11,4; vgl. 10,2).

Wie kommt man auf »den Pfad der Gerechtigkeit«? Indem man auf
die Worte der Weisen hort und sie annimmt (13,14; siehe auch Joh 5,24).
Im Wort kommt das ewige Wort, der Sohn Gottes, zu uns; und wer
den hat, hat das Leben (1Jo 5,12). Und wer in ihm ist, ist auf dem Weg
des Lebens, denn er selbst ist dieser » Weg« (Joh 14,6); und »auf dem
Gang, den er geht und den er fiihrt, »ist kein Tod«, denn er selbst ist
»das Leben« (Joh 14,6).
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Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Kapitel 12

V. 4 — »Der Ort, an den die Frau von Gott gestellt ist, ist das Haus des
Mannes. Was ein Haus bedeuten kann, ist heute bei den meisten in Ver-
gessenheit geraten ... Es ist mitten in der Welt ein Reich fiir sich, eine
Burg im Sturm der Zeit, eine Zuflucht, ja, ein Heiligtum; es steht nicht auf
dem schwankenden Boden der wechselnden Ereignisse des duB3eren und
offentlichen Lebens, sondern es hat seine Ruhe in Gott, d.h., es hat von
Gott seinen eigenen Sinn und Wert, sein eigenes Wesen und Recht, seine
eigene Bestimmung und Wiirde. Es ist eine Griindung Gottes in der Welt,
der Ort, an dem — was auch in der Welt vorgehen mag — Friede, Stille,
Freude, Liebe, Reinheit, Zucht, Ehrfurcht, Gehorsam, Uberlieferung und
in dem allem Gliick wohnen soll. Es ist die Berufung ... der Frau, diese
Welt in der Welt dem Manne aufzubauen und in ihr zu wirken ... Das
Gliick, das der Mann in einer rechten oder, wie es in der Bibel heifit,
tugendsamens, >klugen« Frau findet, wird in der Bibel immer wieder als
das hochste irdische Gliick iiberhaupt gepriesen. »Die ist viel kostlicher
als die kostlichsten Perlen«< (Spriiche 31,10). »Eine tugendsame Frau ist
eine Krone ihres Mannes< (Spriiche 12,4). Ebenso offen spricht die Bibel
von dem Unbheil, das durch eine verkehrte, >térichte< Frau iiber den Mann
und das ganze Haus kommt« (Dietrich Bonhoeffer, Traupredigt aus der
Zelle, Mai 1943, in: Widerstand und Ergebung, Miinchen und Hamburg:
Siebenstern Taschenbuch Verlag, 1964, S. 34-35).

V. 16 — »Der Narr — sogleich wird sein Unmut kund.« »Ein nachbiblischer
hebréischer Spruch sagt, dass der Mensch an drei Dingen erkannt wird:
an seinem kds'?' (seinem Benehmen beim Trinken), seinem kis'?* (sei-
nem Benehmen in Verwendung des Geldes) und seinem kds'® (seinem
Benehmen bei tiefer innerlicher Erregtheit)«'?* (Franz Delitzsch, a.a.O.,
S. 200).

121 Becher.

122 Geldbeutel.

123 So die mittel- und neuhebriische Aussprache, wihrend die biblisch-hebriische lautet: ka‘as.
124 A.d.H.: Die hebriischen Begriffe im Original wurden transkribiert.
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Sprachliche Anmerkungen zu Kapitel 12

V. 7 — »Stiirze«, haphok, cin infinitivus absolutus, der haufig diec Be-
deutung eines Imperativs hat, und das scheint an der vorliegenden Stelle
syntaktisch die naheliegendste Losung zu sein.

V. 9 — UELB {ibersetzt die erste Vershilfte: »Besser, wer gering ist und
einen Knecht hat ...«; dhnlich auch Ziircher 2007). Das passt aus zwei
Griinden nicht: Erstens haben Geringe, d. h. Arme, keinen Knecht. Zwei-
tens ergibt die Aussage keinen Kontrast zur zweiten Vershilfte. Wer sel-
ber arm ist, aber trotzdem meint, sich einen Knecht halten zu miissen,
wird noch drmer werden; denn er muss sein Brot teilen und wird darum
Mangel haben. Damit ist er nicht besser dran als jemand, der vornehmt
tut und nicht arbeiten mag und ebendeshalb arm, d.h. brotlos, bleibt.
Also muss man das von den Masoreten als ‘zebzed vokalisierte Wort als
‘obéd lesen = »er arbeitet«. LXX: kpetoowv avnp &v atipio S0VAEL®OV
eavto = »Besser ist der Mann, der ungeehrt ist und fiir sich selbst Dienst-
arbeit tut...« Luther 1912 {ibersetzt entsprechend: »Wer gering ist und
wartet des Seinen, der ist besser, denn der grofs sein will, und des Bro-
tes mangelt.« So auch Buber: »Besser, wer gering bleibt und sein eigner
Arbeiter [ist], als wer sich wichtigmacht, und es mangelt an Brot.« Denn,
wie Vers 11 ausdriicklich sagt, wer den Boden bearbeitet — auch hier steht
das Partizip ‘6béd —, wird mit Brot gesattigt.

V. 28 — »kein Tod«, 16> mawaet, wortlich: »nicht Tod«. Buber iibersetzt:
»Nimmertod«, Delitzsch »Unsterblichkeit«, Tur-Sinai: »ohne Tod,
Zunz: »ist der Tod nicht« (was eigentlich °én mawzet lauten miisste).
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Kapitel 13

Mit diesem Kapitel setzt Salomo neu ein. Er hatte in 10,1 mit dem Vater
und einem weisen Sohn begonnen und bis 12,28 diesen dem Gottlosen
und Toren gegeniibergestellt. Nun beginnt er wieder mit dem Vater und
einem weisen Sohn.

1. Vers 1-12

1 Ein weiser Sohn ist Zucht des Vaters,
doch der Spétter hort das Schelten nicht.

Zu diesem Vers siehe auch 10,1; 15,20; 17,21.25.

Diese Aussage regiert alle nachfolgenden. Wer ein »weiser Sohn«
ist, hat sich vom Vater erziehen lassen und ist so dessen »Zucht«, d.h. das
Ergebnis der beharrlichen Miihe »des Vaters« im Unterweisen und Er-
ziehen. Der weise Sohn will weise bleiben und in der Weisheit zunehmen
entsprechend dem Vorbild des vollkommenen Menschen (Lk 2,51-52).
»Der leidende Gottesknecht ... ist das vollkommene Vorbild eines wei-
sen Sohnes. Er erniedrigte sich selbst und unterstellte sich der schmerz-
lichen Schule der Unterweisung zum Gehorsam (Jes 50,5; Hebr 5,8)«
(B. Waltke, The Book of Proverbs).

Der »Spétter«, lés (zu allen Belegen siche 1,22), ist das Gegen-
teil vom weisen Sohn. Er schert sich nicht um Weisheit und verspottet
alle Tugend, und deshalb hort er nicht das »Schelten«, gatarah (wie in
Hi 26,11; Ps 18,16; Pred 7,5; Jes 50,2), oder »Drohen« (wie in Jes 30,17)
des Lehrers. Ein guter Lehrer schilt den Schiiler nicht nur, wenn er nicht
hinhort, sondern er droht auch mit den bosen Folgen: Armut und Schande
werden {iber den Schiiler kommen (V. 18).

2 Von der Frucht seines Mundes isst ein Mann Gutes,
doch der Treulosen Gier ist Gewalttat.
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Wer auf Unterweisung hort, empfangt Gutes, und dieses Gute wohnt in
seinem Herzen. Entsprechend ist die »Frucht seines Mundes«. Er redet
nur Gutes und sdt damit guten Samen, und dieser ldsst ihn Gutes ernten
und kosten (in 12,14 und 18,20 steht, dass er »gesittigt« wird; sieche auch
14,14).

Die »Treulosen«, bégadim (auch in V. 15; fiir alle Belege siche
2,22), im Volk Gottes kiimmern sich nicht um den Bund, der von jedem
fordert, dass er auf Gottes Wort und Wahrheit horen soll (5Mo 6,4-6). Sie
horen lieber auf andere Stimmen, weil diese ihrer »Gier«, nzephaes'?>,
behagen. Sie sind auch treulos gegen den Néchsten und tun ihm Gewalt
an, um ihre Gier zu stillen. Die Treulosen sind Jahwe ein Griuel; sein
Fluch kommt iiber sie (3,32-33), und damit féllt das Bose, das sie getan
haben, auf sie zuriick (11,27b). Fiir die groe Hure, den Inbegrift aller
Treulosigkeit, hat Gott verordnet: »Wie viel sie sich verherrlicht und
Uppigkeit getrieben hat, so viel Qual und Trauer gebt ihr« (Offb 18,7).

3 Wer seinen Mund bewahrt, behiitet seine Seele,
wer seine Lippen aufreifit, dem wird’s [zum] Untergang.

Welch groBles Gewicht unsere Worte haben, lernen wir nur, wenn
wir als Sohne horen, was die Lehrer der Weisheit sagen (V. 1). Dann
wird uns bewusst, dass wir Rechenschaft ablegen miissen iiber jedes
unniitze Wort, das aus unserem Mund gegangen ist (Mt 12,36), und
dass wir durch unsere eigenen Worte gerechtfertigt oder gerichtet wer-
den (Lk 19,22). »Wer seinen Mund bewahrt«, behiitet also sein eigenes
Leben. Haben wir das verstanden, werden wir anfangen, immer wie-
der Gott zu bitten: »Setze ... eine Wache meinem Mund, bewahre die
Tiir meiner Lippen!« (Ps 141,3). Wem keine Wache vor sein Mundwerk
gesetzt ist, der wird immer wieder, von seinen Leidenschaften {iiber-
wiltigt, die Lippen aufreiflen (wie die Leute, die den Herrn am Kreuz
lasterten [Ps 22,8; Mt 27,39]) und grofle Brocken spucken, die alle auf
ihn zuriickfallen. Seine Zunge wird ihm zum »Untergang«, mohittéah,
ein Wort, das Salomo in seinen Spriichen besonders hédufig verwendet
(siche 10,14.15.29; 14,28; 18,7; 21,15; nur noch in Ps 89,41; Jes 54,14;
Jer 17,17; 48,39).

125 Das meist mit »Seele« zu iibersetzen ist, aber hier wie andernorts fiir das Begehren stehen kann (23,2;
Ps 27,12; 35,25).
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4 Die Seele des Faulen begehrt, und nichts ist da;
doch die Seele der FleiBigen wird gelabt.

Ein »Fauler«, “4sél (wie in 6,6; dort sind alle Belege aufgefiihrt), ist
der Mensch, der sich gehen ldsst, der dem Dréngen seiner Natur keinen
Widerstand entgegensetzt. Man muss den Hang, seinen Geniissen zu fro-
nen, liberwinden, wenn man befolgen will, was Gott durch den Mund
der Lehrer sagt (V. 1). Wer das nicht tut, weil nicht, was fiir ihn gut ist,
und so »begehrt« er Nichtiges — Dinge, die kein wahres und bleibendes
Gliick bescheren. Er wird frither oder spéter erfahren, dass »nichts ... da
[ist]«. Das erhoffte Gliick stellt sich nicht ein. »Die Fleifligen«, harusim
(wie in 10,4 [dort sind alle Belege aufgefiihrt]), hingegen merken auf
und raffen alle Aufmerksamkeit zusammen, wenn die Lehrer der Weis-
heit sprechen, und ihre »Seele ... wird gelabt«, tadus$an (wie auerdem
noch in 11,25; 15,30; 28,25; siche auch Ps 23,5 [»salben«]). Die Lehren
selbst machen ihr Inneres froh und gewiss, und sie empfangen aus Got-
tes Hand Gutes schon in diesem Leben und dazu im ewigen Leben nie
endende Wonne (siche Ps 36,9-10). In jeder Bezichung ist der FleiBlige
gesegnet. Seine Hand macht auch reich (10,4), und sie herrscht (12,24),
und darum wird Fleif3 als ein kostbares Gut bezeichnet (12,27).

5 Liigenrede hasst der Gerechte,
der Frevler handelt schiindlich und schmiéhlich.

»Der Gerechte« ist der Mann, der auf Unterweisung hort (V. 1),
und weil er Worte der Wahrheit aufgenommen hat und diese liebt,
»hasst« er »Liigenrede«, dobar Szqeer, cin Wort, das man auch als
»Liigensache«!?® auffassen kann, d.h. Liignerisches in jeder Gestalt
(Ps 119,128.163; siehe auch Ps 97,10; 101,3; Rom 12,9). Der Gerechte
wihlt den Weg der Wahrheit. Der »Frevler« hingegen hat kein Gefallen
an der Wahrheit (2Thes 2,12); er liebt die Finsternis mehr als das Licht
(Joh 3,19) und damit auch den Selbstbetrug. Er tut alles, um sich selbst
zu gefallen. Das aber ist flir einen Menschen »schéindlich und schméh-
lich«, weil wir keine Tiere sind, die nur ihren Trieben folgen. Gott lehrt
uns Menschen »mehr als die Tiere der Erde und macht uns weiser als

126 dabar bedeutet zwar meist »Wort«, aber sehr hdufig »Sache«, »Angelegenheit« (1Mo 20,10;
1K6 15,5).
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die Vogel des Himmels« (Hi 35,11). Am Ende wird der Frevler im vollen
MaB und fiir immer das Schindliche bekommen, das er gesucht hat: Er
wird auferstehen »zur Schande, zu ewigem Abscheu« (Dan 12,2).

6 Gerechtigkeit behiitet unschuldigen Wandel,
aber Frevel stiirzt den Siinder.

Was in diesem Vers steht, wird in 11,3-6 ausfiihrlicher dargelegt. Die
Gerechtigkeit »behiitet« den »unschuldigen Wandel«, tam'?’ deeraek,
wortlich » Unschuld des Weges«. Wer sich von Gerechtigkeit leiten lésst,
wird durch diese selbst in einem unschuldigen Wandel bewahrt. Alle
Ungerechtigkeit hingegen trigt in sich den Keim des Untergangs und der
Zerstorung: »Frevel stiirzt den Siinder«. Der Weg, auf dem die Wei-
sen gehen, ist ein Weg des Friedens, den die Gottlosen nicht kennen
(Jes 59,8; Rom 3,17), und er fiihrt zur ewigen Gliickseligkeit. »Die im
Weg Vollkommenen« haben Gottes Wohlgefallen (vgl. 11,20) und heilen
deshalb »gliickselig« (Ps 119,1). Der Frevel, in dem der Siinder gelebt
hat, wird den Siinder am bestimmten Tag »stiirzen« oder »umkehreng,
salaph (wie in 19,3; 21,12; 22,12; Hi 12,19). Es wird ihm ergehen wie
den Stddten Sodom und Gomorrah in deren » Umkehrung« (SMo 29,22).

7 Da ist einer, der sich reich stellt und hat gar nichts,

und einer, der sich arm stellt und hat viel Vermogen.

8 Losegeld fiir das Leben eines Mannes ist sein Reichtum,
aber der Arme hort keine Drohung.

»... der sich reich stellt«: Er entspricht dem Mann von 12,9 (der vor-
nehm tut und kein Brot hat). Mancher scheint in den Augen der Leute
reich, weil er es versteht, entsprechend aufzutreten, obwohl er gar nichts
hat. »Kleider machen Leute«, wie Gottfried Keller in seiner gleich-
namigen Novelle so anschaulich zeigt. So sind alle Gottlosen; sie mdgen
glidnzen vor den Leuten und dafiir beneidet werden, aber sie haben Gott
nicht, und damit sind sie die elendesten der Menschen. Das erinnert uns
an die Gemeinde von Laodizea. Die rithmte sich, reich und herrlich zu
sein, dabei war sie »arm und blind und nackt« (Oftb 3,17) und stand kurz

127 Zu tdm = tém siehe 10,29.
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davor, aus dem Mund des Herrn ausgespien zu werden. Im Volk Got-
tes treten Menschen auf, die sich fiir Apostel, grofle Heiler oder Prophe-
ten ausgeben, und sie prahlen mit groen Kréften des Geistes. Sie sind
wie Quellen oder Wolken ohne Wasser (2Petr 2,17; Jud 12). » Wolken
und Wind und kein Regen: ein Mann, der mit erlogener Gabe prahlt«
(Spr 25,14).

Andere wiederum stellen sich arm, obwohl sie »viel Vermégen«
haben. Wer tut denn so etwas? Der Wohlhabende, der von seinem Besitz
nichts hergeben will (siehe 1Tim 6,18), oder der Bettler, der sich arm
stellt, um das Mitleid der Leute zu erregen, wéhrend er sein Gold und Sil-
ber unter der Matratze hortet.

Sich reich zu stellen, ist nichtig (V. 7), tatsdchlicher »Reichtum«
birgt Gefahren. Gerade der Reiche macht sich zur Zielscheibe von Ver-
brechern, denen er oft nur entkommen kann um ein grofles »Losegeld«.
(Das Losegeld kann sich hier nicht auf die Erlésung der Seele bezichen,
denn die kann man sich durch keine irdischen Giiter erwerben, wie
Ps 49,8-9 sagt.). Der »Arme« hingegen kann viel ruhiger leben. Er »hort
keine Drohung«, gatarah (wie 13,1), denn er hat keine Reichtiimer, wel-
che Diebe und Erpresser begehren konnten.

Diese zweite Zeile von Vers 8 wird von Auslegern auch anders
erklart. Henri Rossier schreibt: »Dieser Abschnitt wird auf verschiedene
Weise gedeutet ... Der wahre Reichtum eines Menschen besteht im Lose-
geld, das ein anderer fiir ihn zahlt. Der Arme ist der Mann, der, wenn er
geriigt wird,'?® nicht versteht, dass dieses Losegeld auch ihm gilt. Siche
auch V. 18.«'%

9 Das Licht der Gerechten brennt frohlich,

die Leuchte der Frevler erlischt.

10 Nur durch Ubermut gibt es Zank,

bei denen aber, die sich raten lassen, ist Weisheit.
11 Vermogen aus Nichtigkeit wird wenig;

wer handweise sammelt, vermehrt es.

12 Lang gezogenes Harren macht krank das Herz,
ein eintreffender Wunsch ist ein Baum des Lebens.

128 Rossier versteht die »Drohung« wie in 13,1 als »Riige«.
129 H. Rossier, Etude sur le livre des Proverbes, S. 113.
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Der Gerechte kann nur so heiflien, weil ihm die Siinden vergeben sind
(Ps 32,1-2; R6m 4,6-7). Das Wissen darum ist ihm ein Licht, das »fréh-
lich [brennt]«, d.h., es wird nie ausgeblasen, sondern es leuchtet viel-
mehr immer heller (siehe 4,18). Die »Frevler« haben auch ihre Leuch-
ten — falsche Versprechungen, die nie eingeldst werden, eitle Hoffnungen,
die sich alle zerschlagen, Hochmut, der sie betriigt (21,4), oder religio-
sen Schein, der nicht rettet. Es sind Irrlichter, die einmal alle ausgehen
(20,20; 24,20; Hi 18,5; Mt 25,8), und dann findet sich der Gottlose am
Ort der Finsternis, aus dem kein Licht ihm je herausleuchten wird. Seine
Leuchte erlischt gerade dann, wenn er Licht nétiger hétte als je, ndmlich
»im Kern des Dunkels« (20,20). Sein Ende wird sein, wie der Sohn Got-
tes angekiindigt hat, »die duferste Finsternis« (Mt 8,12; 22,13; 25,30).

Der Frevler ist iibermiitig; er setzt sich tiber alle Warnungen der
Weisen hinweg. Damit erzeugt er immer wieder »Zank«, massah (nur
noch in 17,19 und Jes 58,4 [von nasah, »hadern, streiten«; 2Mo 2,13).
»Zank« gibt es »nur«, wo »Ubermut« ist (zu Ubermut siehe 11,2). Mit
Demiitigen kann man nicht zanken. Der Ubermiitige hat Zank mit dem
Naéchsten, Streit wider Gott und Unruhe in der Seele, und das kommt
daher, dass er sich fiir zu klug hélt, als dass er Rat und Unterweisung
annehmen miisste (13,1). Er kann es nicht leiden, dass jemand ihn be-
lehren sollte. Damit zeigt er, dass er ein Tor ist, und auf seine Torheit folgt
Schande (11,2). Er will sich keine Ziigel anlegen lassen (siche 21,24),
denn er meint wie alle Toren, gliicklich kénne nur sein, wer ungehindert
den eigenen Liisten leben kann. »Weisheit« ist hingegen bei denen, »die
sich raten lassen« (siche auch 12,15).

Zu Vers 11 siehe auch 15,27; 21,6; 23.,4; 28,20. Der » Ubermut« des
Frevlers driangt nach Reichtum, und wer reich werden will (trotz der War-
nung von 1Tim 6,9), hat gewohnlich nicht die Geduld, durch fleiBiges
Arbeiten und redliche Miihe seinen Besitz langsam zu mehren. Er will
schnell reich werden (sieche 20,21) und greift, wenn es ihm niitzt, auch
zu verbotenen Mitteln. Solches »Vermaogen ... wird wenig«: Unehrlich,
»aus Nichtigkeit« erworbener Gewinn hilt nicht lange vor, hochstens bis
zum Ende des Lebens, hdufig nicht einmal das. Am letzten Tag verliert
man alles und muss einsehen, dass man nur sich selbst um den hochsten
Reichtum betrogen hat.

»Wer handweise sammelt«, fiigt sich unter Gottes Willen, der uns
Arbeit und Schweil} verordnet hat, und ist zufrieden, jeden Tag aus Gottes
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Hand zu empfangen, was dieser ihm schickt. Er mag dabei an irdischen
Giitern nicht reich werden, aber er wird genug haben fiir sich und die Sei-
nen (siche Ps 37,25). Wihrend er so in Geduld und Aufrichtigkeit sei-
nen von Gott abgesteckten Weg geht, wéchst sein wahrer Reichtum: die
Erkenntnis Gottes und seines Heils, die Freude an der Vergebung der
Siinden und der Gabe des ewigen Lebens, die Gewissheit der Hoffnung
auf die kommende Herrlichkeit.

Der Weg, den der Gerechte geht, auf dem er langsam und nur hand-
weise sammelt, kann ihm lang werden, und lange warten zu miissen,
macht jedem, dem Siinder wie dem Gerechten, »das Herz [krank]«,
d.h. schwer. Doch wer Gutes gesucht und geduldig geharrt hat, wird es
schlieBlich erlangen (siehe 10,28), und das ist ihm dann ein »Baum des
Lebens«. Er wird eingehen ins »Paradies Gottes« und dort »essen vom
Baum des Lebens« (Offb 2,7), das ist Christus selbst mit seinen guten
Gaben. Wer hingegen Nichtiges begehrt (V. 4), wird ewig krank bleiben
und verschmachten vor nie erfiillter Erwartung, hier (vgl. 3Mo 26,16)
wie dort (siche Lk 16,24).

2. Vers 13,13-20

13 Wer das Wort verachtet, wird von ihm gepfiindet;
wer das Gebot fiirchtet, dem wird vergolten.

Hier setzt Salomo noch einmal an. Er hatte den ersten Abschnitt an-
gefangen mit der Unterweisung des Vaters, auf die der weise Sohn hort,
welche der Spdtter aber verschmédht. Nun stellt er wieder das Wort an den
Anfang des Abschnitts und zeigt, wie verschieden es denen geht, die es
verachten oder fiirchten.

»Wer das Wort verachtet«, weist es von sich (siche V. 18 und auch
1,25), denn ihm soll niemand etwas vorschreiben wollen. Doch damit ist
er jenes Wort nicht losgeworden, wie er sich einbildet. Er »wird von ihm
gepfindet«, d.h., das Wort wird am Tag des Gerichts dem Ubertreter
seine Schulden aufrechnen, und es wird ihn, da er seine Schuld nicht los-
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wird, verdammen. Wer Jesus von Nazareth und dessen Worte verwirft,
wird von thm nicht alsbald gerichtet, und doch hat er bereits seinen Rich-
ter: Das Wort, das der Sohn Gottes geredet hat, wird ihn richten am letz-
ten Tag (Joh 12,47-48).

Wer »das Gebot fiirchtet«, nimmt es an und befolgt es, weil er den
fiirchtet, der es gesprochen hat (siche als Beispiel 2Mo 9,20-21), und
weil er Gott fiirchtet, gehorcht er dessen Befehlen. Thm wird dafiir »ver-
golten«, joSullam (wie in 11,31a), und zwar mit Gutem: Er hat jetzt
schon Ruhe im Gewissen und Frieden mit Gott, und er wird getragen
durch die Hoffnung der Herrlichkeit.

Man beachte wohl, wie Salomo die rechte Beziechung zu Gott, die
Gottesfurcht, gleichsetzt mit der rechten Beziehung zum Wort Gottes.
Man kann Gott nicht anders gehorchen und ehren als durch Horen auf
sein Wort und durch Tun desselben. Wer Gott fiirchtet, der zittert vor des-
sen Wort (Jes 66,2).

14 Die Lehre des Weisen ist ein Born des Lebens,
zu entgehen den Schlingen des Todes.

Die »Zucht des Vaters« (V. 1), entspricht dem » Wort« und dem »Gebot«
von Vers 13, und diese beiden der »Lehre des Weisen«. Wer durch Got-
tesfurcht weise geworden ist wie Salomo (siehe 2Chr 1,7-12), der kann
andere lehren; und die sich lehren lassen, finden in der Lehre »einen
Born des Lebens«, maqor, wie in 5,18; 10,11; 14,27; 16,22; 18,4; 25,26.
Alle wahre Lehre kommt von Gott, bei dem die Quelle des Lebens ist
(Ps 36,10), und wer dieses Leben hat, kann keinem Tod erliegen. Er wird
durch das Licht der Wahrheit und durch die der Wahrheit innewohnende
Kraft des Lebens »entgehen den Schlingen des Todes« (wortlich gleich
14,27b; vgl. auch Ps 18,5f)). Die Siinde legt eine Schlinge, und diese
Schlinge reif3t in den Tod. Kein Mensch ist stark genug, sich aus ihr zu
befreien. Gott selbst steht davor, denn er verhdngt den Tod {iber den Siin-
der. Wer in seinen Siinden stirbt, verfillt ihm unausweichlich. Darum
suche der Siinder die Vergebung der Siinden, und da er sie nur finden
kann in den Lehren der Weisen, im Wort Gottes, hore er auf dieses Wort
und nehme es im Glauben an!
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15 Gute Einsicht gibt Gunst,
der Treulosen Weg ist hart.

Wer gute Einsicht hat, der verschafft sich damit »Gunst« oder Zuneigung,
in den Augen Gottes und der Menschen (siehe 3,3-4). Das erfuhr Joseph
in Agypten (1Mo 39,4.21) und der junge Samuel in Silo (1Sam 2,26),
und wir lesen vom heranwachsenden Knaben Jesus: »Jesus nahm zu an
Weisheit und Grofie und an Gunst bei Gott und Menschen« (Lk 2,52).
Und dem Christen sagt der Apostel Paulus, wer Christus recht dient, »ist
Gott wohlgefdllig und den Menschen bewdhrt« (Rom 14,18).

»Der Treulosen Weg« hingegen »ist hart«. Er muss sich mit sei-
nem Witz und seinen Kréften gegen andere durchsetzen und erfahrt
dabei immer wieder, dass man seiner Harte Hérte entgegensetzt. Ist er
hart genug, mag er erfolgreich sein, und man mag ihn sogar deswegen
bewundern oder beneiden, doch die »Gunst« oder Zuneigung der Leute
gewinnt er nicht. Dem Gerechten wie dem Gottlosen ist kein leichter
Weg durch diese Welt beschieden; die Gerechten »miissen durch viele
Triibsale in das Reich Gottes eingehen« (Apg 14,22), und »viele Schmer-
zen hat der Gottlose« (Ps 32,10). Wéhrend der Gerechte weil3, dass er
nach den »vielen Triibsalen« am Ende seines Weges in die ewige Gottes-
ruhe eingehen wird, beginnt die wirkliche Qual der Gottlosen erst, wenn
sie ihren Weg zu Ende gegangen sind.

16 Jeder Kluge handelt mit Wissen;
ein Tor verbreitet Narrheit.

Klug ist, wer »mit Wissen« handelt. Das bedeutet, dass der Kluge sich
zuerst Wissen angeeignet hat und dass er erst handelt, wenn er sich gut
iiberlegt hat, wie sein Handeln sich mit allem vertrédgt, was er iiber Gott
und tber sich weil3. Der Tor hat kein rechtes Wissen, und er handelt ent-
sprechend und »verbreitet« damit nur »Narrheit«. Erstens sagt er allen
mit seinem Tun, dass er ein Tor ist (Pred 10,3), und zweitens bestarkt er
andere in der gleichen Torheit (vgl. V. 20).
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17 Ein gottloser Bote fillt in Ungliick,
ein treuer Gesandter ist Heilung.

Der Tor ist wie ein Bote: Er verkiindet anderen, was er im Busen trigt.
»Ein gottloser Bote«, mal’ak rasa¢, wortlich »Bote der Gottlosigkeit,
des Frevels«'?, »fillt in Ungliick«, denn er tiberbringt nicht gute Bot-
schaft und heilsame Lehren, sondern nur von sich selbst oder anderen
erdachte Dinge. Der Gerechte oder Weise ist ein »treuer Gesandter,
d.h. ein »treuer Zeuge« (14,5), dessen Weisheit gerade darin besteht, dass
er nicht seine eigenen Weisheiten von sich gibt, sondern das Gute, das
er von den Weisen gelernt hat. Indem er das bezeugt, bringt er anderen
»Heilung«, marpé, wie in 4,22; 12,18; 14,30; 15,4; 16,24.

18 Armut und Schande, wer Zucht verwirft!
Wer Riige beachtet, wird geehrt.

Wer eine Ordnung missachtet oder einen Fehler begeht, wird geriigt;
widersetzt er sich der Zurechtweisung, weil er sie fiir ehrenrtihrig halt,
ist das »Armut und Schande«: Er bleibt arm an Charakter und Verstand,
und das mehrt die Schande nur. Wer hingegen die mit der berechtigten
Riige einhergehende Beschdmung hinnimmt, tut etwas Ehrenhaftes und
wird dafiir geehrt, von Menschen und von Gott. Wenn das schon fiir die
Riige von Menschen gilt, dann erst recht, wenn Gott uns zurechtweist.
Die Siinde ist die Schande des Menschen; ldsst dieser sich iiberfiithren
und bekennt er, dass er gegen Gott, seinen Schopfer und Wohltéter, und
gegen Jesus Christus, den gniddigen Retter, schindlich gehandelt hat,
dann wird ihm seine Siinde vergeben und er wird von seiner Schande
befreit und stattdessen mit Erbarmen und Ehre gekront (vgl. Ps 103.,4).
Umgekehrt wird der Siinder, der es empdrend findet, dass die Bibel ihn
einen Unreinen, einen Untauglichen, einen Aufrithrer schilt, am Tag des
Gerichts den Urteilsspruch Gottes hinnehmen miissen, und dann wird ihn
Gott der ewigen Schande iibergeben (Jer 23,40; Dan 12,2).

130 Buber, Philippson: »frevelhafter Bote«; Zunz: »ein freveler Bote«.
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19 Erfiillter Wunsch ist der Seele siif3,
vom Bosen zu weichen, ist den Toren ein Grauel.

Dieser Vers sagt ungefdhr das Gleiche wie der Vers 12. »Erfiillter
Wunsch«, ta’awah nihjeeh, wortlich »gewordener Wunsch«, »ist der
Seele siifi«. Je inniger das Sehnen, desto tiefer die Befriedigung, wenn
man das Ersehnte erlangt. Wenn endlich eintrifft, worauf man lange
gehofft hat, lebt die Seele auf; es ist ihr wie »ein Baum des Lebens«
(siche V. 12). Zuweilen erfiillt sich ein Sehnen, an dessen Erflillung man
nicht mehr geglaubt hatte. So war es bei Jakob; sein Geist »lebte auf«, als
er erfuhr, dass sein Sohn Joseph lebte (1Mo 45,27).

Das geschieht nur, wenn man etwas Gutes begehrt und nicht zu un-
erlaubten Mitteln greift, um etwas zu erlangen. Der Tor begehrt Boses,
und er tut Boses, um das Gewlinschte zu bekommen; es féllt ihm nicht
ein, »vom Bosen zu weichen, es ist ihm geradezu »ein Gréuel«, und
darum wird er nie das Gliick dessen kennenlernen, der das Bose meidet
(3,7; 14,16; 16,17; Hi 1,1), auf Gott harrt (siche 10,28) und die Stunde
abwarten kann, in der Gott ihm gibt, wonach er sich sehnt.

20 Wer mit Weisen umgeht, wird weise;

wer mit Toren umgeht, wird schlecht.

21 Das Bose verfolgt die Siinder,

aber den Gerechten wird man mit Gutem vergelten.

22 Der Gute vererbt auf Kindeskinder,

doch des Siinders Reichtum ist aufgespart fiir den Gerechten.
23 Der Neubruch der Armen gibt viel Speise,

aber mancher kommt um durch Unrecht.

Gott hat es so eingerichtet, dass der weise Sohn in der Gemeinschaft
der Weisen weiser wird. Wir sind so geschaffen, dass wir auf andere an-
gewiesen sind. Darum suche sich jeder die Freunde und Geféhrten, die
ihn im Guten bestidrken und ihm voranhelfen auf dem Weg der Weis-
heit, und darum verlasse er nicht die Gemeinschaft derer, die sich zum
Guten anreizen und stirken (vgl. Hebr 10,24-25). Denn wer mit Toren
umgeht, wird ihnen gleich und wird deren Ende haben (siehe 1,15;
22,24-25). »Lasst euch nicht verfiihren! Boser Verkehr verdirbt gute Sit-
ten« (1Kor 15,33). Wie die Weisen, so starken sich auch die Toren gegen-
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seitig; die Gotzendiener reichen einander die Héande, um ihre Go6tzen zu
fertigen, die sie aufstellen und verehren (Jes 41,6-7), und sie loben sich
gegenseitig, wenn sie sich selbst Gutes tun (Ps 49,19; Rom 1,32).

Und dieses Bose »verfolgt die Siinder«, radaph, jagt ihnen nach
wie ein Feind (wie in 2Mo 14.,4; 5Mo 28,22; Ri 4,16) und holt sie ein.
Das Tun ihrer Hiande kehrt zu ihnen zuriick (12,14). Das Bose, das sie
anderen getan haben, wird ihnen angetan werden, wie es Abimelech, der
Sohn Jerub-Baals, erfahren musste (Ri 9,56-57). Den Gerechten hin-
gegen werden ynur Giite und Huld verfolgen«, radaph (Ps 23,6). Man
wird ihm »mit Gutem vergelten«. Wer einem Jiinger nur ein Glas Was-
ser zu trinken gibt, wird dafiir seinen Lohn empfangen (Mt 10,42).

Das Gute, mit dem der HERR dem Gerechten vergolten hat (V. 21),
kann er seinen »Kindeskindern« vererben. Was hingegen der Stinder
sich aufgehduft hat, wird ihm genommen, und am Ende bekommt es der
Gerechte (Hi 27,17; Est 8,1; Jes 23,18).

Zum Guten, das die Kinder der Gerechten erben, gehdrt auch das
Land, das dieser mit Fleifl bearbeitet hat. Er hat einst mit einem »Neu-
bruch«, nir (nur noch Jer 4,3 und Hos 10,12), anfangen miissen, zum
ersten Mal mit dem Pflug das Land aufgebrochen, das man nicht bestellt
hatte, weil es zu viel Miihe gekostet hitte, es urbar zu machen. Thm, dem
»Armen«, war ein bescheidenes Los zugefallen, doch schickte er sich
in sein Los, und er begann, Steine vom Land zu rdumen, und setzte den
Plug an. SchlieBlich erfuhr er, wie der Neubruch »viel Speise« gab, und
damit konnte er seine Kinder erndhren und ihnen ein gutes Erbe hinter-
lassen (V. 22). Wer arm ist, muss arbeiten, wenn er nicht ein Armer blei-
ben will, und der Boden muss gepfliigt werden, der nie gepfliigt worden
ist. Vor Gott sind wir alle arm; durch die Siinde haben wir Gott ver-
loren. Wahrhaft reich konnen wir nur werden, wenn wir unser Leben auf-
brechen und mit neuem Samen beséen lassen. Gottes Zucht bricht den
Boden und macht das Herz empfénglich fiir sein Wort, und jenes Wort
hat in sich Leben, das sich hundertfach vermehren kann (Mt 13,23).

»Aber mancher«, der hier als Gegensatz zum Armen steht, ist wohl-
habend und besitzt fettes Land, doch richtet er sich zugrunde »durch
Unrecht«. Er mag sich nicht an die rechte Ordnung und das rechte Tun
halten. Statt fleiBig zu arbeiten, um seine Wohlfahrt zu festigen, sucht er
Gewinn auf unrechten Wegen und richtet sich damit zugrunde.
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24 Wer seine Rute spart, hasst seinen Sohn,
wer ihn lieb hat, sucht ihn friih heim mit Zucht.
25 Der Gerechte isst zur Séttigung seiner Seele,
der Bauch der Gottlosen muss darben.

Zu Vers 24 siehe auch 3,11-12; 22,15; 23,13; 29,15.

Dieser Vers enthélt eine Erklarung, warum manch ein Wohlhabender
dem MiiBiggang verfillt (V. 23). Dessen Vater war jemand, der mehr an
sich selbst dachte als an seine Pflicht, den Sohn zu dessen Wohl und Heil
zu erziehen, und entsprechend sparte er die »Rute«. Damit konnte die im
Herzen jedes Kindes hausende Narrheit (siche 22,15) sich ungehindert
entfalten. Es geht hier wie in Vers 1 wieder um die notwendige Erziehung
des Sohnes, und es geht wie in Vers 22 um die Kinder. Sollen diese das
vom Vater ihnen hinterlassene Erbe (V. 22) recht bewirtschaften konnen,
miissen sie unterwiesen und erzogen sein.

Wenn das hier Gesagte fiir uns Menschen gilt, dann gilt das erst recht
fiir Gottes Handeln an uns. Gott sucht uns »friith heim« mit seiner Rute
(Oftb 3,19; Spr 3,12), und die tut weh. Doch es ist heilsamer Schmerz,
denn er macht uns klein, die wir uns fiir gro} halten, und damit beginnen
wir, die Wirklichkeit langsam so zu sehen, wie sie ist. Denn nur Gott ist
grof3. Von ihm kommt alles; vom ihm haben wir empfangen, was wir sind
und was wir haben — und haben ihm nie dafiir gedankt! Wenn uns lang-
sam dammert, dass das eine Ungeheuerlichkeit ist, sind das die ersten
Lichtstrahlen eines heraufddmmernden Tages, eines Tages des Heils und
des anhebenden ewigen Gliicks.

Kinder, die der Vater soll
Ziehn zu allem Guten,
Die gedeihen selten wohl
Ohne Zucht und Ruten.
Bin ich denn nun Gottes Kind,
Warum will ich flichen,
Wenn er mich von meiner Siind
Auf was Guts will ziehen?
(Paul Gerhardt, Trostgesang in Schwermut und Anfechtung)
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»Der Gerechte isst« das Brot, das er durch den Neubruch gewonnen hat
(V. 23), und erfahrt »Séttigung seiner Seele«. Gott hat das Brot wachsen
lassen, und der Gerechte genief3t es mit dankbarem Gemiit, und so wird
er wahrhaft satt, denn ein Teller Kraut mit Frieden im Herzen ist mehr als
ein gemadsteter Ochse und Hass gegen Gott und den Néchsten (15,17).
Auch dem Gottlosen mag Gott viel Korn und Most geben (Ps 4,8), und
doch muss dabei dessen »Bauch ... darben« (siche Ps 34,11), denn er
isst das Brot ohne Dank an Gott, und deshalb wird sein Inneres nie wirk-
lich satt. Welch elendes Los! Jesaja hat es mit diesen Worten beschrieben:
»Man verschlingt zur Rechten und hungert. Und man frisst zur Linken
und wird doch nicht satt« (Jes 9,19).

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Kapitel 13

V. 1 — »Der Spétter hat kein Teil an der Unterweisung, die das Vorrecht
des Sohnes ist. Denn der Spoétter verwirft vor allem das >Schelten¢, das
auch zur Unterweisung gehort. Der Spotter wandelt nach seinen eigenen
Liisten, lacht iiber die Verheilungen Gottes, verachtet dessen Gerichte,
und er meint, sie wiirden nicht eintreffen (2Petr 3,3)« (Rossier, Spriiche,
S. 89).

V. 1 — »Weisheit kann das Ergebnis einer guten Erziehung sein. Trotz-
dem stellen biblisch begriindete Belehrungen keine Garantie dafiir dar,
dass ein Kind weise wird, weil letztlich alles vom Willen eines Men-
schen abhéngt (vgl. Rom 2,4-5; Lk 7,30). Die Bosheit des Herzens kann
alle Mithen einer aufmerksamen Erziehung ins Leere laufen lassen. Zei-
gen wir also nicht mit dem Finger auf Eltern, deren Anstrengungen keine
Friichte getragen haben« (R. Liebi, Spriiche, S. 97).

V. 3 — »Wer seinen Mund bewahrt, behiitet seine Seele. Ein guter Mann
sagte einmal, man solle zweimal nachdenken, bevor man einmal spreche.
Wer »im Wort nicht strauchelt, ist ein vollkommener Mann, fahig, auch
den ganzen Leib zu zligeln< (Jak 3,2). Wie viel Kummer und Schande
erspart er sichl« (W. Kelly, The Proverbs, S. 101).
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V. 12 — »Das ewige Elend der Gottlosen wird umso schwerer, als sich
ihre Hoffnungen nicht erfiillt haben, und die ewige Gliickseligkeit wird
den Heiligen umso herrlicher, als sie endlich empfangen, wonach sie
sich immer gesehnt hatten und was die Krone all ihrer Hoffnungen ist«
(M. Henry, Commentary on the Whole Bible, Bd. III, Job to Song of
Solomon, S. 864).

Sprachliche Anmerkungen zu Kapitel 13

V. 5 — »handelt schindlich und schmihlich«: Man kann die beiden
Hifil-Formen jab°i§ und jahpir auch kausativ auffassen: »veranlassen,
dass jemand Schande und Schmach bekommt«. So fasst es Delitzsch auf:
»... der Gottlose ... beschimpft und beschimt«, ebenso Buber: »... der
Frevler will nur anriichig und schméhlich machen.«
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Kapitel 14

1 Der Frauen Weisheit baut ihr Haus,
Narrheit reifit es mit eigenen Hiinden nieder.

Die »Weisheit«, mit der man ein »Haus« baut, besteht darin, dass man
die Worte Gottes hort und tut; die »Narrheit« besteht darin, dass man
Gottes Worte, die man gehort hat, nicht tut (Mt 7,24-27).

Ein Beispiel fiir eine Frau, die mit ihrer Weisheit ein Haus baute, ist
Naomi, die sich von Gottes Weisungen leiten liel3, auf diese Weise ihre
Schwiegertochter mit weisem Rat fiithrte und so ein Haus baute, aus dem
schlieBlich Koénig David hervorging (Rt 4,22). Das Wohlergehen eines
Hauses liegt weitgehend in der Hand der Frau (siche Kap. 31,11-22).
Sie baut das Heim, sie formt die Familie (siche Ps 128,3). Die Svenska
Folkbibeln tibersetzt entsprechend: »Genom visa kvinnor blir hemmet
uppbyggt.« — »Durch weise Frauen wird das Zuhause erbaut/aufgebaut.«
Die Weisheit der Frauen und Miitter liegt in ihrer Gottesfurcht. Die Got-
tesfurcht lehrt sie, ihrem Mann untertan zu sein, ihn zu lieben und die
Kinder zu lieben (Tit 2,4), fleiBig zu sein, und ihre Kinder zu Gehorsam
und Gottesfurcht zu erziehen. Wie wichtig der Glaube, die Liebe und die
Treue der Ehefrau und Mutter sind, bestdtigt uns der Apostel Paulus in
1. Timotheus 2,9-15, und wie éltere Frauen die jiingeren dazu anleiten
konnen, sagt er in Titus 2,4.

Es ist ein Sache, ein Haus zu bauen, wie es die Frau vermag, wenn
sie weise ist; es ist eine andere Sache, ein Haus, nachdem es gebaut ist,
durch Verstand zu befestigen (24,3). Eine »tiichtige« und »einsichtsvolle
Frau« (12,4; 19,14; 31,10) an der Seite des Konigs sorgte fiir tugend-
hafte Sohne auf dem Thron Judas (2K6 18,2; 22,1) und festigte damit
das Konigshaus; doch »Narrheit reifit es ... nieder«. Eine gottlose Ehe-
frau kann einen Mann wie Ahab, der einige gute Ziige hatte, zu grof3er
Gottlosigkeit anstiften und so ein Konigshaus in den Untergang reifen
(1K6 21,21.25). Eine torichte Frau ist eine Person, die ihren Mann nicht
untertan sein will (siche Eph 5,22-24), sondern ihm trotzt und gegen ihn
streitet. Damit treibt sie den Frieden und den goéttlichen Segen aus dem
Haus (siehe 19,13; 21,9.19; 25,24; 27,15).
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2 Wer in seiner Geradheit wandelt, fiirchtet Jahwe;
wer in seinen Wegen verkehrt ist, verachtet ihn.

Woran erkennt man den Mann, der Jahwe flirchtet? Er wandelt in
»Geradheit« (siche 4,26; 15,21). Wir erkennen die Gottesfurcht nicht an
den schonen Worten, die jemand machen mag, oder an den hohen sitt-
lichen Forderungen, die er stellt. Wir erkennen sie erst am Weg eines
Mannes. Geht er verkehrte Wege, ist er ein Mensch, der Jahwe »ver-
achtet«. Wer ihn durch Gottesfurcht ehrt, wird von ihm geehrt werden;
wer ihn aber verachtet, den wird der HERR gering achten (1Sam 2,30).

3 Im Mund des Narren ist eine Rute des Hochmuts;
die Lippen der Weisen bewahren sie.

Narrheit und Hochmut sind ein Paar; ja, der Hochmut ist Narrheit oder
Torheit. Wie kann man sich grober vertun, als dass man viel von sich hélt
und damit Gott fiir nichts achtet? Entsprechend ist der Mund des Narren
»eine Rute des Hochmuts«. Das Wort »Rute«, héteer, ist nur noch in
Jesaja 11,1 belegt. Es ist also ein Spross, ein Trieb, der aus einem Baum
wichst. Man kann daher sagen, dass die hochmiitigen Worte des Narren
aus seiner Natur sprieBen. Was in seinem Inneren ist, geht ihm iiber die
Zunge (siche Mt 12,34).

Der Narr hilt sich fiir besser und grofler als alle anderen, und ent-
sprechend ist sein Mundwerk. Menschen wie seinesgleichen sprechen:
»Wir sind iiberlegen mit unserer Zunge ... wer ist unser Herr?« (Ps 12,5).
»Sie hohnen und reden in Bosheit ... von oben herab reden sie« (Ps 73,8).
Die Worte, die dem Narren aus dem Herzen aufsteigen, sind eine Rute,
mit der er andere schldgt (siehe 12,18; Jer 18,18). Aber die Rute wird
ihn selbst treffen; seine Worte werden auf ihn zuriickfallen: »Sein [des
Toren] Mund ruft nach Schldgen« (18,6), und: »Schlige [sind ... bereit]
fiir den Riicken des Toren« (19,29). David sagt von den Ubeltitern, die
ihre Zunge schirfen wie ein Schwert (Ps 64,4): »Sie werden zu Fall
gebracht, ihre Zunge kommt tiber sie« (Ps 64,9).

Der Weise hingegen wird durch seine Lippen bewahrt; sein Mund
rettet ihn (12,6). Weil er weise ist, hélt er seinen Mund in Zucht, und
damit »behiitet [er] seine Seele« (13,3; siehe auch 21,23), und Gott selbst
bewahrt ihn »in einer Hiitte vor dem Gezdink der Zunge« (Ps 31,21).
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4 Wo keine Rinder sind, ist die Krippe rein,
aber viel Ertrag ist durch des Stieres Kraft.

Ohne Rinder kann Landwirtschaft nicht ertragreich sein (SMo 22,10;
25,4; Ri 6,4; 1K06 19,19); wo keine Rinder sind, wird daher die Krippe
»reing, das heilt leer. Und wo die Krippe rein ist, sind auch die Zdhne
rein (Am 4,6). War Israel von Gott gesegnet, gedichen und mehrten
sich Rinder und Schafe (5Mo 28,4; 2Chr 32,27-29; Hi 1,3; Ps 144,14),
war es von Gott mit dem Fluch bestraft, schmolzen die Herden dahin
(5Mo 28,18.31; Jer 3,24-25; 5,17; Joel 1,18). Das wiederhergestellte
Israel wird wieder mit groBen Rinderherden gesegnet sein (Jes 65,10).

»Viel Ertrag ist durch des Stieres Kraft«, denn der Stier, $or,
arbeitet willig; er zieht den Pflug (SMo 22,10), und er drischt das Korn
(5Mo 25,4). FleiBBiges Arbeiten macht reich (10,4). Wie fiir den Christen
galt fiir die Heiligen zu allen Zeiten, dass Gott nicht so sehr um den dre-
schenden Ochsen bekiimmert ist (1Kor 9,9) als vielmehr um das geist-
liche Gedeihen seines Volkes. Wie in der Landwirtschaft wird auch im
Glaubensleben »mit jeder Miihe ... Gewinng sein (14,23), wahrend Faul-
heit stets in Armut versinken lasst (6,10-11).

5 Ein treuer Zeuge liigt nicht,
ein falscher Zeuge haucht Liigen aus.

»Ein treuer Zeuge« ist ein » Wahrheitszeuge« (V. 25); er »liigt nicht«.
David sagt, dass alle Menschen Liigner sind (Ps 116,11). Auch solche,
die sich immer wieder als zuverldssige Zeugen erweisen, sind nie immer
und in allem Reden vollstdndig wahrhaftig. Es gibt nur einen, der von
sich sagen darf: »Ich bin der treue Zeuge« (Oftb 1,5), unser Herr Jesus
Christus. Alles, was er sagte, traf zu; alles, was er ankiindigte, fiihrte
er aus; alles, was er von sich sagte, entsprach ganz seinem Inneren
(Joh 8,25). Er sagte nie mehr, als er zu tun beabsichtigte, er beschonigte
nie etwas, er iibertrieb nie, spielte nie etwas herunter, schmeichelte nie
jemandem, er sagte auch nie eine Sache und dachte sich dabei eine
andere: »Mein Gedanke geht nicht weiter als mein Mund« (Ps 17,3). Als
er in die Welt kam, gelobte er dem Vater: »Siehe, ich komme, um deinen
Willen zu tun« (Hebr 10,9), und daran hat er sich gehalten, auch wenn
das bedeutete, dass man ihm widersprach, ihn tduschte und hinterging,
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ihm auflauerte, ihn verriet, ihn mit falschen Zeugen anklagte und ihn
schlieBlich verurteilte, peinigte und an einem Offentlich aufgestellten
Kreuz hinrichtete.

Im Licht dieses treuen Zeugen wird offenbar, wie wenig wir ihm
gleichen. Und doch hat er uns befohlen, ihm nachzufolgen. Wenn wir
sagen, dass wir in Christus seien, sind wir schuldig, so zu wandeln wie
er (1Jo 2,6). Wir miissen unser Versagen bekennen, so oft wir nicht ganz
wahr gewesen sind, und wir wollen den Herrn darum anflehen, dass er
nicht aufhdre, an uns durch sein Wort und durch seinen Geist zu wirken,
damit wir thm immer dhnlicher werden (2Kor 3,18). Dann werden wir in
wachsendem MaB solche Zeugen sein, an denen die Welt etwas von der
Wahrheit Gottes und seines Wortes vernehmen kann.

»Ein falscher Zeuge« ist dem, der »Gott der Wahrheit« (Ps 31,6)
hei3t und selbst Wahrheit ist (Jer 10,10), ein Grauel (Spr 6,16.19). Er
»haucht Liigen aus« und dient damit dem Vater der Liige (Joh 8,44).
Tod und Leben ist in der Gewalt der Zunge (Spr 18,21), darum wéhle
man recht: Wer Wahrheit spricht, stirkt und verbreitet Leben (Spr 10,11),
wer llgt, zersetzt, entzweit, verdirbt, kurz: verbreitet Tod (11,9; 12,6;
26,18-19; 26,28).

6 Der Spotter sucht Weisheit, und sie ist nicht da;
dem Verstiindigen ist Erkenntnis leicht.

Der »Spotter«, 1&s (alle Belege finden sich bei 1,22), will Gottes Wort
nicht glauben (2Petr 3,3-4). Er weigert sich, sich unter die Autoritét der
Bibel zu beugen. Und doch will er Weisheit, denn Weisheit, Wissen und
Erkenntnis sind lauter begehrenswerte Dinge. Aber er wird sie nicht fin-
den. Er will nicht durch die einzige Tiir gehen, die ins Haus der Weisheit
fithrt: die Furcht Jahwes (Spr 9,10).

»... dem Verstindigen ist Erkenntnis leicht.«: Er findet Erkennt-
nis ohne Miihe, denn der Herr enthiillt denen, die ihn fiirchten, Dinge,
welche der menschliche Verstand nicht finden kann (Ps 25,14). Er 6ffnet
ihnen das Verstidndnis (Lk 24,45), sodass sie verstehen, was Gott in den
Schriften sagt iiber seinen Sohn, in dem alle Schitze der Weisheit und
der Erkenntnis verborgen sind (Kol 2,3). Verstindig ist, wer Gott fiirch-
tet, und wer ihn fiirchtet, verlésst sich auf Gott, nicht auf seinen Verstand
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(Spr 3,5), denn er weil}, dass er in sich keine Erkenntnis des Heiligen
besitzt (Spr 30,2-3). Darum macht er sich von Gott abhéngig und bittet
ihn, dass er ihm den Verstand und die Weisheit gebe, die er nicht besitzt
(Spr 2,3; Jak 1,5; Mt 7,7).

7 Geh weg von einem torichten Mann,
denn du erkennst bei ihm keine Lippen der Erkenntnis.

Dieser Vers fiihrt den vorhergehenden fort. Vom Spétter kann man keine
Weisheit lernen (V. 6), denn diese ist ihm nach seinem eigenen Willen
verborgen (vgl. 2Petr 3,5). Ist man bei einem »térichten Mann«, hat man
bald erkannt, dass bei ihm »keine Lippen der Erkenntnis« sind. Nichts,
was er sagt, macht wirklich klug. Darum gehe man weg von torichten
Menschen, denn der Umgang mit solchen bleibt nicht ohne Folgen (siche
13,20). Der Christ wendet sich ab von Leuten, die zwar schone Worte
machen und siile Reden fiithren, aber nur ihrem eigenen Bauch dienen
(R6m 16,17-18; siche auch 2Tim 3,5). Er will ihnen nicht gleich werden
und keine Gemeinschaft haben mit ihren Werken (Eph 5,11).

Der Weg des Weisen und des Toren (V. 8-14)

8 Die Weisheit des Klugen ist, auf seinen Weg zu merken,
der Toren Narrheit ist Trug.

Der »Kluge« merkt auf seinen Weg; das ist seine »Weisheit«. Er folgt
der Weisung: »Richtet euer Herz auf eure Wege!« (Hag 1,7), und er lasst
sich tiberfiihren und zurechtbringen (2Tim 3,16), wenn sein Weg Gott
nicht gefillt. Bei allen Entscheidungen richtet er sich aus nach dem
Weg, den Gott ihm weist und auf dem er sein von Gott gesetztes Ziel
erreicht. Es ist Narrheit, nicht zu fragen, wohin ein Weg fiihrt, wenn er
nur Gewinn oder Genuss bringt. »Der Toren Narrheit ist Trug«; der Tor
betriigt sich selbst, indem er sich einredet, der Weg sei gut (siche V. 12),
obwohl er zum Tod fiihrt. Zu spét wird ihm seine Torheit offenbar wer-
den (siehe Lk 12,20).
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9 Das Schuldopfer spottet der Narren,
aber zwischen den Geraden ist Wohlwollen.

»Schuldopfer«, *2asam, steht sowohl fiir die Schuld (30,10; 3Mo 5,2) als
auch fiir das Mittel, mit dem man Schuld wiedergutmachte, das »Schuld-
opfer« (3Mo 5,6.7.15). Das Schuldopfer hilft dem Narren nicht, denn der
ist gottlos, und entsprechend bringt er das Opfer nicht dar, weil er Gott
fiirchtet und den Néchsten achtet, an dem er sich verschuldet hat. Darum
wird diese ganze Darbringung ihm selbst zum Hohn; es ist, als ob das
Schuldopfer ihm spottete, weil er ein so grofer Tor ist. Ganz anders steht
es »zwischen den Geraden«, den Aufrichtigen. Denen wird das Schuld-
opfer zur Grundlage, auf der sie von Gott »Wohlwollen«, rason (wie in
3Mo 1,3), empfangen, und damit kehrt, nachdem man aneinander schul-
dig geworden war, wieder Frieden mit Gott und Frieden untereinander
ein. Das Blut des Schuldopfers spricht zum Gewissen der Geraden und
gibt ihnen Ruhe.

10 Das Herz kennt seine eigene Bitterkeit,
in seine Freude mischt sich kein Fremder.

So sehr wir »Bitterkeit« und »Freude« im Leben mit Familienangehdri-
gen, Glaubensgeschwistern und Freunden teilen, ist doch jeder allein mit
sich, mit Gott und mit den Empfindungen seines Inneren, seines »Her-
zens«. Wir wissen um Kiimmernisse, die niemand mitempfinden kann,
aber wir kennen auch Wonnen, die wir ganz personlich empfangen und
erfahren. Der Herr sagt den Uberwindern in Pergamus, dass er ihnen
einen Stein geben wird mit einem Namen, den niemand kennt, als wer
ihn empféangt (Oftb 2,17), und Hiob sagt, er und kein anderer werde sei-
nen Herrn sehen (Hi 19,27).

Wohl kann sich »kein Fremder« in unsere inneren Regungen
»mischen«, doch unser Herr kennt sie, und er nimmt an ihnen teil.
Der ewige Gottessohn erfuhr als wahrer Mensch in seinem Leben
auf der Erde jeden Kummer, jede Angst und jede Bitterkeit, die
eine Menschenseele iiberkommen kann, und am Ende versank er
in die bodenlose Tiefe und das undurchdringliche Dunkel der Gott-
verlassenheit. Darum kennt er unser Innerstes nicht nur, weil er der All-
wissende ist, sondern er kennt es aus eigenem Erleiden, und er emp-
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findet mit uns (Hebr 4,15) und kommt uns mit seinem Trost zu Hilfe
(Hebr 2,18).

11 Das Haus der Gottlosen wird vertilgt,

das Zelt der Geraden bliiht empor.

12 Da ist ein Weg, der einem gerade erscheint,
aber sein Ende sind Todeswege.

13 Auch beim Lachen leidet das Herz,

und das Ende der Freude ist Kummer.

Die beiden Worter »Haus« und »Zelt« werden einander hier nicht wer-
tend gegeniibergestellt; der poetische Parallelismus variiert lediglich
die Begriffe. Nicht parallel ist hingegen das Schicksal der Wohnungen
der »Gottlosen« und der »Geraden«. Unser Tun findet den Lohn, den
Gott ihm verordnet hat, und ein jeder bekommt ihn an dem Tag, den Gott
bestimmt hat. So mag der Gottlose ein imposantes Gebdude errichten,
aber es wird am bestimmten Tag »vertilgt«, es stiirzt ein (Mt 7,26-27);
der HERR selbst reifit es nieder (15,25). Der Aufrichtige mag ein be-
scheideneres Haus bewohnen, aber wenn sein Hausstand auf Gottes
Willen und Gebot gegriindet ist, werden er und sein Haus blithen und
bestehen (vgl. Ps 128).

Das Zelt der »Geraden« wird nicht emporschieBen, sondern es
»bliiht empor«, und das geht nicht schneller, als es eben geht. Wachs-
tum kann man zwar hindern oder begiinstigen, aber nicht beschleu-
nigen. Darum miissen wir auch geduldig warten konnen, bis wir die
Friichte unserer Mithe einholen (vgl. Gal 6,9; Jak 5,7; Hebr 10,36).
Da mag die Versuchung grof3 werden, sich einen schnelleren Weg zum
Erfolg zu suchen, einen Weg, der »einem'!' gerade erscheint«. Der
mag gerade aussehen, aber wie alle eigenwilligen Wege sind solche am
»Ende ... Todeswege«. Ein Tor ist, wer nicht das Ende seines Tuns und
seines Weges bedenkt! In Prediger 6,1-6 lehrt uns Salomo, dass ein guter
Anfang mit einem schlechten Ende eine nichtige, ja, elende Sache ist.
Darum ist »das Ende einer Sache besser als ihr Anfang« (Pred 7,8), denn
wenn das Ende gut ist, ist alles gut. So sagt es, biblisch ganz korrekt, der
Volksmund. Klug ist, wer seinen Gang danach einrichtet.

131 Wortlich »vor dem Angesicht eines Mannes, liphnej-i§ (Buber: »im Angesicht eines Mannes«).
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Wie der Vers 12 so spricht auch der Vers 13 vom Ende. Hier haben
wir das »Lachen« dessen, der zwar weil3, dass er etwas Falsches tut und
auf einem falschen Weg ist, der es aber mit seinem Lachen zu {iberspielen
sucht. Sein Herz »leidet«, qa’ab (das nur noch in 1Mo 34,25; Hi 5,18;
14,22; 2K6 3,19; Ps 69,30; Hes 13,22; 28,24 belegt ist), denn in seinem
Inneren trigt er die geheime Angst, dass sein Lachen ihm eines Tages im
Hals stecken bleiben und sich am »Ende« in »Kummer, tligah (wie
in 10,1 und 17,21), und Heulen verwandeln wird (vgl. Oftb 18,9). Der
Spruch formuliert auch eine allgemeingiiltige Wahrheit: Es gibt in die-
ser Welt keine unvermischte und keine bleibende Freude, und nur zu oft
enden die schalen Freuden der Gottlosen in »Kummer«. Kein Lachen
kann jeden Kummer und den letzten Rest von Leid vertreiben, und keine
Freude bleibt fiir immer. Die ewige und unvermischte Freude kommt
erst, wenn die Erlosung vollendet ist (Jes 35,10; Offb 19,7). Wohl kon-
nen die Gerechten sich allezeit im Herrn freuen (Phil 4,4), doch haben sie
immer auch Traurigkeit (2Kor 6,10).

14 Von seinen Wegen wird satt, wessen Herz abtriinnig ist,
von seinem eigenen Innern der gute Mann.

Auch dieser Vers spricht von den Wegen, die wir Menschen gehen.
Gesittigt wird der Mensch auf jeden Fall — ob mit Gutem oder Schlech-
ten, entscheidet er selbst. Ist jemandes »Herz abtriinnig«, wird er von
»seinen Wegen ... satt«. Wer den Weg der Wahrheit und des Lebens ver-
lasst, wird mit Ubel gesittigt. »Der gute Mann« (sieche dazu 2,20: »/die]
Guten«; 12,2; 13,22: »der Gute«) hat ein zerschlagenes Herz, das Gott
fiirchtet; er wird mit Gutem geséttigt. Immer wieder schérft uns Salomo
dieses moralische Prinzip ein, ein erstes Mal schon in 1,31 (siehe auch
12,14; 13,2; 18,20). Wir ernten, was wir sden, wir tun uns selbst Boses,
wenn wir anderen Boses tun (11,17.24), und wir tun uns selbst Gutes,
wenn wir anderen Gutes tun (11,24-25; siche auch Eph 5,28).

15 Der Einfiltige glaubt jedem Wort,
der Kluge merkt auf seine Schritte.

Was verfiihrt »den Einféltigen«, pzeti (V. 18; siehe Erkldrungen zu 1,4),
dazu, jedem Wort zu glauben? Hiufig ist es Wunschdenken; man will
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einem Angebot oder Versprechen glauben, weil es gefillt. Hiufig ist es
auch die Weigerung, den Menschen als den Siinder zu sehen, der er wirk-
lich ist. Zuweilen ist es Arglosigkeit. Die Arglosen lassen sich leicht von
siiBen Reden und schonen Worten verfithren (Rom 16,18). Der Einfiltige
bedenkt nicht, was in den Herzen der Siinder wohnt; gutgldaubig nimmt er
alles zum Nennwert, was man ihm sagt. Wer hingegen klug ist, »merkt
auf seine Schritte«, und das heif3t, dass er sie nicht richtet nach schonen
Worten, die irgendeiner gesprochen haben mag, sondern allein nach dem
zuverldssigen Wort Gottes.

16 Der Weise fiirchtet sich und meidet das Bose,
der Tor fihrt auf und ist sorglos.

»Der Weise fiirchtet sich« vor allem Bésen, weil er es nicht unter-
schitzt, und er »meidet« es (3,7; 16,6; Hi 1,1; 28,28; Ps 34,12b.15), weil
er sich selbst nicht tiberschétzt. Er hilt sich nicht fiir so stark, dass er
der Gefahr zu siindigen nicht erliegen kdnne. Darum flieht er die Siinde
(1Kor 6,18; 10,14; 2Tim 2,22).

Wihrend der Weise durch Gottesfurcht lernt, sich zu beherrschen und
dem Bosen nicht stattzugeben, ldsst der Tor seinen Leidenschaften freien
Lauf; er »fihrt auf«, mit‘abbér (das in den Spriichen noch belegt ist in
20,2; 26,17), oder iiberhebt sich, »ist ibermiitig« (Zockler), »féhrt trot-
zig hindurch« (Luther 1912 und Luther 1984), und dabei ist er »sorg-
los«, botéah, wortlich »vertrauend«. Er achtet auf keine Warnungen vor
dem Bosen und dessen Folgen, denn er erkennt nicht, wie bose das Bdse
und wie hilflos er ihm gegeniiber ist. Segond iibersetzt »sorglos« sogar
mit yplein de sécurité« — »voller Sicherheit«, Buber: »und wdhnt sich ge-
sichert«. So ist der Tor, weil er die Gefahr verkennt und sich selbst tiber-
schétzt.

17 Der Jihzornige begeht Narrheit,
der Mann der Réinke wird gehasst.

Hier werden zwei verschiedene AuBerungen der Siinde einander gegen-
iibergestellt.

»Der Jahzornige«, qasar *appajim (wie in V. 29b), wortlich »kurz
an Atem/Schnauf« (Buber: »der Kurzmiitige«), oder sogar »kurz beziig-
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lich des Zorns«, denn *appajim kann auch Zorn bedeuten (30,33b). Der
gasar °appajim'* ist jemand, dessen Geduldsfaden sehr kurz ist, d.h.,
dass beim kleinsten Hindernis, das ihn in seinem Wollen und Tun auf-
hilt, sein Zorn aufflammt (siche 29,11; als Gegensatz siche Auslegung zu
16,32 samt den dort angegebenen Stellen).

Wiéhrend der Jihzornige unbeherrscht ist, ist »der Mann der
Rinke«, mazimmét'*®, jemand, der kiihl tiberlegt und plant. Er legt
sich sorgfaltig seine Plane zurecht, mit denen er sich auf Kosten des
Néchsten seine eigenen Wiinsche erfiillen kann. Der Jdhzornige muss
sich seinem Willen moglichst ungehindert und schnell Bahn schaffen;
der Rinkeschmied ist jemand, der seine Stunde abwarten kann. Der
Jahzornige begeht in seiner Unbeherrschtheit immer wieder »Narr-
heit« und wird darum von den Leuten gemieden, aber er wird nicht
»gehasst« wie der Rankeschmied. Der Zweite ist der Schlimmere von
beiden.

18 Die Einfiltigen erben Narrheit,
die Klugen kronen sich mit Erkenntnis.

Die Jdhzornigen, die Narrheit begehen, sind »Einféltige«, pata*im (Ein-
zahl peeti, V. 15; siche 1,4), nicht Bosartige wie der Rankeschmied. Da
aber ihre Einfalt selbst verschuldet ist — sie hitten Zeit und Gelegenheit
gehabt, zu lernen und wissend und damit besonnen zu werden —, werden
sie damit bestraft, dass sic »Narrheit [erben]«. Diese zeichnet sie fiir
immer aus zu ihrem eigenen Schaden.

Anders »die Klugen« (V. 8): Sie nutzen alle Mdglichkeiten und
Gelegenheiten, von den Lehrern der Weisheit zu lernen, und sie machen
damit »Erkenntnis« zu einer »Krone«'*, die ihr eigenes Haupt ziert.
Buber: »die Klugen kronen sich mit Erkenntnis«, Zunz: »die Klugen
krédnzen sich mit Erkenntnis«.

132 Siehe in 14,29a das Gegenteil: *2eraek *appajim, wortlich »lang des Atems, d. h. »langmiitig, langsam
zum Zorn«.

133 »Plane« (Einzahl mazimmah, wortlich »das Sinnen«, von zdmam, »sinnen, denken«) kénnen gut oder
bose sein. Sind sie bdse, nennt man sie auf Deutsch »Rénke« (siehe Erklarungen zu 1,4).

134 A.d.H.: Vgl. z.B. Luther 1912 und Schlachter 2000.
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19 Die Bosen beugen sich vor den Guten
und die Gottlosen an den Toren des Gerechten.

Das ist nicht die iibliche Ordnung im gegenwirtigen Zeitalter. Die Bosen,
ra‘im (4,14; 12,12; 15,3) haben gewodhnlich die Macht in den Hén-
den, und die Guten (V. 14b) werden erniedrigt wie Johannes der Téaufer
(Lk 3,20), der Apostel Paulus (2Tim 2,9), der Apostel Petrus (2Petr 1,14)
und der Apostel Johannes (Offb 1,9). Auf diese Weise werden diese
gendtigt, im Glauben auszuharren bis auf den Tag der Erlosung des Lei-
bes (Rom 8,23-25).

Doch am Ende miissen »die Bosen ... sich [beugen] vor den Guten«
(Oftb 3,9; Jes 49,23). Die Heiligen werden dann auf Thronen sitzen und
die zwolf Stamme Israels, die Welt und die Engel richten (Mt 19,28;
1Kor 6,2-3; Offb 20,4). Wenn der Herr vom Himmel erscheint in flam-
mendem Feuer, wird Gott jene bedrdngen, welche in dieser Welt die Hei-
ligen bedringten (2Thes 1,3-8). Dann werden die Gottesfiirchtigen die
Gottlosen zertreten (Mal 3,20-21), dann wird das Gute endgiiltig liber
alles Bose siegen, und alles muss sich beugen vor dem Herrn Jesus Chris-
tus, dem Gerechten (Phil 2,9-11).

Haman steht als Beispiel fiir einen Mann, der hoch hinaufstieg und
das Volk Gottes zertreten wollte und der schon in dieser Welt vor den
Augen aller sich vor einem Gerechten, vor Mordochai, beugen musste
(Est 6,10-11). Das Gleiche kann man auch sagen von einem Adolf Hitler,
der wie Haman alle Juden ausrotten wollte und der bekennende Christen
einsperren und hinrichten lie. Er endete schindlich, und alle Welt hat es
erfahren.

Noch ist es oft so, dass die Gerechten wie Bettler vor den Toren der
Gottlosen liegen (Lk 16,20), doch eines Tages werden sich »die Gott-
losen an den Toren des Gerechten« beugen. Sie werden draufen stehen
und umsonst um Einlass flehen, wihrend die Gerechten mit Abraham,
Isaak und Jakob und allen Propheten im Reich Gottes zu Tische liegen.
Dann werden die Gottlosen die Letzten und die erniedrigten Gerechten
die Ersten sein (Lk 13,25-30).
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20 Gar von seinem Niichsten wird der Arme gehasst;
die den Reichen lieben, sind zahlreich.

21 Wer seinen Nichsten verachtet, siindigt;

wer der Elenden sich erbarmt, ist gliickselig.

Dem Israeliten war befohlen, den Nichsten zu lieben wie sich selbst
(3Mo 19,18), doch wenn dieser arm ist, hasst man ihn. Warum? Von ihm
kann man nichts fiir sich gewinnen. Man liebt den Reichen, weil die-
ser Geschenke verteilen kann, also aus Eigennutz. »Wer seinen Néchs-
ten verachtet, siindigt« (siche dazu 11,12), siindigt gegen diesen und
siindigt gegen Gott, der, obwohl er iiber alle und alles erhaben ist, nie-
manden verachtet (Hi 36,5). Vielmehr neigt er sich gerade zu den Armen
und Bediirftigen und kiimmert sich in besonderer Weise um sie.'> Er ist
der Vater der Waisen und der Richter der Witwen (Ps 68,6). Er erhebt
den Armen aus dem Kot und lésst ihn sitzen bei den Edlen seines Vol-
kes (Ps 113,7-8), ja, mit dem Sohn Gottes selbst (Eph 2,6), und er ldsst
ihn Tischgemeinschaft haben mit Abraham, Isaak und Jakob (Mt 8,11).
Christus war bereit, allen Reichtum aufzugeben und ganz arm zu werden,
damit wir, die wirklich Armen, reich wiirden (2Kor 8,9). Wie sehr wurde
er verachtet (Jes 53,3), weil er in Knechtsgestalt zu uns kam! Man hasste
ihn ohne Ursache (Ps 69,5; Joh 15,25), und man tat ihm Gewalt an, weil
er in Schwachheit unter den Menschen war und man damit rechnete, dass
er sich nicht wehren wiirde. Und in der Tat, er lief} sich wie ein Lamm
scheren und zur Schlachtbank abfiihren (Jes 53,7). Wie grell sticht uns
hier die Stinde des Menschen in die Augen!

Wer »der Elenden sich erbarmt«, handelt wie Gott selbst
(Jes 49,13), der reich ist an Barmherzigkeit, und das macht ihn »gliick-
selig« (Mt 5,7; siehe auch Spr 19,17). Denn groBeres Gliick kann es nicht
geben, als mit Gott eins zu sein.

135 »Michtige unter den Menschen verachten die Geringen. Darum sagten die wahrscheinlich Méchtigsten,
die je unter Adamskindern regiert haben, die rémischen Herrscher: »Aquila non captat muscas.« (Der
Adler fingt keine Fliegen.<) Die GroBlen geben sich nicht mit kleinem Geschmeif3 ab. Und weil die
Menschen so sind, konnen sie sich die Gotter nicht anders denken. Woher sollte ihnen auch der
Gedanke kommen, die konnten anders sein? So sagten die gleichen Rémer: »Di magna curant, parva
non curant.< (yDie Gotter kiimmern sich um Grofes, nicht um Kleines<).« (B. Peters, Das Buch Hiob,
Biclefeld: CLV, 1. Auflage 2020, S. 341-342).
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22 Werden nicht irregehen, die Boses schmieden?
Giite und Wahrheit denen, die Gutes schmieden!

Wer »Boses« schmiedet (3,29; 6,14), wird »irregehen«, und mag er
durch seine bosen Plane und Handlungen eine Zeit lang noch so erfolg-
reich sein. Sein Weg fiihrt, wenn er auf ihm verharrt, an einen Ort, wo er
nicht hinwill und aus dem er nie entlassen wird (Lk 16,26).

Wer hingegen »Gutes schmiedet«, d.h. das Gute sucht »mit Aus-
harren in gutem Werk« (Rom 2,7), dem wird von Gott »Giite und Wahr-
heit« widerfahren. Es bedeutet im AuBersten, dass er Christus und damit
das Heil findet. Nicht durch sein Gutestun wird irgendeiner ein gutes
Ende haben. Das war die Ordnung des Gesetzes, unter der niemand
gliickselig werden konnte. Doch in Christus kommt uns Armen und Ver-
lorenen Gnade und Wahrheit (Joh 1,17) und damit ewiges Leben zu.

23 Mit jeder Miihe wird Gewinn,
Lippengerede ist nur zum Mangel.

In den alltdglichen Belangen bringt nur »Miihe« einen »Gewinn«, worin
der auch bestehen mag. Ein von Unkraut iiberwucherter Garten wird
nicht zu einem gepflegten Garten, ohne dass man sich hineinkniet und
geduldig alles Unkraut einzeln ausreifit. BloBes »Lippengerede«'* ist
nicht nur nutzlos, sondern es fithrt »nur zum Mangel« (vgl. 21,5). Denn
wihrend man nur redet, wichst das Unkraut weiter. Wer im Glaubens-
leben sich gehen ldsst, bleibt nicht etwa nur so fruchtleer, wie er schon
ist, sondern das Bose, das ihn vom Arbeiten abhélt, mehrt sich. Der
Sauerteig wichst; will man ihn loswerden, muss man ihn mit Energie
ausfegen (1Kor 5,7).

24 Der Weisen Krone ist ihr Reichtum;
die Narrheit der Toren ist Narrheit.

Die Weisen werden fiir ihr weises Streben, Handeln und Reden mit
»Reichtum« belohnt; der Reichtum ist ihre »Krone« (sieche V. 18 und
4,9). Man kann das auf Salomo beziehen, der Weisheit von Gott erbat

136 Zu diesem Ausdruck siehe Jes 36,5; auch Hi 11,2 (wo fiir »Schwitzer« wortlich »Mann der Lippen«
steht).
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(1K6 3,9; 2Chr 1,10) und dem Gott groBBen Reichtum an Silber und Gold
und Weite des Verstandes gab (1Ko 3,13; 5,9). Dem Christen sagt der
Sohn Gottes, dass er ihm, wenn er den Herrn fiirchtet und ihm vertraut
und seine Lehren annimmt, immer mehr an Weisheit, Einsicht und Ver-
stand gibt (Mt 13,11-12). Der Tor bekommt fiir seine »Narrheit« nur
Narrheit. Er mag im Leben klug gewirtschaftet und sich fiir den Lebens-
abend grofe Vorrite aufgehduft haben und mit sich selbst sehr zufrieden
sein. Dass all sein Streben nichts als Narrheit war, wird ithm, weil er ein
Tor ist, erst am Ende bewusst: »Du Tor! In dieser Nacht fordert man
deine Seele von dir! Was du aber bereitet hast, fiir wen wird es sein? So
ist jeder, der fiir sich selbst Schitze sammelt, aber nicht reich ist in Bezug
auf Gott« (Lk 12,20-21).

25 Ein Wahrheitszeuge rettet Seelen;
wer Liigen haucht, ist Trug.

Wie in Vers 5 hatten wir gehort, dass ein treuer Zeuge, ‘éd zemunim,
nicht liigt; hier lernen wir, dass der » Wahrheitszeuge«, ‘éd >2emazet, »See-
len [rettet]«. Wer die Wahrheit bezeugt, ist wahrhaft weise, und in 11,30
steht, dass es der Weise ist, der Seelen gewinnt. Jesus Christus ist »der
treue Zeuge« (Offb 1,5), der » Wahrhaftige« (Oftb 3,7); und er spricht die
Wahrheit, die allein den Menschen befreien kann vom Betrug und damit
von der Knechtschaft der Siinde (Hebr 3,13; Joh 8,32). Der Christ lernt
von seinem Herrn und sagt als treuer Zeuge dem Nichsten die Wahr-
heit {iber Gott und iiber den Menschen; er beschonigt nichts, er unter-
schldgt nichts. Gott ist heilig, ein unerbittlicher Richter, der jede Siinde
heimsucht und den Siinder verdammt. Der Mensch ist in der Siinde ge-
fangen (R6m 6,17-18); er trotzt Gott und hauft sich selber Zorn auf auf
den Tag des Gerichts (Rom 2,5). Gott ist gnddig und vergibt jede und alle
Siinde, doch nur dem, der seine Siinde bekennt (1Jo 1,9) und sein Ver-
trauen allein auf den Sohn Gottes setzt.

Ein treuer Zeuge ist jemand, der auch keine anderen Wege oder Mit-
tel sucht oder erfindet, um Seelen anzulocken. Er vertraut einzig auf das
Wort der Wahrheit, das allein die Macht hat, in einem toten Herzen Glau-
ben zu wirken (Rom 10,17). Wer dem Menschen schmeichelt, Ligt ihn
an, und wenn er Gottes Heiligkeit und Gottes Zorn verschweigt, bezeugt
er nicht den Gott der Bibel, sondern einen von ihm selbst zurecht-
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gelegten Gott, und tduscht damit die Menschen (siche Jer 6,13-14;
23,16-17).

26 In der Furcht Jahwes liegt starke Sicherheit,
und seine Kinder haben eine Zuflucht.

27 Die Furcht Jahwes ist ein Born des Lebens,
zu entgehen den Schlingen des Todes.

Nach den Versen 2 und 16 wird in diesen Versen zum dritten und vier-
ten Mal von der »Furcht Jahwes« gesprochen. Diese bietet Sicherheit,
mibtah (wie in 21,22; 22,19; 25,19 [vom Verb batah, »vertrauen«]). Wer
Jahwe fiirchtet, ist ins rechte Verhéltnis zu ihm getreten und ist darum
gesichert (siehe 19,23). Er wandelt im Licht der Gegenwart Gottes, er
vertraut ihm und unterwirft sich seinen Befehlen. Damit ist er an ihn
selbst gebunden und muss daher weder den Menschen noch den Teufel
fiirchten — sind doch diese alle in Gottes Gewalt. Dieses Gute vererbt der
Gottesfiirchtige auf »seine Kinder, sic »haben eine Zuflucht«. An den
Eltern konnen Kinder lernen, Gott zu fiirchten, und so fiir sich die gleiche
sichere Zuflucht finden und damit »gliickselig« werden (Spr 20,7). Als
ein Freund Paul Schneider, den Prediger von Buchenwald, zur Vorsicht
mahnte in seiner unnachgiebigen Haltung gegeniiber der Obrigkeit, da er
doch seine Familie gefdhrde, antwortete dieser: »Glauben Sie, dass ich
meine Kinder von Gott erhalten habe, um nur fiir ihr dulleres Fortkommen
zu sorgen? Wurden sie mir nicht anvertraut, um sie fiir die Ewigkeit zu
bewahren?« Am 17. Oktober 1937 schrieb er aus der Haft seiner Frau:
»Oft, liebes Weib, komme ich mir wie ein rechter Rabenvater vor und
denke, warum gerade ich das alles {iber Euch bringen muss ...« Doch er
wusste, dass er keinen anderen Weg als den der Treue zum Herrn und zu
dessen Volk hatte gehen konnen, und so schrieb er am 24. November, als
er wusste, dass er bald ins Konzentrationslager Buchenwald verlegt wer-
den sollte: »Nun sind ... die Wiirfel gefallen ... Bedenke: >Lieber alle
Kreaturen preisgeben denn im Geringsten wider Gottes Willen tun¢, und
traue der Verheiflung zugleich: »Wer Gott fiirchtet, der hat eine sichere
Zukunft, und seine Kinder werden auch beschirmt« [Spr 14,26].«!%’
137 Helmut Gollwitzer, Kithe Kuhn, Reinhold Schneider (Hrsg.), Du hast mich heimgesucht bei Nacht.
Abschiedsbriefe und Aufzeichnungen des Widerstandes 1933 bis 1945, Miinchen und Hamburg:

Siebenstern Taschenbuch Verlag, 1964, S. 13, 16 und 21. A.d.H.: In Bezug auf die Zitatteile vgl.
auBerdem folgende Primérquelle: Margarete Schneider, Paul Schneider. Der Prediger von Buchenwald,



Spriiche 14,28 254

»Die Furcht Jahwes« mehrt die Tage (10,27), sic gibt Leben
(19,23). Sie ist »ein Born des Lebens«, denn wer den Herrn fiirchtet,
ist mit dem verbunden, der selbst die Quelle des lebendigen Wassers ist
(Jer 2,13). Wer aus diesem Born trinkt (Offb 21,6; 22,17), entgeht »den
Schlingen des Todes« (V. 27). David wusste, dass die Quelle des Lebens
bei Gott ist (Ps 36,10), er entging den Schlingen des Todes (Ps 18,6.17),
und er wusste, dass er nach seinem Tod zum Leben erstehen wiirde
(Ps 16,9-10). Gott selbst hilt den Gottesfiirchtigen, bewahrt ihn, fiihrt ihn
und nimmt ihn am Ende zu sich (Ps 73,23-24).

28 In der Menge des Volkes liegt die Pracht des Konigs,
im Schwinden der Bevilkerung des Fiirsten Untergang.

Die »Menge des Volkes« war im alten Israel ein Beweis, dass es von
Gott gesegnet war (siche 1Mo 12,2; 13,15-16; 2Mo 1,7; SMo 28.,4).
Wenn ein gottesflirchtiger Konig regierte, indem er sich an das Konigs-
recht hielt (SMo 17), war das Volk gesegnet, und es wuchs wie unter der
Regierung Salomos. Da waren »Juda und Israel zahlreich wie der Sand,
der am Meer ist, an Menschen« (1K 4,20). Das alles gehdrte zu der gro-
Ben Herrlichkeit, die Gott Konig Salomo verheiflen und gegeben hatte
(1Ko 3,13). Das »Schwinden der Bevilkerung«, 19°6m (wie in V. 34;
11,26; 24,24), war ein Ausdruck von Gottes Fluch (5Mo 28,62), und der
kam tiber das Volk, wenn die Konige gottlos waren. Salomos Herrlich-
keit schwand, als er sich von seinen vielen heidnischen Frauen zum Go6t-
zendienst verleiten lie, und damit schrumpfte auch sein zwolfstimmiges
Reich auf die Stimme Juda und Benjamin zusammen. Unter der Re-
gierung dessen, der grofer ist als Salomo (siche Mt 12,42), werden die
Menschen aus den Stddten hervorblithen wie das Kraut (Ps 72,16). Wenn
der Messias Israels regiert, wird »der Kleinste zu tausend werden und der
Geringste zu einer gewaltigen Nation« (Jes 60,22). Auch das wird dazu
beitragen, dass die Erkenntnis der Herrlichkeit des Herrn auf dem Thron
Davids die Erde erflillen wird (Jes 11,9).

neu herausgegeben von Elsa-Ulrike Ross und Paul Dieterich, Holzgerlingen: SCM Hinssler im SCM-
Verlag GmbH & Co. KG, 3. Auflage 2010, S. 189, S. 288 und S. 312-313.
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29 Der Langmiitige hat viel Verstand,

der Jiahzornige trigt Narrheit davon.

30 Ein gelassenes Herz ist des Leibes Leben,
Ereiferung ist Knochenfraf.

Hatten wir in Vers 28 einen Hinweis auf die Herrschaft eines Konigs iiber
sein Reich, sprechen die Verse 29 und 30 von der Herrschaft des Men-
schen iiber sich selbst. Die Selbstbeherrschung!*® gehért zur neunfiltigen
Frucht des Geistes (Gal 5,22-23). Wer Gott fiirchtet, erkennt immer kla-
rer, dass alles in Gottes Hand ist und dass er das Willkommene wie das
Unwillkommene sendet. Das macht den Gottesfiirchtigen geduldig in
der Not und »langmiitig«, *zeraek *appajim (wie in Ps 103,8: »langsam
zum Zorn«)'?, im Umgang mit den Menschen. Wer sich so verhlt, »hat
viel Verstand«. (Spr 19,11 sagt umgekehrt, dass der Verstand oder »die
Einsicht eines Menschen« ihn langmiitig macht.) Er bewahrt sich und
andere vor vielem unniitzen und schadlichen Eifern, vor unbedachten
Worten, die mehr verwunden als helfen, und vor iibereilten Handlungen,
die man spiter bereuen muss. Der »Jidhzornige«, qasar riiah, wortlich
»kurz beziiglich des Geistes« (sieche V. 17), ist das Gegenteil vom Lang-
miitigen, *zereek *appajim. Sobald der Jihzornige etwas vernimmt oder
ihm etwas zustoB3t, was ihm nicht geféllt, fahrt er auf mit Poltern oder
Drohen, und damit demonstriert er nur seine Narrheit und schadet sich
selbst. Er slindigt dabei, denn »eines Mannes Zorn wirkt nicht Gottes
Gerechtigkeit« (Jak 1,20).

Der Langmiitige hat ein »gelassenes Herz«, wortlich ein »Herz der
Gelassenheit«, marpe (wie in 15,4). Seine Seelenruhe wird nicht damit
gestort, dass er sich iiber Dinge ereifert, die nicht seine Sache sind, und
er erfahrt, wie es geradezu ein Elixier fiir den Leib ist, Gott das Gericht
zu iberlassen. Sich unnétig zu ereifern, ist hingegen »Knochenfrafi«,
raqab casamét, wie in 12,4.

138 enkrateia, das Luther 1912 mit »Keuschheit« und die UELB mit »Enthaltsamkeit« {ibersetzt. Das dem
Hauptwort zugrunde liegende Verb krateé bedeutet »halten, greifen, ergreifen«. en-krateia kann man
darum auffassen als »sich im Griff haben«. Das Neue Testament von Herbert Jantzen ibersetzt mit
»Selbstbeherrschung, so auch Schlachter 2000.

139 Dem entspricht das griechische Bpadug e1g opynv, bradys eis orgeen, »langsam zum Zorn, in Jak 1,19.
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31 Wer den Geringen bedriickt, schmiiht dessen Schopfer,
wer sich des Diirftigen erbarmt, ehrt ihn.

In unseren Begegnungen mit den Menschen ehren wir oder schmidhen
wir Gott (siehe Auslegung zu 17,5). Einmal mehr sehen wir, wie Salomo
in diesem Buch jene Weisheit lehrt, die alles von Gott her erklart und
alles auf Gott bezieht. Der Tor begreift nie, dass alle Siinde zuallererst
Siinde gegen Gott ist. Der Weise hingegen scheut jegliche Art von Siinde
gegen »den Geringen, dal (wie in 10,15; 19,4.17; 21,13; 22,9.16.22'40;
28,3.8.11.15; 29,7.14), weil er sonst gegen Gott slindigt. Er versteht,
dass Siinde darum so schlimm ist, nicht in erster Linie, weil sie uns und
dem Nichsten schadet, sondern Gott »schméht«. Das will er auf keinen
Fall; er will Gott ehren; er »[erbarmt] sich des Diirftigen« (siche auch
19,17; 28,8), weil er damit »dessen Schopfer ... ehrt«. Er wird dabei
vom gleichen Erbarmen getrieben, mit dem Jahwe sich »seiner Elenden«
(Jes 49,13) und Christus sich in seinem Reich »des Geringen und des
Armen« erbarmt (Ps 72,13). Es ehrt Gott, wenn in einem Menschen gott-
liche Eigenschaften sich widerspiegeln. Vers 21 sagt, dass dieser Mensch
»gliickselig« ist.

32 In seinem Ungliick wird der Gottlose umgestoflen,
aber getrost ist der Gerechte auch in seinem Sterben.
33 Die Weisheit ruht im Herzen des Verstindigen;
was im Innern der Toren ist, tut sich kund.

Wie die Verse 29-30 spricht auch Vers 32 von einer AuBerung der Selbst-
beherrschung. Der Gerechte ist beherrscht, weil er auf Gott vertraut, und
wegen dieses Vertrauens triagt ihn Gott auch im Ungliick, sodass er sogar
»in seinem Sterben [getrost ist]«, hosaeh, wortlich »sich bergend«
(hasah wie auch in 30,5; ferner in 5Mo 32,37; Rt 2,12; Ps 2,12; 7,2; 11,1;
16,1; Jes 14,32; Zeph 3,12). Ihm mag Fleisch und Herz vergehen, Jahwe
bleibt der Fels seines Herzens und sein Teil (Ps 73,26). »Der Gottlose«
hingegen, der sich einbildet, alles im Griff zu haben, wird von jedem
Ungliick »umgestofien«, aus der Fassung gebracht, und fallt. 24,16 sagt,
dass der Gottlose im Ungliick niederstiirzt (siche auch Ps 36,13).

140 A.d.H.: Zweimal in diesem Vers.
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Auch Vers 33 hat mit Selbstbeherrschung zu tun: »Die Weisheit
ruht im Herzen des Verstindigen.« In seinem Gott hat der Gerechte
zur Ruhe gefunden (Mt 11,28; Hebr 4,3); die Weisheit, die ihn zu dieser
Glaubensruhe gefiihrt hat, muss sich nicht sofort und bei jeder Gelegen-
heit vor allen prisentieren. Der Verstidndige ist besonnen und kann mit
Reden zuwarten, bis die Zeit dazu gekommen ist (wie Elihu: Hi 32.4).
Der Tor hingegen kann nicht warten; was er »im Innern« trigt, muss
sofort heraus (siehe auch 12,23; 13,16; 15,2). Alle miissen sehen und
horen, wie klug er ist.'!

34 Gerechtigkeit erhoht eine Nation,

aber Siinde ist der Volker Schande.

35 Des Konigs Gunst wird dem verstindigen Knecht,
sein Grimm dem schiindlichen.

Vers 28 sprach davon, was die Herrlichkeit eines Konigs ausmacht; hier
horen wir, was eine Nation erhoht: »Gerechtigkeit«. Nichts gereicht
einem Volk mehr zur Ehre als Gerechtigkeit, so wie die wirkliche
Schande eines Volkes die Siinde ist. Gott gab seinem Volk gute Gebote,
und hétte das Volk sie gehalten und getan, hitten alle Volker ringsum
bekennen miissen, dass Israel ein »wahrhaft weises und verstindiges«
Volk ist (5Mo 4,5-6). Als es diese Gebote fiir nichts achtete und anfing,
so zu leben wie die Heidenvoélker, sorgte Gott dafiir, dass dessen Schande
von allen gesehen wurde: Die Heidenvdlker verhohnten die erwihlte
Nation (Jer 19,8; 22,8-9). Unsere Zeit stellt landesbezogene Ranglisten
entsprechend der Lebensqualitét auf, die diese liefern. Gerechtigkeit und
Siinde sind beim Erstellen dieser Listen keine Faktoren.!*? Das ist ein
beredtes Zeugnis von der bald grenzenlosen Torheit, in die unsere nach-
christliche europiische Zivilisation versunken ist.

141 Andere tibersetzen die zweite Zeile des Verses: »... aber unter den Toren tut sie (sc. die Weisheit der
Versténdigen) sich kund« (so sinngeméaf3 Luther 1912, Luther 1984, NASB, ESV, Svenska Folkbibeln).
Das ergibt keinen guten Sinn. Warum sollte die Weisheit der Weisen sich nicht unter den Weisen
kundtun, sondern nur unter den Toren? Der Gegensatz zwischen Zeile a und b ist eben der, dass die
Weisen zu schweigen wissen, die Toren hingegen nicht.

142 Das schweizerische Bundesamt fiir Statistik listet folgende Indikatoren auf, welche die Lebensqualitét
in einem Land ausmachen: Einkommen und Arbeit, Wohnsituation, Gesundheit, Bildung, Qualitit
der Umwelt, personliche Sicherheit, Biirgerbeteiligung, Work-Life-Balance, Infrastruktur und
Dienstleistungen, Mobilitit, Kultur und Freizeit.
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»Schande«, haeszed, ecin Wort, das auller hier nur noch in
3.Mose 20,17 vorkommt.'"® In Spriiche 25,10 findet sich das ent-
sprechende Verb hisséd, »schmihen«. Der Vers 35 iibertrdgt das in
Vers 34 fiir das ganze Volk Gesagte auf den Einzelnen. Die Einsicht des
Knechtes entspricht der Gerechtigkeit der Nation. Ein Knecht kann dann
einsichtig heilen, wenn er sich unter den Willen des Konigs stellt und
bereit ist, alles eigene Wollen diesem unterzuordnen. Damit gewinnt er
des Konigs Gunst. Und wie die Siinde die Schande der Volker ist, ist
ein Knecht, der der Siinde dient, schandlich, und iiber ihm steht »des
Konigs ... Grimm« (sieche auch 16,14). Der Konig wird den schiand-
lichen Knecht strafen. Der Christ erkennt, dass Christus der Konig aller
Konige ist, und darum trachtet er danach, in der Erkenntnis Christi und
seines Willens zu wachsen (2Petr 3,18; Kol 1,9), denn er will sich diesem
unterwerfen.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Kapitel 14

V. 4 — »Wo keine Ochsen sind, in der Schrift Sinnbilder der Stirke und
des Ausharrens in der Arbeit, da ist die Krippe leer ... Wenn man in die-
sem Spruch nicht mehr sieht als ein Ausdruck dessen, was man die Weis-
heit der Volker nennt, verkennt man vollstdndig die Absicht des gott-
lichen Wortes. Wie viele Worte dieser Art lassen sich anwenden auf jene,
die im Werk des Herrn arbeiten! »>Ist Gott etwa um die Ochsen besorgt?<,
fragt der Apostel, »oder spricht er nicht durchaus um unseretwillen?«
(1Kor 9,9-10)« (Henri Rossier).

V. 6 — »Der »Spétter< ist nicht notwendigerweise ein oberflachlicher
Mensch. Er kann ein echter Denker sein, der »sucht<. Aber sein tiefer Irr-
tum — und seine Torheit — besteht darin, dass er sich weigert, Gott ein-
zubeziehen in sein Suchen. Dies ist die Ursache fiir alle Probleme in der
Welt: Wenn man Gott nicht beriicksichtigt, wird einem das Verstdndnis
der tiefen Fragen, die der Mensch sich stellt, und der guten Losungen
derselben verbaut. Man suche die Weisheit daher nicht da, wo sie sich
nicht finden ldsst (V. 7)« (Roger Liebi).

143 A.d.H.: Vgl. unter »Sprachliche Anmerkungen zu Kapitel 14« die Ausfithrungen zu dem Homonym
heesced mit der Bedeutung »Giite« oder »Gnade«.
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V. 9 — »Der Toren spottet das Schuldopfer, d.h., das Schuldopfer, das
gottlose Toren Gott darbringen, ist schlechterdings unniitz, verfehlt sei-
nen Zweck, da es Gottes Wohlgefallen nicht erwirbt, welches vielmehr
nur bei den Geraden (eig. »zwischen [den] Geradenc« ...) zu finden ist«
(Zockler, a.a.O., S. 137).

V. 16 — »Wer, wenn er gewarnt wird, auffdhrt und sorglos ist ... kann es
nicht leiden, dass man ihn aufhalte, und trotzt dem Zorn und Fluch Got-
tes ... Er tanzt am Abgrund, der Tor, und handelt gegen alle Vernunft und
sein eigenes Bestes« (Matthew Henry zu Spriiche 14,16).

V. 33 — »Im Herzen des Verstindigen ruht die Weisheit ... wogegen
Weisheit, im Innern der Toren befindlich, sich kundmacht. Sie vermdgen
die Weisheit, die sie zu besitzen wihnen ... nicht bei sich zu behalten,
sondern denken, wie es bei Persius'* heiit: Scire tuum nihil est nisi scire
hoc te sciat alter.'® Thr bisschen Weisheit gibt sich zu wissen, sie dis-
kreditieren und vergeuden es ... durch aufdringliches prahlerisches
Schwatzen« (Delitzsch, a.a.O., S. 243).

V. 34 — »Der Wert eines Volkes wird allein dadurch bestimmt, wie weit
es auf Gott gerichtet ist« (Ewald von Kleist-Schmenzin, in: Helmut Goll-
witzer, Kédthe Kuhn, Reinhold Schneider [Hrsg.], Du hast mich heim-
gesucht bei Nacht. Abschiedsbriefe und Aufzeichnungen des Wider-
standes 1933 bis 1945, Miinchen und Hamburg: Siebenstern Taschenbuch
Verlag, 1964, S. 31).

Sprachliche Anmerkungen zu Kapitel 14

V. 1 — Weisheit, hdkmot, das formal ein Plural von hakmah ist, aber
semantisch als eine Einzahl gilt, weshalb das zu ihm gehdrige Pradikat
Singular ist: Die Weisheit baut, banetah (siche neben 14,1 auch 9,1 und
24.3).

144 Aulus Persius Flaccus, romischer Dichter (34 bis 62 n. Chr.).
145 Svw. »Dein Wissen ist nichts, wenn nicht ein anderer weil3, dass du dies weil3t.«
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V. 9 — Das Hebriische der ersten Zeile haben verschiedene Ubersetzer so
gedeutet: »Die Narren spotten der Schuld«, d.h., sie machen sich lustig
iiber alles Gerede von Siinde, Schuld und nachfolgender Strafe (Ps 10,11;
14,1). So hat es Luther aufgefasst: »Die Narren treiben das Gespott mit
der Stinde« (Luther 1912), entsprechend auch die englischen Bibel-
ausgaben KJV, NASB und ESV, dazu Ziircher 1931, Schlachter 2000,
Buber, Philippson und die Svenska Folkbibeln. Darby iibersetzt: »Les
fous se moquent du péché« — »Die Toren machen sich lustig {iber die
Siinde«, und das kommentiert Henri Rossier wie folgt: »Die Toren neh-
men die Siunde auf die leichte Schulter, sie machen ihre Scherze tiber
sie, geben ihr keinerlei Gewicht. Die Siinde zieht ihr Gericht herbei
und fiihrt zu ihrem Untergang.« Das sind zwar richtige Aussagen, nur
beruhen sie auf einer Ubersetzung, die der Syntax des hebriischen Satzes
nicht folgt. Die Narren konnen nicht das Subjekt der Aussage sein, denn
das Verb steht im Singular, jalis, »er/es spottet«; also muss das Schuld-
opfer das Subjekt sein: Das Schuldopfer verspottet die Narren, *sewilim.
Entsprechend iibersetzen Menge, Tur-Sinai, die Schlachter 1951, UELB,
RELB, Ziircher 2007; auch Zockler und Delitzsch in ihren Kommen-
taren.

V. 13 — »... das Ende der Freude ist Kummer.« Einige iibersetzen,
streng der masoretischen Worttrennung und Vokalisierung folgend, wa
>aharitah simhah = »und ihr Ende, der Freude«: »und ihr, der Freude,
Ende ist Bekiimmernis« (Delitzsch; so sinngemidf3 UELB). Nun liegt
aber im masoretischen Text ziemlich eindeutig eine falsche Wort-
trennung vor. Das auslautende /e in *aharitah (von den Masoreten mit
Mappiq versehen, um es als Pronominalsuffix zu markieren) gehort
zum nachfolgenden Wort als ha (ohne Mappiq [ = bestimmter Artikel]),
hassimhéah, und ist folglich zu lesen: »das Ende der Freude«.

V. 18 — »die Klugen kronen sich mit Erkenntnis«: Die hier verwendete
Verbform jaktirt (»sie kronen«) ist ein Hifil, und das ist eigentlich nicht
reflexiv. Es miisste ein Nifal sein, um »sich kronen« zu rechtfertigen.
Richtig Delitzsch: »Kluge ... setzen Erkenntnis als Krone auf«. Weil das
aber schwer verstindlich ist, habe ich die oben gegebene Ubersetzung
gewdhlt. Gesenius {ibersetzt das Verb sogar als ein Passiv: »Die Klugen
werden mit Einsicht gekront« (so auch UELB).
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V. 26 — »Sicherheit«, mibtah. Das Wort ist gebildet von batah, »ver-
trauen«. Entsprechend tibersetzt UELB hier »Vertrauen«, und diese
Bedeutung hat es auch oft (Spr 21,22; 22,19; 25,19), aber das gibt hier
keinen guten Sinn. mibtah steht auch fiir den Grund und Gegenstand des
Vertrauens (Ps 40,5; 65,6; 71,5; Hi 8,14; 18,14; 31,24; Jer 17,7; 48,13;
Hes 29,16), weshalb Segond tibersetzt: »Celui qui craint | ‘Eternel pos-
seéde un appui ferme.« — » Wer den Ewigen fiirchtet, hat eine feste Stiitze.«
Es kann aber auch fiir die Sicherheit stehen, die das Vertrauen gibt
(Jes 32,18). Darby iibersetzt daher: »Dans la crainte de [ ‘Eternel il y a la
securité de la force.« — »In der Furcht des Ewigen ist eine Sicherheit vor
der Gewalt.«

V. 34 — »Schande«, hzesaed, ein Wort, das auer hier nur noch in
3.Mose 20,17 vorkommt. Man darf es nicht verwechseln mit dem wich-
tigen und sehr hdufig verwendeten homonymen (= gleichlautenden,
aber nicht gleichbedeutenden) Begriff heeszed, der meist mit »Giite«
oder »Gnade« iibersetzt wird (Ps 23,6). Im Hebridischen sind (wie man
vom Arabischen, das im Gegensatz zum Hebriischen den altsemitischen
Lautstand viel treuer bewahrt hat, folgern kann) zwei verschiedene,
fast gleichlautende Worter zu einem Wort zusammengeflossen: mo7
(Schande) und nw7 (Gnade), wobei die beiden mittleren Konsonanten
und @, die einmal fiir zwei unterschiedlich ausgesprochene S-Laute stan-
den, spéter in der Aussprache nicht mehr unterschieden wurden. Schlie3-
lich schrieb man beide Worter gleich mit © (Samekh). In Spriiche 25,10
findet sich das zu ro7, heesaed, »Schande, Schmach«, gehorige und nur
einmal belegte Verb hisséd, »schméhen«.
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Kapitel 15

Siinden und Tugenden der Zunge (V. 1-10)

1 Eine sanfte Antwort wendet Zornglut ab,

ein krinkendes Wort erregt Zorn.

2 Die Zunge der Weisen spricht gutes Wissen,

der Mund der Toren sprudelt Narrheit.

3 Die Augen des HERRN sind an jedem Ort,
schauen aus auf Bose und Gute.

4 Gelassenheit der Zunge ist ein Baum des Lebens,
aber Verkehrtheit in ihr ist ein Bruch im Geist.

Leben und Tod sind in der Gewalt der Zunge (18,21). Gibt sie auf bose
Worte »eine sanfte Antwort«, vermag sie, »Zornglut« abzuwenden;
gibt sie »ein krinkendes Wort« zuriick, erregt sie »Zorn« und mit die-
sem viel Ungerechtigkeit (Jak 1,20) und Leid. An Gideon lernen wir, wie
eine milde Antwort Zorn abwendet (Ri 8,1-3), an Jephtah, wie cine harte
Antwort Zorn entfacht (Ri 12,1-4). 2. Samuel 19,42-44 berichtet davon,
wie die Ménner von Juda und die Ménner von Israel darum stritten, wer
das Recht hatte, den heimkehrenden David heimzufiihren, und wie »das
Wort der Mdnner von Juda hdrter war als das Wort der Mdnner von
Israel«. Das Ergebnis war ein erneutes Aufflammen des eben beendeten
Biirgerkrieges (2Sam 20,1-2).

Der Weise lernt fortwdhrend von Gott, und so bekommt er mit der
Zeit eine »Zunge der Weisen«; dic antwortet gelinde und »spricht gutes
Wissen«. Der Weise hat Lehre und Zucht angekommen und hat daher
wachsende Erkenntnis von Gott und dessen Willen, und er hat Erkenntnis
seiner selbst, seiner Anfalligkeit, seiner Hilflosigkeit und seiner Bediirf-
tigkeit. Das macht ihn bescheiden und damit tiichtig, mit guten Wor-
ten andere zurechtzubringen. Nur wer voller Giitigkeit und Erkenntnis
ist, ist dazu fahig (R6m 15,13), oder »die Geistlichen«, wie Paulus in
Galater 6,1 sagt.
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Wer nicht lernen will, bleibt ein Tor, und »der Mund der Toren
sprudelt Narrheit«, denn davon ist sein Inneres voll, und sie schief3t
ungeziigelt heraus (V. 28b). Anders beim Gerechten; der wird durch
den Geist gehalten, sodass seine Worte beherrscht sind, denn der
Weise bedenkt, dass »die Augen des HERRN ... an jedem Ort« sind
(2Chr 16,9; Ps 11,4; Jer 32,19; Sach 4,10), und diese Erkenntnis macht
ihn zuriickhaltend. Er {iberlegt, ehe er antwortet (V. 28a).

»Gelassenheit der Zunge ist ein Baum des Lebens«: »Gelassen-
heit«, marpé (wie in 14,30), ist ein Ausdruck von Selbstbeherrschung,
und die wirkt Gottes Geist (Gal 5,22-23), und Gottes Geist lasst aller-
lei gute Friichte wachsen. Wer eine beherrschte Zunge hat, spricht, wenn
er sprechen soll, und schweigt, wenn er schweigen soll. Ein Wort zu sei-
ner Zeit ist gut (15,23b). Es hilft auf, stirkt, ermuntert. »Verkehrtheit,
seelaeph (nur noch in 11,3), der Zunge ist Ausdruck eines tiefer liegen-
den Schadens, eines verkehrten Herzens (siche Mt 12,34): Der Geist
hat einen »Bruch«, Saebeer; er ist gebrochen, er ist nicht einfiltig Gott
ergeben, er lasst das Licht des Wortes nicht ungebrochen in sein Inne-
res (vgl. Mt 6,22-23). Wenn ein solcher Geist die Zunge treibt, richtet
diese Unheil an: Sie ist wie Schwertstiche (12,18), sie totet, statt dass sie
belebt (18,21), sie erzeugt verdrieBliche Gesichter (25,23), sie bereitet
Sturz (26,28), sie legt Schlingen (29,5).

5 Der Narr verschmiiht die Zucht seines Vaters,

wer Riige beachtet, wird klug.

6 Das Haus des Gerechten ist eine grofie Schatzkammer,
im Einkommen des Frevlers liegt Zerriittung.

7 Die Lippen der Weisen siien Erkenntnis,

doch das Herz der Toren ist verkehrt.

»Der Narr verschméht die Zucht seines Vaters« (siche auch V. 32).
Dieser Vers erklért, woher es kommt, dass eines Mannes Geist verdorben
ist und nur verkehrte Worte aussto3t (V. 2): Er hat die Unterweisung des
Vaters verschméht; so behilt die Torheit, die seit der Geburt an sein Herz
gekettet ist (Spr 22,15), die Herrschaft iiber ihn. Der Mensch, in Stinden
geboren, hat Erziehung, Lehre und Zucht nétig, wenn die Zunge je lernen
soll, Tiichtiges und Erbauendes zu reden (siehe Eph 4,29). Wer sich der
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Zucht verweigert, bleibt ein Narr, wer hingegen »Riige beachtet, wird
klug«. In 19,25 erfahren wir, dass man auch durch die Strafen, die den
Spétter treffen, klug werden kann.

Wer Zucht und Riige annimmt, den macht Gott zum »Gerechten,
und dem gibt er ein »Haus«, und dessen Haus (siehe auch 12,7) ist »eine
grofle Schatzkammer«, voll lebenswichtiger Giiter (siche 3,10 und
Ps 112,3), aber vor allem regiert von Gottes Wort. Von seinem Besitz
teilt der Gerechte mit freigebiger Hand den Armen aus (Ps 112,9). »Der
Frevler« meint, sich selbst zu geniigen, doch was er sich erwirbt, hat
keinen Bestand, denn in seinem Erwerb »liegt Zerriittung« (siche auch
V. 27). Der Keim der Zerstorung ist in all seinem Streben verborgen; was
er in seinem Wahn fiir immer zu besitzen meint (siche Ps 49,12), wird
nicht bleiben. Er verliert es spétestens bei seinem Tod, wenn nicht schon
frither (23,4-5), und vor allem: Der ungerechte Gewinn verdirbt den
Menschen selbst. Achans Gold riss ihn in den Tod (Jos 6 und 7), Gehasis
durch Liige erworbener Schatz machte ihn zum Aussitzigen (2K6
5,20-27), und Judas’ Verrdterlohn trieb ihn an den Galgen (Mt 27,3-5).
»Ein Rebhuhn, das Eier briitet, die es nicht gelegt hat, so ist, wer Reich-
tum erwirbt und nicht mit Recht: In der Hilfte der Tage wird er ihn ver-
lassen, und an seinem Ende wird er ein Tor sein« (Jer 17,11).

Die »Weisen« haben nicht nur ein Haus, das Gott mit Giitern fiillt,
sondern auch ein Herz, in dem Worte der Weisheit wohnen, und diese
behalten sie nicht fiir sich selbst, sondern sie »sden« sie zum Segen
der Mitmenschen (vgl. 11,24-26). IThr Mund ist »ein Born des Lebens«
(10,11), er »sprosst Weisheit« (10,31), ihre Worte »weiden viele« (10,21)
und bringen Rettung und Bewahrung (12,6; 14,3) durch lebenswichtige
»Erkenntnis«; sie vermitteln »gutes Wissen« (15,2); sie sind freund-
lich und rein (V. 26). Solche Worte sind Samen, die Leben in sich tra-
gen und den Horenden Gnade und damit bleibend Gutes darreichen
(Eph 4,29). Den Lippen des Gerechten wird das »das Herz der Toren«
gegeniibergestellt. Wahrend die Lippen der Weisen das Rechte tun und
Gutes verbreiten, ist das Herz des Toren »verkehrt«, 16° kén, wortlich
»nicht richtig/recht«, wie in 2. Kénige 7,9; 17,9; Jeremia 8,6; 23,10. Die
Verkehrtheit, die im Toren wohnt, geht ihm tiber die Lippen (V. 2.28;
Mt 12,34).
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8 Das Opfer der Frevler ist dem HERRN ein Griuel,
das Gebet der Aufrichtigen sein Wohlgefallen.

9 Der Weg des Frevlers ist dem HERRN ein Griuel,
wer aber der Gerechtigkeit nachjagt, den liebt er.

10 Schlimme Zucht dem, der den Pfad verliisst,

wer Riige hasst, wird sterben.

Vers 8a wird in 21,27 wortlich wiederholt. Was die Gottlosen dem
HERRN opfern, ist ihm »ein Griuel« (siehe 3,32 und alle dort an-
gefithrten Stellen), auch ihre Gebete (28,9). Warum das? Weil »der
Weg des Frevlers« dem HERRN ein Gréuel ist (V. 9). Die Gottlosen
wollen nichts wissen vom Weg des Gehorsams, Gottes Gebote sind
ihnen lastig. Da sie ihre Ohren dem Wort Gottes verschlieen, sind ihre
Schlachtopfer so gut, als erschliigen sie einen Menschen oder schlach-
teten sie ein Schwein (Jes 66,3a), und ihre Gebete sind eine Verhdhnung
der Gnade und eine Herausforderung der Heiligkeit Gottes. Preisen
sie ihn mit ihren Lippen, sind ihre Herzen fern von ihm (Jes 29,13).
Das ist so gut, als priesen sie einen Gotzen (Jes 66,3b). Anders »das
Gebet der Aufrichtigen«; an dem hat Jahwe »sein Wohlgefallen,
und er erhort es (V. 29); denn der Aufrichtige »[jagt] der Gerechtig-
keit nach« und tut damit, was Gott ihm und seinesgleichen durch Mose
befohlen hat: »Der Gerechtigkeit, der Gerechtigkeit sollst du nach-
jagen« (5Mo 16,20). Wer das tut, »den liebt er« (vgl. Ps 146,8). Nir-
gends beweist »die Zunge der Weisen« (V. 2) deutlicher, dass sie wirk-
lich von Weisheit regiert ist, als im aufrichtigen Gebet; denn Gott hat
uns Sprache gegeben, damit wir sie zum Hdochsten gebrauchen: dass
wir unsere Stimme zu Gott erheben, zu ihm rufen, und wenn er uns ant-
wortet, ihn dafiir rithmen (Ps 50,15).

Der Frevler weil3, welches der gute Weg ist, denn auch er ist gelehrt
worden; doch er »[verlésst] den Pfad«, den Gott ihm gewiesen hat und
den er eine Weile gegangen war. Dafiir sucht der HERR ihn heim mit
»schlimmer Zucht«. Das ist ein Beweis seiner gnadigen Fiirsorge; denn
erst wirklich schlimm wire es, liberlieBe uns der HERR uns selbst und
lieBe uns gehen. Als David den guten Pfad verliel (2Sam 11), ziichtigte
ihn den HERR schwer (2Sam 12). Wir sollten dem HERRN danken fiir
alle Hindernisse, mit denen er unsere eigenen Wege verstellt (Hos 2,8),
und fiir alle Stacheln, mit denen er uns sticht (Apg 26,14), um uns vom
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bosen Weg wieder auf den guten Weg zu lenken und auf ihm zu erhalten.
»Wer Riige hasst«, hasst Erkenntnis (1,22.29), verschméht allen Rat und
alle Zucht (1,30). Er weist sie beharrlich von sich und wird deshalb in
seinem Unverstand »sterben«, nicht nur den ersten, sondern auch den
zweiten Tod (Offb 20,6.14). Konig Ahab hasste den Propheten Micha
Ben-Jimla, weil der ihm sagte, wie es wirklich um ihn stand (1Ko 22,8).
Er wies das Wort der Wahrheit von sich, und Gott iiberliefl ihn dem bdsen
Geist der Liigenpropheten (1Ko 22,23); kurz danach sandte Gott einen
Pfeil, der ihm das Leben nahm (1K6 22,34-35).

Vom Herzen der Menschenkinder (V. 11-18)

11 Scheol und Abgrund sind vor Jahwe,

erst recht die Herzen der Menschenkinder.

12 Der Spotter liebt es nicht, dass man ihn riige;
zu den Weisen geht er nicht.

»Scheol« (siehe z.B. auch 1,12; 5,5; 7,27; 9,18; 27,20; 30,16) »und
Abgrund«, *abaddén (wie in 27,20; nur noch belegt in Hi 26,6; 28,22;
31,12; Ps 88,12; in Offb 9,11 ist es eine Bezeichnung fiir den Teufel)
»sind vor Jahwe«. Wenn Gott in alle Tiefen sieht, sogar in »Scheol
und Abgrund« — Hiob sagt, dass sie nackt und aufgedeckt sind vor ihm
(26,6) —, dann sicht er »erst recht« ins Innere der Menschenkinder. Er
erkennt, wie das Bose in ihm haust, und er ist um nichts so besorgt wie
um unser Herz. Er will, dass es vom Bdsen, das wir selber nicht sehen,
befreit wird, damit wir am Ende nicht in den Scheol und Abgrund fah-
ren. Er kennt die Herzen (1Ko 8,39); wir hingegen kennen nicht ein-
mal unser eigenes Herz (Jer 17,9). Daher ist nur der weise, der sich
vom Herrn erforschen und von ihm durchforschen und sich zeigen lésst
(siehe 20,27), wie es um sein Inneres steht, tdricht aber, wer sich des-
sen Reden verschlieft, wie es der »Spotter«, 1€s (fiir alle Belege siche
1,22), tut. Der liebt sich selbst, und darum »liebt [er] es nicht, dass man
ihn riige«, denn das schneidet ihm ins siifle Fleisch, und darum geht er
auf keinen Fall »zu den Weisen«, von denen er nur zu gut weif3, dass sie
ihm die Wahrheit iiber ihn sagen werden. Wie toricht! Denn »besser das
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Schelten der Weisen zu horen« (Pred 7,5), als das Lob der Toren (siche
Ps 49,19), denn »wer Riige hasst, wird sterben« (15,10).

13 Ein frohes Herz macht das Antlitz heiter,
bei Schmerz des Herzens ist der Geist gebrochen.

Weise ist, wer sich vom Herrn iiberfithren und zurechtweisen ldsst. Er
bekommt »ein frohes Herz« (siche auch V. 15; 17,22), und das »macht
das Antlitz heiter«. Es gibt keinen anderen Weg, ein frohes, un-
beschwertes Gemiit zu bekommen. Wir miissen das Herz den priifenden
Blicken unseres Schopfers, Richters und Retters 6ffnen, alle Siinde be-
kennen und glauben, dass er uns um Christi willen vergibt. Das reinigt
das Herz (Apg 15,9), macht es rein vom bdsen Gewissen (Hebr 10,22)
und damit unbeschwert und heiter. Ist das Herz heiter, wird auch das
Gesicht heiter. Mit einer blo aufgesetzten Frohlichkeit betriigt man sich
selbst und die anderen. Ist hingegen »Schmerz« im Herzen, »ist der
Geist gebrochen«, naké>ah (in den Spriichen nur noch belegt in 17,22
und 18,14; von nakah, »schlagen«). Das Herz des Menschen macht den
Menschen. Ist es froh, strahlt das Gesicht (Ps 34,6); ist es von Schmerzen
gedriickt, ist der Lebensmut gedriickt.

14 Des Verstindigen Herz sucht Erkenntnis,
der Mund der Toren hélt sich an Narrheit.

Herz und Mund héngen unauflgslich zusammen (Mt 12,34). In Vers 7
wurden die Lippen des Weisen dem Herzen des Toren gegeniibergestellt.
Hier ist es umgekehrt: Das Herz des Verstindigen wird verglichen
mit dem Mund der Toren. In Vers 7 steht, dass die Lippen der Weisen
Erkenntnis ausstreuen; hier erfahren wir, woher der Weise die Erkennt-
nis hat: Sein »Herz sucht Erkenntnis«, und entsprechend ist sein Herz
davon erfiillt. Wer Erkenntnis sucht, findet sie; wer nicht sucht, findet sie
nicht. Dabei muss man mit dem Herzen suchen; die Erkenntnis soll ndm-
lich unser Herz regieren, nicht lediglich den Verstand fiillen.

Wihrend der Verstandige »Erkenntnis [sucht]«, ist der Tor zufrieden
mit dem, was er hat, und bleibt bei seiner Narrheit. Er bleibt bei der
Oberflache, seinem Plappermaul, und achtet nicht auf sein Herz. Hatte er
das getan, hitte Gott angefangen, ihm zu zeigen, dass es bose ist und dass
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er deshalb nur Torheiten von sich gibt. Der Verstindige hingegen weilB,
dass es auf das Herz ankommt, denn von ihm aus legt sich der Weg fest,
sei’s zum Leben, sei’s zum Tod (siche 4,23). Entsprechend lehrt Salomo
im Buch Prediger: »Des Weisen Herz ist zu seiner Rechten, und des Toren
Herz zu seiner Linken« (Pred 10,2). Der Weise nimmt das Herz in die
rechte Hand, das heif3t, er gibt ihm groBes Gewicht. Der Tor nimmt das
Herz in die linke Hand, das heiBt, er gibt ihm nur wenig Gewicht.!*6

15 Alle Tage des Elenden sind bose;
wer frohen Herzens ist, hat immer ein Festmahl.

Der »Elende« ist hier, wie der Kontrast zur zweiten Verszeile zeigt, nicht
der an Besitz Arme, sondern der im Innern Betriibte. Ist einer vor Gott
betriibt wegen seiner Siinde (sieche 2Kor 7,9), wird er so lange elend blei-
ben, bis er seine Siinde bekennt (siehe Ps 32,3-4). Demiitigt er sich vor
Gott und bekennt er seine Siinde, wandelt sich seine Betriibnis bald in
Freude (Ps 32,5.11).

Wer ein verstindiges Herz hat (V. 14), weil}, dass niemand auf3er
Gott Erkenntnis hat tiber ihn, iiber sein Herz und iiber seinen Weg. Daher
sucht er Gottes Angesicht, lasst sich von ihm iiberfithren und zurecht-
weisen und setzt sein ganzes Vertrauen auf ihn (3,5). Dartiber bekommt
er ein »frohes Herz« (siche V. 13), und damit hat er »immer ein Fest-
mahl, das ihn auch dann sittigt, wenn er Mangel an Brot hat. Paulus
kann sagen, dass er in allem unterwiesen ist, »sowohl satt zu sein als
zu hungern« (Phil 4,12), und dass er sich darum allezeit freuen kann
(Phil 4,4). Paul Gerhardt rithmt im Lied den Gott, der auch bei kérg-
lichem Mahl rote Wangen gibt.'¥’” Habakuk singt von seiner Freude in
Gott, die ihm niemand nehmen kann, auch wenn Rebe und Olbaum nicht
tragen und Stall und Hiirde leer sind (Hab 3,17-18).

146 »Ob einer ein Weiser oder ein Tor ist, zeigt sich daran, ob er auf sein Herz achthat oder nicht.
Der Weise nimmt das Herz in die rechte Hand, das heilt, er gibt ihm groBere Beachtung als
allem anderen: »Behiite dein Herz mehr als alles, was zu bewahren ist; denn von ihm aus sind die
Ausgdnge des Lebens¢ (Spr 4,23). Er weil}, dass der Mann, der ein reines Herz hat, gliickselig heif3t
(Mt 5,8). Der Tor nimmt das Herz in die linke Hand, das heift, dass er dem Schein mehr Gewicht
gibt. Thm ist wichtiger als alles andere, wie er vor anderen dasteht. Das war die Torheit der Pharisder
(Lk 11,39-41)« (B. Peters, Das Buch Prediger, Bielefeld: CLV, 1. Auflage 2021, S. 164). A.d. H.:
Da es sich hier um ein Zitat handelt, wurde beziiglich des angefiihrten Verses aus Spr 4,23 keine
Textangleichung vorgenommen.

147 Die 5. Strophe seines Liedes »Du meine Seele singe« lautet: »Er weif3 viel tausend Weisen, / zu retten
aus dem Tod, / erndhrt und gibet Speisen / zur Zeit der Hungersnot, / macht schone rote Wangen / oft
bei geringem Mahl; / und die da sind gefangen, / die reifit Er aus der Qual.«
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16 Besser wenig mit der Furcht Jahwes,
als ein grofier Schatz und Unruhe dabei.
17 Besser ein Gericht Gemiise, wo Liebe ist,
als ein gemésteter Ochs und Hass dabei.

Zu »Besser wenig mit der Furcht Jahwes« sieche auch 16,8. Das Herz
des Weisen fiirchtet den HERRN, und er ist auch dann frohgemut, wenn
er nur wenig hat; er erfahrt, dass Gottseligkeit mit Geniigsamkeit ein gro-
Ber Gewinn ist (1Tim 6,6). Der Gottlose hingegen begehrt immer mehr
und mag sich sogar »einen grofien Schatz« aufhdufen, doch im Ein-
kommen des Gottlosen »liegt Zerriittung« (V. 6). Er hat nie Ruhe in der
Seele, weil er nie zufrieden ist, denn: » Wer das Geld liebt, wird des Gel-
des nicht satt, und wer den Reichtum liebt, nicht des Ertrags« (Pred 5,9).
Und dazu kommt die immer wie ein Schatten tiber ihm lauernde Sorge,
sein Reichtum kdnnte ihm genommen werden (siche Pred 5,12-13).

Ja, Geniigsamkeit ist mehr wert als aller Reichtum (siehe 1Tim 6,6).
Wie viel groBeren Genuss gibt ein einfaches »Gericht Gemiise«, mit
einem dankbaren Herzen aus Gottes Hand empfangen und von »Liebe«
zu Gott und zum Néchsten begleitet, als der schale Genuss eines »ge-
misteten Ochsen«, wenn im Herzen Krieg gegen Gott und Missgunst
gegen den Nachsten hausen (siehe auch 17,1).

18 Ein zorniger Mann erregt Zank,
ein Langmiitiger stillt den Hader.

Ein scharfes Wort erregt Zorn (V. 1b), und »ein zorniger Mann erregt
Zank«. Zank entflammt nicht so sehr durch Sachfragen als durch ent-
sprechende Leute. Der Zornige kennt Gott und dessen Zorn nicht; denn
hétte er erkannt, dass Gottes Zorn iiber seiner Siinde steht, wire er vor
Gott klein und vor den Menschen sanftmiitig geworden. Nun macht er
aber stets seinem Unmut schnell Luft (siche Jak 1,19) und siindigt dabei
gegen Gott, indem er nicht diesem den Zorn tiberldsst (siche Rom 12,19).
Und er tut auch dem Néchsten Unrecht.

Wie anders ist »ein Langmiitiger«! Er hat irgendwann erkannt, wie
Gott ihm gegeniiber langsam zum Zorn war (Ps 103,8), wo er ihn sei-
ner Stinden wegen léngst hitte verdammen konnen. Das macht ihn de-
miitig, und deshalb emport er sich nicht so schnell gegen den Néchsten,



Spriiche 15,19 270

vielmehr »stillt [er] den Hader« und treibt zum Frieden (Rom 12,18;
14,19; Hebr 12,14). Der Sohn Gottes nennt die Friedensstifter »gliick-
selig« (Mt 5,9).

19 Der Weg des Faulen ist wie eine Dornhecke,
aber der Pfad der Aufrichtigen ist gebahnt.

Der Faule ist jemand, der sich seinen Wiinschen und Neigungen wider-
standslos ergibt; er will es im Leben moglichst leicht haben, muss aber
erfahren, dass der Weg, den er durch die Zeit gehen muss, ihm gerade
deshalb »wie eine Dornhecke« wird. Wem Arbeit nur ldstig ist und
wer jede Anstrengung scheut, dem wird das Leben zur immerwahren-
den Biirde. Am Morgen aus dem Bett aufzustehen, ist ihm eine Miihsal
(26,14), sogar das Essen zum Mund zu fiihren, ist ihm eine Last (19,24).
Er findet immer Griinde, seine Tragheit zu rechtfertigen. Wenn er pfliigen
sollte, ist es zu nass oder zu kalt (20,4), wenn er einen Gang tun sollte,
ist ein Lowe auf der Strafle (26,13). Wenn das fiir das natiirliche Leben
schon wabhr ist, dann noch viel mehr fiir das geistliche. Alles, was Gott
seinen Kindern gegeben hat, um ihre Seele zu begliicken, wird dem Fau-
len zur lastigen Pflicht. Die Zusammenkiinfte besuchen, das Wort Gottes
studieren und das Gebet — das sind ihm ldstige Pflichten und miihsame
Ubungen statt Quellen der Erquickung. Die Mitchristen sind ihm nicht
freundlich genug, und die Bibelstunden sind zu lang, und man konnte
sich ja auf dem Weg in die Gemeinde erkélten. Er ist als Christ unter-
wegs, und es ist ihm, als miisste er sich dabei immer nur durch Dornen-
gestriipp quélen.

Der »Aufrichtige« hat einmal von Grund auf Ja gesagt zur Arbeit
und Miihsal, die Gott dem siindigen Menschen fiir das Leben auf dieser
Erde verordnet hat (1Mo 3,17-19). Er fligt sich dieser Verordnung, und er
lebt und handelt danach, weil er eben aufrichtig ist. Und siehe da: Sein
»Pfad« ist »gebahnt«, und er weill, wer ihn gebahnt hat. Das macht sei-
nen Gang, auch wenn er arbeiten und Lasten tragen muss, viel leichter.
Denn er kann seine Lasten auf Gott werfen, und er erfihrt, dass Gott die
Lasten, die er ihm auferlegt, Tag fiir Tag trigt (Ps 68,20).
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20 Ein weiser Sohn erfreut den Vater,

ein torichter Mensch verachtet seine Mutter.

21 Die Narrheit ist dem Unverstindigen Freude,

aber ein verstindiger Mann wandelt geradeaus.

22 Pliine scheitern, wo kein Rat,

durch viele Ratgeber wird er bestehen.

23 Ein Mann hat Freude an der Antwort seines Mundes:
Ein Wort zu seiner Zeit, wie gut!

Zu Vers 20 siehe auch 10,1; 13,1; 17,21.25. Wer aufrichtig ist (V. 19), ist
weise, und »ein weiser Sohn erfreut den Vater«. Das wiederum wird
fiir den Sohn selbst zur Quelle der Freude. Wie viel leichter wird das
Leben dem, der sich dem Vater und damit Gott unterordnet und lernt, als
dem »torichten Menschen, der »seine Mutter«, die Gott als Erziecherin
und Lehrerin iiber ihn gesetzt hat, »verachtet«. Man verachtet die Mut-
ter, weil man Erziehung und Zucht hasst, und damit ist man nicht mehr
wirklich »Mensch«, sondern ein Vieh, batar (12,10; wie in Ps 49,13.21;
73,22; siehe auch Ps 32,9). Ein Herz, das andere verachtet, kann nie froh
sein. »Die Narrheit« des Siinders verdirbt alles: Wahrend der Weise
seinem Vater Freude macht, sucht der Narr nur seine eigene schale
»Freude«. Was nichtig ist und ihn am Ende verdirbt, verschlingt er, als
wiren es Leckerbissen (siehe Ps 141,4).

Der »verstindige Mann« hingegen »wandelt geradeaus«. Er bleibt
auf dem Weg, den er als Kind ganz selbstverstdndlich ging, indem er auf
seine Eltern horte (siehe 22,6). Er achtete auf die Lehren der Weisheit,
und diese befreiten ihn von der Macht seiner siindigen Natur, die nur das
Verkehrte lieben kann. So geht er einen Weg, den ihm nicht seine Liiste
empfehlen, sondern den Gott ihm bereitet und gewiesen hat. Er weicht
fortan weder zur Rechten noch zur Linken (4,27; 5SMo 5,32; 28,14), weil
er erfahrt, dass dieser Weg ein Weg des Friedens ist, und weil er weil,
dass er zu einem guten Ende fiihrt (V. 24).

Dem »verstindigen Manng« ist auch bewusst, dass er sich selbst nicht
genligt; so wie er auf Lehrer angewiesen ist, die ihn Weisheit lehren,
sucht er »Rat« durch »viele Ratgeber« (11,14; 20,18; 24,6). »Pline«
sind notwendig, wenn man eine Reise tut oder ein Haus baut. Der Weise
ist unterwegs zu einem guten Ziel, doch will er den Weg dorthin so gehen,
dass er vor unnoétigen Umwegen bewahrt wird und dazu auch fiir andere
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zum Nutzen sein kann. Dazu ist Planung nétig, doch auch gute Pléne
scheitern, »wo kein Rat« ist. Der Weise sucht sich deshalb nicht nur
einen, sondern »viele Ratgeber«. Wenn der Rat verschiedener vertrauens-
wirdiger Méanner in die gleiche Richtung weist, kann er zuversichtlich
sein, dass der Rat gut ist und »bestehen [wird]«.

Wer unter den »vielen Ratgebern« eine gute Antwort gibt, erfreut die
anderen und hat damit selber »Freude an der Antwort seines Mundes«.
Die Zunge des Weisen spricht gutes Wissen aus (V. 2a), und sie ist ge-
lassen, d. h. beherrscht (V. 4), im Gegensatz zur Zunge des Toren (V. 2b).
Der Weise iiberlegt, bevor er antwortet (V. 28). Er kann warten, denn
damit sein Wort eine gute Wirkung habe (12,25b), muss es »ein Wort
zu seiner Zeit« sein (vgl. 25,11). Elihu wartete geduldig mit Antworten,
bis die geeignete Zeit gekommen war (Hi 32,4.6-7.11). Wéhrend die drei
Freunde angesichts der Verteidigungsreden Hiobs immer unbeherrschter
wurden, horte Elihu gut zu, und er hielt sich zuriick, bis alle anderen aus-
geredet hatten. Sein Wort war ein Wort zu seiner Zeit, und darum konnte
Hiob es annehmen. Die Freunde Hiobs hatten neben einigem Falschen
auch viel Richtiges gesagt, doch sagten sie all dieses Richtige dem fal-
schen Mann zur falschen Zeit, und darum plagten sie Hiob mit ihren
Worten mehr, als dass sie thm halfen.

24 Dem Verstindigen [geht] der Weg des Lebens nach oben,
damit er entgehe dem Scheol unten.

Es gibt nur zwei Wege — einen, der »nach oben« fiihrt, und einen, der
nach »dem Scheol unten fiihrt.

»Der Weg des Lebens« ist gebahnt (V. 19), er ist gerade (V. 21), und
er filhrt »nach oben«, immer niher zu dem Gott, der dem Glaubenden
das Leben und das Heil bereitet hat und der ihn durch sein Wort lehrt,
ihm auf dem ganzen Weg zu vertrauen und zu gehorchen. Dieser Weg
wird von Jahr zu Jahr immer heller (4,18), bis der »Verstindige« im
ewigen Licht sein Ziel erreicht hat (Offb 22,5).
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25 Das Haus der Stolzen reifit Jahwe nieder,
der Witwe Grenze festigt er.

In 14,1 heil3t es, dass es die Torheit des Menschen selbst ist, welche ein
Haus niederreif3t; unten in Vers 27 ist es die Habsucht des Menschen, die
das eigene Haus verdirbt. Hier steht, dass es Jahwe ist, der es tut. Die bei-
den Aussagen widersprechen sich nicht. Es ist am Ende immer Gott, der
im Gericht handelt, doch richtet er den Menschen durch dessen eigenes
boses Tun (Ps 7,16; Jes 3,9).

Die »Stolzen« oder »Hohen, Hoffdrtigen«, gé’im (Einzahl gé°ah;
in den Spriichen nur noch in 16,19; dazu noch in Hi 40,11.12; Ps 94,2;
140,6; Jes 2,12; Jer 48,29; vom Verb ga*ah, »hoch sein« [2Mo 15,1.21]),
haben keine Scheu, ihre Hauser durch Raub der Waisen und der Witwen
zu mehren und zu vergréfern. Doch der Herr wird alles, was diese mit
Unrecht gebaut haben, niederreilen. Das tut er wie mit Familien auch mit
ganzen Kdnigreichen (Hab 2,12-13).

»Der Witwe Grenze« hingegen »festigt er« (siche auch 23,10-11).
Er gibt ihnen zuriick, was Gottlose geraubt haben; denn er ist ein Vater der
Waisen und Richter der Witwen in seiner heiligen Wohnung (5Mo 10,18;
Ps 68,6). Er hort das Schreien der Witwen, und er wird die Bedriicker
heimsuchen und deren Frauen zu Witwen machen (2Mo 22,21-23).
Darum besser schwach und hilflos sein in dieser Welt und Gott selbst
zum Richter und Helfer haben, als ohne Gott Reichtum und Einfluss zu
besitzen.

26 Bose Anschliige sind Jahwe ein Griuel,
freundliche Worte sind rein.

Wiederum stehen hier die Anschlige des Herzens und die Worte des
Mundes einander gegeniiber (siche oben V. 7 und V. 14). Wer im Herzen
»bose Anschlige« plant, vergisst den HERRN, der alles sieht und alles
wigt (V. 3). Wehe dem, der Dinge denkt oder tut, die Gott ein Grauel
sind! Gott wird ihm am Tag des Gerichts vor Augen stellen, was er getan
hat, und sein Angesicht im Zorn gegen ihn wenden. David muss wie-
derholt dariiber klagen, dass Gottlose Boses gegen ihn sinnen (Ps 41,8;
56,6). Doch er weil}, dass Gott alle bosen Anschldge vereiteln und den,
der sie macht, verderben wird: »Das Angesicht des HERRN ist gegen
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die, welche Bdses tun, um ihr Geddchtnis auszurotten von der Erde«
(Ps 34,17).

»Die Siinde und der Mensch wegen der Siinde sind der Gegenstand
von Gottes Zorn. Wie entsetzlich muss der Fall dessen sein, der in der
Siinde verharrt! Denn wer kann Gottes Zorn ertragen oder bezwingen?«! 4
(John Bunyan).

»Freundliche Worte«, *imréj né*am, wortlich »Reden der Freund-
lichkeit« (sieche 16,24), »sind rein«. Als Gegensatz zu den verborgenen
und bosen Planen stehen freundliche Worte (siehe auch 22,11). Da sie gut
und rein sind, muss man sie nicht vor den anderen im Innern verbergen,
sondern spricht sie, fiir alle horbar, aus.

27 Der Habsiichtige verstort sein Haus,
wer aber Geschenke hasst, wird leben.

Zu diesem Vers siehe auch 13,11; 21,6; 23,4; 28,20.

»Der Habsiichtige«, boséa® baesa® (wie in Spr 1,19) — wortlich
ungefdhr »der unrechten Gewinn unrecht gewinnt« —, ist nie zufrieden
mit dem, was er hat; er muss immer mehr haben. Habsucht — griechisch
pleonexia™, wortlich »Mehrhaberei« — ist Gotzendienst (Kol 3,5). Der
Mammon ist der Gott des Habsiichtigen; er will um jeden Preis reich
werden. Wer reich werden will, »verstort sein Haus«; in seinem »Ein-
kommen ... liegt Zerriittung« (V. 6), denn er wird gekettet an seine Geld-
gier, und diese reilt ihn samt seinen Angehorigen »in Verderben und
Untergang« (1Tim 6,9). Denn wer reich werden will, ist kduflich, er
ist fiir alles und jedes zu haben, wenn es ihm Geld einbringt. Der Got-
tesfiirchtige »[hasst] Geschenke«, d.h. Bestechung, denn er ver-
abscheut das Unrecht. Der hier verwendete Begriff, mattanah oder
mattin, wird verwendet fiir Erbgaben (1Mo 25,6), ein Brautgeschenk
(1Mo 34,12), Gaben, die man Gott darbrachte (3Mo 23,38), eine Gabe
Gottes (4Mo 18,11) und Gliickwunschgeschenke (Est 9,22): Aber wie im
vorliegenden Vers steht es auch fiir Bestechungsgeschenke; so auch in
21,14; Prediger 7,7.

148 Wortlaut im Original: »Sin, and man for sin, is the object of the wrath of God. How dreadful, therefore,
must his case be who continues in sin! For who can bear or grapple with the wrath of God?« (The
Works of John Bunyan, ed. George Offor, vol. 1, p. 65).

149 Von pleon, »mehr«, und echd, »haben«.
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Der Gerechte hat in seinem Gott »volle Geniige« (Joh 10,11'%%;
Luther 1912); er vertraut ihm, dass er ihm jeden Tag das Notige zum
Leben gibt, und er ist zufrieden mit dem ihm beschiedenen Brot (30,8).
Weil er Gott vertraut, »wird [er] leben«.

28 Das Herz des Gerechten iiberlegt, um zu antworten,
der Mund der Frevler sprudelt Bosheiten.

Nach den Versen 7 und 14 werden ein drittes Mal Herz und Mund zu-
einander in Beziehung gesetzt. Was im Herzen ist, geht iiber die Lippen.
Beim Gerechten ist Glaube, Liebe zu Gott und zum Néchsten im Her-
zen. Der Geist Gottes ist in ihm und befdhigt ihn, seine Zunge zu steu-
ern (siche oben V. 4), keine uniiberlegten Worte schiefen ihm aus dem
Mund; er »iiberlegt, um zu antworten«.

»Der Mund der Frevler« hingegen ist unbeherrscht, denn so ist
deren Natur. In ihren Herzen wohnt Eigenliebe, und die kann nicht ge-
duldig warten, sondern muss sofort haben, was sie begehrt. Entsprechend
sprudeln »Bosheiten« aus ihrem Mund (siehe auch V. 2). Mit ihren Wor-
ten fahren sie dem schnell iibers Maul (vgl. 12,18), der ihren Liisten im
Weg steht.

29 Fern ist Jahwe von den Frevlern,
das Gebet der Gerechten hort er.

So wie die Gottlosen sich fernhalten vom HERRN, ist er fern von ihnen.
Wir bekommen von Gott stets, was wir gewéhlt haben. Ist es ein Leben
ohne ihn, ldsst er uns allein. Die Frevler sind habsiichtig (V. 27), und sie
begehren ihr Leben lang, nur sich selbst zu bereichern. Gottes Néhe und
Beistand begehren sie nie. Da mogen sie zu ihm schreien, wenn sie in
Angsten sind, doch so wie sie ihn nicht horen wollten, hért auch er sie
nicht (1,24-28).

»Das Gebet der Gerechten hort er« (siche auch V. 8). Die Gerech-
ten sind zufrieden mit dem Los, das Gott ihnen zugeteilt hat (siche
Ps 16,5-6). Wer gelernt hat, sich in allem zu begniigen (Phil 4,11), der
wird von Gott nie etwas Ungehoriges begehren. Er lernt, stets um Dinge

150 A.d.H.: In manchen Bibelausgaben gehort diese Aussage noch zu V. 10. In Luther 1912 weicht die
Verszihlung zwischen V. 10 und V. 14 von der sonst iiblichen ab.
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zu bitten, die Gott gefallen. Das gibt grofle Freimiitigkeit, von Gott zu
bitten, und die Gewissheit, dass Gott erhort (1Jo 3,22). Da die Gerechten
Gott glauben und gehorchen, hort Gott ihr Flehen und gibt, worum sie
bitten (Mt 7,7).

30 Leuchten der Augen erfreut das Herz,
gute Nachricht labt das Gebein.

Wie werden Augen leuchtend? Indem das Wort der Wahrheit sie er-
leuchtet; es gibt Erkenntnis des »Herrn der Herrlichkeit« (1Kor 2,8),
und in ithm sehen wir »mit aufgedecktem Angesicht die Herrlichkeit
des Herrn« (2Kor 3,18). Wem das »Licht des Angesichts des Konigs«
(16,15) leuchtet, der wird verdndert (siche 2Mo 34,29); dessen An-
gesicht widerspiegelt etwas von der Schonheit des Herrn, und damit
kann er anderen »das Herz« erfreuen — das Innere, das den ganzen
Menschen regiert.

Das Wort, das der Gehorsame aufgenommen hat, sét er links und
rechts aus (siehe V. 7); es ist fiir die Horenden »gute Nachricht« (siche
auch 25,25), und die »labt«, tedas§én, wortlich »macht fett« oder »mar-
kig« (wie in 11,25; 13,4; 28,25; siche auch Ps 23,5 [»salbt«]), »das
Gebeing, festigt den Menschen und macht ihn tiichtig, zu stehen und den
guten Weg zu gehen.

Uber die Zucht zum Leben (V. 31-33)

Die nun folgenden drei Verse sprechen alle von Zucht, d. h. Erziehung.

31 Ein Ohr, das auf Riige zum Leben hort,
wird weilen unter den Weisen.

32 Wer Zucht verwirft, verachtet seine Seele,
wer auf Riige hort, erwirbt Verstand.

33 Die Furcht Jahwes ist Zucht zur Weisheit,
und vor der Ehre ist Demut.

Den Weisen erkennt man daran, dass er auf Zucht hort. Er neigt sein Ohr
und l4sst sich zurechtweisen, und das fiihrt »zum Leben«. Und wer wah-
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res Leben hat, »wird weilen unter den Weisen«. Er hilt sich auf unter
Leuten, welche die Wahrheit und nicht das sagen, was einer gerne hort.
Wer aber unter den Weisen ist, wird immer weiser, und damit wéchst sein
Glick.

»Wer Zucht verwirft«, meint zwar, er tue sich damit etwas Gutes,
aber in Wahrheit »verachtet [er] seine Seele«; er bedenkt nicht, dass
diese unsterblich ist und dass ein Tor ist, wer die Welt gewinnt, damit
aber seine Seele verliert (siche Mt 16,26).

Hingegen »wer auf Riige hort, erwirbt Verstand«: Er lernt, so zu
denken und zu urteilen, dass sein innerer Friede wichst und damit auch
die Freude am Leben, das Gott geschenkt hat.

Zur »Furcht Jahwes« steht als Parallele in der zweiten Zeile
»Demut«. Wer Jahwe fiirchtet, wird weise (1,7; 9,10), und das heif3t,
dass der Demiitige weise wird. Der Demiitige sieht klar; er erkennt, wie
grof} seine Méngel und wie zahlreich seine Fehler sind, und er begreift,
dass er deshalb »Zucht« nétig hat, weil er sonst nie »Weisheit« finden
wird. Eine erste Wirkung der Weisheit ist, dass man Gott erkennt, und
damit erkennt man sich selbst immer klarer im Licht des Angesichtes
Gottes (Ps 90,8). Das ist zundchst immer demiitigend, aber es ist der erste
Schritt, um wahre »Ehre« zu erlangen. Weil wir Siinder und Toren sind,
hat Gott verordnet, dass der Ehre Demut vorausgehen muss (18,12). Nur
wer sich selbst erniedrigt, kann erhdht werden (Lk 14,11; 1Petr 5,6). Ein
Tor bleibt, wer sich dagegen aufbaumt.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Kapitel 15

V. 6 — »So ist Gerechtigkeit durch Gottes Gnade mehr wert als alles, und
der Reichtum an sich nichts; er wird erst etwas in der Hand des rechten
Mannes, und ist lauter Ubel in der Hand des unrechten« (Dieterich'®',
zitiert von Déachsel).

V. 11 — »Dir freilich, Herr, vor dessen Augen nackt der tiefste Abgrund
menschlichen Gewissens steht, was konnte dir an mir verborgen sein,

151 A.d.H.: Hochstwahrscheinlich ist damit Konrad Dieterich (1575—1639) gemeint, denn er schrieb das
Werk Das Buch der Weisheit Salomonis in unterschiedenen Predigten.
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auch wenn ich’s nicht bekennen wollte? Dich wiirde ich vor mir ver-
bergen, und nicht mich vor dir« (Augustinus, Confessiones'? X, 2).

V. 19 — »Der Faule wird, ein wenig unerwartet, dem Aufrichtigen gegen-
iibergestellt als Erinnerung daran, dass in der Faulheit ein Element der
Unaufrichtigkeit steckt: Man verschliet sich den Tatsachen und weigert
sich, mitzutragen an der allen gemeinsamen Biirde« (D. Kidner).

V. 30 — »Die Betrachtung des Herrn ldsst die Zuneigungen des Glaubi-
gen zu ihm immer mehr wachsen (2Kor 4,6). Dariiber hinaus ist alles,
was unseren inneren Menschen bereichert, auch unserem Korper zutrag-
lich (17,22). Das Wort Gottes mit seinen froh machenden Botschaften
begliickt den Menschen von innen heraus. Solchermallen begliickte Men-
schen wiederum erfreuen auch ihre Néchsten« (Roger Liebi, Spriiche).

Sprachliche Anmerkungen zu Kapitel 15

V. 2 — »spricht gutes Wissen«, té&jtib da‘at, wortlich: »macht gut Wis-
sen/Erkenntnis«. Das Verb jatab bedeutet »gut sein«, im vorliegenden
Vers wird es im Kausativstamm (Hifil) verwendet, und dann ist es kein
Vollverb mehr, sondern ein sog. Formverb, das ein Verb oder Hauptwort
modifiziert, z. B. Jeremia 2,33 (jatab deerzk), »den Weg gut gehen/ein-
richten«; Psalm 33,3 (jatab naggen = »gut [auf dem Saiteninstrument]
spielen«). Entsprechend bedeutet jatab da‘at »Wissen/Erkenntnis gut
dartun/vermitteln«. Luther 1912 iibersetzt »macht ... Lehre/Wissen lieb-
lich«; Luther 1984 »bringt gute Erkenntnis«; Elb 2003 »spricht tiichtiges
Wissen aus«; RELB »fordert Erkenntnis«; Ziircher 2007 »fordert das
Wissen«; Schlachter 1951 »gibt gute Lehren«.

V. 7b — »verkehrt«, 10° kén, das die Elb 2003 »nicht so« tibersetzt. Die
Grundbedeutung von kén ist »richtig«, wie in 4. Mose 27,7: »Die Tochter
Zelophchads sprechen richtig«, kén, oder in Prediger 8,10: »diejenigen,
die recht [kén] handelten«.

152 A.d.H.: Svw. Bekenntnisse.
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V. 13 — »macht das Antlitz heiter«, jétib pAnim, wortlich: »macht gut
das Antlitz« (siehe auch die Erklarung zu V. 2).

V. 14 — In der zweiten Vershilfte steht fiir »sich halten an« das Verb
ra‘ah, das »weiden« oder »sich halten zu, sich gesellen zu, umgehen
mit« bedeuten kann. Es wird in Spriiche 13,20; 22,24; 28,7; 29,3 mit
»sich gesellen zu« bzw. »umgehen mit« libersetzt. »Sich weiden an«, wie
die Vulgata, UELB, Schlachter 1951, NASB und andere iibersetzen, ist
problematisch, da ra‘dh im Sinne von »weiden« im Grundstamm tran-
sitiv, nicht reflexiv ist.
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Kapitel 16

Die Verse 1 bis 9 sagen, dass alles vom Herrn abhidngt. Wer das glaubt,
macht sich von ihm abhingig, und das heif3t nichts anderes, als dass er
ihn fiirchtet. Weil er ihn fiirchtet, erféhrt er, dass der HERR ihm die Ant-
worten gibt auf die Fragen, die sich jeder im Leben stellt, und dass er ihn
auf einem guten Weg durch diese Welt fiihrt.

1 Die Entwiirfe des Herzens sind des Menschen,
doch von Jahwe kommt die Antwort der Zunge.

2 Alle Wege des Mannes sind rein in seinen Augen,
aber Jahwe wiigt den Geist.

3 Wiilze auf Jahwe deine Werke,

und deine Gedanken werden fest!>>,

4 Jahwe hat alles gemacht zu seinem Zweck,

auch den Gottlosen fiir den Tag des Ungliicks.

»Die Entwiirfe«: ma‘arakim, vom Verb ¢arak, »zurichten, ordnen, riis-
ten« (wie etwa in 1Mo 22,9; 3Mo 1,7; Jos 2,6; Ps 23,5). Der Mensch
macht sich seine Gedanken iiber alle Dinge des Lebens und fragt
sich, was zu tun gut sei (vgl. Pred 6,12). Die Antwort auf diese Frage
»|[kommt] von Jahwe«. Er weil3, was wir nicht wissen, und er sagt uns,
was flir uns gut ist. Wohl dem Menschen, der daher die Antwort beim
Herrn sucht, im Wort Gottes liest und geduldig wartet, bis er die Antwort
auf seine Fragen bekommt.

Der Vers 2 kehrt in 21,2 fast wortlich wieder, nur dass es dort statt
»Geist« »Herz« heiflt. In den Augen des Menschen ist der Weg, den er
geht, stets »rein in seinen Augen« (vgl. 30,12; siche auch 14,12). Er halt
die Antworten, die er sich auf die Fragen des Lebens gegeben hat, fiir
richtig. Er bedenkt nicht, dass einzig die Augen des HERRN alles sehen
und der HERR allein die Wege recht beurteilt. Er »wigt den Geist'>*« (in
24,12 »der die Herzen wigt«) und damit den Menschen mit all seinem
Denken und Urteilen, wie er vor Gott ist. Einst wog er einen Belsazar,

153 In V. 12 wird das Gleiche iiber den Thron der K&nige gesagt.
154 Siehe unten die sprachliche Anmerkung zu V. 2.
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und der wurde fiir zu leicht befunden (Dan 5,27); im Gericht wégt er die
Gottlosen, und dann kommt heraus, dass sie so viel Gewicht haben wie
die Spreu, die der Wind vertreibt (Ps 1,4), und dass sie ein Hauch sind,
der auf der Waage emporsteigt (Ps 62,10). Wer weise ist, fragt darum,
was in den Augen des HERRN recht sei; er tut, was der Vers 3 sagt:
»Wiilze auf Jahwe deine Werke« — wdlzen, gol, von galal, wie in 26,27,
Jos 5,9; 10,18; Ps 22,9; 37,5 —, Werke, die schwer sind und ihn driicken.
Dabei erfahrt er, dass der Herr ihm gute »Gedanken« gibt und dass er
bei schwierigen Entscheidungen das Richtige wihlt und dass so zustande
kommt, was er sich vorgesetzt hat.

Wer alles auf den HERRN wilzt, erkennt immer klarer, dass
»Jahwe ... alles gemacht [hat] zu seinem Zweck«, dass er alle
Umstidnde seines Lebens lenkt und dass alles dazu beitrigt, dass Gottes
gute Absichten sich erfiillen (siche Rom 8,28). Gott hat »auch den Gott-
losen fiir den Tag des Ungliicks« gemacht. Auch dieser muss bei aller
Feindschaft gegen die Geliebten Gottes dazu beitragen, dass diesen alles
zum Guten zusammenwirkt (R6m 8,28), denn ...

»... was [Gott] sich vorgenommen
Und was Er haben will,

Das muss doch endlich kommen
Zu seinem Zweck und Ziel.«'>?

Und schlieBlich muss der Gottlose mit seiner Gottlosigkeit am Ende
empfangen, was Gott wegen dessen Gottlosigkeit flir ihn bestimmt
hat, nimlich »den Tag des Ungliicks«, d.h. des Gerichts. Gott hat den
Gottlosen erschaffen (sieche auch Jes 54,16), wie er auch den Teufel er-
schaffen hatte, aber beide nicht als solche; sie wurden so durch ihren
eigenen Ungehorsam, nicht durch ein gottliches Dekret, wie manche irr-
timlich meinen. Petrus sagt, dass die Ungehorsamen dazu gesetzt sind,
»sich am Wort zu stofsen«. Sie stoflen sich, weil sie ungehorsam sind; das
aber sind sie nach eigener Wahl.!>

155 Paul Gerhardt, Zitat aus der 5. Strophe im Lied »Befiehl du deine Wege«.

156 »Sie sind dazu gesetzt, denn Jesus ist gesetzt zum Fall und zum Aufstehen vieler, und das nicht allein
in Israel (Lk 2,34), sondern in der ganzen Welt. Man beachte aber, wer dazu gesetzt ist: nicht der
Mensch als Mensch; denn kein Mensch ist als Mensch von Gott dazu bestimmt, zu straucheln und
unterzugehen. Es sind »>die ... nicht gehorsam sind« dazu gesetzt zu fallen. Das Gleiche steht in
Hesekiel 3,20: »Und wenn ein Gerechter von seiner Gerechtigkeit umkehrt und unrecht tut, und ich
einen Anstofs vor ihn lege, so soll er sterben.« Gott legt den Anstof3 vor die Seele, die sich vom Guten
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Strafe, Siihne und Frieden (V. 5-7)

5 Jeder Hochmiitige ist Jahwe ein Griuel;
die Hand darauf! Er bleibt nicht ungestraft.

Der »Hochmiitige« (siche V. 18) verachtet die Worte Gottes, und darum
wird er vom Weg, den er fiir gut hélt (V. 2), der aber in den Tod miin-
det (14,12), nie wegkommen und auf den Weg des Lebens gelangen.
Er ist »Jahwe ein Griuel« (siche 6,16-17 und auch die Auslegung zu
15,8.9.26); der HERR hasst Hochmut (8,13). Der gerechte Konig duldet
in seiner Nahe keinen, der »hochmiitigen Herzens ist« (Ps 101,5). Wie
soll aber der Mensch, wenn er Gottes Nihe nicht begehrt, das Licht, die
Lehre und allen nétigen Beistand bekommen, damit er aus der Welt der
Stinde und des Todes in die kommende Welt des Lebens und der Herr-
lichkeit gelangen kann?

Vers 5b ist fast wortlich gleich wie 11,21a. Man kann getrost »die
Hand darauf« (wie 11,21) geben: »Er bleibt nicht ungestraft«, 16
jinnaqzeh, wortlich gleich wie in 6,29b; 11,21a; 17,5b; 19,5a; 19,9a;
28,20b. Den Stolzen wird der HERR stiirzen (V. 18). Das bedeutet, dass
der Betreffende nicht lediglich das wahre Leben verfehlt, sondern fiir sei-
nen Hochmut auch gestraft wird.

6 Durch Giite und Wahrheit wird die Schuld gesiihnt,
und durch die Furcht Jahwes weicht man vom Bésen.
7 Gefallen Jahwe des Mannes Wege,

befriedet er gar dessen Feinde mit ihm.

In seiner »Giite und Wahrheit« hat Gott »die Schuld gesiihnt«, kiphar
(wie in V. 14). Weil er wahrhaftig und gerecht ist, muss er Schuld be-
strafen; weil er giitig ist, hat er sie durch seinen Sohn gesiihnt. Wer das
erkennt, wird vom Bosen weichen. »Die Furcht Jahwes« drangt ihn dazu.

abgewandt und dem Bosen zugewandt hat. Sie muss dann ausgerechnet {iber den straucheln, der ihr
zum Heil gesetzt ist; und damit wird ihr dieser zum Untergang.

Siindigen wir, bestimmt Gott die Folgen unserer Siinde. Dariiber konnen wir nicht mehr befinden.
Siindigen wir gegen Christus, indem wir ihn verwerfen, also wegwerfen, nachdem wir ihn gepriift
haben ..., dann hat Gott es {iber uns verhédngt, dass Christus uns nicht zum Eckstein werden soll,
sondern zum Stein, {iber den wir straucheln und der auf uns fillt und uns zerschmettert (Mt 21,44).
Gott bestimmt das bose Ende des Unglaubens iiber den Ungldubigen. Nicht Gottes Vorsatz also,
sondern der Ungehorsam ist die Ursache fiir sein Verderben« (B. Peters, Der erste Brief des Petrus,
Bielefeld: CLV, 1. Auflage 2013, S. 57-58).
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In Gottes Licht erkannten wir einst, wie bose »das Bdse« wirklich
ist. Es erging uns wie Mose: »Du hast unsere Ungerechtigkeiten vor
dich gestellt, unser verborgenes Tun vor das Licht deines Angesichts«
(Ps 90,8). Wir erschraken dariiber, warfen uns vor dem Heiligen nieder
und bekannten unsere Siinden und erfuhren mit David: »Da vergabst du
die Ungerechtigkeit meiner Siinde« (Ps 32,5). Dass Gott seinen Zorn auf
seinen Sohn gelegt und dieser unsere Schuld gesiihnt hat, schafft in uns
eine unendliche Dankbarkeit. Als Ergebnis der von Gott »durch Giite
und Wahrheit« (siche Joh 1,17) gewirkten Reinigung lernen wir, Jahwe
zu fiirchten: »Denn bei dir ist Vergebung, damit du gefiirchtet werdest«
(Ps 130,4).17

Dieser eine Vers ist ein Beleg fiir das, was Paulus in Rémer 3,21
sagt, dass ndmlich die Rechtfertigung aus Glauben bereits in »Gesetz
und Propheten«, d.h. im Alten Testament, bezeugt war. Er zeigt auch,
dass aus der Rechtfertigung gute Werke erwachsen, wie der Apostel in
Romer 1216 ausfiihrlich darlegt.

»Jahwe hat Gefallen an denen, die ihn fiirchten« (Ps 147,11), und
»gefallen Jahwe des Mannes Wege«, sorgt er dafiir, dass »gar dessen
Feinde mit ihm« Frieden halten. Der Mann, der auch im Umgang mit
seinen Feinden Gottes Wort befolgt, wird finden, dass der Herr diese
zuriickhélt, sodass sie den Gerechten in Ruhe zu lassen.

Was Salomo hier lehrte, das konnte er aus eigener Erfahrung sagen:
»Er hatte Frieden auf allen Seiten ringsum« (1Ko 5,4). Als Samuel das
Volk zur Bufle und zum Gehorsam an Gott gefiihrt hatte, »kamen [die
Philister] fortan nicht mehr in die Grenzen Israels, und die Hand des
HERRN war gegen die Philister alle Tage Samuels«, und es »wurde Frie-
den zwischen Israel und den Amoritern« (1Sam 7,13-14). Als Konig Asa
tat, »was gut und recht war in den Augen des HERRN« und den Got-
zendienst ausrottete, »hatte das Reich Ruhe unter ihm ... und es war

157 »Wir lernen Gott filirchten an unserer Siinde, an der Ausweglosigkeit aus ihr, an der Einsicht, dass
nur der, gegen den wir gesiindigt haben, uns vergeben kann. Wir sind auf seine Gnade angewiesen,
auf seine unverdiente Vergebung. Er schuldet sie niemandem; aber er allein vermag zu vergeben.
Miissen wir dann den nicht scheuen, der es allein in der Hand hat, uns fiir immer an unsere Schuld
zu binden oder uns von unserer Schuld zu 16sen? So begreifen wir denn den inneren Zusammenhang
von Vergebung und Gottesfurcht. Dieser Allméchtige, vor dem ich ein Wurm bin, siecht mich an und
vergibt mir meine Siinden und erldsst mir eine Schuld, die ich nie hitte bezahlen konnen, deren Last
mich fiir alle Ewigkeiten in die Fluten des Feuersees herabgezogen hitte. Ich werde es nie begreifen,
warum er bereit war, alles auf seinen Sohn zu legen. Ich sinke vor ihm nieder und stammle ihm, so
gut ich kann, meinen Dank. Und ich werde fortan den fiirchten, der allein das Recht und die Macht
hat, Siinden zu vergeben« (B. Peters, Psalmen 107—150, Bielefeld: Christliche Literatur-Verbreitung,
1. Auflage 2014, S. 471).
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kein Krieg gegen ihn in jenen Jahren, denn der HERR hatte ihm Ruhe
verschaffi« (2Chr 14,1-4). Umgekehrt »erweckte der HERR Salomo
einen Widersacher«, nachdem dieser in Gotzendienst gesunken war
(1Ko 11,14; siche auch 1Ko 11,23).

Nach diesem Prinzip fithrt Gott sein Regiment iiber diese Welt.
Doch in seiner Schule des Heils erzieht er gerade seine Knechte durch
Anfeindung. Als Paulus in Ephesus eine offene Tiir hatte, waren »die
Widersacher zahlreich« (1Kor 16,9). David hatte nichts Boses getan,
doch wurde er von Saul angefeindet und wéhrend Jahren gejagt. Das war
die Schule, in der Gott ihn tiichtig machte, in seiner Regierung »iiber
ganz Israel Recht und Gerechtigkeit zu iiben an seinem ganzen Volk«
(2Sam 8,15). Und dem Christen wird es ergehen wie dem Meister: Hat
die Welt ihn gehasst, wird sie auch dessen Jiinger hassen (Joh 15,18-20).
So werden auch sie erzogen fiir den Tag, an dem sie mit ihrem Herrn
iiber die Erde herrschen sollen (Offb 5,10). Dass die Heiligen Gottes an-
gefeindet wiirden, hat Gott bereits in seiner ersten VerheiSung der Er-
rettung angekiindigt: Er selbst hat Feindschaft gesetzt zwischen dem
Samen der Schlange und dem Samen der Frau (1Mo 3,15).

8 Besser wenig mit Gerechtigkeit
als viel Einkommen mit Unrecht.

»Besser wenig« (siche 15,16; zu »besser« siche V. 16 und 19), aber »mit
Gerechtigkeit«, denn diese gibt allem, was man tun oder besitzen mag,
erst rechten Wert. »Unrecht« hingegen verdirbt alles, auch die schons-
ten Gaben. Das lehrt den Weisen, nicht danach zu fragen, ob ein Weg
ihm viel oder wenig einbringe, sondern ob der Weg Jahwe gefalle. Ruht
Gottes Wohlgefallen {iber ihm, ist sein Herz froh, auch wenn er sehr be-
scheiden leben muss.

9 Das Herz des Menschen erdenkt seinen Weg,
aber Jahwe richtet seinen Schritt.

Auf diesem Spruch beruht das deutsche »Der Mensch denkt, Gott
lenkt« (entsprechend dem Lateinischen Homo proponit, Deus dispo-
nit, das — direkt ins Franzosische iibertragen — lautet: L’homme propose,
Dieu dispose); siche auch 19,21.
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Der Mensch hat die Pflicht, sich wohl zu iiberlegen, welchen Weg
er wihlt, und »Jahwe richtet«, jakin, oder befestigt (wie in 21,29;
Ps 119,133) die Schritte, die er auf ihm tut. Da »des Mannes Schritte«
»von Jahwe« abhidngen (20,24), macht der Kluge sich von ihm abhéngig,
und er erfahrt, dass Jahwe seine Schritte auf den rechten »Weg« lenkt
und sie befestigt auf dem Weg, der zum Leben fiihrt.

Wihlt der Mensch einen bosen Weg, weil er meint, der sei gut, und ist
er entschlossen, auf diesem Weg zu bleiben, befestigt Jahwe die Schritte,
die ihn in den Tod fiihren (siehe 14,12 und 16,25). Es ist immer so: den
Weg wihlen wir selbst, aber das entsprechende Ende hat Gott verordnet.
Der Bose endet dort, wohin sein eigenes bdses Herz ihn trieb, wenn auch
das Ende, wenn es kommt, ihm gar nicht lieb ist.

Wihlen wir Boses, ist es unsere Schuld (Jak 1,13-15), wahlen wir
Gutes, ist es von Gott geschenkt (Jak 1,17). Thm verdanken wir es, wenn
wir vom Bosen weichen (Spr 16,17), den Weg des Lebens einschlagen
und das gute Ziel erreichen. Sowohl das Ziel als auch den Weg hat Gott
bereitet, und der nach langen Uberlegungen gefasste Entschluss, ihn zu
gehen, kam vom Herrn.

Gerechte Regierung (V. 10-15)

Diese Verse sprechen von den Merkmalen eines gerechten Konigs.

10 Gottesspruch ist auf den Lippen des Konigs;
sein Mund vergeht sich nicht am Recht.

11 Rechte Waage und Waagschalen sind Jahwes;
sein Werk sind alle Gewichtsteine des Beutels.

Der Konig hat Macht iiber seine Untertanen, denn fiir sie ist sein Wort
wie ein »Gottesspruch«. Der ist bindend, ob er gefillt oder nicht. Ist
der Konig ein rechter Herrscher, »vergeht [er]| sich nicht am Recht«.
Wie und wo lernt er das? Nur in den Geboten und Satzungen, die Gott
gegeben hat und die er darum téglich studieren muss (SMo 17,18-20).
»Rechte Waage und Waagschalen sind Jahwes«, wortlich: »Waage
und Waagschalen des Rechts«, mi§pat (siehe auch 11,1 und 20,10).
»Alle Gewichtsteine des Beutels« (denn in Beuteln trug sie der
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Héndler, siche 5Mo 25,13; Mi 6,11), sind »sein Werk«. Was rechtes
Gewicht ist, hat der HERR festgelegt; es ist sein Werk, Maf} und Richt-
schnur des Rechts zu bestimmen. Er hat es getan in seinen »Gottes-
spriichen«, d.h. in den lebendigen Ausspriichen Gottes, die in der
Heiligen Schrift niedergelegt sind. An diesen muss der Konig sich aus-
richten; liest er sie, lernt er, Gott zu fiirchten (5Mo 17,19), und fiirch-
tet er Gott, »vergeht sich [sein Mund] nicht am Recht«. Sonst wird er
ungerechte Weisungen geben, wie etwa Konig Joas, der befahl, dass man
Sekarja, den Priester, steinigen solle (2Chr 24,20-21).

12 Griuel der Konige ist, Gottlosigkeit zu tun,
denn durch Gerechtigkeit wird fest der Thron.

13 Der Konige Wohlgefallen sind gerechte Lippen,
und wer Aufrichtiges redet, den liebt er.

Das hebridische tocabat molakim, »Gréuel der Kénige«, ist so zu ver-
stehen, dass es den Konigen ein Gréauel ist; sie verabscheuen es, »Gott-
losigkeit zu tun«. Die zweite Verszeile nennt den Grund: »... durch
Gerechtigkeit wird fest der Thron« (siche 20,28; 25,5; 29,14), so wie
Gottes Thron ewig steht, weil er auf »Gerechtigkeit und Recht« (oder
»Gericht«) gegriindet ist (Ps 89,15). Reiche haben so lange Frieden
und Bestand, wie Gerechtigkeit und Barmherzigkeit in ihnen herrschen
(Dan 4,24).

Wohl dem Land, das einen Konig hat, der das beherzigt und sich nicht
am Recht vergreift und sein Volk nicht schindet. Uber die Regierung von
Konig David wird zusammenfassend gesagt: »David regierte iiber ganz
Israel, und David iibte Recht und Gerechtigkeit an seinem ganzen Volk«
(2Sam 8,15), und 1.Konige 15,5 sagt, dass »David getan hatte, was recht
war in den Augen des HERRN, und von allem, was er ihm geboten hatte,
nicht abwich, aufSer in der Sache Urijas, des Hethiters«.

So wie der Konig Gottlosigkeit verabscheut, so hat er Gefallen an
»gerechten Lippen«. Die zweite Verszeile legt nahe, dass hier nicht
seine eigenen Lippen gemeint sind, sondern die der Untertanen: So wie
dem Konig wahrhaftige Lippen gefallen (siehe dazu 22,11), so liebt er
den, der »Aufrichtiges redet«. Menschen wie seinesgleichen sind ihm
viel lieber als die Schonredner und Schmeichler, welche die Throne von
Konigen umschwirmen wie die Schmeiffliegen (19,6).
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14 Des Konigs Grimm gleicht Todesboten;

aber ein weiser Mann besinftigt ihn.

15 Im Licht des Angesichts des Konigs ist Leben,
sein Wohlgefallen ist wie eine Wolke des Spitregens.

Weil der Konig Macht hat {iber sein Volk (siehe Pred 8,4), »gleicht« sein
Grimm (14,35) gegen einen Untertanen » Todesboten« (vgl. 19,12; 20,2).
Der Pharao ziirnte dem Hofbéacker, lie ihn ins Gefdngnis werfen und
danach hiangen (1Mo 40,2.22). Als Koénig Ahasveros »in seinem Grimm
aufstand vom Weingelage«, wusste Haman, dass er sein Leben verwirkt
hatte (Est 7,7.10).

»Ein weiser Mann« kann den Zorn eines ziirnenden Konigs be-
sanftigen, kaphar, eigentlich »siihnen« (wie in V. 6). Jonathan konnte
seinen Vater Saul, der David téten wollte, von seinem Vorhaben
abbringen (1Sam 19,1.4-7). Und Daniel konnte den Zorn Nebukad-
nezars besinftigen und den drohenden Tod von allen Sternkundigen und
Magiern abwenden (Dan 2,12.24). Unsere Gedanken gehen schlieB3-
lich zu unserem Herrn Jesus. Gottes Zorn steht iiber dem ganzen siin-
digen Geschlecht der Adamskinder (Joh 3,36; Rom 1,18). Doch Gottes
Sohn hat in seinem Tod Gottes gerechten Zorn gestillt, und wir sind mit
ihm versdhnt (Rom 5,10). Ist der Zorn des wahren Konigs (2Mo 15,18;
Ps 93,1) gestillt, ldsst er sein Angesicht iiber uns leuchten und wendet uns
seine Gnade zu (siche 4Mo 6,25). Ist sein Zorn ein Bote des Todes, ist »in
seinem Wohlgefallen Leben« (Ps 30,6). Sein Wohlgefallen ist wie »eine
Wolke«, die den »Spitregen« (vgl. SMo 11,14) ankiindigt, welcher die
Saat wissert, den Boden triankt und Korn wachsen lésst zur Speise fiir die
Menschen (siche Ps 65,10-14; Hi 29,23-24).

16 Weisheit erwerben, wie viel besser als Feingold,
und Verstand erwerben erlesener als Silber!

17 Der Geraden Strafle ist: vom Bosen weichen;
seine Seele behiitet, wer seinen Weg bewahrt.

Zu Vers 16 siche 3,14-15; 8,10-11 samt den dort gegebenen Erlauterun-
gen.

Wer verstanden hat, dass Gottes Zorn {iber uns stand (V. 14a) und
dass ein Weiser diesen Zorn abgewendet hat (V. 14b), der wird gedréngt
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»Weisheit« zu suchen. Sucht er sie, wird er sie »erwerben« (siche dazu
8,17), und damit hat er das Leben gefunden (8,35). Wie viel besser ist das
»als Feingold«! Was hilft alles Gold der Welt am Tag des Gerichts (siche
11,4), an dem der Mensch seine Gotzen aus Gold und Silber den Fleder-
mausen hinwerfen wird (Jes 2,20)? Was niitzt es dem Menschen, wenn er
die ganze Welt gewinnt, aber seine Seele einbiifit (Mt 16,26)? Ein Tor ist,
wer auf sein Vermdgen vertraut (Ps 49,7.14a); verstandig ist, wer Weis-
heit wihlt und nicht »Silber«.

16,17 ist im Buch der Spriiche der mittlere Vers, was die Masoreten am
Rand dieser Stelle vermerkt haben.'s® Das bestitigt, dass sich in die-
sem Buch alles um jene Weisheit dreht, die wir bendtigen, um auf den
rechten Weg zu kommen und auf ihm zu bleiben (sieche Einleitung). Die
»Geraden« sind die Menschen, die den Herrn flirchten; sie gehen die
»StraBie« der Gottesfiirchtigen, indem sie »vom Bosen weichen« (3,7;
Hi 28,28). Wer so wandelt, »[behiitet] seine Seele« und wird einst ein-
gehen ins ewige Leben.

18 Vor dem Einsturz ist Stolz,

vor dem Straucheln ist Hochmut.

19 Besser demiitig sein mit den Niedrigen
als Beute teilen mit den Stolzen.

Was hélt die Menschen davon ab, den Weg der Geraden (V. 17) zu gehen?
Es ist ihr »Stolz«, und was sucht der Stolze, wenn nicht Ehre? Doch vor
alle Ehre hat Gott Demut gesetzt (15,33), und auf Hochmut hat er »Ein-
sturz« verhéngt. »Stolz«, ga°6n, wortlich »Hoheit« (in den Spriichen nur
noch in 8,13; ferner u.a. in 2Mo 15,7; Jes 2,10 [von Gott]; Hes 7,24;
Am 6,8 [von Menschen]), wichst, wenn wir den HERRN nicht fiirch-
ten, und wiéchst dieser, ist der »Einsturz«, Sebzer (wie 15,4: »Bruch«; in
Jes 30,13 fiir den Einsturz einer Mauer; in Jes 30,14 fiir das Zerbrechen
eines Kruges), gewiss, denn Hochmut ist Siinde (21,4), darum hasst ihn
der HERR (8,13). Der Satan wollte seinen Thron erheben »hoch iiber
die Sterne Gottes« (Jes 14,13) und wurde darauf »hinabgestiirzt in die
tiefste Grube« (Jes 14,15). Als Konig Nebukadnezars »Herz sich erhob

158 hési hasséphzr biphsuqim = Mitte des Buches beziiglich der Verse.
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und sein Geist sich zur Vermessenheit verstockte, wurde er vom Thron
seines Konigtums gestiirzt« (Dan 5,20). Und Konig Herodes kleidete sich
in ein blendendes Gewand und lieB sich zujubeln, als wire er ein Gott.
Dafiir »schlug ihn ein Engel des Herrn ... und von Wiirmern zerfressen,
verschied er« (Apg 12,23). Der HERR hat einen Tag festgelegt, »einen
Tag iiber alles Stolze und Hohe und iiber alles Erhabene, und es wird
erniedrigt werden«. An jenem Tag »wird der Hochmut des Menschen
gebeugt und die Uberheblichkeit der Minner erniedrigt werden; und
Jahwe wird hoch erhaben sein, er allein, an jenem Tag« (Jes 2,12.17).

Man bedenke, mit wem wir es zu tun bekommen, wenn wir im Stolz
einhergehen. Der Herr selbst wird uns dann zum Feind und streitet gegen
uns (vgl. Jes 63,10). Hohe Augen sind ihm ein Grauel (Spr 6,16-17); er
widersteht den Hochmiitigen (1Petr 5,5). Und ist Gott gegen uns, wer
will uns dann »vor dem Straucheln« bewahren, vor dem endgiiltigen
Fallen und Absinken in die Grube des Verderbens?

Darum gilt: »Besser demiitig sein«, als sich in Stolz vor den Leu-
ten und gegen Gott zu erheben. Und wer wirklich demiitig ist, der sucht
die Gemeinschaft mit »den Niedrigen«. Die meisten wollen gerne in der
Néhe der GroBen sein, und allzu viele schimen sich der Geringen. Als
Paulus im Geféngnis saf, verlieBen ihn die meisten (2Tim 1,15). Das
muss nicht heiflen, dass sie den christlichen Glauben aufgaben, aber sie
wollten nicht mit einem 6ffentlich geédchteten Christen gesehen werden.
Der Volkerapostel lehrt: »Lasst euch hinfiihren mit den Niedrigen«'>
(R6m 12,16). Es entspricht nicht unserer Natur, uns zu den Niedrigen zu
halten. Wir denken lieber hoch von uns und versuchen, uns darum zu den
Groflen zu halten. Darum miissen wir zu den Geringen hingefiihrt wer-
den. Wir miissen Gott zu uns reden und uns von ihm dorthin fiihren las-
sen. Tun wir es, werden wir gliickliche Menschen sein, gliicklicher als
die Leute, die »Beute teilen« (siche 1,13-14; 29,24) »mit den Stolzen,
géim (wie in 15,25; siche weitere Belegstellen dort). Auch das Adjektiv
géim, Einzahl gé>ah, ist abgeleitet vom Verb ga’ah wie das Nomen
ga°6n (V. 18).

Der Stolze ist ein Dieb; er stichlt anderen die Aufmerksamkeit, denn
aller Augen sollen auf ihn gerichtet sein. Und noch schlimmer: Er stiehlt
Gott die Blicke, die allein auf ihn gerichtet sein sollten.

159 So die wortliche Ubersetzung des griechischen toig tameivoic cvvarmayouevor, tois tapeinois
synapagomenoi.
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20 Wer auf das Wort achtet, findet Gutes;
und wer auf Jahwe vertraut — seine Gliickseligkeit!

In diesem Spruch bestitigt die zweite Zeile die erste, indem sie mit an-
deren Worten die gleiche Wahrheit ausdriickt: »Wer auf das Wort ach-
tet«, der vertraut auf Jahwe, und »wer auf Jahwe vertraut«, der ach-
tet auf das Wort. Man kann Jahwe nicht anders vertrauen, als dass man
auf sein Wort vertraut. An ihn zu glauben und an sein Wort zu glauben,
sind eins. Entsprechend ist das Ergebnis: Wer auf das Wort achtet, »fin-
det Gutes«, und wer auf Jahwe vertraut, das ist »seine Gliickseligkeit«,
»asrajw, (die Belege zu den acht Seligpreisungen im Buch der Spriiche
siehe 3,13).

21 Wer weisen Herzens ist, heilt verstindig;
und Anmut der Lippen mehrt die Lehre.

Die Leute mogen den Mann als einen Verstandigen loben, der sich selbst
Gutes tut (Ps 49,19) und Ansehen erwirbt. Wer aber »weisen Herzens
ist«, weil}, dass das Urteil der Leute kein Gewicht hat. Er fiirchtet Gott
und ist nur dann vergniigt, wenn dieser ihn »verstindig« nennt.

Was im Herzen ist, wird der Weise nicht fiir sich behalten, sondern
es zum Segen aller aussprechen. Und weil er weise ist, achtet er darauf,
dass seine Worte angenehm seien, wie das Salomo selbst tat: »Der Pre-
diger suchte angenehme Worte zu finden« (Pred 12,10). Der Weise liebt
die Menschen und miiht sich deshalb um seine Sprache; er arbeitet an ihr,
er erweitert seinen Wortschatz, er achtet darauf, dass seine Grammatik
korrekt sei. Doch ist er damit noch nicht zufrieden; denn seine Sprache
muss auch angemessen, klar und leicht verstandlich werden. So gewinnt
sie »Anmut«, wortlich »StiBBigkeit«, maetaeq (wie in 27,9),

und das »mehrt die Lehre« (siche V. 23). Sie macht es den Zuhdrern
leichter, die Lehre, laeqah (siehe Erlduterung dieses Begriffs in 1,5),
nicht nur zu verstehen, sondern auch anzunehmen, selbst wenn diese
ihnen nicht immer schmeichelt und viel von ihnen fordert.

22 Ein Lebensborn ist Verstand dem Besitzer,
die Unterweisung der Narren ist Narrheit.
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Wie groB ist der Gegensatz zwischen dem Verstdndigen und dem Nar-
ren! Ersterer hat »Verstand« gesucht und vom HERRN bekommen,
und das wird ihm zu einem »Lebensborn« (siche auch 13,14), aus dem
er schopft, und aus dem er auch durstende Seelen um ihn herum trankt
(vgl. 11,25). Mit dem Hauptwort » Verstand«, sékeel, ist verwandt »ver-
stindig«, maskil (siche unten V. 23 und auch 12,8).

Der Narr hat kein Verstdndnis gesucht und ist darum ein Narr ge-
blieben. Zu anderen kann er nur von dem reden, was er besitzt: seine
eigene »Narrheit«. Ein Narr, der Narren unterweist, ist ein Blinder, der
die Blinden leitet, und alle fallen in die Grube (Mt 15,14).

23 Das Herz des Weisen macht seinen Mund verstindig
und mehrt auf seinen Lippen die Lehre.

Der Verstindige hat Weisheit auf den Lippen (10,13), doch es ist das
Herz, das in allem den Ausschlag gibt. Ein weises Herz »macht ... ver-
stindig«, maskil (vgl. V. 22). »Die Verstindigen«, maskilim, sind Leute,
die Gottes Absichten gerade in schwerer Zeit verstehen (Dan 12,10) und
darum andere zu deren Heil unterweisen konnen (Dan 11,33; 12,3).

Was im Herzen des Verstiandigen ruht, geht in guten Worten aus »sei-
nem Mund«. Darum hat der Weise mehr acht auf das Herz als auf alles
andere (siche 4,23; zum Zusammenhang von Herz und Mund siehe 15,7
und die dort angegebenen Stellen).

Die Weisheit gibt Verstand, und der »mehrt auf seinen Lippen die
Lehre«, lzeqah (siche V. 21).

24 Freundliche Worte sind eine Honigwabe,
siifl der Seele und Gesundheit dem Gebein.

»Freundliche Worte«, wortlich »Worte der Freundlichkeit« (siche
15,26; auch 22,11), *imré&j no‘am, nimmt man so gerne auf, wie man den
Honig von einer »Honigwabe« saugt. Wihrend harte Worte die Seelen
erbittern, sind freundliche Worte »siify der Seele«, und sind es Worte der
Wahrheit, geschopft aus dem Wort Gottes, bringen sie »Gesundheit dem
Gebein«. Sie stirken die Seele, den inneren Menschen (vgl. 2Kor 4,16),
und beleben damit den duBleren Menschen. Als Jonathan vom Honigseim
gekostet hatte, wurden seine Augen hell (1Sam 14,27).
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25 Da ist ein Weg, der einem gerade erscheint,
aber sein Ende sind Wege des Todes.

Siehe hierzu die Auslegung zu 14,12.

»Ein Weg, der gerade erscheint« (21,2), ist rein in den Augen des-
sen, der ihn geht (V. 2), aber es ist ein Weg »des Todes«, ein » Weg, der
nicht gut ist« (V. 29).

26 Des Arbeiters Hunger arbeitet fiir ihn,
denn sein Mund treibt ihn an.

»Hunger« ist gesund, da er zu Arbeit anspornt. Miiliggang ist ungesund,
er ist, wie die Redensart sagt, der Anfang der Laster, denn auf diesem
Grund wachsen alle Formen des Lasters. Daher hat der Apostel ver-
ordnet: Wer nicht arbeiten wolle, der solle auch nicht essen (2Thes 3,10).
Der Arbeitsscheue muss zu spiiren bekommen, dass es erbarmlich ist,
andere fur sich schwitzen zu lassen; und bekommt er fir eine Zeit kein
Essen, beginnt der Hunger, ihn zu treiben, und er wird von selbst sich
aufraffen und an die Arbeit gehen. Gott hat dem Menschen Arbeit ver-
ordnet (IMo 3,17-19). Das ist der erste und wirkliche Beweggrund,
warum der Christ fleifig ist und arbeitet. Ein zusdtzlicher Ansporn zur
Arbeit ist der Hunger, aber ein besserer ist der, dass er den Bediirftigen
etwas geben kann (Eph 4,28).

Der gottlose Mann (V. 27-30)

Die Verse 27-29 nennen der Reihe nach den Mann Belials, den Mann der
Réanke und den Mann der Gewalttat. Ersterer ist ein Mann des Teufels,
und der zweite und der dritte tun die Werke des Teufels: Sie liigen, und
sie morden (sieche Joh 8,44). Als vierter folgt der Mann, der auf Boses
sinnt.

27 Ein ruchloser Mann gribt nach Bosem,

und auf seinen Lippen [ist’s] wie sengendes Feuer.
28 Ein Mann der Riinke entsendet Zwietracht,
und ein Ohrenbliser trennt Vertraute.
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29 Ein Mann der Gewalttat verlockt seinen Niichsten

und fiihrt ihn auf einen Weg, der nicht gut ist.

30 Wihrend er die Augen zudriickt, um Verkehrtes zu ersinnen,
seine Lippen zusammenkneift, vollbringt er Boses.

»Ein ruchloser Manng, °is balijja‘al, wortlich »ein Mann Belials« (zu
diesem Ausdruck siehe Erklarung zu 6,12) »gréibt nach Boseme, d.h., er
ist fleiBig wie der Arbeiter von Vers 26, doch im Bdsen. Die Worte, die
ihm tiber die Lippen gehen, sind »wie sengendes Feuer« (wéihrend gute
Worte wie Wasser erquicken [25,13] und wie Balsam kiihlen). Sie zer-
setzen wie geschliffene Messer (Ps 52,4) und verwunden wie Schwer-
ter (vgl. 12,18). Der ndchste Vers legt nahe, dass er mit seinen Worten
fremde Siinden aufdeckt.

»Ein Mann der Rinke«, tahpikoét, » Verdrehtheit« oder » Verkehrt-
heit« (wie in SMo 32,20; vom Verb haphak, »umkehren, umstiirzen, dre-
hen«), auch »Falschheit, Rénke« (im AT nur noch belegt in Spr 2,12.14;
6,14; 8,13; 10,31.32; 16,30; 23,33), »entsendet Zwietracht« (6,14.19;
10,12). Sind Menschen untereinander aufrichtig und reden sie »Wahr-
heit, jeder mit seinem Ndchsten« (Eph 4,25), hdlt Wahrheit sie in Frie-
den zusammen (vgl. Mk 9,50). Beginnen sie, auf Liigen iiber andere zu
hdoren, werden sie entzweit. Der grofle Verleumder ist der Teufel; Tag und
Nacht verklagt er die Briider (Offb 12,10), und wer sich von ihm miss-
brauchen ldsst als »Ohrenbléser«, nirgan (wie in 18,8; 26,20.22), »trennt
Vertraute, *alliph (noch belegt in 2,17 und 17,9). In 2,17 steht dieses
Wort fiir den Vertrauten der Jugend, den einst geliebten Ehemann (siche
dazu die sprachliche Anmerkung zu 2,17). Unter den Korinthern waren
Leute, die durch Verleumdungen und Ohrenbldsereien die Heiligen spal-
teten (2Kor 12,20) und damit die Gemeinde verdarben. Von solchen sagt
der Apostel: »Wenn jemand den Tempel Gottes verdirbt, den wird Gott ver-
derben, denn der Tempel Gottes ist heilig, und solche seid ihr« (1Kor 3,17).

Der Ruchlose, der keine Hemmungen hat, andere zu verleumden, ist
ein »Mann der Gewalttat« (vgl. 3,31). Er zerstort und zerreif3t, statt dass
er starkt, verbindet und aufbaut. Der »Mann der Gewalttat« ist jemand,
der nicht nur mit Androhung und Austibung von Gewalt sich die Leute
gefligig macht, sondern der auch mit siiBen Worten und schonen Reden
die Arglosen verfithren kann (R6m 16,18). Er hat ein getibtes Mundwerk
und »verlockt seinen Néchsten«. Das hier verwendete Verb patah ist in
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den Spriichen noch belegt in 1,10; 24,28 und 25,15. Es wird verwendet,
wenn jemand eine Jungfrau (2Mo 22,15) betort und verfiihrt oder wenn
Gott einen Propheten beredet (Jer 20,7; Hes 14,9). Frauen beredeten und
verleiteten mit ihrem vielen Reden Simson (Ri 14,15; 16,5).

Der Ruchlose driickt »die Augen zu«, denn er will nicht sehen. Er
verschlie3t seine Augen vor dem Ende, zu dem sein Weg ihn fiihrt (siche
V. 25). Das Netz, das ihm gespannt ist, sicht er nicht, denn er ist zum
Bosen entschlossen und will sich durch keine Bedenken authalten lassen
(sieche Auslegung zu 1,17-18). Er presst »seine Lippen« zusammen und
verrat nicht, was er vorhat.

31 Das graue Haar ist eine prichtige Krone:
auf dem Weg der Gerechtigkeit wird sie gefunden.

»Das graue Haar«, die »Zierde der Alten« (20,29), ist eine »prichtige
Krone« (vgl. 4,9; 12.4; 17,6), eine Belohnung fiir den, der wiahrend eines
langen Lebens Gottes Gebote bewahrt hat (3,1-2). Langes Leben ver-
heifit Gott dem, der Gott fiirchtet und Weisheit gelernt hat (3,16). Hau-
fig ist es so, dass Laster das Leben verkiirzen und deshalb die Gottes-
fiirchtigen langer leben als die Gottlosen. Doch schon das Alte Testament
bezeugt, dass es nicht immer so ist. Hiufig leben Gottlose langer als
Gerechte (Hi 21,7; Pred 7,15). Darum ist das silberne Haar »nur so weit
eine Zierde, als der Wandel und das Betragen mit ihr iibereinstimmen«!®,
d.h., wenn es »auf dem Weg der Gerechtigkeit ... gefunden [wird]«.

Vor grauem Haar soll man aufstehen, d.h. das Alter ehren, womit
man zeigt, dass man Gott fiirchtet (3Mo 19,32). Wo die Gottesfurcht aus
der Erzichung und dem Zusammenleben der Leute verschwunden ist,
verschwindet auch die Achtung vor dem Alter.

32 Besser ein Langmiitiger als ein Held,
und wer seinen Geist beherrscht, als wer eine Stadt bezwingt.

Zu »besser« siehe 12,9 und alle dort angegebenen Stellen.
»langmiitig«, *eerzek *appajim (wie in 14,29; 15,18), oder »lang-

sam zum Zorn«. Langmut ist eine Eigenschaft Gottes selbst (2Mo 34,6;

160 Henri Rossier, Proverbes, S. 165.



295 Spriiche 16,33

Ps 103,8), also etwas, was dem Siinder nicht innewohnt. Selbstbeherr-
schung ist eine Frucht des Heiligen Geistes (Gal 5,22-23), und das be-
deutet, dass niemand sie aus eigener Kraft lernt; einzig die Kraft Got-
tes vermag, die uns angeborene Ungeduld und Unduldsamkeit zu
bezwingen. Das erfuhr David, als er in seinem Zorn sich an Nabal rdchen
wollte (1Sam 25,13). Da redete Gott zu ihm durch eine kluge Frau, und
dieses Reden bezwang Davids Zorn, wie er selbst bekennt: »Gepriesen
sei Jahwe, der Gott Israels, der dich mir an diesem Tag entgegengesandt
hat ... der Gott Israels, der mich verhindert hat, dir Bises zu tun«
(1Sam 25,32-34). Gottes Kraft an uns kann nur wirksam werden, wenn
wir lernen, auf ihn zu héren; und wer das tut, wird mit der Zeit »/langsam
zum Zorn« (Jak 1,19).

Darum gilt: »Besser ein Langmiitiger als ein Held.« Wen Gott
gelehrt hat, sich selbst zu beherrschen, der hat einen groferen Sieg er-
rungen, »als wer eine Stadt bezwingt« (als Gegensatz siche 14,17.29b;
25,28; 29,11). Gideon konnte seinen Zorn bezwingen und antwortete auf
ungerechte Vorwiirfe mit klugen Worten, und das war mehr als sein Sieg
iiber die Midianiter (Ri 8,1-3), denn das rettete den Frieden in Israel.

Wir neigen dazu, den schnell und entschlossen Handelnden zu
bewundern; oft aber ist der Mann, der warten kann und nicht dem Drang
zum Losschieflen nachgibt, sondern geduldig auf Gottes Stunde harrt, der
wirklich Weise. Saul konnte die bestimmte Stunde nicht abwarten und
siindigte in seiner Ungeduld (1Sam 13,8-9); und entsprechend siindigte
er in seinem lange briitenden (1Sam 18,29) und immer wieder jih auf-
flammenden Zorn (1Sam 18,11; als Gegensatz dazu Spr 17,27).

33 Das Los wird geworfen im Gewandbausch,
aber alle Entscheidung kommt von Jahwe.

Dieser Vers greift den bereits in den Versen 1 und 9 ausgesprochenen
Grundgedanken wieder auf. Es ist die Sache des Menschen, »das Los«
zu werfen, doch »alle Entscheidung«, miSpat, »Recht, Schiedsspruch,
Rechtsentscheid« (fiir alle Belege sieche 1,3), »kommt von Jahwe«.
Beim »Los« handelt es sich hier nicht um ein Spielen mit dem Zufall,
sondern um die Entscheidung, die Gott fillt bei Dingen, die fiir uns Men-
schen nicht zu entscheiden sind. Im alten Israel bestimmte das Los, wel-
cher Siindenbock fiir den HERRN und welcher fiir Asasel sein sollte
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(3Mo 16,8-10); das Los entschied auch iiber die Dienste im Tempel
(1Chr 24,5; 25,8). Erbland wurde im alten Israel durch Los zugeteilt
(Jos 14,1-2; 15,1; 16,1; 17,1; vgl. Ps 16,5-6); das Los schlichtete Streit-
félle (Spr 18,18): Man brachte seine Sache vor den Herrn und bat ihn zu
entscheiden.

Das Los war das von Gott gewiesene Mittel, um Achan ausfindig zu
machen (Jos 7). Saul warf das Los, um den Mann zu treffen, der gegen
sein Gebot gehandelt hatte; er betete um ein vollkommenes Los, und Gott
gab es ihm, denn es gefiel Gott, den Unverstand Sauls vor den Augen
des ganzen Volkes zu enthiillen und gleichzeitig Jonathan zu bewahren
(1Sam 14,40-45).

Der bose Haman warf das Los, um den giinstigsten Tag fiir die Aus-
fithrung seiner Mordabsichten zu finden (Est 3,7), und das Los fiel so,
wie Gott es wollte. Es wurde im ersten Monat des Jahres geworfen, und
es bestimmte den 13. des letzten Monats im Jahr als den Tag, an dem alle
Juden im weiten Reich ermordet werden sollten. Diese Frist sollte sich
gegen Haman und fiir die Juden auswirken, sodass der Tag fiir die Juden
nicht ein Tag des Ungliicks, sondern zu einem Tag der Rettung wurde
(Est 9,1-3).

Der Herr verwendete auch das Los, das die Seeleute warfen, um
herauszufinden, wer schuld war am Sturm, der sie zu verderben drohte:
Jona, der fliichtige Prophet, wurde getroffen und ins Meer geworfen
(Jon 1).

Wir horen in Apostelgeschichte 1,26 zum letzten Mal davon, dass
Glaubige das Los bestimmen lieBen. Der Gemeinde Gottes hat Gott sein
Wort gegeben, das uns lehrt, und seinen Geist, der uns Verstindnis gibt
iiber dasselbe und uns damit in den Entscheidungen des Lebens fiihrt.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Kapitel 16

V. 1 — »Wir wissen nur zu gut, dass unser Herz diesen oder jenen Weg
geplant und dass er nicht zum Ziel gefiihrt hat. Gliicklich, wer auf den
harrt, der vom Anfang an das Ende sieht und gerne richtig fiihrt, wenn
die Not es verlangt« (W. Kelly).
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V. 1 —»Der Mensch denkt, Gott lenkt. Bileam wollte das Volk Gottes ver-
fluchen, am Ende musste er es segnen (4Mo 22—24). Wie leicht machen
wir uns vorher Sorgen, wenn wir wissen, dass wir von der Hoffnung in
uns Rechenschaft ablegen miissen (1Petr 3,15-16), aber der Herr wird
uns im richtigen Moment die passenden Worte schenken (Mk 13,11)«
(Roger Liebi).

V. 2 — »Das Urteil des Menschen iiber die Lebensrichtung, welche ein-
zuschlagen er flir gut befunden, unterliegt grobem und feinem Selbst-
betruge, Gott aber hat Mall und Gewicht, d.i. Mittel der Priifung, um
die Geister nach ihrem wahren sittlichen Werte abzuschétzen; seine Kri-
tik (vgl. kprricdc!® Hebr 4,12) geht auf den Grund, sein Urteil ruht auf
Erkenntnis des wahren Tatbestandes und schlief3t alle Tduschung aus,
sodass ... ein Mensch der Gefahr des Wahns nicht anders entgehen kann,
als [dass] er seinen Weg, d. 1. sein duf3eres und inneres Leben, in das Licht
des Wortes Gottes stellt und sich die alles durchleuchtende Priifung des
Herzenskiindigers (Ps 139,23f.) und griindliche, dem Ausfall dieser Prii-
fung entsprechende Selbsterkenntnis erbittet« (Delitzsch).

V. 4 — »So wenig wie in Rom. 9 wird auch hier die ewige Voraus-
bestimmung der Gottlosen zur Verdammnis gelehrt ... Salomo, wie
Paulus und die ganze Heilige Schrift ..., sagen nur, dass fiir alle Krea-
turen der heilige Wille Gottes das hochste Gesetz sei, dem sie alle die-
nen miissen, auch der Teufel und alle Gottlosen; denn ohne Gottes Willen
existiert auch der Teufel und die Siinde nicht; aber auch die allergrofite
Feindschaft gegen Gottes heiligen Willen muss nur dazu helfen, dass sein
ewiger Liebeswille zur Erlosung und Beseligung der Seinen desto eher
und besser erreicht werde. Der Erreichung des letzten Zieles aller Wege
Gottes dienet auch die Verdammnis der Gottlosen« (Déachsel).

V. 6b — »Es ist wahr, dass der Artikel von der Rechtfertigung gefdlscht
wird, wenn man gute Werke als causa meritoria'®* in den Akt der Recht-
fertigung hereinnimmt, aber auch wir Evangelischen lehren ja, dass zwar
die fides qua justificat'®, aber nicht die fides quae'®* werklos sei, und
m oder »Richter«.

162 Verdienstliche Ursache.

163 Svw. der Glaube, an das, was wir glauben, rechtfertigt, d. h. der Gegenstand des Glaubens.
164 Svw. der Glaube, durch den geglaubt wird, d. h. der personliche Glaube.
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vom A.T. konnen wir nicht erwarten, dass es iiberall mit paulinischer
Scharfe scheide, was selbst Jakobus nicht auseinanderdenken will oder
mag« (Delitzsch).

V. 32 — »In Pirke Aboth'® 1V, 1 wird mit Berufung auf diesen Spruch die
Frage >wer ist ein Held?< mit »wer seine Begierde bezwingt« beantwor-
tet« (Delitzsch).

V. 33 —»Dieser Vers fiigt zum vorhergehenden eine notwendige Warnung
hinzu. Es ist letztlich der HERR — nicht die Selbstbeherrschung des Men-
schen —, der dessen Schicksal bestimmt« (Waltke, Proverbs).

Sprachliche Anmerkungen zu Kapitel 16

V. 2 — Der Herr wégt »den Geist«; im Hebrdischen steht der Plural rithét.
Im Deutschen verwendet man aber in solchen Féllen die Einzahl, indem
man an den Geist jedes Einzelnen denkt. »Geister« ldsst an Geistwesen
denken, die da im Raum schwirren. Entsprechend sagt man im Deut-
schen: »Sie nickten alle mit dem Kopf«, nicht »mit den Kopfen«, denn
jeder hat nur einen Kopf. Und man bittet die Leute in einem Saal bei
Zustimmung »die Hand« zu erheben, nicht die Hande, denn das hiefe,
dass jeder beide Hénde in die Luft strecken miisste (»Hénde hoch!«).

V. 10 — »Gottesspruch«, qeeszem, das verwendet wird fiir die Wahr-
sagerei der Heiden (4Mo 23,23; 5Mo 18,10; Hes 13,23). Gott lenkt
auch diese, wie wir sehen beim Pfeilorakel, das der babylonische Konig
befragte (Hes 21,26). Man konnte an der vorliegenden Stelle auch mit
»Entscheid« iibersetzen (vgl. 16,33 [wo aber ein anderes Wort steht]).

V. 18 —»Straucheln, ki$§§alon, das nur hier belegt ist. Das dazugehorige
Verb kéasal bedeutet »iiber jemanden hinstiirzen« (3Mo 26,37), »strau-
cheln, weil man nichts sieht« (Jes 59,10), »iiber einen Anstof straucheln«
(Jer 6,21).

165 Wortlich »Kapitel der Viter«. Das ist eine rabbinische Sammlung von Spriichen ethischen Inhalts.
A.d.H.: Die durch Frage und Antwort wiedergegebenen hebrdischen Wendungen, die sich im Original
dieses Zitats befinden, sind hier ausgelassen worden.
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Kapitel 17

1 Besser ein trockener Bissen und Ruhe dabei
als ein Haus voll Opferfleisch mit Zank.

Zu diesem Vers siehe 15,16.17.

Der Ausdruck »ein Haus voll Opferfleisch« steht ganz allgemein
fiir ein Haus, in dem alles reichlich vorhanden ist. Familien, die ganz
bescheiden leben miissen, aber Frieden haben, sind viel gliicklicher als
reiche, die bei aller Wohlfahrt »Zank« und Streit haben.

Das Heim des Israeliten war in einem besonderen Fall »voll Opfer-
fleisch«, wenn nidmlich der Hausvater ein Friedensopfer dargebracht
hatte und dann in seinem Haus zur Opfermahlzeit rief (siche 3Mo 7,16).
Wenn ausgerechnet beim gemeinsamen Essen jenes Opfers, das von Frie-
den zeugte, Streit entflammte, wurde der Gott, der dieses Opfer ver-
ordnet hatte, verhohnt. Wie viel schlimmer ist es, wenn Christen im
Krieg miteinander leben (siehe Jak 4,1), die doch bekennen, an Chris-
tus, das wahre Friedensopfer, zu glauben — an den, der »unser Friede« ist
und der kam und »Frieden verkiindigte ... den Fernen und Frieden den
Nahen« (Eph 2,14.17)1166

2 Ein einsichtiger Knecht herrscht iiber den schandbaren Sohn,
und teilt das Erbe inmitten der Briider.

Dieser Spruch bewahrheitete sich im Haus Salomos. Gott stiftete mit
dem Konigtum in Israel einen Erbadel; es war stets ein Sohn Davids,
der den Thron erbte. Doch mancher dieser Nachkommen Davids erwies
sich als ein »schandbarer Sohn«. Und da zeigte es sich zuweilen, dass
ein »einsichtiger Knecht« mit seiner Einsicht weiterkam und hdher-
stieg als der Thronerbe. Da war ein Knecht Salomos, Jerobeam; er war
ein tiichtiger Mann (1K6 11,28), und er wurde Konig liber zehn Stimme
(1K6 12,20), wihrend dem ungeratenen Sohn Salomos, Rehabeam, nur

166 »Ein solches Zusammenspiel ldsst sofort an die Gemeinde in Korinth denken (1Kor 11,17-34)« (Roger
Liebi, Spriiche, S. 127).
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zwei blieben. Dieser verlor die zehn Stamme durch seine eigene Narrheit
(1Ko 12,1-19).

Was hier vom »einsichtigen Knecht« gesagt wird, gilt in vollendeter
Weise fiir den Sohn Gottes. Von ihm sagt Gott: »Siehe mein Knecht: Er
wird einsichtig handeln« (Jes 52,13). Der »schandbare Sohn« ist der
Anfihrer der abgefallenen Sohne Gottes, der Teufel. [hm hatte Gott die
Herrschaft iiber die Welt der Menschen iibertragen. Der treue Knecht
entmachtete in seiner Erniedrigung den Fiirsten der Welt, und er wird
eines Tages kommen und die Herrschaft iiber sie antreten (Dan 7,13-14).
Dann wird der Sohn Gottes als der Erstgeborene unter vielen Briidern
(Rom 8,29) »inmitten der Briider« »das Erbe« teilen. Er ist der Erbe
aller Dinge (Hebr 1,2), und seine Briider (Hebr 2,11), die Kinder Gottes,
erben mit ihm (R6m 8,17).

Jahwe priift die Herzen (V. 3-5)

3 Der Tiegel fiir das Silber, der Ofen fiir das Gold,

und Priifer der Herzen ist Jahwe.

4 Ein Ubeltiter merkt auf die Lippe des Unbheils,

ein Liigner hort auf die Zunge des Verderbens.

5 Wer den Armen verspottet, verhohnt dessen Schopfer;
wer iiber Ungliick sich freut, bleibt nicht ungestraft.

So wie man Silber und Gold im »Tiegel« schmilzt (Ps 12,7) und im
»Ofen« priift (Spr 27,21), so priift Jahwe die »Herzen« (siche auch
27,21). Er lautert das Innere seiner Geliebten, »wie man Silber ldutert«
(Ps 66,10; sieche auch Sach 13,9; Mal 3,3), weil sie ihm kostbar sind und
mehr bedeuten als alle Reichtiimer der Welt. Die Hitze des Ofens und das
Feuer des Tiegels dienen im Leben des Christen der »Bewdhrung [des]
Glaubens« (1Petr 1,7). Nur durch Néte wird offenbar, ob unser Glaube
echt sei oder nicht, und darum sollten wir »das Feuer ... das [uns] zur
Priifung geschieht« nicht als etwas Befremdliches ansehen (1Petr 4,12),
sondern dem Herrn vielmehr dafiir danken. Denn was konnte uns
Schlimmeres passieren, als dass wir erst am Ende unseres Lebens ein-
sehen miissten, dass unser Glaube nie echt war?
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Wie das Feuer priift auch eine »Lippe des Unheils« unser Inneres.
Wer auf sie »merkt«, maqsib (»aufmerken, aufmerksam horen, hor-
chen« wie in 1,24; 2,2; 4,1.20), verrét eine innere Verwandtschaft mit
ihr.'” Simile simili gaudet. (»Gleiches erfreut den Gleichen.«) Wer ein
boses Herz hat, hort auf eine bose Zunge; sein boses Herz hat Lust daran,
Boses zu horen und aufzunehmen (Jes 59,13). Da mag er noch so laut
»Herr, Herr!« sagen; er beliigt sich selbst und andere; er ist »ein Ubel-
titer« (siche Mt 7,21-23), und er ist »ein Liigner«'®®, und den wird der
grofle Konig vertilgen (siehe Ps 101,7-8).

»Wer den Armen verspottet, verhohnt dessen Schopfer«: Wer auf
»die Lippe des Unheils« hort, sieht seine Mitmenschen nicht, wie Gott
sie sieht. Gott hat den Menschen in seinem Bild erschaffen, und das gibt
dem Menschen seinen wahren Wert. Wer Gott nicht kennt, beurteilt den
Menschen nur nach dem AuBeren, nach seinem Besitz, Rang oder Erfolg
in der Welt. Damit priift auch die Art, wie wir den Armen begegnen,
unsere Herzen. Verachten wir sie, verachten wir den Schopfer, und damit
stindigen wir; tun wir ihnen hingegen Gutes, ehren wir ihn (14,21.31;
siche auch Jak 2,1-4).

Den Armen verspotten ist eine Form der Schadenfreude, und »wer
iiber Ungliick sich freut, bleibt nicht ungestraft«. Salomo warnt in
24,17-18: »Freue dich nicht, wenn dein Feind fdillt, dein Herz frohlocke
nicht, wenn er stiirzt, damit der HERR es nicht sehe und es bose sei in
seinen Augen ...«. Hiob bekannte, dass es Siinde gewesen wiére, hétte
er sich gefreut iiber das Ungliick seines Hassers und gejauchzt, wenn
Ungliick ihn traf (Hi 31,29). Hesekiel begriindet das Gericht, das iiber
Ammon kommen muss, mit dessen Freude iiber alles Ungliick, das Gott
iiber Israel gebracht hatte (Hes 25,6-7). Obadja kiindigt den Untergang
Edoms an, und er erklért ihn mit dessen Schadenfreude iiber den Unter-
gang seines Bruder Juda.

6 Kindeskinder sind die Krone der Alten,
und der Kinder Schmuck sind ihre Viter.

»Kindeskinder sind die Krone der Alten«, so wie die tiichtige Frau
die Krone ihres Mannes ist (12,4) und »der Kinder Schmuck ... ihre

167 Spr 29,12 zeigt, welcher Schaden von einem Herrscher ausgeht, wenn er auf Ligenrede merkt.
168 Wortlich »Liige«; es handelt sich um das Stilmittel Abstractum pro concreto, das Abstraktum steht fiir
das Konkrete.
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Viter« sind. In ihren Beziehungen kdnnen Mann und Frau sowie Eltern
und Kinder einander zur gegenseitigen Ehre und Freude sein, und darum
scharft uns Gott in seinem Wort wiederholt ein, mit groBer Sorgfalt
auf sie zu achten (Eph 5,25-6,4; Kol 3,18-21). So grof3 der Segen sein
kann, so gro3 wird das Elend, wenn man gegen diese Beziehungen stin-
digt, denn dann schlédgt die gegenseitige Achtung um in Verachtung und
Feindschaft (siche Jes 3,5; Mi 7,6). Das gehort zu den Zeichen der Men-
schen, die in den letzten Tagen immer mehr degenerieren (2Tim 3,1-3).

Sind die Eltern Vorbilder in der Gottesfurcht, in ihrer ehelichen Liebe
und im Gemeindeleben, werden die Kinder sie gerne nachahmen. Und
wenn die Eltern ihre Pflicht wahrnehmen und ihre Kinder zum Gehorsam
erziehen (siehe 1,8) und sie die Wahrheiten von Gottes Wesen, Got-
tes Heil und Gottes Willen lehren, werden die Kinder selber Gehorsam
und Gottesfurcht lernen. Und sie werden spéter, wenn sie Familien
griinden, ihre Kinder erzichen und unterweisen. So erfiillt sich, was in
Psalm 78,3-7 steht, wo wir sehen, wie die Erinnerung an Gottes Heils-
taten liber insgesamt fiinf Generationen weitergereicht wird und so auf
eine glaubige Generation die nichste folgt.

7 Nicht geziemt dem Toren hohe Rede;
wie viel weniger Liigenrede dem Edlen!

Hier steht fiir »Tor« nicht das iibliche kasil, sondern nabal. Das ist
jemand, der ist wie Nabal, der harte und gottlose Mann der gottes-
fiirchtigen und weisen Abigail, die ihn einen »Mann Belials« nannte und
von ihm sagte: »Wie sein Name, so ist er: Nabal ist sein Name, und Tor-
heit'® ist in ihm« (1Sam 25,25). nabal findet sich in den Spriichen nur
noch in 17,21 und 30,22, ferner u.a. in Hi 2,10; 30,8; Ps 14,1; 74,19;
Jes 32,5.6. Im Worterbuch von Gesenius findet sich dafiir »ein schlech-
ter, gottloser Mensch« und zum entsprechenden Abstraktum nobaldh
(5Mo 32,6; 1Sam 25,25; 2Sam 3,33; 13,12; Ri 19,23.24; Jes 9,16) »Tor-
heit mit dem Nebensinn der Gottlosigkeit«. Der Tor soll nicht reden wie
die Edlen, d.h., die Gottlosen sollen nicht reden, wie wenn sie Heilige
wiren. Und noch weniger soll »Liigenrede« vom Mund des »Edlen«
ausgehen (Eph 4,25; Kol 3,9), denn es ist der Gottlose, der triigerisch

169 Oder »Gemeinheit«, nabalah.
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handelt mit seiner Zunge (Rom 3,13). Wahrer Adel ergibt sich aus der
Beziehung des Menschen zu Gott: Nur wer durch den Glauben gerecht-
fertigt und damit ins rechte Verhéltnis zu Gott gesetzt worden ist, ist
wahrhaftig ein Edler. Wie wenig geziemt dem Heiligen Gottes faule
Rede, albernes Geschwiitz, iibles Nachreden (Eph 4,29; 5,4; 1Petr 2,1)!
Vielmehr erkennt man ihn daran, dass er »Edles entwirft und auf Edlem
besteht« (Jes 32,8) und dass er »Liigenrede« hasst (Spr 13,5).

8 Ein Edelstein ist die Bestechung in den Augen des Besitzers;
wohin er sich wendet, hat er Gelingen.

Ein »Edelstein«, >2ebaen hén, ist wortlich ein »Stein der Gunst«. So heilit
»die Bestechung«, §6had (siche 17,23 samt allen dort angegebenen
Stellen), weil sie die Leute, die man damit besticht, gewogen macht.
»In den Augen des Besitzers« ist er deshalb kostbar, doch in sei-
ner Torheit fragt dieser nicht, was die Bestechung in den Augen Gottes
ist. Der Bestechende mag in dieser Welt zwar {iberall, »wohin er sich
wendet, ... Gelingen« haben. Er verschafft sich Zutritt zu den Groffen
(Spr 18,16) und gewinnt viele Freunde (19,6). Aber »die Gestalt dieser
Welt vergeht« (1Kor 7,31). Am Ende wird er vor Gott stehen mit seiner
Schuld, und ihn kann er mit seinem »Stein der Gunst« nicht glinstig stim-
men (5Mo 10,17; 2Chr 19,7). Gott, der Richter aller, wird in Gerechtig-
keit den Geber wie den Empfanger von Bestechungen verurteilen und
strafen. Siehe auch Vers 23; 6,35; 18,16; 19,6; 21,14.

9 Wer Liebe sucht, deckt Vergehen zu;

wer eine Sache wieder hervorholt, entfremdet einen Vertrauten.
10 Ein Verweis sinkt beim Verstiindigen tiefer ein

als hundert Schlige bei einem Toren.

11 Nur Emporung sucht der Bose;

ein grausamer Bote wird gegen ihn entsandt.

»Wer Liebe sucht«, wer von Herzen Liebe tiben will, der »deckt alle
Vergehen zu« (10,12; sieche auch 1Petr 4,8). Noahs Sohne Sem und Japhet
hatten anders als Ham keine Freude an der Siinde ihres Vaters; deshalb
deckten sie diese zu (1Mo 9,22-23). Wer so handelt, beweist, dass er tat-
sédchlich liebt, nicht blo »mit Worten noch mit der Zunge, sondern in Tat
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und Wahrheit« (1Jo 3,18). Wem es mehr bedeutet, dass er in einer Sache
Recht oder Genugtuung bekommt, als dass er Liebe erweist, der holt
»eine Sache« wieder hervor, und wenn er es beharrlich genug macht,
schafft er es sogar, »einen Vertrauten, *alliiph (noch belegt in 2,17;
16,28; sieche dazu die sprachliche Anmerkung zu 2,17), zu entfremden,
maphrid, wortlich: »er bringt zum Scheiden/Trennen«. Damit erreicht er
das Gleiche wie der Verleumder (16,28).

Wer den Néchsten liebt, ist ein wahrhaft »Verstindiger«, und bei
dem »sinkt [ein Verweis]« bald und tief ein (siche 9,9). Woher kommt
das? Jemand, der den Bruder liebt, der liebt auch seinen Gott (siche
1Jo 4,7.20), und darum nimmt er Zurechtweisungen willig an. Er ver-
steht, dass es Gott selbst ist, der ihn erzieht, und er weist die Zucht nicht
ab (siehe 3,11). Wer »eine Sache wieder hervorholt«, liebt sich selbst
mehr als den Néchsten, und damit zeigt er, dass er Gott nicht liebt. Er
ist »ein Tor«, und dem Toren ist alle Zurechtweisung verhasst; er straubt
sich gegen alle von Gott iiber ihn gebrachte Zucht. Gott mag ihn hundert-
mal schlagen, es fruchtet nichts (vgl. 23,35; siche auch Jes 1,5; Jer 5,3).

Statt sich unter Gottes Zucht zu beugen, verhértet sich der Tor in sei-
nem Trotz gegen Gott; er sucht nicht Frieden, sondern »Empdérung«.
Der im Himmel thront, lacht der Anldufe der Toren (siche Ps 2,2-4). Er
ist langsam zum Zorn, doch nicht unfahig zum Zorn (siche Nah 1,2-3).
Wenn das MaB3 voll ist, kommt die gerechte Vergeltung: »Ein grau-
samer!” Bote wird gegen ihn entsandt«, es treibt ihn fort »zum Konig
der Schrecken« (Hi 18,14); der Tod schneidet ihn ab von der Quelle des
Lebens, und er versinkt in die Grube, aus der er nie mehr herauskommt.!”!

Fiir »Bote« steht hier »Engel«, malak. Es ist ein Wiirgeengel, ein
Gerichtsengel, ein verderbender Engel, wie jene Ungliicksengel, die Gott
entsandte, um Agypten zu verderben (Ps 78,49).

12 Eine Birin, der Jungen beraubt, begegne einem,
aber nicht ein Tor in seiner Narrheit!

»Eine Birin, der Jungen beraubt« ist der Inbegriff der wiitenden
Angriffslust (2Sam 17,8). Sogar Gott selbst vergleicht sich mit einer sol-
chen, als er seinem Volk sagen will, dass er das Gericht nicht von ihnen

170 *akzari, wie in 5,9; 11,17; 12,10.
171 Auch wer sich von der Ehebrecherin verfithren lésst, verfallt »dem Grausamen« (5,9).
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abwenden wird (Hos 13,8). »Ein Tor in seiner Narrheit« gleicht die-
ser Bérin; nur ist es schlimmer, diesem zu begegnen. Wenn die Jungen
grof3 geworden sind, ldsst die Bérin ab von ihrer Wildheit. Doch die Tor-
heit macht den Toren unbelehrbar; nichts kann ihn von seinem Kurs
abbringen; jeden Rat verschmiht er, gegen alle, die ihn zur Besinnung
bringen wollen, bleckt er die Zahne (Spr 18,1), gegen Gott selbst rennt
er an »mit gerecktem Hals, mit den dichten Buckeln seiner Schilde«
(Hi 15,26).

13 Wer Béoses fiir Gutes vergilt,
von dessen Haus wird das Bose nicht weichen.

Mit seinem Anrennen gegen Gott (V. 12) vergilt der Tor »Bdses fiir
Gutes«. Er verschlieft die Augen vor allen Wohltaten, die er von ihm
empfangen hat. Saul war von Gott zum Koénig erhoht worden, und den-
noch wandte er sich gegen seinen Wohltéter, indem er den Mann um-
bringen wollte, der nach Gottes Willen nach ihm Koénig werden sollte.
SchlieBlich musste er gegeniiber David bekennen, dass er damit auch die-
sem Boses flir Gutes vergolten hatte (1Sam 24,18). Doch spiter vergalt
auch Konig David einem Mann wie Uria, der seinem Konig im Feld treu
diente, dieses Gute mit Bosem (2Sam 11). Jeremia muss vor Gott klagen:
»8Soll Boses fiir Gutes vergolten werden? Denn sie'” haben meiner Seele
eine Grube gegraben. Gedenke, dass ich vor dir gestanden habe, Gutes
tiber sie zu reden, um deinen Grimm von ihnen abzuwenden« (Jer 18,20).
So geschieht es in einer Welt der Siinde; das tun wir Menschen ein-
ander an, weil wir alle ein verdrehtes und verkehrtes Geschlecht sind
(5Mo 32,5; Phil 2,15). Aber noch schlimmer: Wir tun es Gott, unserem
Schopfer, unserem einzigen wahren Wohltéter, an. Gott hatte Israel in
seiner Treue nur Gutes erwiesen (SMo 32,4.7-14!7%), doch es schlug aus
gegen ihn (V. 15). »Vergeltet ihr so dem HERRN?« (V. 6). Und wie ver-
galten sie ihrem Gott, als er ihnen seinen Sohn sandte, sie zu retten? Sie
verstieBen ihn. Und wie vergalten sie dem Sohn selbst? Dieser tat nur
Gutes (Apg 10,38), aber man vergalt ihm Boses (Ps 109,5). Wer so han-
delt, »von dessen Haus wird das Bose nicht weichen«. David musste fiir
seine Gewalttat an Uria eine bittere Ernte einheimsen: Von seinem Haus

172 Die Priester und Propheten (siche 17,18).
173 A.d.H.: Auch die beiden nachfolgend angefiihrten Bibelstellen beziehen sich auf 5Mo 32.
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wich das Schwert fortan nie (2Sam 12,10-12). Uber die Feinde Jeremias
kam, worum der Prophet zu seinem Gott rief (Jer 18,21-23); Israel zog
sich fiir seinen Undank den Fluch zu (5Mo 32,19-25; Ps 109,6-20), und
weil die Juden die Stunde ihrer gnddigen Heimsuchung nicht erkannten,
wurden sie von Feinden umringt und niedergeworfen (Lk 19,41-44).

14 Wie einer Wasser entfesselt, ist der Anfang des Zanks;
lass ab, bevor der Streit losbricht!

Eine Schleuse kann jeder 6ffnen; doch wer wird der hervorbrechenden
Wassermassen Herr? Einen Krieg hat man bald entfesselt, aber einen
Krieg zu beenden, ist schwer. Im Siinder lauert eine gewaltige Masse an
siindigem Begehren, ein ganzer See von zuriickgestauten Regungen des
Neids, des Vergeltungsdrangs, der Rechthaberei, der Missgunst. Solange
man diese im Zaum hélt, bleibt alles ruhig, doch wie wenig braucht es,
und sie brechen hervor. Ein einziges bitteres Wort kann einen ganzen
Wald entfachen (Jak 3,5).

Darum lasse man ab, »bevor der Streit losbricht«, jitgalla® (wie
in 18,1 und 20,3 [ein Verb, das nur im Buch der Spriiche vorkommt]).
»Lass ab«, natos, das auch »verwerfen« bedeuten kann. So wird es ver-
wendet in 1,8 und 6,20 (eine Lehre verwerfen). In 5. Mose 32,15 wird
gesagt, dass Israel seinen Gott verwarf,'”* so auch in Jeremia 15,6. In
Psalm 78,60 geht es darum, dass Gott seine Wohnung in Schilo verwarf.
Das ist, anders als ein bloBBes Ablassen, ein entschlossenes, kraftvolles
Handeln. Es wire nicht falsch, folgendermaflen zu iibersetzen: »Weise
ab den Streit«, oder: »Weise von dir den Streit ...« Darby iibersetzt » Va-
t’en!« (»Geh weg!«), Segond: »Retire-toi!« (»Zieh dich zuriick!«).

15 Wer den Frevler zum Gerechten und den Gerechten zum
Frevler erklirt,
beide sind Jahwe ein Grauel.

Zu diesem Vers siehe auch Vers 26; 18,5; 24,24. Wer alles sittliche

Urteilen auf den Kopf stellt, indem er den »Frevler zum Gerechten ...
erkliart«, (masdiq, von sddaq, »gerecht sein«), wahrend er den Ge-

174 So tibersetzen die UELB und die Elb 2003 in der Fufinote.
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rechten »zum Frevler erklirt«, (marsia‘, wie in 2Mo 22,8; 5Mo 25,1
[von rasac, »frevlerisch sein«, wie in 1Ko 8,47; Hi 10,15]) ist »Jahwe
ein Griuel«. Der HERR hat verordnet: »Vor Gericht ... soll man den
Gerechten gerecht sprechen und den Schuldigen schuldig« (5Mo 25,1;
siehe auch 2Mo 23,7; 3Mo 19,15). Jahwe ruft ein Wehe aus tiber denen,
welche das Bose gut, Finsternis Licht und Bitteres siil nennen (Jes 5,20);
denn wer das tut, wird die Gerechten als die Feinde und die Verderber
als die Wohltiter des Gemeinwesens bezeichnen. Wir leben in einer Zeit,
in der die Obrigkeit das Téten von ungeborenen Kindern als ein Recht
festlegt und die Unterschiede zwischen den Geschlechtern eingeebnet
hat und das Zusammenleben von gleichgeschlechtlichen Paaren als Ehe
bezeichnet und schiitzt. Ein Gemeinwesen, das in solcher Weise alle gott-
lichen Ordnungen verh6hnt und alles von Gott Verbotene riihmt, kann
nicht mehr lange bestehen. Es ist dem HERRN ein Gréuel; er wird es den
Kraften des Bosen, denen es dient, tibergeben.

16 Wozu Geld in der Hand eines Toren?
Um Weisheit zu erwerben, fehlt ihm der Verstand.

Der Sinn der Aussage ist: Was macht der Tor mit dem »Geld in der
Hand«, wobei »Geld« hier fir alles steht, was Gott dem Menschen in
die Hand gegeben hat. Was macht der Tor mit seinem Besitz, d.h. mit
seinem Leben, seiner Zeit, seinen Kriften? Trachtet er nach Weisheit?
Gebraucht er das vom Herrn empfangene Talent (siche Mt 25,15), um
als Allererstes nach Weisheit zu trachten, also Weisheit zu kaufen (23,23,
vgl. Offb 3,18)? Ja, Weisheit muss man erwerben; der erste Schritt, um
Weisheit zu finden, ist der feste Entschluss, das zu tun, wozu Salomo
in 4,7 auffordert: »Der Weisheit Anfang: Kaufe Weisheit!, um all deinen
Erwerb erwirb Verstand!« Versucht der Tor, Weisheit zu erwerben? Nein,
er lasst sein von Gott gerade dazu geschenktes Leben ungenutzt ver-
kommen (Mt 25,18); ihm fehlt der Verstand, seine Fahigkeiten und seine
Moglichkeiten — kurz, alles was er hat — den hochsten und besten Zielen
unterzuordnen.'”

175 Man kann die Aussage dieses Verses auch anders deuten, indem man erstens das Geld im engeren Sinn
als bloBes Zahlungsmittel versteht und zweitens die Sinneinheiten anders zuteilt: »Was will da der
Tor mit Geld in der Hand Weisheit kaufen? Er hat keinen Verstand.« Mit anderen Worten: Nur ein Tor
meint, man konne Weisheit mit Geld erwerben.
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17 Der Freund liebt zu aller Zeit,
und als Bruder fiir die Drangsal wird er geboren.

Diese beiden Verszeilen sind nicht parallel, sondern die zweite Zeile
erweitert und steigert die Aussage der ersten: Der Freund, der beharrlich
liebt, wird, wenn er in der Drangsal immer noch zu einem steht, zum
Bruder, und das ist mehr als ein Freund.

»Der Freund liebt zu aller Zeit«: Ob jemand ein wahrer Freund ist,
zeigt sich in schweren Zeiten. Als Unzeit war (siche 2Tim 4,2) und man
eingesperrt werden konnte, wenn man Christus bekannte und das Evan-
gelium predigte, verlieBen manche fritheren Begleiter und Bewunderer
den Apostel (2Tim 1,15). Onesiphorus und Lukas erwiesen sich als
wahre Freunde, die sich nicht schamten, mit einem 6ffentlich Gedchteten
zusammen zu sein. Sie suchten den Apostel im Gefangnis auf und blie-
ben bei ihm (2Tim 1,16-17; 4,11). Wozu werden wir denn in die Familie
Gottes hinein»geboren«? Um ein »Bruder fiir die Drangsal« zu sein,
um gerade den bedridngten und geschmihten Heiligen beizustehen. Dass
der wahre Freund sich erst in der Not als solcher erweist, wird in den
Sprichwortern und Redensarten vieler Volker ausgedriickt. Cicero hat
in seinem Laelius das Wort gepragt: »Amicus certus in re incerta cerni-
tur.« — »Der sichere Freund wird erkannt in der unsicheren Sache [d.h.
in der Not].« Und auf Englisch sagt man: »4 friend in need is a friend
indeed.« — »Ein Freund in der Not ist ein Freund in der Tat.« Der spa-
tantike griechische Philosoph Plutarch hat von der Wichtigkeit wahrer
Freundschaft geschrieben: »Notwendiger als Feuer und Wasser ist ein

Freund.«!

18 Ein Mensch ohne Verstand ist, wer in die Hand einschlagt,
wer Biirgschaft leistet fiir seinen Niichsten.

Wenn jemand meint, er schulde einem Freund auch solche Art von Hilfe,
die Gott verboten hat (siche Auslegung zu 6,1-5), erweist er sich nicht als
ein wahrer Freund (V. 17), sondern als »ein Mensch ohne Verstand«. Er
wird also seinem Freund keinen Liebesdienst tun, wenn er fiir ihn Biirg-

176 avaykoiotepog mupog kot vdatog o ehog. A.d.H.: Eine dhnliche Formulierung findet sich in: Von
Liebe, Freundschaft und Feindschaft, Wiesbaden: Marix Verlag, 2010.
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schaft leistet; vielmehr kann er ihn damit zu Unternehmungen ermutigen,
von denen dieser besser abstehen sollte.

19 Frevel liebt, wer Zank liebt;

wer seine Tiir hoch macht, sucht Einsturz.

20 Wer verkehrten Herzens ist, findet kein Gutes;
wer sich windet mit seiner Zunge, fillt ins Ungliick.

»Wer Zank liebt«, liebt »Frevel«, und den liebt er, weil er sich selbst
liebt. Zanken ist ein Frevel; darum wird der Knecht des Herrn nicht
streiten (2Tim 2,24). Wer aber ein Knecht der Stinde und damit seiner
eigenen Liiste geblieben ist, wird immer wieder mit anderen zanken.
Was dréngt dazu, wenn nicht das alles andere verdrangende Begehren,
recht zu haben und den anderen iiberlegen zu sein? Von Leuten, die
nicht dem Herrn, sondern sich selbst leben, wird immer Unruhe und
Zerwiirfnis ausgehen: » Woher kommen Kriege und woher Streitigkeiten
unter euch? Nicht daher, aus euren Liisten, die in euren Gliedern strei-
ten?« (Jak 4,1). Zank ist ein Trieb, der aus unserer siindigen Natur auf-
schief3t; er hat seinen Platz im langen Katalog der Werke des Fleisches
(Gal 5,19-21). Wer gern zankt, macht gern viele Worte; viele Worte
machen kann man aber nicht, ohne zu siindigen (Spr 10,19) gegen Gott
und gegen den Néachsten.

Wie der Ubermut treibt auch der Hochmut zu Zank (siehe 13,10).
Uber der Frage, wer von ihnen der Grofte sei, entbrannte sogar unter
den Jiingern ein Streit (Lk 22,24). »Wer seine Tiir hoch macht, ist ein
Hochmiitiger, der »seine einfache Wohnung in ein stolzes Prachtgebdude
umzuwandeln sucht« (Zockler). Er mag mit seinem Streiten lange erfolg-
reich sein und hoch aufsteigen; aber auf Hochmut folgt immer »Ein-
sturz«, Sebzer (wie in 16,18).

Wir sehen an Vers 20, dass das Herz die Zunge regiert, wie der
Sohn Gottes gelehrt hat: »Aus der Fiille des Herzens redet der Mund«
(Mt 12,34). »Wer verkehrten Herzens ist«, kann Gott nicht gefallen,
und darum kann er »kein Gutes« finden. Nicht jeder hat eine so robuste
Natur, dass er gerne Streit auf sich nimmt, um sein Ziel zu erreichen.
Entsprechend seinem verkehrten Herzen sind nicht harte Worte seine
Walffe; vielmehr versucht er, sein Gliick zu finden, indem er »sich
windet mit seiner Zunge«. Er treibt ein Doppelspiel mit den Leuten,
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macht jedem ein freundliches Gesicht und verleumdet sie hinter ihrem
Riicken. Doch Liigen haben kurze Beine; am Ende fillt auch er »ins
Ungliick«.

21 Wer einen Toren zeugt, dem wird es zum Kummer,
der Vater eines Gemeinen hat keine Freude.

Zu diesem Vers siehe Vers 25; 10,1; 13,1; 15,20.

Adam zeugte einen Sohn in seinem eigenen Bild — einen Menschen,
in Siinden geboren. Dass die Kinder nicht anders sind als ihre Eltern,
kann jeder beobachten. »Wie die Alten sungen, so zwitschern auch die
Jungen.« Der altgriechische Dichter Hesiod schrieb in seiner Schrift
Epya kou nuepar (Erga kai hemerai), Werke und Tage (7. Jahrhundert
v.Chr.): »Die Frauen gebdren den Eltern gleichende Kinder.«'”7 Wenn
Eltern feststellen, dass ein Sohn sich immer mehr als Tor erweist, bereitet
das »Kummer, tligah, wie in 10,1 und 14,13. Ismael war ein Wildesel
von Mensch (1Mo 16,12; Hi 11,12), der Abraham und Sarah mehr Herze-
leid machte als Freude. Der jiingere Sohn im Gleichnis bereitete seinem
Vater viel Schmerz (Lk 15). David hatte viel Kummer mit verschiedenen
seiner Sohne wie Amnon, Absalom und Adonija.

Wir miissen es zundchst hinnehmen, dass unsere Kinder nicht anders
sind als wir selbst, doch dann miissen wir tun, was uns Gottes Wort
befiehlt: Wir miissen sie aufziehen »in der Zucht und Ermahnung des
Herrn« (Eph 6,4). Alle Zucht beginnt mit guter Belehrung. Wir miissen
den Kindern die Wahrheiten iiber Gott, Schopfung, Siinde und Erlésung
beibringen, und dazu gehort, dass wir sie auch Gottes Gebote lehren und
darauf bestehen, dass sie diese annehmen und befolgen. Das alles ver-
wendet Gott, um ein Kind zu sich zu ziehen und es in Christus zu einem
neuen Menschen zu machen. Dann bleibt er nicht »ein Gemeiner,
néabal (wie in V. 7; siche Erklarung dort), der seinen Eltern keine Freude
macht. Dass David so viel Kummer hatte tiber missratene S6hne, lag
auch daran, dass er es versdumt hatte, sie zu erziehen. Uber Amnons
Schandtat wurde er zornig (2Sam 13,21), aber er bestrafte diesen nicht,
und Absalom kam nach seinem Mord mit einer begrenzten Zeit des sel-

177 TIKTOVGLY BE YOVOIKEG EOLKOTOL TEKVOL YOVEVGLV.
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ber aufgesuchten Exils davon (2Sam 13,37-38), wihrend Adonija von
seinem Vater nie zurechtgewiesen wurde (1Ko 1,6).

22 Ein frohliches Herz bringt gute Heilung,
aber ein gebrochener Geist vertrocknet das Gebein.

So wie hier das frohliche Herz und der geknickte Geist einander gegen-
iibergestellt werden, so auch in 15,13. Wéhrend es dort um den be-
herrschenden Einfluss des Herzens auf das Gemiit geht, lernen wir hier,
dass der Zustand des Herzens auf den Leib ausstrahlt.

»Heilung« oder »Genesung«, géhah, ist ein Wort, das nur hier vor-
kommt, und das entsprechende Verb gahah kommt auch nur einmal vor.
Von einer Wunde Israels wird gesagt, sie »heilt nicht«, 16° yigheeh (vgl.
Hos 5,13), denn Israel will die Ursache seiner Krankheit nicht erkennen
und sucht darum die Hilfe bei den Méchtigen der Welt (bei Assur) statt
bei seinem Gott. »Ein frohliches Herz« konnen wir nur bekommen,
wenn unser Gewissen von den Siinden gereinigt ist, und das finden wir
nirgends als bei unserem Herrn und Erloser. Siinde ist der wahre Feind
aller Freude, denn sie trennt von Gott, der die Quelle aller Freude ist.
Der Geist bleibt »gebrochen«, naké*ah (von nakah, »schlagen«, wie in
15,13 und 18,14), und das »vertrocknet das Gebein«. In 3,7-8 erfahren
wir das Gegenteil: Die Gottesfurcht und die aus ihr flieBende Abkehr von
allem Bosen bringen »Trank deinen Gebeinen«.

23 Bestechung holt der Frevler aus dem Gewandbausch,
um zu beugen die Pfade des Rechts.!™

»Bestechung«, $6had, eine Summe Geld, womit man einen Verbiindeten
kaufen (2K6 16,8) oder sich von einer Strafe freikaufen kann (Spr 6,35),
oder mit der man jemanden besticht (2Mo 23,8; Hi 15,34; Ps 15,5; 26,10;
Jes 1,23; Apg 24,26). Siehe auch Vers 8; 18,16; 19,6; 21,14. Man nimmt
sie »aus dem Gewandbausch«, d.h., man hélt sie vor den Augen der
Leute verborgen, und man steckt sie dem Empfinger im Geheimen
zu, weil man weil}, dass es ein schindlicher Handel ist. »Die Pfade
szm'cher 1931, Delitzsch, Buber und Louis Segond deuten den Vers anders, namlich

so, wie Segond iibersetzt: »Le méchant accepte en secret des présents, pour pervertir les voies de

la justice.« — »Der Frevler nimmt im Geheimen Geschenke an, um die Wege der Gerechtigkeit zu
beugen.«
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des Rechts« sollen gebeugt werden, aber das kiimmert den Geber und
Empfanger nicht, solange niemand etwas merkt. Man denkt nur an den
schnellen Gewinn, nicht an die dauerhaften Schiaden, die beide anrichten.
Der redliche Mann ist nicht kéduflich (Ps 15,5), der Gottlose macht fiir
Gewinn alles. Der Redliche weil3, dass das Geschenk die Sehenden blen-
det und die Worte des Gerechten verkehrt (2Mo 23,8), und er bedenkt,
dass Gott unsere Wege sieht. Darum »schiittelt er seine Hdinde, um keine
Bestechung anzunehmen« (Jes 33,15-16). Er mag in dieser Welt nicht
vorankommen wie der Bestechliche, aber am Ende wird er »auf Héhen
wohnen« (ebenda, V. 16).

24 Vor des Verstindigen Angesicht ist Weisheit,
die Augen des Toren sind am Ende der Erde.
25 Verdruss seinem Vater ist ein torichter Sohn
und Bitterkeit seiner Gebirerin.

Der Verstiandige richtet seine Augen auf das, was Gott vor ihn gestellt
hat, namlich auf das Wort Gottes (siche 5Mo 30,11-14), denn in die-
sem findet er die »Weisheit«, die er begehrt (2,1-6). Indem er gerade-
aus auf das Wort blickt, bleibt sein Weg gerade (4,25). Die Augen des
Toren schweifen iiberallhin (vgl. 4Mo 15,39), bis ans »Ende der Erde,
denn er begehrt tausend Dinge, nur nicht Weisheit, und er mag an allem
seine Lust haben, nur nicht am Wort Gottes, das ihm gegeben und vor
Augen gestellt ist. Darum wird seine Seele nie satt (Pred 1,8); er bleibt
unstet und fliichtig wie Kain und nach ihm alle, die den Weg Kains gehen
(1Mo 4,12; Jud 11).

Der Vers 25 spricht wie Vers 21 vom Verhiltnis zwischen Eltern und
Kindern. Ein torichter Sohn bereitet seinem Vater »Verdruss«, ka‘as
(wie in 12,16; 21,19; 27,3; das man auch iibersetzen kann mit »Kum-
mer«, »Argernis«, »Gram«, »Unmut«, siehe SMo 32,19; 1Sam 1,16;
Hi 6,2; Ps 31,10; Pred 1,18; 7,9), und seiner Mutter »Bitterkeit,
mameer, ein nur hier belegtes Wort (abgeleitet von marar, »bitter sein,
wie in 1Sam 30,6; Jes 24,9; Jer 4,18).

So wie es die Pflicht der Eltern ist, ihre Kinder zu lehren und so zu
erziehen, dass sie von ihrer Narrheit befreit werden, so sehr ist es die
Pflicht des Sohnes zu bedenken, welches Herzeleid er seinen Eltern
bereitet, wenn er an seiner Torheit festhélt. Gott hat den Kindern be-
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fohlen, ihre Eltern zu ehren, und das tun sie, indem sie ihnen gehorchen.
In 5.Mose 21,18-19 lesen wir von Eltern, die offensichtlich ganz ver-
zweifelt sind dartiber, dass sie einen unbandigen Sohn haben, der ihnen
nicht gehorcht und durch keine Zucht Gehorsam lernen will. Ein sol-
cher musste damals gesteinigt werden (5Mo 21,20-21). Das heil3t, auf
unsere Zeit angewendet: Wer sich beharrlich der Stimme der Wahrheit
verschlie8t, den wird Gott am Ende dem ewigen Tod iibergeben. Das ist
vergeltende Gerechtigkeit. Er hatte seiner Mutter das Leben lang »Bit-
terkeit« beschert; er muss nun die nie endende »Bitterkeit des Todes«'”
(siche 1Sam 15,32) schmecken.

26 Auch den Gerechten zu strafen, ist nicht gut,
Edle zu schlagen um der Geradheit willen.

Zu diesem Vers siehe Vers 15. Die Richter in Israel hatten die Pflicht,
gerecht zu richten (3Mo 19,15; 5Mo 25,1). Verkehren Richter das
Gericht und »[strafen] den Gerechten« und schlagen ihn »um der
Geradheit willen«, sind sie Jahwe ein Griuel. Gott hat auch der
weltlichen Obrigkeit Gewalt iibertragen, damit sie das Gute schiit-
zen, fordern und belohnen und das Bose zuriickbinden und bestrafen
soll (Rom 13,3-4). Tut eine Obrigkeit das nicht mehr, hat sie die ihr
anvertraute Gewalt missbraucht, und das wird Gott scharf ahnden. In
den Diktaturen des 20. Jahrhunderts wurden Christen verfolgt, verbannt
und hingerichtet, weil sie Gutes taten: Sie gehorchten Gott, lehrten Got-
tes Wort und bekannten ihren Glauben vor den Menschen. In den west-
lichen Demokratien wird seit vielen Jahren Boses gesetzlich geschiitzt
und gefordert und finanziell unterstiitzt; gleichzeitig wird Gutes unter-
driickt. So kann etwa, wer ein ungeborenes Kind toten ldsst, sich auf
ein geschriebenes Recht stiitzen, und der Staat bezahlt den Mord, wer
hingegen die Kindstotung verweigert, kann entlassen werden. In den
Schulen diirfen alle Gott entehrenden und den Menschen verderbenden
Ideologien gelehrt werden, und auf der anderen Seite darf etwa eine
Krankenschwester Patienten nicht mit Bibelworten trésten, und sie darf
nicht mit Sterbenden beten.

179 Hier steht fiir Bitterkeit mar, »das Bittere, die Bitterkeit«.
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27 Seine Worte hilt zuriick, wer Erkenntnis besitzt,
kiihlen Geistes ist der Mann von Verstand.

28 Auch ein Narr, der schweigt, wird fiir weise gehalten,
fiir verstindig, wer seine Lippen verschliefit.

Dass einer »seine Worte ... zuriick[hilt]«, hasak (wie in 10,19; 24,11,
es kann auch iibersetzt werden mit »sparen«'® wie in 11,24; 13,24),
zeigt, dass er »Erkenntnis besitzt«. Wer Gott kennt, scheut sich davor,
viel zu reden (siche 13,3), weil er weil}, dass man dabei immer auch siin-
digt (10,19). Er bedenkt, dass bei vielen Worten immer auch viele Eitel-
keiten sind (Pred 5,6), viele unniitze Worte, die er einmal vor Gott wird
verantworten missen (Mt 12,36), und dass unbesonnen gesprochene
Worte ungeahnten Schaden anrichten kénnen (Spr 12,18; Jak 3,5-6). Er
wird sich deshalb immer wieder darum bemiihen, mehr hinzuh6ren, was
Gott uns sagt, als selber zu reden (siehe Jak 1,19). Wer Erkenntnis Got-
tes hat, hat auch Selbsterkenntnis, und die macht sehr bescheiden und im
Reden zuriickhaltend, sowohl vor Gott (Pred 5,1) als auch vor den Men-
schen. Zu oft hat er vorschnell ein Wort gesprochen, ist beschdmt worden
und hat erkennen miissen, dass er ein Narr war (siehe 18,13). Das hat ihn
gelehrt, mit David immer wieder und mit groem Ernst den Herrn zu bit-
ten: »Setze, HERR, eine Wache meinem Mund, bewahre die Tiir meiner
Lippen!« (Ps 141,3).

Wer »kiihlen Geistes« ist, hat » Verstand; er ist nicht unbeherrscht,
sondern beherrscht (siche 16,32). Er hat gelernt, sich unter Gottes Hand
zu demiitigen und zu schweigen, auch wenn er gescholten wird, wie
David, als Simei ihn auf seiner Flucht vor Absalom mit Fliichen iiber-
héufte (2Sam 16,5-14). Wir kdnnen zeigen, dass wir verstindig sind,
wenn wir auf Fluchwort nicht mit Fluchwort antworten, sondern mit
Segensworten (Rom 12,14). Wir schauen auf zu unserem Herrn und
begehren, von ihm zu lernen, »der gescholten, nicht wiederschalt, lei-
dend, nicht drohte, sondern sich dem iibergab, der gerecht richtet«
(1Petr 2,23).

»... der schweigt, wird fiir weise gehalten«, sogar wenn er noch ein
»Narr« ist. Hiob hat das wie folgt ausgedriickt: »Dass ihr doch schwie-
get! Es wire euch zur Weisheit!« (Hi 13,5). Diese Wahrheit hat sich in

180 Buber: »Mit seinen Worten kargt, wer Erkenntnis kennt.«
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einem griechischen Epigramm niedergeschlagen: »Ein jeder Ungebildete
gilt fiir hochst verstidndig, solange er schweigt.«'®! Und aus dem La-
teinischen ist allseits bekannt: »Si tacuisses philosophus mansisses!« —
»Hittest du geschwiegen, wérst du ein Philosoph geblieben!«!3? Ist einer
ein Tor, wird er sich mit seiner Zunge frither oder spéter verraten. »Der
trockene Rat von V. 28 ist nicht nur ironisch gemeint. Der Tor, der ihn
annimmt, ist nicht mehr ein vollstandiger Tor« (D. Kidner, The Proverbs).

Als verstindig gilt, »wer seine Lippen verschlieBt«, atam (wird
verwendet fiir Augen oder Ohren verschlieBen in Ps 58,5; Spr 21,13;
Jes 33,15). Man kann die Lippen aus Verstand verschlieen, aber auch
aus Kalkiil: Man will sich nicht exponieren; oder man schweigt, wo man
reden sollte, weil Menschenfurcht die Zunge bindet.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Kapitel 17

V. 2 — »Das ist schon in weltlicher Beziehung so, dass Sinn und Verstand
iiber die durch Geburt gegebenen Vorziige herrschen; es ist aber im Rei-
che Gottes noch viel mehr so. Niedrige Geburt und Stellung schaden dir
nichts, wenn du nur Weisheit lernen willst; die macht hoch, machtig und
reich« (Déchsel).

V. 3 — »So kiinstlich [kunstvoll] die Menschen sich zu verstellen, so vor-
trefflich sie sich mit Tugendfarben zu malen und andere zu beriicken wis-
sen, so wenig daher ein Mensch die Tiefen ihrer Herzen ergriinden kann,
so genau siehet der Hochste den Grund des Herzens; er weill das Falsche
und Betriigliche von dem Wahren und Aufrichtigen im Herzen zu unter-
scheiden. Er untersucht die Grade der Reinheit, er schafft die Schlacken,
die Unreinheit heilsam weg; er erhohet durch das Feuer der Triibsale und
Anfechtungen den Glanz der Tugend«'®* (Starke, zitiert bei Déchsel).

V. 16 — »Die Weisheit muss erworben werden; das ist ihr Anfang (4,7).
Man muss alles, was man hat, dahingeben, um sie zu erlangen ... Der
Tor hat kein Verlangen, die Weisheit zu erkennen ... Der Preis, um sie zu
181 Es ist ein Hexameter: mog T1g 0modentog pPOVILMTATOS EGTL GLOTOV.

182 August Faselius, Sprichworter des Alten Rom, Weimar 1859, erschienen als Nachdruck im Reprint-

Verlag, Leipzig.
183 A.d.H.: Leichte sprachliche Angleichung des Wortlauts des Zitats.
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erwerben, die Gottesfurcht, der Hass auf das Bose, die Liebe zum Guten,
ihm in die Hand gelegt, hat fiir ihn keinen Wert« (H. Rossier, Etude sur le
livre des Proverbes, S. 172).

V. 18 — »In diesem Vers wird der vorhergehende weiter ausgefiihrt und
verdeutlicht: Eine Freundschaft darf nicht auf Kosten unseres Unter-
scheidungsvermdgens gehen. Wir diirfen auch aus Freundschaft nicht
tun, was den Lehren der Bibel widerspricht (6,1-5)« (Roger Liebi, Sprii-
che, S. 132).

V. 19 — »Zanksucht [19a] und Prunksucht [19b] sind verwandte Sym-
ptome der Selbstsucht. Beide aber tragen ihre Verurteilung in sich«
(Delitzsch, S. 285).

Sprachliche Anmerkungen zu Kapitel 17

V. 14 — »Wie einer Wasser entfesselt ...«, potér majim, wortlich »ent-
fesselnd Wasser«; Buber: »Dammbruch der Wasser«, Zunz: »ein Wasser-
Durchbruch«, Zockler: »Wasser entfesselt«, Delitzsch: »wie einer Was-
ser losdammt«.
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Kapitel 18

1 Ein Geliist sucht, wer sich absondert,
gegen alle Einsicht bricht er los.

2 Der Tor hat kein Gefallen an Einsicht,
nur daran, dass sein Herz sich offenbare.

»... wer sich absondert«, ist ein Individualist; er mag viele Griinde
nennen fiir sein Handeln, doch im Kern sucht er nur »ein Geliist«. Er
will sich in seiner eigenen Welt selbst verwirklichen, und damit flieht
er vor seiner Pflicht am Néchsten. Er ist ein von sich eingenommener,
selbstverliebter Mensch. Als solcher verschliet er sich aller Korrektur:
»... gegen alle Einsicht bricht er los«, jitgalla® (wie in 17,14 und 20,3
[ein Verb, das nur im Buch der Spriiche verwendet wird]). Buber iiber-
setzt »platzt er los«.

Wer es nicht vertrdgt, dass jemand ihm zurechthelfen will, ist ein
»Tor«, und als solcher hat er »kein Gefallen an Einsicht«. Er will nur,
»dass sein Herz sich offenbare«. Wihrend er nichts von anderen an-
nehmen will, sollen alle wissen, was fiir tiefe Gedanken er im Herzen
tragt. Grole Dummbheit und ein groBes Maul sind Geschwister.

3 Kommt ein Gottloser, kommt auch Verachtung,

und mit der Schande Schmiihung.

4 Tiefe Wasser sind die Worte aus dem Mund eines Mannes,
ein sprudelnder Bach, ein Born der Weisheit.

»Kommt ein Gottloser, kommt auch Verachtung«, biiz (wie in 12,8;
nur noch belegt in 1Mo 38,23; Hi 12,5.21; 31,34; Ps 31,19; 107,40;
119,22; 123,3.4; Sach 4,10), das auch als Verb, »verachten«, verwendet
wird (Spr 11,12; 13,13; 14,21). Der Gottlose verachtet die Weisheit; er
verachtet das Kleine (vgl. Sach 4,10) und die in seinen Augen Schwa-
chen (siche 1Sam 17,42) und beweist damit, dass er keinen Verstand hat
(Spr 11,12). Er verachtet Einsicht (23,9) und darum sogar seine eigene
Mutter, wenn sie alt geworden ist (23,22), und Gehorsam kann er nur
verhohnen (30,17). Wer die Gerechten und damit auch alles Heilige ver-
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achtet (Ps 31,19; 123,3-4), wird am Ende selber zur Verachtung sein:
Gott schiittet Verachtung auf ihn, ob er auch vor den Leuten als Edler
oder Fiirst gelten mag (Hi 12,21; Ps 107,40). Gott wird den, der {iber
andere »Schande« und »Schméhung« brachte, am Tag des Gerichts mit
ewiger Schande bedecken (Ps 71,13; Jer 23,40).

Die Worte der Menschen sind »tiefe Wasser«, aus denen diese Gutes
wie Schlechtes hervorholen. Die Worte der Weisen sind »ein sprudeln-
der Bach«, dessen Wasser vor den Augen aller offen flieBen, und allen,
die sie annehmen mogen, Segen bringen. Der Sohn Gottes sagte von sich,
dass er offentlich zu der Welt — in der Synagoge und im Tempel — und
nichts im Verborgenen geredet habe (Joh 18,20). Der Christ hat eine Bot-
schaft, deren er sich nicht schimt (Rom 1,16) und die er vor den Leuten
offen bezeugen kann.

5 Das Ansehen des Gottlosen zu achten, ist nicht gut,
um den Gerechten zu beugen im Gericht.

Siehe 17,15 samt den dort angegebenen Stellen.

Bei Gott ist kein Ansehen der Person (Mt 22,16; Apg 10,34;
Rom 2,11; Kol 3,25); er richtet ohne Ansehen der Person (1Petr 1,17).
Das miissen die Richter bedenken, wenn sie Recht sprechen; denn
sie tun das an Gottes statt, weshalb sie »Gotter« heilen'®* (Ps 82,1).
Das Gericht, das sie unter den Menschen sprechen, ist Gottes Gericht;
darum wacht Gott dariiber, dass man in seinem Volk das Recht nicht
beugt (2Mo 18,21-22; SMo 1,16-17; Ps 82,2-4). Der Richter, der sich
und seine Aufgabe in diesem Licht gesehen hat, wird sich hiiten, im
Gericht »das Ansehen des Gottlosen zu achten«, wortlich »das
Gesicht des Gottlosen zu erheben«. (Wenn jemand vor Gericht schul-
dig gesprochen wird, senkt sich sein Blick; wird er freigesprochen,
erhebt er erleichtert sein Angesicht.) Nur wer Gott fiirchtet, wird die
Kraft haben, sich nicht nach der Menge zu richten (2Mo 23,2). Er
wird dem Reichen nicht entgegenkommen, und er wird das Recht auch
gegeniiber dem Armen nicht beugen, indem er diesen im Gericht nicht

184 Das hebrdische Wort >2l6him hat mehrfache Bedeutung. Es steht zundchst fiir den allein wahren Gott,
doch kann es auch fiir die Gotter der Heiden stehen, z.B. in 2Mo 12,12; 18,11; 34,15; Ps 97,7. Und
an folgenden Stellen wird es fiir menschliche Richter verwendet: 2Mo 21,6; 22,7.8.27 (bzw. 22,8.9.28
nach der Verszdhlung, die in vielen Ausgaben der UELB zu finden ist). Die Grundbedeutung von
>elohim ist »ein zu Fiirchtender« bzw. »zu Fiirchtende«, darum kann das Wort sowohl fiir Gott als
auch fiir hochgestellte Menschen verwendet werden.
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begiinstigt (2Mo 23,3) oder benachteiligt (2Mo 23,6). Wehe dem Rich-
ter, der sich dazu hergibt, den Schuldigen zu entlasten, »um den Ge-
rechten zu beugen«, denn damit hat er gegen Gott gesiindigt, der ihm
das Amt anvertraut hat, und er hat gegen den Menschen gesiindigt,
dem er Unrecht tat. Damit zieht er Gottes Gericht auf sich herab
(Ps 82,6-7).

6 Die Lippen des Toren kommen mit Streit,

und sein Mund ruft nach Schligen.

7 Der Mund des Toren wird ihm zum Untergang,
und seine Lippen sind der Fallstrick seiner Seele.

8 Die Worte des Ohrenblisers sind wie Leckerbissen,
und sie gleiten hinab in die Kammern des Leibes.

Vers 6 setzt das in Vers 5 Gesagte fort: Wenn jemand im Gericht einen
Schuldigen freispricht, ist er ein Tor, und »die Lippen des Toren kom-
men mit Streit«. Sie reden Unrechtes, fordern Unrechtes, urteilen
unrecht, und damit machen sie aller Ruhe ein Ende. Denn aller Friede,
auch der Friede unter den Menschen, beruht auf Gerechtigkeit (siche
Jes 32,17; Rom 5,1). Der Schalom unter den Gliedern des Volkes Gottes
ist immer durch Ungerechtigkeit gefdhrdet. Als ein Tor wie Scheba Ben-
Bikri Gehor fand, brach der Bruderkrieg, der eben durch die Niederlage
Absaloms iiberwunden war, wieder auf (2Sam 20,1-2). Ben Bikris torich-
ter Mund »[rief] nach Schligen«, und die fielen bald; dafiir sorgte Gott,
der gerechte Richter: Man schlug ihm den Kopf ab (2Sam 20,21-22). So
wurde ihm »der Mund ... zum Untergang«, und seine eigenen Lippen
wurden zum »Fallstrick seiner Seele«. Es ist immer unser eigenes Tun,
das uns ins Verderben verstrickt (Ps 9,17; Jes 3,9).

»Die Worte des Ohrenblésers«, nirgan (wie in 16,28; 26,20.22),
sind Worte eines Toren, denn ein Tor ist, wer andere verleumdet (siche
11,13); er fiirchtet Gott nicht und bedenkt daher nicht, dass Gott ihn
eines Tages dafiir strafen wird. Wer seinen Mund losldsst zum Bdsen und
wer mit seiner Zunge Trug flicht und damit gegen seinen Bruder redet
(Ps 50,19-20), tut dabei so, als ob Gott so ohnmichtig sei wie er und sich
so wenig um Wahrheit und Heiligkeit kiimmere wie er. Gott mag lange
dazu schweigen, doch er wird ihm eines Tages sein Tun vor Augen stel-
len und ihn strafen (Ps 50,21).
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So verwerflich wie der Ohrenbldser ist der Mann, der dessen
Worte aufsaugt »wie Leckerbissen«, mitlahamim (nur noch in 26,22;
abgeleitet von ldham, einem Verb, das im biblischen Hebriischen nicht
vorkommt; Arabisch ist belegt lahima = »gierig verschlingen«). Wer an
solchen Dingen seine Lust hat wie ein Hund an seinem eigenen Gespei,
der ist ein Hund (siche 26,11; auch Ps 22,17; Phil 3,2; 2Petr 2,22), und
solche wird Gott hinaustun: »Drauflen sind die Hunde«, und mit ihnen
ihre Komplizen, welche die Liige lieben und tun (Oftb 22,15).

9 Auch wer sich léssig zeigt in seiner Arbeit,
ist ein Bruder des Verderbers.

Wer Worte der Verleumder aufnimmt, tut es, weil er »lissig« ist. Er lasst
sich gehen, folgt den Neigungen seiner siindigen Natur und hat darum
Freude am Bosen, und damit erweist er sich als »ein Bruder des Ver-
derbers«. Er stiitzt und begiinstigt mit seinen Gedanken, Worten und
Taten die Siinde und damit alles Verderben, das diese wirkt. Was muss
man tun, damit Sauerteig alles durchsduert? Nichts; man muss sich nur
gehen lassen (1Kor 5,6). Was muss man tun, damit der Sauerteig sich
nicht ausbreiten kann? Man muss ihn mit Kraft ausfegen (1Kor 5,7).
Die siindigen Werke des Leibes muss man toéten (Rom 8,13; Kol 3,5);
die Stinde muss man fliehen (1Kor 6,18; 10,14; 2Tim 2,22), dem Bdsen
muss man widerstehen (Jak 4,7; 1Petr 5,8-9).

10 Der Name Jahwes ist ein starker Turm;
dahin lauft der Gerechte, und er ist hochgeriickt.

Siehe Psalm 61,4.

Es ist noch nie einer auf einem anderen Weg vor Gott gerecht ge-
worden als allein durch den Glauben (Hebr 11,3-6). »Der Gerechte«
ist also der Mann des Glaubens, der wie Abraham und alle Gerechten
vor und nach ihm durch Glauben gerecht wurde (1Mo 15,6; Rém 4,3-5).
Und im Glauben an den rechtfertigenden Gott »lduft der Gerechte« zu
seinem Gott, und er findet seine Sicherheit im »Namen Jahwes«. Die-
ser Name steht fiir den Retter-Gott, den treuen, den unwandelbaren Gott
(Mal 3,6), der den Vitern Verheilungen gab und sie an deren Nach-
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kommen erfiillte (1Mo 15,13-14.18; 2Mo 3,8; 6,2-7). Er steht fiir den
Hiiter und Bewahrer seines Volkes (Ps 121,3-8), fiir den, dessen Thron
der Himmel ist und der iiber alles herrscht (Ps 103,19). In diesem Namen
steht alles Heil. Wer ihm vertraut, ist fiir immer »hochgeriickt«, nis-
gab (vom Verb sagiab, »zu hoch«, d.h. »uneinnehmbar sein«, wie in
5Mo 2,36; erhaben iiber alles, wie in Jes 2,11.17; auch in Ps 148,13 [wo
es von Gott und von dessen Namen gesagt wird]), vor der Klage jedes
Klagers und dem Zugriff jedes Feindes sicher (Rom 8,33-34).

11 Der Reichtum des Reichen ist seine feste Stadt,
in seiner Einbildung wie eine ragende Mauer.

Wihrend der Name des Herrn tatsédchlich ein starker Turm ist, ist »der
Reichtum des Reichen« nur »in seiner Einbildung« ein Schutz. Der
Weise vertraut deshalb nicht auf Reichtum (Ps 62,11), der ungewiss ist
(Pred 5,13). Der Gerechte lebt in der Wirklichkeit des unsichtbaren Got-
tes, der Unglaubige hélt das Unsichtbare fiir unsicher und stiitzt sich lie-
ber auf das Gold, das in den Hénden so schwer wiegt und so beruhigend
glinzt. Seine »feste Stadt«, qirjah (wie in 29,8), ist ein Luftschloss,
doch in seinem Wahn hilt er sich darin fiir gesichert.

12 Vor dem Sturz wird hoch des Mannes Herz,
doch Demut ist vor der Ehre.

Siehe zu diesem Vers auch 16,18 und 29,23. Der Gerechte hat kein
hohes Herz (siehe Ps 130,1); das zeigt sich darin, dass er zu dem lauft,
der allein erhaben ist und ihn vor dem Zugriff jedes Feindes hochriicken
kann (V. 10). Der Hochmiitige hingegen hélt sich selbst fiir stark und
weise genug, und in dieser »seiner Einbildung« (V. 11) wird sein »Herz«
»hoch«. Doch entgegen seiner Einbildung wird die »ragende Mauer«,
fiir das sein hochmiitiges Herz seinen Reichtum hélt, am bestimmten Tag
einbrechen, und er selbst wird ins Verderben gerissen. Gott hat verordnet,
dass der Weg zur Ehre {iber Demut fiihrt, und das kann niemand &ndern.
Nur wer erkennt und anerkennt, dass Gott allein erhaben ist, und wer
sich vor ihm demiitigt, dem wird Gott »Ehre« geben (Lk 14,11; Jak 4,10;
1Petr 5,6).
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13 Wer Antwort gibt, bevor er anhort,
Narrheit ist ihm dies und Schande.

Ein hohes Herz (V. 12) duB3ert sich auch darin, dass man nicht hinhéren
und geduldig warten mag, sondern wihrend der andere redet, legt man
nur seine Antworten zurecht, um moglichst bald damit dazwischen-
zufahren. Das ist groe »Narrheit«, denn man kann durch blofes Hin-
horen sehr viel lernen. Die drei Freunde Hiobs horten Hiob nicht
wirklich zu, sondern warteten nur, bis er endlich fertig war, und dann
schossen sie zuriick mit ihren schon langst feststehenden Ansichten. Das
war ihre »Narrheit«, und diese wiederum wurde ihnen zur »Schande«:
Gott beschamte sie ihrer Worte wegen (Hi 42,7-8). Elihu hingegen horte
sich alle Reden Hiobs gut an, und er wartete geduldig, ehe er redete
(Hi 32,4.11-12). Darum konnte er gut antworten und Hiob damit helfen,
und das gereichte ihm zur Ehre; Gott beschédmte ihn nicht.

14 Eines Mannes Geist kann seine Krankheit tragen;
aber ein gebrochener Geist, wer kann ihn tragen?

15 Das Herz des Verstindigen erwirbt Erkenntnis,
und das Ohr der Weisen sucht nach Erkenntnis.

»Eines Mannes Geist« kann alles ertragen, wenn dieser recht denkt,
und recht denken heif3t, alles, was geschieht, auf Gott zu beziehen.
Befillt uns »Krankheit«, treten wir vor Gott und verstehen: Er hat sie
gesandt und verfolgt mir ihr gute Zwecke. Wenn der Geist aber zer-
schlagen ist, kann man keine Last tragen. Denn nur mit dem Geist kann
man glauben und sich auf Gottes Zusagen stiitzen. Ist aber der Geist
»gebrochen« oder »geschlagen«, noké*ah (von nakah, »schlagen,
wie in 15,13 und 17,22), kann er nicht glauben und darum auch nicht
klar und verniinftig denken. Alle Gedanken drehen sich um seine Not,
und damit plagt er sich immer mehr. »Wer kann ihn tragen?« Selber
kann man das nicht; es muss uns Hilfe von aullen kommen, von Gott,
von dem alle guten Dinge kommen (Jak 1,17). Gliicklich der Mann, der
einen Freund hat, der mit Gottes Wort und Wahrheit den gebrochenen
Geist aufrichten kann. Dass allein Gottes Wort wahrhaft trésten und
helfen kann, weill der Verstindige, und darum erwirbt er »Erkennt-
nis«. Diese kann man auch in den Worten weiser Leute finden; und
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darum ist ein Narr, wer nicht aufmerksam hinhért, wenn andere reden
(siche V. 13).

16 Das Geschenk des Menschen macht ihm Raum
und fiihrt ihn vor die Grofien.

Zu diesem Vers siehe auch 17,8; 19,6.

»Das Geschenk«, mat