,,Jm Geheimen lehrst Du mich Weisheit ...

Zu Psalm 51,8

Franz Sedimeier

Der Verfasser von Ps 51 weill um die Abgriindigkeit menschlicher Existenz.
Schonungslos deckt er die Schuldverfallenheit des Menschen auf und spricht
dabei von sich selbst in erster Person. Er verdringt und delegiert Schuld nicht auf
andere, weder auf Gott noch auf irgendwelche Menschen. Mit seinem ,,Ich* steht
er zu seiner eigenen Wahrheit: in Schuld verstrickt zu sein, gefangen wie in
einem Netz, dem er aus Eigenem nicht entrinnen kann. Nicht weniger abgriindig
als die Erfahrung von Schuld ist die Sehnsucht nach Befreiung aus diesem Ge-
féngnis, eine Sehnsucht, die sich wie ein Hilfeschrei in eindringlichen Bitten um
Rettung und Emeuerung dussert und die zugleich Ausdruck eines abgriindigen
Vertrauens ist: dass Gott, dem sein Vertrauen gilt, ihm mitten im Chaos mensch-
licher Schuld neues Leben schenken, ihn neu schaffen werde.

In seine niichterne Selbstwahrnehmung fiigt der Beter eine eigentiimliche
Aussage ein: ,,im Geheimen lehrst du mich Weisheit“. Was hat die verborgene
Weisheit mit der zuvor so drastisch geschilderten Schulderfahrung zu tun? Und
was mit der Bitte um Emeuerung? Wird hier einer esoterischen Geheimlehre das
Wort geredet? AuBern sich so der Apokalyptik nahe stehende Kreise? Um den
Sinn dieser enigmatischen Aussage zu verstehen, sei zundchst nach ihrem Ort
innerhalb des Psalms gefragt, um dann auf den Inhalt von V. 8 selbst und seine
Bedeutung fiir die Botschaft dieses BuBpsalms einzugehen.

1 Vers 8 und sein Ort in Psalm 51

Die Leistung von V.8 flir Ps 51 ldsst sich nur vom Gesamtverstindnis des
Psalms her verstehen. Insofern ist dieser zunichst als Ganzer in den Blick zu
nehmen. Aufgrund seiner durchgiéingigen Bitten wurde Ps 51 in der gattungskri-
tisch orientierten Exegese hiufig als Klage- oder Bittpsalm verstanden.
,»Ps 51 gehort seiner Form nach zur Gattung der individuellen Klage- und Bitt-
lieder, seinem Inhalt nach ist er ein BuBlied.*'

1 Deissler: Psalmen, 208.
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1.1 Psalm 51 — ein Krankenpsalm?

Schon H. Gunkel hatte Ps 51 zu den Krankheitspsalmen gerechnet, dabei aber
auch auf die Besonderheit dieses Gebetes hingewiesen:

»Den Sanger von ¥ 51 quilt mehr das BewuBtsein seiner Siinde als sein kérper-
liches Leiden.*?

Auf die Krankheit des Beters verweist nach Gunkel vor allem V. 10:

»~Aus dem Wunsche, ,die Gebeine, die du zerschlagen hast, mégen frohlocken®,
wenn sie wieder gesund geworden sind, geht hervor, daB der Dichter wie viele
der Sanger der Klagelieder ... an einer Krankheit leidet ...; dies korperliche
Leiden eben ist es, das ihm gezeigt hat, daB er siindig sei.*

In Gunkels Auslegung von V. 8 riickt allerdings nicht die Krankheit, sondern das
Siindersein des Menschen in den Blick.*

E. Wiirthwein diagnostiziert in Ps 51 mehrere Hinweise auf eine Krankheit
des Beters® und kommt zum Ergebnis, dass dieser Psalm als ,,eine Gebetsanlei-
tung, Agende, eines theologisch bestimmten Kreises* zu verstehen sei, ,,in dem
der Glaube, da8 Krankheit Folge von Siinde ist und infolgedessen nur durch
gottliche Vergebung geheilt werden kann, maBgebend war.“® Auf den fiir unsere
Frage einschlagigen V. 8 geht Wiirthwein in seinem Beitrag nicht ein.

2 Gunkel: Einleitung, 184. Ahnlich duBert sich Gunkel in seinem Kommentar, doch bleibt fiir ihn
unbestritten, dass Ps 51 als Krankenpsalm zu verstehen sei; vgl. Gunkel: Psalmen, 221f.: ,Mit
zerbrochenem Geiste und zerschlagenem Herzen 4, tiefgebeugt durch schweres korperliches
Leiden o, im Innersten zerknirscht durch das BewuBtsein seiner Schuld, so erscheint der Psal-
mist vor Gott und schiittet vor ihm seine Seele aus. Sein Blick weilt nicht, wie es bei anderen
Psalmisten so haufig ist, auf dem duBeren Geschehen, obwohl auch er natiirlich die Befreiung
von der Krankheit begehrt ¢; daher tritt bei ihm, wie das auch sonst gelegentlich vorkommt ...,
die Schilderung seiner Leiden véllig zuriick.*

3 Ebd., 224. Ausgangspunkt des Leidens ist fiir Gunkel somit die Krankheit, die allerdings einen
Reflexionsprozess auslost. Vgl. auch Gunkel: Einleitung, 193: ,Wo aber das Gewissen durch den
Eintritt einer Krankheit wirklich getroffen ward, da konnte es geschehen, dafl bei besonders in-
nerlichen Naturen das Siindenbekenntnis nicht mehr nur Mittel fiir den Zweck der Heilung bilde-
te. Da trat der Gedanke an die Krankheit zuriick vor dem tieferen Gedanken, Jahves Zorn ver-
dient zu haben, und wurde es oberstes Anliegen des Beters, Frieden mit Gott zu suchen und zu
finden. Von dieser Denkweise zeigt sich ¥ 51 beherrscht.

4 Gunkel: Psalmen, 223.

S  Wiirthwein: Bemerkungen, 282-285 erwihnt v.a. die ,,zerschlagenen Gebeine* (V. 10), ferner
die Bitten um Erneuerung des Geistes (V. 12f.) und um Reinigung (VV. 4.9).

6 Ebd, 387. Wiirthwein wendet sich ausdriicklich gegen ein Verstindnis als BuBipsalm. Der Zu-
sammenhang mit Siinde und Schuld erkldre sich dadurch, dass diese fiir Krankheit ursdchlich
seien. Doch auf letzterer liege das Hauptgewicht der Aussage. ,.Die Krankheit ist nach dem Ver-
stindnis des alttestamentlichen Judentums eine Folge von Siinde. Darum sind mit den Bitten des
Kranken mehrfach Siindenbekenntnisse verbunden — der Krankheitspsalm wird zugleich ein
Bufipsalm ... Denen, die Psalm 51 verfassten, waren die Hinweise auf die Verschuldungen, die
zu der Krankheit fithrten, besonders wichtig. Darum treten diese Bekenntnisse so stark hervor,
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Auch K. Seybold deutet Ps 51 als Gebet eines Kranken, ,,der nach seiner
Genesung die kultische Reinheit und soziale Rehabilitation sucht*’. Seybold
gliedert den Psalm nach der Uberschrift V. 1f. in folgende vier Abschnitte:
VV. 3-6 brichten eine ,,Bitte um Begnadigung“s, VV. 7-10 die ,Bitte um Ent-
sindigung*®, VV. 11-14 die ,,Bitte um Erneuerung“'® und VV. 15-19 schlieBlich
die ,,Bitte um Indienststellung“”. V. 20f. mit ihrer ,Bitte fiir Zion“'? giben sich
als spiterer Anhang zu erkennen.

Der fiir unseren Zusammenhang einschligige V. 8 ist demnach Teil der Bit-
te um Entsiindigung. Doch nimmt Seybold an, dass eine spétere Bearbeitung des
Psalms V. 8 mit V. 11 vertauscht habe, denn in Anschluss an V.7 mit dem Le-
bensbeginn ,,in Siinde* und ,,in Schuld* wiirde man V. 11 erwarten:

,,8 ist wohl mit 11 vertauscht worden. Man erwartet hier die Bitte um die Nicht-
beachtung der Umstéinde bei der ersten Geburt (1 1.8

V. 8 hingegen gehore in den Kontext der Emneuerung von VV. 12-14:

»Dagegen gehdrt 8 hierher, weil er das Bediirfnis formuliert, auch fiir die Zu-
kunft und ihre dunklen und noch verschlossenen Wege Hilfe und Schutz zu ha-
ben, daB kein Riickfall geschehen wird. Dies geht nur mit neuer Ausriistung, mit
einem neuen Herz und Sinn (vgl. Jer 31,33f.; 32,39; Ez 36,26).“14

V. 8 spreche — so Seybold —

»offenbar von den verborgenen Stellen im Leben, auf die Gottes besondere Sor-
ge gerichtet ist. Auch dort erwartet er Treue und Wahrhaftigkeit (nnX), auch dort
soll seine Weisheit leitend sein, weil es das besondere Gebiet der Anfechtung
und Versuchung durch die Stinde ist. Als Bitte fiir die Zukunft gehort 8 in die
Nihe zu 12ff.«'

Nach Seybold weist V. 8 somit iiber die bloe Schuldverfallenheit, von der V. 7
spricht, hinaus und nimmt die Zukunft in den Blick. Ausgeriistet mit ,,Treue und
Wabhrhaftigkeit (naR)* und unterwiesen in der gottlichen ,,Weisheit™ (73127) sei

dafl man den Eindruck gewinnt, es handle sich um einen BuBpsalm. Aber der Eindruck ist falsch.
Primér handelt es sich um einen Krankheitspsalm, der wegen der dogmatischen Verkniipfung
von Krankheit und Siinde zu einem BuBpsalm wird* (ebd., 385).

7. Seybold: Psalmen, 211. Seybold sieht einen ,Blutschuldverdacht* (ebd.) vor allem in VV. 10.16
ausgedriickt.

8 Ebd.

9 Ebd, 212.

10 Ebd., 213.

11 Ebd.

12 Ebd., 214.

13 Ebd., 212. Die von Seybold vorgeschlagene Textfolge wire demnach (Ubersetzung Seybold):
»{7) Sieh, in Schuld bin ich geboren, / und in Siinde hat mich meine Mutter empfangen! (11)
Verbirg dein Angesicht vor meinen Siinden, / und tilge alle meine Verfehlungen!*

14 Ebd., 213.

15 Ebd,, 212.
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der Beter fiir die Zukunft geriistet. Auf diese Beobachtung von Seybold wird im
Rahmen der Interpretation von V. 8 noch zuriickzukommen sein.

Eine sorgfiltige Untersuchung des Vokabulars von Ps 51 macht es wenig
wahrscheinlich, dass Ps 51 als Krankheitspsalm zu bestimmen sei.'® Der Ver-
gleich mit Ps 6,7 Ps 38' und 41 zeigt den Unterschied nur zu deutlich. Die Tat-
sache, dass Ps 51 mit seiner Bitte um die Erneuerung von Herz und Geist auf
Ez 36 als Gebertext zuriickgreift,'” macht die Krankheit als urspriinglichen Sitz
im Leben des Psalms unwahrscheinlich. Aulerdem wird man die Aussage ,,zer-
schlagenes Gebein* nicht von einer Krankheit, sondern von der Totengebein-
Vision Ezechiels her zu deuten haben. Das Vokabular des Psalms und die damit
verbundenen biblischen Querverweise®® sowohl hinsichtlich der Schuld wie auch
hinsichtlich der Heilung weisen nicht in den Bereich der Krankheit. Sie zielen
vielmehr auf eine doppelte Einsicht: in die radikale Schuld des Menschen und in
die nicht weniger radikale Vergebungsbereitschaft Gottes.”'

1.2 Psalm 51 — ein BuBlpsalm?

Die Mehrheit der Exegeten sieht in Ps 51 mit guten Griinden nicht das Klagege-
bet eines Kranken, sondern einen BuBipsalm. Auch hierbei handele es sich gat-
tungsméfBig um einen individuellen Klagepsalm, doch bestiinde die Not nicht in
der Krankheit als solcher, sondern in der Schuld des Beters. Der Psalm sei des-
halb als Bittgebet um Vergebung angesichts von Siinde und Schuld zu verste-

16 Ausfihrlicher dazu Zenger in: Hossfeld/Zenger: Psalmen, 42-44; vgl. auch Irsigler: Neuer
Mensch, 298.

17 Auch Ps 6 wird neben Ps 51 seit alter Zeit zu den sieben BuBpsalmen gezihlt (Ps 6; 32; 38; 51;
102; 130; 142). Der Gotteszorn (V. 2), um dessen Abwendung der Beter von Ps 6 bittet, wire
demnach eine Reaktion auf seine Siinde. Doch spricht der groBte Teil des Psalms von schwerer
Krankheit, aus der die Bitte des Beters laut wird (VV. 2-8). Dass auch die Feinde des Beters er-
wihnt sind, ist fiir das Gebet eines Kranken nicht ungewéhnlich (vgl. Ps 38; 41). Zieht doch die
Krankheit in der Regel soziale Desintegration nach sich, die in der Feindklage ihren Ausdruck
findet (vgl. dazu auch ljob 19,1-22).

18 Ps 38, der wie Ps 6 und 51 zu den BuBipsalmen gehért, gibt sich als Gebet eines Schwerkranken
zu erkennen (vgl. VV. 3f.6-9), formuliert aber den Zusammenhang von Krankheit und Schuld
ausdriicklich. Dies diirfte mit ein Grund sein, warum Ps 38 unter die BuBipsalmen eingereiht
wurde. Der Vergleich mit Ps 38 macht verstandlich, warum Ps 51 besser nicht den Kranken-
psalmen zuzurechnen, sondern als Bufipsalm zu verstehen ist.

19 Vgl. dazu die Beitrige von F. Markter und C. Neuber in diesem Band.

20 Ps 51 ist neben Ex 32-34, Lev 14,1-32 und Num 19,14-22 besonders von der prophetischen
Literatur beeinflusst. Dabei kommt Spendertexten aus Jesaja (40-66), aus Ezechiel (6,8-10;
36,16-38; 37,1-14) und Jeremia (Jer 31; 33) besondere Bedeutung zu.

21 Vgl. dazu die Beitriage von D. Helms und A. Wagner im vorliegenden Band.
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hen.”” Von der Gattung des Klagepsalms her ergibt sich fiir Ps 51 folgende Drei-
bzw. Vierteilung:* V. 3f. bringen den Anruf Gottes und die erdffnende Bitte. Als
Notschilderung folgt in VV. 5-8 das Bekenntnis der Siinde, wobei in V. 5f. die
Siinde als Tat, in V. 7f. die generelle Siindhaftigkeit des Menschen zur Sprache
kdme. Die fiir die Klage typische Bitte VV.9-14 sei zunichst eine Bitte um
Vergebung (VV.9-11), dann um Erneuerung (VV. 12-14). Das die Klage ab-
schlieBende Lobgeliibde VV.15-19 beginnt mit der Selbstaufforderung, die
Erfahrung der Vergebung weiterzugeben (V. 15), formuliert in V. 16f. jeweils
eine Bitte mit Lobgeliibde und schliet unter Hinweis auf das rechte Opfer
V. 18f. mit der Begriindung ab.**

Bei dieser Deutung von W.H. Schmidt, die der Struktur des individuellen
Klageliedes folgt, gehért V.8 zur Notschilderung, niherhin zum Siindenbe-
kenntnis VV. 5-8, das aus den beiden Abschnitten V. 5f. . Die Siinde als Tat*®
und V. 7f. ,.Die Siindhaftigkeit des Menschen“*® besteht. Dass die Aussage von
V. 8 Teil der Notschilderung sein soll, will allerdings nicht so recht zum Inhalt
des Verses passen.”’

Fiir das Verstindnis der VV. 7 und 8, die durch den gleichen Versanfang 11
,»siehe* (LXX: idov ydp) verbunden sind, erwigt Schmidt zwei alternative Mog-
lichkeiten einer Verhéltnisbestimmung. So lieBen sich V. 7 und V. 8 in Oppositi-
on zueinander deuten im Sinne von ,.einerseits” — ,,andererseits. Dies hieBe,
dass ,,das ,Du‘ Gottes, das Einsicht gewihrt ..., mit seiner Weisheit dem ,Ich
entgegen[tritt}**®. Wahrend V. 7 den Zustand des Menschen in Schuld und Siin-
de vom Anfang der Existenz an beschreibe, wiirde V. 8 kontrastiv dazu ein Be-
kenntnis zum Handeln Gottes formulieren. Schmidt favorisiert jedoch die zweite
Alternative, welche die beiden V. 7f. nicht kontrastiv deutet, sondern sie als eine
gemeinsame Aussage versteht, bei der V.7 von V. 8 her zu interpretieren sei.
M.a.W.: In der Erkenntnis seiner radikalen Siindhaftigkeit von Anfang an, die

22 So etwa Deissler: Psalmen, 208; Haag: Psalm 51, 179; Kraus: Psalmen, 540; Westermann,
Psalmen, 72; Schmidt: Eschatologie, 345; Zenger in: Hossfeld/Zenger: Psalmen, 44.

23 Zum Folgenden vgl. Schmidt: Eschatologie, 346.

24 Es ist auffillig, wie sehr Schmidt: Eschatologie, 357 das Verstindnis des Lobgeliibdes VV. 15—
19 nicht aus der Eigenaussage des Psalms, sondern vom Muster der Gattung her erschlieBt. Da-
bei wirken die Bitten im Rahmen des Lobgeliibdes doch eher storend, sie fiigen sich hingegen
gut in den Gesamtduktus des Psalms ein. Insofern ist zu fragen, ob Ps 51 nicht danach verlangt,
zunidchst in seinem Eigenprofil gedeutet zu werden und nicht lediglich als Exemplar einer Gat-
tung.

25 Schmidt: Eschatologie, 346.

26 Ebd.

27 Zu Recht macht Seybold: Psalmen, 212 darauf aufmerksam, dass die Aussage von V. 8 iiber die
Notschilderung hinausweist und eine Zukunftsperspektive in sich trigt.

28 Schmidt: Eschatologie, 351. BHK schiigt vor, statt {7 in V 8a anx 11 zu lesen, doch gibt es fiir
eine soiche Ergidnzung keinen Anhalt in den Textzeugen. Durch diese Korrektur entsteht eine
kontrastive Lesart zwischen V. 7 und V. 8, die nicht zu iibernehmen ist.
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der Beter in V.7 bekennt, zeige sich die Weisheit, die JHIWH ihn nach V. 8
gelehrt, und die Wahrheit, an der er Gefallen habe.” Vom logischen Gedanken-
gang her ist somit das Geschehen von V. 8 — Gottes Wohlgefallen an der Wahr-
heit im Verborgenen und sein Kundtun von Weisheit im Geheimen — Vorausset-
zung fiir die Erkenntnis der radikalen Verstrickung des Menschen in Schuld.

Nun stellt sich freilich die Frage, ob die Notschilderung nicht schon als
iberwunden zu gelten hat, wenn die Wahrnehmung des radikalen Schuldig-Seins
(V.7) bereits Folge der Wahrheitsfihigkeit und der gottgewirkten Weisheit
(V. 8) des schuldverfallenen Menschen ist. Als Teil der Notschilderung des Be-
ters will V. 8 sich nicht recht einfiigen. So wahr es ist, dass die Weisheit Gottes
(V. 8) zu einem vertieften Verstehen der eigenen Schuld (V. 7) fiihrt, V. 7 also
von V.8 her zu lesen ist, so unbefriedigend erscheint es, sich auf diese eine,
retrospektive Leserichtung V. 8 — V. 7 festzulegen.*® Gerade die vielen Schwie-
rigkeiten im Verstdndnis von V. 8 legen es nahe, die textliche Einbindung von
V. 8 in den Kontext des Psalms offener anzugehen und mit der Méglichkeit zu
rechnen, dass die Aussage von V. 8 iiber die Not des Siinderseins hinausweist.

Erneut zeigt sich, dass Ps 51 von einer vorgegebenen Gattung her nicht zu
fassen ist. Deshalb gilt es, dem individuellen Profil dieses Gebetes mehr Beach-
tung zu schenken, um den Sinn der Aussage von V. 8 zu erhellen.

1.3 Psalm 51 und die Tradition der BuBliturgien

Viele Griinde sprechen dafiir, dass Ps 51 als Buflgebet entstanden ist und als
solches verstanden sein will. Dies muss aber nicht heilen, dass die Gattung
,.Klagelied (eines Einzelnen) die alleinige Matrix fiir das Verstindnis des Gebe-
tes abgibt. Eine alternative Verstehensmoglichkeit bietet die Tradition der Bufli-
turgien,31 die in spitalttestamentlicher Zeit in die grofien BuBgebete Esr 9,5-15;
Neh 1,5-11; 9,6-37; Dan 9,4-19 einmiinden und ihre Vorldufer in den von der
deuteronomisch-deuteronomistischen Theologie beeinflussten prophetischen

29 Schmidt: Eschatologie, 351: ,,Von dem Parallelismus des gleich einfiihrenden ,Siehe* her liegt es
niher, V. 8 auf V. 7 zu beziehen: die im Bekenntnis ausgesprochene riickhaltlose Selbsterkennt-
nis erscheint eben als die Weisheit bzw. Wahrheit.* So schon Gunkel: Psalmen, 223; Kraus:
Psalmen 1-59, 544f. Ahnlich Zenger in: Hossfeld/Zenger, 41: ,,.Die beiden Aussagen V 7 und
V 8 sind nicht kontrastiv (,ich bin ... — doch du ...*), sondern V 7 nennt die dem Beter gemif
V 8 von Gott geschenkte ,Weisheit**. Vgl. auch Deissler: Psalmen, 209: ,,Was ihn [den Beter;
F.S.] zutiefst getroffen hat, ist die Erkenntnis einer ihn von Geburt her durchwaltenden Siindig-
keit bzw. Geneigtheit zur Siinde ... Diese Einsicht in die eigenen abgriindigen Tiefen ist als gétt-
lich geschenkte und vom Menschen ergriffene Weisheit Gott wohlgefillig (V. 8).«

30 Vgl dazu noch einmal Seybold: Psalmen, 212f.

31 Vgl. dazu besonders: Lindstrom: Sin and Suffering; Bohle: Traditionsgeschichte; Haag:
Psalm 51; Mosis: Umkehr.
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BuBigebeten Hos 6,1-6, 14,2-9, Jer 3,21-4,2, 14,7-9.17-21 und Klgl 3,40-47
haben.*

Charakteristisch fiir die Tradition der Bufigebete ist ein ausgeprégtes Siin-
denbekenntnis, hiufig ausgedriickt unter Verwendung der Wurzel n7-Hitpael
(Esr 10,1; Neh 1,6; 9,2.4; Dan 9,4), mitunter auch mit 737-Hifil. Nun bedeutet
a7-Hifil im theologischen Sprachgebrauch des Alten Testaments ,.ein auf das
Handeln Gottes bezogenes Loben*.*> Das von 77 abgeleitete Nomen nmn taucht
entsprechend in einer zweifachen Bedeutung auf: als ,,(Siinden-)Bekenntnis“ und
als ,,Lobpreis®. Dieser Zusammenhang macht deutlich, dass das Stindenbekennt-
nis nicht nur das eigene Fehlverhalten benennt, sondern zugleich als Akt der
Anerkenntnis Gottes, seiner Gerechtigkeit und seiner Souverinitdt zu verstehen
ist.

Das Siindenbekenntnis zielt in den Bulgebeten nicht auf einzelne Fehlhand-
lungen, die zu reparieren wiren, sondern auf die grundlegende menschliche
Erfahrung des Scheiterns, auf das Faktum der Verweigerung gegeniiber der
Wegweisung Gottes und seiner Fiihrung durch die Geschichte. Damit impliziert
die im Siindenbekenntnis vollzogene Anerkenntnis Gottes die grundsitzliche
Bereitschaft zur Umkehr und zum radikalen Neubeginn. Hinzu kommt, dass die
BuBgebete nicht nur den Einzelnen und seine Generation, sondern auch frithere
Generationen, ja die Gesamtheit der Generationen des in der Geschichte existie-
renden JHWH-Volkes im Siindenbekenntnis zu Wort kommen lassen. So lautet
das in der fiktiven BuBliturgie Jer 3,21-4,2** gesprochene Siindenbekenntnis
(V. 25):

»Denn gegen JTHWH, unseren Gott, haben wir gefehlt, wir und unsere Viter,

von unserer Jugend an bis zu diesem Tag.*
Zu dieser besonderen Form des Siindenbekenntnisses sind zwei Anmerkungen zu
machen: (1) Die Geschichte des Gottesvolkes riickt als Ganze in den Blick und
stellt diese als eine einzige Geschichte der Verweigerung dar. Die Solidaritit und
Einheit des Gottesvolkes ist aufgrund einer durchgehenden Haltung der Verwei-
gerung eindeutig negativ bestimmt.*® Diese Gesamtschau der Geschichte dient
nicht dazu, um in einer Art Kollektivhaftung die Schuld auf andere abzuwilzen
und sich zu ent-schuldigen,

32 Vgl. dazu Haag: Psalm 51, 176-179.

33 Ebd. 176.

34 Ausfiihrlicher dazu Mosis: Umkehr, 52—56.

35 Diese Deutung der Geschichte als einer Geschichte der Verweigerung findet sich auch in
Jer 14,19-22; 16,10-13; 44,17.21; Ez 16; 20. In diesen Zusammenhang gehdren auch die groBien
nachexilischen BuBgebete Esr 9; Neh 9; Dan 9. Zur Solidaritit in der Schuld mit den ,,Vitern*
vgl. Esr 9,7; Neh 9,1£.16-18.26.29.30.34; Dan 9,8.
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»sondern die activa participatio, die eigene aktive Mittiterschaft an der die Ge-

schichte umfassenden und durchwaltenden Siindentat vereint alle Generationen

und bindet die ,S6hne* mit den ,Vétern* zusammen*.>

(2) Die Tatsache, dass die gesamte Geschichte des Gottesvolkes in den Blick
kommt, hebt die theologische Dimension der Siinde in bewusster Einseitigkeit
hervor.®” Diese Besonderheit der BuBgebete wirkt sich fiir Ps 51 dahingehend
aus, dass die Radikalitit der Verweigerung bis in die Wurzeln der Existenz
(V.7) und die Konzentration auf die Gottesbeziehung (V. 6) iibernommen, je-
doch auf der Ebene des Individuum realisiert werden.

Die Radikalitdt der Verweigerung des Gottesvolkes in seiner Génze, die im
Bufigebet vor Gottes Angesicht getragen wird, zielt mit innerer Notwendigkeit
auf eine entschiedene Umkehr im Sinne einer Riickkehr zu JHWH. Nun zeigt
aber gerade die im Siindenbekenntnis vergegenwirtigte Geschichte, dass Israel
zu einer derartigen Wende nicht fihig ist, miisste es doch heraustreten aus seiner
bisherigen verfehlten Geschichte. Doch wie solite dies méglich sein? Nur eine
neue Initiative von Seiten Gottes kann eine solche Wende herbeifithren und das
in Schuld verhaftete Gottesvolk zu diesem radikalen Schritt befihigen. Damit
korreliert die abgriindige Verweigerung Israels nicht nur mit der anstehenden
radikalen Umkehr, sondern vor allem mit der Radikalitdt des Heilshandelns
JHWHs. Denn dieses ist die Voraussetzung fiir die ausstehende Umkehr als Weg
in eine neue Qualitdt der Gottesbeziehung. Dieser dreifache Konnex ist fiir das
Verstindnis von Ps 51 von besonderer Bedeutung.*®

1.4 Psalm 51 und sein Eigenprofil

Es ist davon auszugehen, dass sich die Verfasser von Ps 51 an der Gattung eines
Klageliedes orientierten, wobei sie die radikale Verstrickung des Menschen in
Schuld als die eigentliche Not wahrnahmen, aus der Befreiung und Erlosung
durch Gott zu geschehen habe. Diesen BuBlpsalm jedoch lediglich als Exemplar
einer Gattung zu verstehen, hiele ihn zugleich missverstehen. Es ist offensicht-

36 Mosis: Umkehr, 53.

37 Vgl ebd., 54: ,Wo in der Weise von der Schuld Israels die Rede ist, da} alle Generationen
Israels bis auf die gegenwirtige, also ,sie und ihre Viter* sich jeweils in dieselbe Siindenge-
schichte eingereiht sehen, wird Schuld und Siinde nahezu ausschlieBlich als Siinde gegen Gott
gesehen: Jahwe verlassen, ihn vergessen, nicht auf seine Stimme héren, von ihm abtriinnig wer-
den, kurz: ,sich verfehlen gegen Jahwe* ist der Kern allen Schuldigwerdens ... Israels, und der
Kern aller Umkehr und aller BuBe ist die Riickkehr zu Jahwe.*

38 Es ist offensichtlich, dass die Radikalitéit sowohl des Siindenbewusstseins wie die der geforder-
ten Umkehr und des von Gott her erwarteten Heils unter dem Einfluss der prophetischen Ver-
kiindigung von Jeremia, Ezechiel und Deuterojesaja bzw. der ihnen verpflichteten Tradenten ent-
standen ist.
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lich, dass die Grundform der Gattung ,,Klagelied” auf kreative Weise ausgestal-
tet wurde, so dass ein singulires Textgewebe entstand.”

Auch Gattungselemente von Bulligebeten und Buflliturgien wirkten auf die
Ausgestaltung des Gebetes ein: vor allem die radikalisierte Wahrnehmung der
Siindigkeit menschlicher Existenz, die bewusst einseitige Betonung der theologi-
schen Dimension der Siinde, das Siindenbekenntnis mit der Bereitschaft einer
radikalen Umkehr zu Gott und die Bitte um Erneuerung durch Gott aufgrund
seines Erbarmens. Doch auch hier zeigt sich, dass die Verfasser von Ps 51 ihren
eigenen Weg gehen. Der wichtige Ausdruck fiir das Bekennen der Siinden 57
findet sich nicht. Statt des Bekenntnisses der Siinden unterstreicht der Psalmist
die Erkenntnis der Siinde und setzt damit einen neuen Akzent. AuBerdem werden
die kollektiven Aussagen der Bulgebete auf die Situation des Einzelnen iibertra-
gen. Ein Durchgang durch das Textgewebe von Ps 51 zeigt nicht nur sein indivi-
duelles Geprige auf, sondern lésst die Stellung und Funktion von V. 8 deutlicher
sichtbar werden.*’

Auf die Uberschrift V. 1f,, die spiter im Rahmen der Davidisierung voran-
gestellt wurde,"' folgt das eigentliche Korpus des Psalms, VV. 1-21. Aufgrund
der verwendeten Lexeme legt sich eine Dreiteilung des Textes nahe: VV. 2-11,
12-19 und 20f.*

In VV. 3-11 dominieren die Begriffe fiir Siinde und Schuld (yws, 1%v bzw.
™My und Xun bzw. nxunm) wie die Verben, die Befreiung und Reinigung von

39 Die betonte Anrede JHWHs, die Notschilderung, die mehrfache Bitte um Befreiung und Elemen-
te des Lobgeliibdes zeigen an, dass ein Klagelied als Vorlage gedient haben diirfte. Andererseits
ist die Not auf die Schuld reduziert, von der dreifachen Kommunikationsrichtung eines Klagelie-
des (Anklage Gottes, Anklage der Feinde, Selbstbeklagung) wird vor allem der Gottesbezug rea-
lisiert, wobei Gott nicht angeklagt, sondern gerechtfertigt wird (V. 6). Auch die Feinde fehlen in
der Klage, sie tauchen nur im Lobgeliibde (V. 15) auf. Dieses ist normalerweis in dritter Person
formuliert, hier hingegen wird die Anrede Gottes (2. Person) auch im Lobgeliibde durchgehalten.
Die Abweichungen von der Gattung ,,Klagelied” sind v.a. aufgrund der Aussageabsicht nétig,
die sich auf das Thema ,,Siinde* konzentriert.

40 Zum Folgenden vgl. Magne: Répétitions; Barbiero: Un cuore spezzato; Irsigler: Neuer Mensch;
Tagliacarne: Beobachtungen; Zenger in: Hossfeld/Zenger, 45—49.

41 Zur Rolle Davids in Ps 51 und im Psalter vgl. den Beitrag von T. Hiner im vorliegenden Band.

42 Ein Dreierrhythmus entsteht bereits durch mehrere triadische Strukturen (vgl. Zenger in: Hoss-
feld/Zenger, 50): So wird die Barmherzigkeit Gottes in V. 3 mit den drei Lexemen 111, 700 und
on beschrieben (ebd.), Siinde und Schuld mit den drei Wurzeln yws, 1w bzw. 1y und xvn bzw.
nxun. Auch fiir die erbetene Reinigung tauchen drei Lexeme auf: nnn, 030 und 2nv, wohingegen
das Lexem mn ,,Geist” innerhalb der VV. 12-14 jeweils einmal, insgesamt also wieder dreimal
vorkommt. Diese gezielte Verwendung des Vokabulars lisst vermuten, dass auch die Ge-
samtstruktur des Psalms durch den Einsatz des Vokabulars sorgfiltig gestaltet wurde. Zur Lexe-
matik des Psalms vgl. dic Beitriige von D. Helms und A. Wagner in diesem Band.
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Schuld ausdriicken (7inn, 025 und 97w).*’ Dieses semantische Feld endet deutlich
erkennbar und abrupt mit V. 11.%

Der zweite Teil hingegen ist bestimmt von anthropologischen Ausdriicken
wie 2% ,Herz* (VV.12.19), m1 ,Geist* (VV.12.13.14.19),* 1w , Zunge*
(V. 16: ,meine Zunge*), 7w ,,Lippe* (V. 17a: ,,meine Lippe*) und 75 ,,Mund*
(V. 17b: ,mein Mund“). Hinzu kommt, dass die Gottesbezeichnung o9& im
ersten Abschnitt nur einmal (V. 3) auftaucht, in VV. 12-19 hingegen fiinfmal
(VV. 12.16[2x].19[2x]).** Durch die Gottesbezeichnung %% in V.12 und
V. 19 wie durch die Stichworte 22 und M1 in VV. 12.19, wobei diese einander
chiastisch zugeordnet sind, werden VV. 12-19 als in sich stehender Textab-
schnitt markiert. Dieser ldsst sich noch einmal in die Teilabschnitte VV. 12—
14.15-17.18f. untergliedern.”” Mit dem Motiv des Opfers bilden V. 18f. zugleich
eine Briicke zum (vermutlich spiter angefiigten) Schlussteil, V. 20f., der die
bislang auf das Individuum bezogenen Aussagen mit den Motiven ,Jerusalem*
und , Zion* kollektivierend weiterfiihrt.*®

Da fiir das Verstdndnis der Aussage von V. 8 der erste Teil des Psalms eine
besondere Rolle spielt, ist dessen Struktur ndher zu untersuchen. Dass VV. 3-11
durch das Vokabular (Stindenterminologie und Bitte um Reinigung) und durch
die Inklusion mit dem Stichwort ann (VV. 3.11) als eigener Textabschnitt ge-
kennzeichnet sind,” wurde bereits deutlich. Auch in VV. 3~11 zeigt sich eine

43 Vgl. dazu Zenger in: Hossfeld/Zenger, 47: ,,Beide Teile haben jeweils ihr spezifisches semanti-
sches und theologisches Profil (V 3—11: unterschiedliche Nomina und Verben des Themas Siinde
bzw. Befreiung des betenden Ich von Siinde; diese fehlen in V 12-19, wo nur in V 15 von Siin-
de/Verbrechen anderer Menschen die Rede ist; V 12-19: mehrfaches Vorkommen der anthropo-
logischen Begriffe Herz, Geist, aber auch Zunge, Lippen, Mund; keiner dieser Begriffe findet
sichin V 3-11).

44 Zwar taucht noch in V. 12 die Wurzel v auf, ist dort aber nicht auf die Siinde, sondern auf das
Herz bezogen: o7y *2"X72 711y 27 ,.¢in reines Herz erschaffe mir, Gott.* In V. 15 finden sich die
Ausdriicke yw5 und xun, dienen aber nicht zur Charakterisierung des Beters, sondern zur Kenn-
zeichnung der Personengruppen, vor denen der Beter sein Glaubenszeugnis ablegt: Dyyb nnoy
W2 PR 0RYM 7977 ».Ich will Frevler deine Wege lehren, so werden Siinder zuriickkehren zu
dir. Die Verwendung des spezifischen Vokabulars aus dem ersten Teil des Psalms VV.3-11 in
dessen zweitem Teil dient gerade dazu, die Transformation im Beter sichtbar zu machen.

45 Die Verwendungsweise von M7 in VV. 12-19 ist insofern auffillig, als neben dem iiblichen
Femininum in V. 19 372w1 mn ,,ein zerbrochener Geist* in V. 12 mit 1121 M ,,und einen festen
Geist** ein maskulines Genus von M vorliegt. Die beiden weiteren Belege von m1in V. 13 und
V. 14 lassen sich im Genus nicht eindeutig zuweisen.

46 V. 17 gebraucht zudem die Gottesanrede 17X, so dass auch die Verwendung der Gottesbezeich-
nungen fiir eine Textgliederung des Psalms in die beiden Abschnitte VV.3-11 und VV. 12-19
spricht.

47 Zur Begriindung vgl. Zenger in: Hossfeld/Zenger, 47.

48 Vgl. dazu den Beitrag von C. Neuber im vorliegenden Band; ferner Mosis: Mauemn; Sedlmeier:
Jerusalem — Jahwes Bau, 100--110.

49 Wihrend in V. 3b die Wortfolge Imperativ + direktes Objekt ("yyd nn») vorliegt, lautet diese in
V. 11b direktes Objekt + Imperativ (7mn "niiy=>31). Natiirlich ist die jeweilige Wortfolge auch
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durchdachte Strukturierung des Textes. V. 3f. sind mit ihren einfithrenden Bitten
im iiblichen Parallelismus membrorum gestaltet und jeweils chiastisch angeord-
net. Nun schlagen die Eroffnungsverse nicht nur die Briicke zu V. 11 (ann: 3b —
11b; nv: 4a — 11b; nxvn: 4b — 11a), sondern auch zu V. 9. So greift V. 9a die
Waurzel 17w aus V. 4b auf, V. 9b die Wurzel 025 aus V. 4a. Mit diesem spiegel-
bildlichen Riickgriff von VV.9-11 auf V. 3f. iibernehmen die Bitten in V. 3f.
und VV. 9-11 eine rahmende Funktion um die Aussagen von VV. 5-8.%

Mit der Rahmung durch V. 3f.9-11 sind VV. 5-8 als zentraler Textabschnitt
in VV. 3-11 ausgewiesen. Ein Neueinsatz wird bereits mit der V. 5 einleitenden
Konjunktion *3 ,ja/denn* markiert. Hinzu kommt eine Anderung des Kommuni-
kationsgeschehens. Aus den Bitten mit der Anrede Gottes und der Bewegungs-
richtung ,,du” — ,,ich* (V. 3f.) werden in VV. 5-8 Reflexionen iiber die Lage des
Beters ,,coram Deo“.”' AuBerdem ist der Textabschnitt durch das Stichwort ¥7° in
Praformativkonjugation gerahmt, das in V.5 im Kal (y78), in V.8 im Hifil
(3y'1n) verwendet ist. Dadurch lassen sich VV. 5-8 als Mitte von VV. 3-11
bestimmen. Wie ist nun V. 8 mit seiner Aussage iiber die von Gott her mitgeteil-
te 72on ,,Weisheit™ in das Aussagegefille von VV. 5-8 eingebunden?

2 Vers 8 und die Reflexion der Verse 5—8

VV. 5-8, durch die Rahmung mit der Wurzel ¥7 (VV. 5.8) vom Kontext abge-
grenzt, lassen sich intern noch einmal untergliedern. Wichtiges Textsignal ist
hierbei die doppelte Deixis 177 ,,siehe* zu Beginn von VV. 7.8. Dadurch heben
sich V. 7f. von den vorausgehenden V. 5f. ab. Diese ihrerseits sind durch die
beiden synonymen Parallelismen in VV. 5.6a aufeinander bezogen, wobei V. 5ab
das Ich des Beters hervorhebt, V. 6ab hingegen das géttliche Gegeniiber in den

durch den Parallelismus membrorum der einzelnen Verse verursacht, dennoch ergibt sich auf der
Ebene des Gesamtpsalms eine chiastische Verschrinkung von V. 3b mit V. 11b, was die Textko-
hirenz von VV. 3-11 verstirkt. Die Schlussposition von V. 11 wird auch ,,durch die ungewohn-
liche Satzteilfolge (Objekt — Imperativ in SchluBposition) und durch die Totalititsangabe®, mit
der ,,der zusammenfassende Charakter unterstrichen* (Zenger in: Hossfeld/Zenger, 46) werde,
sichtbar gemacht.

50 Vgl. dazu ebd.: ,,DaB diese Rahmung intendiert ist, bestitigt sich durch die Beobachtung, daf die
in V 34 gegebene Abfolge der Verben, mit denen die Befreiung von den Siinden erbeten wird,
sich in V 9-11 in spiegelbildlicher Entsprechung wiederholt: ,tilge aus‘ (V 3b) — ,wasche mich*
(V 4a) — ,reinige mich* (V 4b) — ,daB ich rein werde‘ (V 9a) — ,wasche mich* (V 9b) — tilge aus*
(V. 11b).*“ Zugleich aber wird der duflere Rahmen in VV. 911 insofern durchbrochen, als die
Aussagen von V. 10 deutlich iiber die Rahmung hinausweisen und bereits das gottliche Heils-
handeln von VV. 12-19 in Form der Bitte antizipieren.

51 Vgl. dazu den Beitrag von A. Wagner in diesem Band, der V.3f. und 9-11 dem Sprechakt
,Bitten* mit Anrede Gottes zuweist, in VV. 5-8 hingegen ,Feststellungen® sieht — ,,coram Deo*.
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Vordergrund riickt. Die Aussage von VV. 5—6ab miindet in den mit 11?7 einge-
fithrten Final- oder Konsekutivsatz V. 6cd ein, der zwar wie VV. 5-6ab als sy-
nonymer Parallelismus gestaltet ist, aber dadurch aus dem Rahmen fillt, dass die
Verbformen aus der Afformativ- in die Praformativkonjugation iibergehen. V. 7f.
sind wie erwihnt durch das Satzdeiktikon 371 eingefiihrt und als synonyme Paral-
lelismen gestaltet. Die Struktur des Textabschnittes VV. 5-8 weist somit V. 6¢cd
als Zentrum aus, um das sich die vier synonymen Parallelismen VV. 5ab.6ab und
VV. 7ab.8ab gruppieren.*

Damit scheint die Einordnung der Aussage von V. 8 in den Aussageduktus
von VV. 5-8 klar zu sein. Nun gibt es jedoch abweichende Zuginge zum Psalm,
die auch V. 8 einen anderen Stellenwert zuweisen.” C. Westermann setzt V. 8 in
Klammern und gibt ihn in korrigierter Form wie folgt wieder:

»[Siehe: in Wahrheit hast du Gefallen an Zuversicht (?), im Verborgenen tust du
mir Weisheit kund!]<**

Nach ihm stellt V. 8 vermutlich einen ,,Zusatz zu V. 18**° dar.

»V. 8 ist im Text schwierig, dariiber hinaus auch in seiner Funktion im Zusam-
menhang. Er wirkt hier als Fremdkorper; wahrscheinlich folgte V. 9 unmittelbar
auf V. 7. V. 8 ist dann eine nachtriglich in den Text aufgenommene Randbe-
merkung; darauf verweist das einleitende ,Siehe!‘ (hén), das nach dem ,Siehe!*
am Anfang von V.7 hart und unorganisch wirkt. Diese Randbemerkung pafit
nach V. 7 nicht, wohl aber wiirde sie gut nach V. 18 passen: ,Denn du hast kein
Gefallen an (V. 18a), ... wohl aber hast du Gefallen an ... (V. 8a). Der Anfang
von V. 8 wiire dann zu iibersetzen: ,Siehe, in Wahrheit hast du Gefallen an ...¢
Aber das folgende Wort battiihat ist unerklirt (KBL). Mit Anderung des letzten
Radikals kann man vermuten bittahon = Zuversicht; aber der zweite Halbvers
paBt nicht dazu ,und im Verborgenen tust du mir Weisheit kund‘. So mul V. 8
unegdéin bleiben; sicher ist nur, da3 er hier seinen urspriinglichen Ort nicht hat-
te.*

Westermanns Deutung wirft mehr Probleme auf als sie klirt. Dass sich die V. 8
einleitende Deixis jn ,,hart und unorganisch* an V. 7 anfiigen wiirde, ist als rei-
nes Geschmacksurteil nicht hilfreich. Dass V. 8 urspriinglich als Randbemerkung
gedacht war, die in den Text eingedrungen sei, bleibt eine Vermutung. Die Um-
stellung von V. 8 hinter V. 18 schafft neue und groBere Probleme. Zum einen

52 Barbiero: Un cuore spezzato, 166 bezeichnet V. 6b als Mitte (,,centro della prima strofa*) von
VV.3-11. In diesem Sinne duBern sich auch Zenger in: Hossfeld/Zenger, 46; Ravasi: Salmi, 27.

53 Auf den Vorschlag von Seybold: Psalmen, 212, wonach V.8 mit V. 11 vertauscht worden sci
und die beiden VV. 7.11 aufeinander zu folgen hitten, V. 8 hingegen in den Aussageduktus von
VV. 12-14 gehoren wiirde, wurde bereits hingewiesen. Er iiberzeugt nicht.

54 Westermann: Ausgewihlte Psalmen, 71. Als Alternativiibersetzung, die ohne Textkorrektur
auskommt, schldgt er vor: ,,An Wahrheit hast du Gefallen im Innersten* (ebd.).

55 Ebd., 72.

56 Ebd., 74f.

120



,.Jm Geheimen lehrst du mich Weisheit ...*

passt V. 8 hinter V. 18 noch weniger als hinter V. 7, zum anderen wird durch die
Textumstellung der Zusammenhang zwischen V. 18 und V. 19 gestort. In der
vorliegenden Textgestalt stellt V. 19 eine sinnvolle Fortsetzung von V. 18 dar.
Mit der von Westermann vorgeschlagenen Textdnderung von V. 8a — statt mnua
battihdt ,,im Verborgenen* liest er \nva bittahon ,,Zuversicht™ — passen auch die
beiden Halbverse 8a und 8b nicht mehr zusammen. Die Erklirung Westermanns
macht aus V. 7f. einen Torso und ist letztlich eine Kapitulation vor dem Text.
Einen anderen Weg geht E. Haag, der V. 7f. literarkritisch isoliert und sie
als spétere Bearbeitung eines Grundtextes versteht. Er nimmt nicht nur fiir die
Uberschrift V. 1f. und die Schlussverse V. 20f. sondern auch fiir die VV. 7f.14
eine spitere Entstehung an. Daneben sieht er noch einige Glossierungen in
VV. 16a°b; 17a%b; 192°.b und kommt zu einem Grundbestand aus drei Strophen,
die jeweils um eine zentrale Aussage angelegt sind: VV. 3—6 (Mitte: V. 5); 9-13
(Mitte: V. 11); 15-19* (Mitte: V. 17). Der Grundbestand des so erschlossenen
dreistrophigen Textes folge dem ,,Dreischritt von Siindenbekenntnis, Bitte um
Aufhebung des Gerichtszustandes und Bereitschaft zum Lobpreis Gottes*.”’
»Das Ziel der Darstellung® sei ,,die auf der Umkehr griindende, bekenntnishafte
Aneignung einer Heilsoffenbarung Gottes, die den Siinder durch Neuschopfung
an Herz und Geist auf den Weg zur Vollendung fiihrt.“*® Traditionsgeschichtlich
griinde
»~das Umkehrbekenntnis des Beters von Ps 51 ... ganz auf dem Programm der
Restitution Israels, das die Schule Ezechiels noch vor der ersten Riickwan-
derung der Verbannten aus Babel fir die Wiederherstellung Israels im Land sei-
ner Viter entworfen hat (Ez 36,16-32).%

Wihrend die Entstehung des Grundpsalms ,,im Umkreis der Schule Ezechiels
und ihrer Bemiihungen um die Neuordnung Israels anzusiedeln‘ sei, also ,,unmit-
telbar vor dem Ende des Exils und auf jedem Fall noch vor dem Wiederaufbau
Jerusalems und des Tempels“®, sei eine erste Bearbeitung des Grundpsalms in
VV. 14.20f. im Zusammenhang der ,,Neueinweihung des Tempels im Jahre 515
v.Chr.* zu sehen, ein Ereignis, das wohl unmittelbar bevorstand.

Die fiir unsere Fragestellung einschldgigen V. 7f. sind nach Haag Teil einer
zweiten Erweiterung der Grundschicht und wiirden traditionsgeschichtlich in die
Nihe der Diskurse des Ijob-Buches gehoren, das sowohl ,iiber die allgemeine
Siindhaftigkeit des Menschen (Ijob 14,4; 15,14-16; 25,4—-6)" reflektiere, als auch
die Uberzeugung vertrete,

»daB Gott den Siinder durch seine Offenbarung mahnt und ihm dadurch die
notwendige Einsicht vermittelt, um dem kommenden Strafgericht zu entgehen

57 Haag: Psalm 51, 175.
58 Ebd.

59 Ebd., 191f.

60 Ebd., 194.
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(Ljob 4,12-21; 33,14-30). ... Auf diesem Hintergrund erscheint das Wort des
Ergénzers in Ps 51 als eine dem Erkenntnisstand der spitnachexilischen, theolo-
gischen Weisheit Israels angepafite Weiterfiihrung des Gedankens, den der Be-
ter unmittelbar vorher in dem Siindenbekenntnis geduBert hat. Der Erginzer un-
terstreicht damit — vielleicht schon im Horizont der aufkommenden Apokalyptik
— die auf die Zukunft gerichtete Absichtserklidrung des Beters, daf} er unter allen
Umstinden die Offenbarung Gottes in Gericht und Heil als die bestimmende
Norm seines sittlichen Verhaltens, besonders jedoch im Hinblick auf die noch
ausstehende eschatologische Manifestation Jahwes als Richter und Retter, hoch-
schitzen will.«*!

Mit seiner diachron angelegten Gesamtdeutung hat Haag einen anregenden Dis-
kussionsbeitrag um das Verstindnis von Ps 51 eingebracht. Dabei fiihrt er meh-
rere Argumente flir eine literarkritische Ausscheidung der V. 7f. an, die einer
kritischen Uberpriifung zu unterziehen sind.*> Sicherlich wird durch die doppelte
Deixis 11 zu Beginn von V. 7f. ein Akzent gesetzt, doch stellt die Deixis hier
keinen Bruch dar. Sie verstirkt im Gegenteil den Reflexionscharakter der VV. 5—
8. Die viermalige Verwendung der Priposition 2 in jedem der Halbverse von 7-8
ist in der Tat auffillig (V. 7a: 1w3; V. 7b: xynay; V. 8a: ninpa; V. 8b: opg3),
doch verbindet gerade diese Besonderheit die beiden Verse mit dem vorausge-
henden V. 6¢cd (V. 6¢: 3M3713; V. 6d: qu9¢a). Die Plene-Schreibung 1w in V. 7,
die sich orthographisch von VV.4.11 unterscheidet, ist gleichfalls kein zu-
reichender Grund fiir eine literarkritische Operation. Die wenigen Belege, in
denen MY noch bezeugt ist (etwa in 2 K6n 7,9; 1 Chr 21,8 und Spr 5,22), erlau-
ben keine belastbare Aussage iiber eine regelhafte Verwendung der Plene-
Schreibung.®® Zur Semantik fithrt Haag schlieBlich an, dass der Einsatz der Wur-
zel yon in V. 8a deutlich von ihrer kultischen Verwendungsweise in VV. 18.21
zu unterscheiden sei. Nun lisst sich fiir die Wurzel y5n in V. 8a keine andere
Semantik erkennen als in VV. 18.21. Es geht jeweils um das gottliche Wohige-
fallen, das sich allerdings in verschiedenen Kontexten auswirkt und durch Positi-
on oder Negation unterschiedlich bestimmt wird.** Das literarkritische Urteil
Haags kann deshalb nicht iiberzeugen. AuBlerdem bleibt die Beschreibung der

61 Ebd., 197f.

62 Vgl. dazu ebd., 170.

63 Dem Sachverhalt nach steht 1 Chr 21,8 der Aussage von Ps 51,7a am niichsten, da der Chronist
hier das Schuldgestindnis Davids angesichts seines Vergehens formuliert. Die auffillige Plene-
Schreibung signalisiert eine besondere Nihe zwischen beiden Textstellen. Fiir eine Schlussfolge-
rung auf diachroner Ebene eignet sich der Befund kaum. Die beiden Belege von 2 Kon 7,9 und
Spr 5,22 lassen sich ebenfalls nicht fiir die literarkritische Option Haags verwerten.

64 Wihrend das gottliche Wohlgefallen in V. 8 der nnx ,,Wahrheit* gilt, wendet es sich in V. 18
vom Nt ,,Schlachtopfer ab. Hier lasst sich keine unterschiedliche Semantik erkennen. In V. 21
hingegen genieflen p713—nar ,rechte Opfer erneut das gottliche Wohlgefallen. Obwohl es in
V. 21 wie in V. 18 ,um den Opferkult geht* (ebd., 170), ist hier eine literarkritische Scheidung
moglich.
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Aussageabsicht seiner zweiten Bearbeitungsschicht recht abstrakt und wenig
fassbar. Eine literarkritische Ausscheidung von V. 7f. ist somit nicht angeraten.®

Die kritischen Einwénde von Westermann und Haag verlangen danach, die
Einbindung von V. 8 in den Zusammenhang von VV. 5-8 neu zu priifen. Wie
bereits aufgezeigt, sind VV. 5-8 als Reflexionsprozess coram Deo deutlich von
den Bitten VV.3f9-11 abgehoben. Die einleitende Partikel *> (V. 5) markiert
diesen Neueinsatz, die doppelte Verwendung des Deiktikons i1 (V. 7f.) verstéirkt
den Charakter der Reflexion. Der mit der Verbalwurzel y7 (VV. 5a.8b) gerahmte
Abschnitt gibt sich mit der gezielten Verwendung dieser Wurzel deutlich als
Vorgang der Reflexion zu erkennen.

Auffillig ist ferner die Verwendung der Priformativkonjugation in den
Rahmengliedern VV. 5a.8b wie in V. 6cd, der im Zentrum des Textausschnittes
steht. Dies verleiht der Reflexion von VV. 5-8 eine besondere Konsistenz. Nach
den er6ffnenden Bitten V. 3f. leitet das kausale "> die Reflexion ein, wobei das
»lch® des Beters lautmalerisch (vgl. den sechsmaligen ,,i“-Laut in V. 5) hervor-
gehoben ist. Die Voranstellung des Objektes in V. 5a *yws ,meine Frevel“ und
die Fortfiihrung im parallelen Glied V. 5b *n&vm ,,und meine Siinde“ geben zu-
gleich das Thema der Reflexion von VV. 5-8 an: die Wahmehmung der eigenen
Freveltat und Siinde. Dabei kommt der Erkenntnis der eigenen Schuld fiir den
Beter eine besondere Bedeutung zu.

V. 5a fiihrt das vorangestellte Objekt *ywd mit einer auffilligen Konstruk-
tion fort: YR "IN ,.ich: ja ich erkenne [sie]”. Der Verbalsatz ¥1x ,,ich erkenne*
lasst sich mit dem betont vorangestellten Personalpronomen & als zusammenge-
setzter Nominalsatz bestimmen.®® Im Vordergrund steht somit nicht eine Hand-
lung, sondern die Qualifizierung des Beters, der als erkenntnisbereit und er-
kenntnisfihig beschrieben ist. Hinzu kommt die Verwendung der Priaformativ-
konjugation, die nicht auf eine abgeschlossene Erkenntnis, sondern auf einen
laufenden Erkenntnisprozess hinweist, durch den der Beter priadiziert ist. Der
zweite Halbvers 5b bestitigt diese Deutung: Er ist als Nominalsatz konstruiert,
hélt also gleichermallen Zustindliches fest. Der Pradikatsausdruck 7nn >3 ent-
spricht inhaltlich-sachlich dem zusammengesetzten Nominalsatz YR "X des
vorausgehenden Halbverses und unterstreicht das wachsame Bewusstsein des
Beters um sein mit der Schuld konfrontiertes ,,Ich*.

Der sich anschlieBende synonyme Parallelismus V. 6ab setzt betont mit dem
gottlichen ,,Du“ ein: V. 6a 773% 72 ,,vor dir, vor dir allein“. Dieses ,,Du“ ist auch
im zweiten Halbvers 6b bestimmend: 71°v2 ¥y ,,und das Bose in deinen Au-
gen“. Aullerdem wechseln die Verben in die Afformativkonjugation (*nxvn ,.ich

65 Auch Irsigler: Neuer Mensch, 296 Anm. 4 hilt den literarkritischen Vorschlag von Haag fiir
~methodisch iiberzogen®.

66 Zu den zusammengesetzten Nominalsitzen vgl. Michel: Nominalsatz, 23-25; Lehmann: Uberle-
gungen; Sedlmeier: Zusammengesetzte Nominalsitze. Kritisch dazu: Gro8: Verbalsatz.

123



Franz Sedlmeier

habe gesiindigt*; *n"wy ,,ich habe getan*), halten also ein vergangenes Geschehen
fest. Die begangene Schuld des Beters wird ausschlieBlich in ihrem Gottesbezug
gesehen. Diese theologische Dimension der Schuld wahrzunehmen ist Teil des
Erkenntnisvorganges, der im Beter geschieht.®’ Die Konzentration der Aussage
auf das gottliche Gegeniiber wird im zentralen V. 6¢cd fortgefiihrt. Dieser mit der
Priposition 1917 erdffnete Vers gibt die Folge und das Ziel von V. 5f. an. Ausge-
hend vom ,,Ich* des Beters (V. 5) iiber die Beziehung ,,.Du* (Gott) — ,,Ich* (Be-
ter) (V. 6ab) fiihrt der Gedankengang in V. 6cd hin zum géttlichen ,,Du* und
seinem souverdnen Handeln. Die einleitende Prdposition jvn? markiert dieses
gottliche ,,Du* und sein Agieren als Zielpunkt der Aussage.®®

Entscheidend ist also, dass V. 6¢d den Zielpunkt und das Ergebnis des vo-
rausgehenden Siindenbekenntnisses VV. 5—6ab darstellt. Doch was bedeutet das
Bekenntnis der Siinde im Alten Testament? Jos 7 erzihlt vom Frevel des Achan,
der bei der Eroberung von Ai entgegen der gottlichen Anweisung etwas vom
erbeuteten Gut wegnimmt, so dass der Zorn Gottes iiber Israel kommt und es ins
Ungliick stiirzt. Nachdem Achan als Dieb entlarvt ist, fordert Josua ihn auf
(Jos 7,19): ,,Mein Sohn, gib dem Hermn, dem Gott Israels, die Ehre (X30° ™32
DR 9% M2 7132) und leg ihm ein Gestéindnis ab (3770 ¥2-107). Sag mir offen,
was du getan hast und verheimliche mir nichts* (102R-"% by My % X 1m
mn).“ Auf diese Aufforderung folgen das Schuldbekenntnis Achans (V. 20f),
die Verifizierung der Schuld (V. 22f.) und die Strafe (VV. 24-26). Anlass fiir das
Bekenntnis ist die Konfrontation mit dem Gerichtszorn JHWHs. Diese Erzihlung
zeigt: Das Bekenntnis der Siinde bedeutet zugleich, JHWH die Ehre zu geben.
Das Siindenbekenntnis stellt somit einen Akt der Anerkenntnis Gottes dar, dem

67 Wenngleich V. 6ab als synonymer Parallelismus gestaltet ist, so bewirkt die Satzkonstruktion
dennoch, dass die Siindenterminologie im Zentrum des Verses steht: die Verbform "n&un in V. 6a
und das Objektnomen ¥7m in V. 6b.

68 Wie die einleitende Praposition 1vn% zu verstehen ist, ob konsekutiv oder final, ist umstritten. Fir
ein konsekutives Verstindnis spricht sich Irsigler: Neuer Mensch, 306 Anm. 25 aus: p73n wn®
»kann in Ps 51,6¢(-d) nicht final, sondern nur konsekutiv verstanden werden®“. Fiir ein finales
Verstindnis des Pripositionalausdrucks verweist Irsigler auf Jes 43,26 (bezogen auf Israel) und
auf ljob 40,8 (bezogen auf ljob). Anders Hartenstein: Gott als Horizont, 507, der eine finale Deu-
tung vorzicht: ,,Die oft als anstBig empfundene Zweckbestimmung in V. 6 (,damit du gerecht
seist in deinem Reden‘) wird prizise auf die hier angesprochene Erkenntnis zu bezichen sein,
nach der alle faktischen Verfehlungen zusammengenommen eine fundamentale Trennung von
Gott bezeugen. Indem so formuliert wird, ist Gott als Horizont des Menschen im Blick: ,an dir
allein habe ich gefehlt.* Die syntaktische Einordnung von V. 6¢d in den unmittelbaren Kontext
wird in der Forschung kontrovers diskutiert. Ausfiihrlicher dazu Zenger in: Hossfeld/Zenger,
40f.
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mit dem Bekenntnis des Fehlverhaltens die Ehre (1122)%° gegeben wird, da seine
Gerechtigkeit ans Licht kommt.”

Fiir das Bekenntnis der Siinde verwendet Jos 7,19 das Nomen nmn, das zu-
gleich ,,Lobpreis“ bedeutet und vom Verbalstamm 717 abgeleitet ist. Dieser
driickt im Hitpael oft das Siindenbekenntnis,”’ im Hifil sowohl das Siindenbe-
kenntnis als auch den Lobpreis Gottes aus, was die Semantik der Nominalbil-
dung 7mn (Gestidndnis, Lobpreis) bestitigt.

In Ps 51 ist das Siindenbekenntnis gerade nicht mit der Wurzel 77 ausge-
driickt. Statt von Siinden-bekenntnis ist unter zweifacher Verwendung der Wur-
zel y7 zunichst von Siinden-erkenntnis die Rede. Damit erhilt die Siindenrefle-
xion von VV.5-8 eine ausgesprochen weisheitliche Pragung. Diese Siinden-
erkenntnis wird in V. Sa nicht als einmaliges vergangenes Geschehen présentiert,
sondern — unter Verwendung der Praformativkonjugation innerhalb eines zu-
sammengesetzten Nominalsatzes — als Charakteristikum des Beters, dem diese
Erkenntnis des Schuldigseins je neu zu eigen ist.”> Die Schuld (V. 5) wird in
bewusst einseitiger Konzentration ausschlieBlich in ihrer theologischen Dimen-
sion reflektiert (V. 6ab) und zielt auf die Anerkenntnis Gottes, der angesichts
menschlicher Schuldverfallenheit in seinem Gott-Sein wahrgenommen wird:
,auf dass du gerecht dich erweisest (7¢n) in deinem Reden (77272), lauter dich
erweisest (721N) in deinem Richten (Juow2)“. Als ausschlieBlicher Bezugspunkt
angesichts menschlicher Schuld wird der géttliche Richter zum alleinigen Aus-
weg aus der Verstrickung in das Bose, ist doch sein Reden und Richten mafigeb-
lich fiir die Fortexistenz des von Siinde gezeichneten Menschen.

Die beiden sich anschlieBenden V. 7f. vertiefen die Reflexion, was bereits
die zweifache Deixis 17 zu Beginn von 7a und 8a deutlich macht. Die Verwen-
dung der Priposition 2 in den beiden Objekten von V. 7 (7a: 1y2; 7b: Run3) und
in den beiden Ortsangaben von V. 8 (8a: minu2; 8b: onodY) verbindet V. 7f. mit
dem vorausgehenden V. 6cd. Im Unterschied zu V. 6¢d wechselt die Aussage in
VV. 7-8a wieder in die Afformativkonjugation, bringt also bereits abgeschlosse-

69 Vgl. dazu 1 Sam 6,5; Jer 13,15f.; Joh 9,24.

70 So bekennt Esra im groBien Buigebet Esr 9,615 in V. 15: X p°7% ,,du bist gerecht®. Vgl. auch
Neh 9,33 (p*73 7nX)), Dan 3,31 (év ainbwij kpicer), 4,34 (37 An0IR) VYR 737282727 °7) und 9,7
(RTET I 7).

71 Westermann: Art. 77, 681 fiihrt folgende Hitpael-Belege an: Lev 5,5; 16,21; 26,40; Num 5,7;
Dan 9,4.20; Esr 10,1; Neh 1,6; 9,2.2; 2 Chr 30,22. Die Verwendung konzentriert sich auf die
Priesterschrift, auf das Buch Daniel und das Chronistische Geschichtswerk. Auffillig ist die
Verwendung von n7-Hitpael als Ausdruck des Siindenbekenntnisses im Zusammenhang der
groflen BuBigebete Esr 10,1; Neh 1,6; 9,2-4; Dan 9,4. Das Nomen 7170 findet sich neben Jos 7,19
noch in Esr 10,11. Auch n-Hifil, das in der Regel ,.loben, preisen‘ bedeutet, taucht an wenigs-
tens sechs Stellen in der Bedeutung ,(die Siinden) bekennen* auf, in: 1 Kon 8,33.35 =
2 Chr 6,24.26; Ps 32,5; Spr 28,13.

72 Vgl. die entsprechende Wiedergabe bei Hartenstein: Gott als Horizont, 504: ,,Denn meinen
Frevel erkenne ich (immer wieder)*.
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ne Handlungen ins Wort. Die Afformativkonjugation und der streng synonyme
Parallelismus verkniipfen V.7 mit V. 6ab. Beide bilden einen inneren Rahmen
um V. 6cd, wihrend die Priformativkonjugation von ¥7° in V. 8b die Briicke zu
V. 5a schldgt und den Abschluss des Reflexionsprozesses von VV. 5-8 markiert.

Dass in V. 7f. eine vertiefte Reflexion iiber das Phinomen der Schuld statt-
findet, zeigt auch die Semantik. Wahrend zu Beginn des Gedankenganges in
V. 5b wie zuvor schon in V. 4b von nxun ,,Siindentat” die Rede war, gebraucht
V. 7b das Nomen &vn, das iiber die Siindentat hinaus auf den siindigen Zustand
des Menschen, sein Siindig-Sein verweist.”” Die ganze Abgriindigkeit menschli-
cher Schuld kommt jedoch erst mit dem Rickgriff auf die Anfiinge menschlicher
Existenz (7a: *n?nn; 7b: *annn?) in den Blick. Die Erkenntnis, eingebunden zu
sein in einen Beziehungsraum von Schuld seit, ja noch vor Beginn der eigenen
Existenz dient nicht der Entschuldigung, sondern der Verschirfung der Schuld,
zeigt diese doch ihren machtvollen Einfluss. Von seinen Urspriingen her ist der
Mensch hineinverwoben und hineinverloren in eine ihm vorgegebene und ihn
zugleich iibersteigende schadhafte Konditionierung, die ihn und sein Wesen zu-
tiefst pragt.”

3 Uberlegungen zum ritselhaften Vers 8

Die Aussage von V.5 war ganz auf das ,Ich* des Beters konzentriert. Dieser
lasst sich in V. 6ab mit dem gottlichen ,,Du konfrontieren, das im folgenden
V. 6¢cd zur alles bestimmenden GroBSe wird. Das gottliche ,,Du* in seinem MaB}
gebenden und Recht schaffenden Reden und Urteilen wird zum entscheidenden

73 Vgl. dazu Koch: Art. xyn, 863: ,,Unterschieden wird auch zwischen hayta 't des Einzelnen, die
der Siihne bedarf, und einem Generationen iibergreifenden het ', fiir den Siihne offenbar nicht zu
erwarten ist (51,4-7). Vielleicht lieBe sich auch die auffillige Form 1y im Sinne einer Verstir-
kung der Schuld deuten. Doch dies kann nicht mehr als eine vage Vermutung sein.

74 Dass menschliche Existenz als Ganze bzw. prigende menschliche Erfahrungen auf die Urspriin-
ge hin reflektiert werden, begegnet in den biblischen Schriften mehrfach. So heifit es im Zusam-
menhang der Berufung des Jeremia in Jer 1,5: ,Bevor ich dich bildete im Mutterleib, habe ich
dich erkannt; bevor du hervorgingst aus dem MutterschoB3, habe ich dich geheiligt. Zum Prophe-
ten fir die Volker habe ich dich gemacht.” Das heit: Die Indienstnahme des Propheten durch
Gott ist nicht etwas, was spéter und zusitzlich zu seiner Existenz hinzukdme. Der Prophet viel-
mehr von der Wurzel seiner menschlichen Existenz her von Gott in Dienst genommen. Seine
prophetische und seine menschliche Existenz fallen zusammen. Vgl. auch die Berufung des Got-
tesknechtes in Jes 49,1. Im Psalter wird menschliche Existenz als gott-verwiesen von allem An-
fang an beschrieben, etwa in Ps 22,10f. (,,... von MutterschoB an bist du mein Gott*) und 139,13
(,,Du hast mich gewoben im Scho88 meiner Mutter*). Neben Ps 51,7 reflektieren auch andere bib-
lische Texte das Phinomen der Schuld, die den Menschen von Anfang an umgibt, gefangen
nimmt und prégt, vgl. Gen 6,5; 8,21; Hos 10,12; Jer 13,23; 17,9f; ljob 14,4; 25,4; Ps 143,2b;
Spr 20,9.
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Gegeniiber des Beters. Dieselbe Bewegungsrichtung vollzieht sich auch in
V. 7f.: Sie geht aus vom ,,Ich* des Beters (V. 7) und fiihrt hin zum goéttlichen
,Du*“ (V. 8). Durch seine chiastische Struktur und den Ubergang von der Affor-
mativkonjugation (8a) zur Priformativkonjugation (8b) hebt sich V. 8 noch ein-
mal von V. 7 ab, auf den er bezogen bleibt, mit dem und vor dessen Hintergrund
er zu deuten ist.

Durch die er6ftnende Partikel *> mit betont vorangestelltem Objekt "vws war
in V. 5 das Thema des Verses intoniert worden, dhnlich in V. 7 durch die eroff-
nende Deixis 7 und den mit Makkeph verkniipften Objektausdruck ywa. V. 8
schlie3t sich zwar formal dem Vorgingervers an, beginnend mit der Aufmerk-
samkeit heischenden Partikel 33, doch folgt, wieder mit Makkeph verkniipft, ein
inhaltlich ganz neuer Akzent. Gegensitzlich zur Schuldenlast ist nun von der nnk
,.Wabhrheit* die Rede. Das so eréffnete, im Parallelismus membrorum konstruier-
te Satzgefiige erhilt durch die Positionierung der Ortsangaben eine chiastische
Gestalt, wobei die beiden Ortsangaben die Mitte des Chiasmus bilden.”” Die
auffillige Priposition 2, die bereits in V. 6cd mit dem gottlichen Reden und
Urteilen verkniipft war, geht in V. 7 mit der die menschliche Existenz von An-
fang an priagenden Siindenlast einher. Diese Priposition verbindet sich in V. 8
mit den beiden Ortsangaben von VV. 8a.b, die neben der schon zentralen Positi-
onierung im Chiasmus auf diese Weise eine zusitzliche Hervorhebung erfahren.

Hatte V. 7 den die menschliche Existenz um- und tibergreifenden Zeitraum
in den Blick genommen, so fithrt V. 8 eine rdumlichen Kategorie ein, freilich auf
recht eigentiimlich Weise. Denn die beiden einschlidgigen Nomina mnv und ono
sind nicht nur selten belegt, sie sind zudem in ihrer Semantik unklar und geben
viele Riitsel auf.

3.1 Entzogene Beziehungsrdume

Das Nomen mnv taucht neben Ps 51,8 nur noch in Ijob 38,36 auf’® und ist von
einem Verbalstamm wh, der auch in der Nebenform fhh existiert (vgl.
Jes 44,18), abzuleiten. Das Verb wird vor allem im Kal und Nifal verwendet. Zur
Wortfamilie gehéren ferner die nominalen Derivate v (Ez 13,12) und mnv
(Ps 51,8; Ijob 38,36). Als Grundbedeutung der Wortgruppe ist wohl der Vorgang
des ,,Bestreichens” (Lev 14,42; Ez 13,10) und ,Dariiberstreichens* (Ez 22,28)
mit Tiinche und Mértel bzw. des ,,Uberziehens mit Gold“ (1 Chr 29,4) anzuneh-

75 Wiirde man die beiden Ortsangaben streichen, wiirde V. 8 vdllig parallel zu V. 7 verlaufen:
Partikel mit Makkeph / Objekt / Verb // Objekt / Verb mit Objektsuffix. Aufgrund des Subjekt-
wechsels in V. 7 muss in V. 7b "nX als vereindeutigendes Subjekt nachgetragen werden.

76 Ausfiihrlicher dazu Schunck: Art. mu, 339f.
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men. Fir die von der Wurzel abgeleiteten Nomina ergibt sich somit eine relative
deutliche Anschauung.

Die Streuung der Belege verweist zunichst auf die Reinheitsgesetze, niher-
hin auf den Befall von Gebduden mit Aussatz (Schimmel). In diesem Falle ist, so
Lev 14,42f.48, die befallene (unreine) Tiinche zu entfernen und die Wand neu zu
bestreichen. Es geht letztlich um die Grundsanierung eines verschimmelten Ge-
biaudes. Der notwendige Neuanstrich bedeutet zugleich Reinheit. In der propheti-
schen Literatur finden sich die Belege ausschlieBlich bei den Exilspropheten
Ezechiel und Deuterojesaja.”” Ezechiel verwendet die Wurzel fwh ausfiihrlich in
seiner Auseinandersetzung mit der falschen Prophetie in Ez 13,10-12.14f. und
22,28. Die falschen Propheten werden in der Schelte inkriminiert, sie wiirden
»€in vom Volk errichtetes, recht briichiges Mauerchen mit Schmiere iibertiin-
chen, ,.,damit nicht sichtbar sei, was wenig gefestigt ist. So bleibt der briichige
Zustand der Mauer den Augen verborgen. Dieses Bild will besagen: Durch ihre
Verkiindigung und ihr Wirken verhindern die falschen Propheten, dass der wahre
Zustand des Gottesvolkes sichtbar wird.“ ’® In seiner prophetischen Kritik hat
Ezechiel die Verschleierung der Wahrheit als Trug aufzudecken. Nur so kann der
Weg frei werden zu einem neuen Gottesverhiltnis. Der mit mv und v ausge-
driickte Sachverhalt zielt somit darauf, eine negative Situation oder ein Fehlver-
halten zu verschleiern, sie zu verbergen. In Jes 44,18 verweist die Nebenform
nmv auf die verklebten Augen derer, die Gétzenbilder herstellen und diese vereh-
ren. Fehlende Einsicht und Erkenntnis sind die Folgen dieses Fehlverhaltens.

Das Nomen minv ist neben Ps 51,8 nur in [job 38,36 belegt, ein fiir das Ver-
stindnis von Ps 51,8 jedoch wenig ergiebiger Beleg.” Fiir die Interpretation von
mnv in Ps 51,8 wird man am ehesten von der Grundbedeutung der Wurzel aus-
gehen, wonach das Nomen auf Verborgenes und Undurchdringliches, auf nicht
unmittelbar Zugiingliches verweist. Die Ubersetzung mit ,,Verborgenes®, ,,Dunk-

77 Dieser Befund ist insofern sprechend, als in Ps 51 mehrfach auf die beiden Prophetenschriften
Bezug genommen wird.

78 Sedlmeier: Buch Ezechiel 1-24, 184; vgl. ferner Sedimeier: Wie Fiichse.

79 Da mnu in [job 38,36 parallel zu "ow ,,Hahn* steht, diirfte damit ein Vogel gemeint sein, vermut-
lich der Ibis (dgyptisch: thwr), der heilige Vogel des #dgyptischen Gottes der Weisheit Thot. Ver-
suche, diese Bedeutung auf Ps 51,8 zu applizieren, konnten sich mit Recht nicht durchsetzen. Ein
agyptischer Einfluss auf Ps 51,8 ist schon deshalb wenig wahrscheinlich, weil Ps 51 stark von
der Prophetie Ezechiels her geprigt ist, Ezechiel aber mit Aversion und Abneigung gegen heid-
nischen Einfluss polemisiert. Das zerbrochene und zerschlagene Herz (V. 19) ist nach dem Ge-
bertext Ez 6,8-10 eine Folge davon, dass Augen und Herzen der Isracliten hinter den Gotzen
herhurten. Es ist deshalb wenig wahrscheinlich, dgyptische Mythologoumena als inspirierende
Quelle fiir Ps 51 anzunehmen. Ausfiihrlicher dazu Ravasi: Libro dei Salmi, 48.
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les* diirfte den Sachverhalt richtig wiedergeben.*® Bemerkenswert bleibt jedoch
der Konnex von mnv mit dem Thema Weisheit, der sich in Ijob 38,36 findet.

Die zweite Ortsangabe ono1 ,,im Geheimen* geht auf eine Wurzel stm mit
der Grundbedeutung , verstopfen, verschlieBen zuriick.®' Mehrere Belege bezie-
hen sich auf das Zuschiitten von Brunnen, um die Quelle fiir Feinde unzuging-
lich zu machen (Gen 26,15.18; 2 Kén 3,19.25; 2 Chr 32,3f.30; 2 Kon 20,20),
bzw. auf das Ausbessern von Rissen in einer Mauer, etwa der Stadtmauer in
Neh 4,1. Die drei Belege in Dan (8,26; 12,4.9) wissen um eine Botschaft, die zu
verschlieBen, also geheimzuhalten ist. Ein besonderes Augenmerk verdient auch
hier Ezechiel. In Ez 28,3 wird der Fiirst von Tyrus aufgrund seiner Weisheit mit
Daniel verglichen: ,,Siehe, weise (0om) bist du, mehr als Daniel. Verborgenes
(o) jeglicher Art bleibt dir nicht verschlossen.“®* Der Vergleich mit dem
sprichwortlich weisen Daniel und der Hinweis, dass er Zugang zu fiir Sterbliche
unzuginglichem Wissen besall, machen den Fiirsten von Tyrus zu einer auBer-
gewdhnlichen Gestalt. Dabei sind das Motiv der ,,Weisheit* und das der Verbor-
genheit miteinander verkniipft. Zeigt sich doch das AuBergewdhnliche seiner
Weisheit gerade im Zugang zum Verborgenen. Dass der Fiirst seine auBerge-
wohnliche Stellung verliert, erklért sich dadurch, dass er sein Herz gro3 gemacht
(723), tiberhoben hat. Das selbstgefillige Verfiigen iiber die Weisheit zerstort die
empfangene Gabe — so die prophetische Kritik Ezechiels — und fiihrt den Fall
und den Untergang herbei.

Ps 51,8 verbindet nun die beiden seltenen Ausdriicke minv und DND mitei-
nander. Beide Nomina umschreiben Réume, die sich dem Zugriff entziehen und
letztlich nicht verfligbar sind. Gerade dadurch, dass sie sich einem zupackenden
und vereinnahmenden Begreifen, einem sich iiberhebenden Denken (Ez 28,3)
verschlieBlen, dienen sie als Voraussetzung dafiir, dass neue Weichenstellungen
moglich werden.

Die beiden Ausdriicke mnv und ono mit inneren Organen oder dem Mutter-
leib zu identifizieren, empfiehlt sich nicht, weil den Riumen damit das Fremde
genommen wiirde, dass fiir den im Psalm sich vollziehenden Erkenntnisprozess
unerlisslich ist.*’ Die gewihlte Begrifflichkeit will gerade das Fremde und Un-
verfiigbare mit rdumlichen Kategorien einfangen. Wahrend Schuld (V. 7) die
Lebenszeiten von Anfang an und durchgingig erfiillt und bestimmt, gibt es in-
mitten dieser so gearteten Lebenszeit verborgene Lebensriume, die unverfiigbar

80 Fiir diese Deutung spricht auch der parallele Ausdruck ono in V. 8b. Vgl. dazu Zenger in: Hoss-
feld/Zenger, 41, der die Bedeutung von mnva ,,im Innern* aus dem parallelem Ausdruck anoa
,»im Geheimen/Verborgenen* erschliefit.

81 Ausfiihrlicher dazu: Otzen: Art. Dno.

82 Ausfiihrlicher Sedlmeier: Wider die Selbstvergottung, 276.289-292.

83 Anders Zenger in: Hossfeld/Zenger, 41: ,,... wahrscheinlich Umschreibung fiir die inneren
Organe des Menschen (Nieren, Eingeweide), die als Sitz der Empfindungen und Entscheidungen
(,Gewissen*) gelten®.
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sind und bleiben und die gerade aufgrund ihrer Unverfiigbarkeit dem Totalitits-
anspruch der Siinde und der Beheimatung in ihr entgegenstehen. VV. 7.8 arbei-
ten mit zeitlichen und rdumlichen Kategorien. V.7 entwirft das intellektuelle
Bild einer Lebenszeitachse, auf der Siinde heimisch geworden ist. V. 8 hilt dem
das intellektuelle Bild des fremd anmutenden Raumes entgegen, der als ,,Anders-
Ort“ das Vertraut-Sein und Vertraut-Bleiben mit dem Zeit-Raum der Siinde
wenn nicht negiert, so doch relativiert.

Fir diese nicht niher zu fassenden verborgenen Riume, die fremd anmuten
und dies auch wollen, gilt, dass sie ausgesprochen positiv qualifiziert sind: durch
eine Gott wohlgefillige nnx (V. 8a) und eine von ihm gewihrte und durch ihn
gelehrte nnon (V. 8b).

3.2 Transformierende Gaben

Was mit der Gott wohlgefilligen n»X prizise gemeint ist, ist eine offene Frage.®
Das von der Wurzel 1nR , fest, sicher, zuverlissig sein* abgeleitete Nomen driickt
zundchst die ,,Festigkeit* und ,Bestindigkeit”, das ,,Stimmen* und ,,Uberein-
stimmen* aus, das auch in der ,,Treue* seinen Ausdruck finden kann.% Jepsen
profiliert die Bedeutung von nnX im Vergleich mit a1mR und kommt zu folgender
Schlussfolgerung:
»Wihrend nnx das Wesen einer Person umschreibt, auf deren Wort und Tat man
sich verlassen kann, bezeichnet 738 das Verhalten einer Person, das ihrem ei-
genen inneren Sein entspricht. NaX ist Gottes Wort und Tat, auf die der Mensch
sich verlassen kann; m1mR ist Gottes Verhalten, in dem er dem Wesen seiner
Gottheit entspricht*

73R zielt somit auf das Verhalten einer Person, die Semantik des Nomens nny
hingegen konzentriert sich auf das Wesen der handelnden Person. nax diirfte in
V. 8 weniger als subjektive Haltung im Sinne eines aufrichtigen und lauteren

84 Vgl. dazu Wildberger: Art. 18, 207: ,Schwer zu deuten ist schlieBlich 51,8*. Ahnlich Jepsen:
Art. 0%, 340.

85 Die Grundbedeutung der Stimmigkeit vertritt besonders Michel: Begriffsuntersuchung, 209, der
zugleich auf dem Bedeutungsunterschied von nnx und 71K insistiert: ,,1. "*mit bezeichnet das
Stimmen eines Sachverhaltes, **muna dagegen nie. 2. "*muna bezeichnet die Haltung einer Per-
son, **mat dagegen nie. Die beiden Worter sind also auf keinen Fall als Synonyme anzusehen.
Die '*mit findet ihr Kriterium im Stimmen eines Sachverhaltes, ist also sachbezogen oder bei
Handlungen objektbezogen. Die "*muna findet ihr Kriterium in der Haltung einer Person, ist also
personbezogen oder bei Handlungen subjektbezogen®. Nach Michel steht **mit fiir ,,das Wahre®
und *muna fiir ,,Treue” (ebd., 122). Vgl. auch Michel: hesed wee “meet. Kritisch dazu Wildber-
ger: Art. 1%, 201, der eine allzu eindeutige und strikte Bedeutungszuweisung problematisiert.

86 Jepsen: Art. 10K, 344f.
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Sinnes zu verstehen sein,®” sondemn vielmehr objektbezogen die Wahrheit und
Stimmigkeit eines Sachverhaltes oder eines Wertes im Blick haben, der im vor-
liegenden Falle der Verfligbarkeit entzogen bleibt. In diesem Sinne deutet Wild-
berger Ps 51,8: ,,Es muB also mit '“maer Wahrheit im Sinn einer geheimen Of-
fenbarung, einer tieferen, nicht ohne weiteres zugiinglichen Erkenntnis gemeint
sein.“®® Worin aber besteht diese tiefere, nicht ohne weiteres zugiingliche Er-
kenntnis, von der Wildberger spricht?

Hier ist noch einmal der Kontext des ganzen Psalms zu befragen. In seinen
einfiihrenden Bitten V. 3f. hatte der Psalmist in V. 3 ganz auffillig auf die Si-
naitheophanie Bezug genommen, niherhin auf die Gnadenformel von Ex 34,6.%
Die drei signifikanten Wurzeln 1111, 7on und onn evozieren den am Sinai verorte-
ten Bruch des Gottesverhiltnisses (Ex 32), vor allem aber das ebenfalls am Sinai
wirksam werdende géttliche Erbarmen. Diesem verdankt Israel fortan seine
Weiterexistenz, weil die Barmherzigkeit angesichts des Bundesbruches zum
neuen und tragenden Lebensgrund des Gottesvolkes geworden ist. Zwar kann die
Gnadenformel durchaus in verschiedenen Varianten erscheinen, zu ihrer voll-
stindigen Gestalt gehort nach Ex 34,6 als viertes Element noch die n»& hinzu.
Sie erscheint in Ex 34,6 nach der Kombination 1am o ,,gnddig und barmher-
zig" in der Wortfligung n»xy 70n-2M ,,und reich an Huld und Treue“.”® Ps 51,8a
erinnert somit an die mit der reichen gottlichen 7or verbundene Wahrheit, in der
sich auch die Treue Gottes zeigt. Denn die Wahrheit, die in der Gnadenformel
von Ex 34,6f. laut wird, heift: ,,Dieser Gott JHWH ist ein barmherziger und
gnidiger Gott, dessen Vergebungsbereitschaft menschlich unfassbar bleibt.*”'

Das im Verb yon ausgedriickte gottliche Wohlgefallen bezieht sich auf eben
diese nnx. Es ist zundchst schwer eingingig, dass die wohlwollende Willens-
kundgabe Gottes selbstreferentiell seine eigene naR meint. Wire es nicht nahe-
liegend, das Satzobjekt n»X in einem subjektiven Sinne als die aufrichtige und
lautere Gesinnung im Beter zu verstehen? Doch greift diese Deutung zu kurz.
Der unmittelbare Kontext VV. 5-8 hatte in einem Reflexionsprozess die objekti-
ve ,,Wahrheit“ des Beters vor Augen gefiihrt: sein von Anfang an gegebenes
Eingebunden-Sein in Schuld. Insofern ist die Aussage iiber die nnX des Beters

87 So die Wiedergabe in der deutschen Einheitsiibersetzung: ,,lauterer Sinn im Verborgen gefillt
dir.*

88 Wildberger, Art. 18, 207f. Auch Jepsen: Art. X, 340 deutet das schwer verstindliche nax im
Sinne von ,,Wahrheit“, argumentiert dabei aber wie Wildberger: Art. 8, 207 mit dem Paral-
lelausdruck nmon.

89 Auch die Siindenterminologie Xon, W und yws (VV. 3f.5f.7.11) spielt bewusst auf die Sinaiperi-
kope an, vgl. besonders Ex 34,7.

90 Anders Michel: hesed wa *meet, 76. Nach ithm bezeichne hesed ein ,respondierendes Verhal-
ten: Jahwe tut hwsed an Tausenden bei denen, die ihn lieben und seine Gebote halten.* Das
zweite Nomen “meet sei ,.als qualifizierende Apposition zu deuten* (ebd., 82).

91 Dohmen: Exodus 19-40, 356.
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(V. 8a) auf den unmittelbar vorausgehenden V.7 zu beziehen und schlieBt die
illusionslose Einsicht in die condition humaine mit ein. Doch greift auch dies
noch zu kurz. Denn zur objektiven Wahrheit und damit zu nax gehort gleicher-
maBen — bezugnehmend auf Ex 34,6 —, dass im Netz menschlicher Verstrickung
in Schuld das gottliche Erbarmen als Ausdruck seiner Treue gegenwirtig ist,
freilich unverfiigbar, wie die Ortsangabe nwua sicherstellt, aber wirksam und
transformierend.

Die unverfiigbare Wahrheit, an der Gott selbst Wohlgefallen findet, weil sie
nicht nur die Dramatik menschlichen Schuldigseins und Schuldigwerdens auf-
deckt, sondern auch das nicht weniger dramatische Geschehen der barmherzigen
Treue Gottes vergegenwirtigt, wohnt im Verborgenen, jenem ,,Andersort” also,
der dem Einflussbereich der Siinde entzogen bleibt, auf dem aber das Wohlgefal-
len Gottes ruht. Diesem unverfiigharen Bezichungsraum entstammt auch die
gottliche Weisheit (V. 8b). Sie meint in Ps 51,8 nicht irgendeine berufliche Fer-
tigkeit, nicht lebenspraktisches Koénnen oder hofisches und standesgemiBes
Erfahrungswissen, iiber das die Weisen Israels und des Alten Orients verfligen.
Die nmo1, von der hier die Rede ist, will im Sinne der theologischen Weisheit als
unverfiigbare Gabe Gottes verstanden sein. Die Verkniipfung von 2in0 und 7221
ist bereits aus Ez 28,3 bekannt, freilich im Sinne einer Grenziiberschreitung des
Fiirsten von Tyrus, dem zwar in seiner Weisheit Einblick in unergriindliche Ge-
heimnisse gewahrt war, dem aber die der Weisheit geméafie Disposition fehlte. Ex
negativo spricht Ezechiel vom ,hoch erhobenen Herzen* (72122%), das sich
selbst zum ,,All-Ort* erhebt und deshalb keinen ,,Anders-Ort* zulassen kann. Als
Gabe Gottes ist die Weisheit unverfiigbar, wie das Lied auf die verborgene
Weisheit (Ijob 28,7.12.20.23) betont,”” Gott selbst ist es, der den Weg zu ihr
kennt und dem Menschen die ,,Tiefen der Weisheit* verkiindet (Ijob 11,6).

Das Motiv der mon ,,Weisheit® bildet mit den Wurzeln 12/ ,,wahrneh-
men*/, Einsicht, Verstand*“ und v71/nv7 ,erkennen‘/,,Erkenntnis gemeinsame
semantische Felder. Auch Ps 51,8b bringt diesen Konnex von 7»21 und y1-Hifil,
und zwar an auffilliger Stetle.” Damit wird nicht nur der Geschenkcharakter der
Weisheit unterstrichen, sondern zugleich auch Gott als Urheber dieser Gabe
hervorgehoben. Auffillig ist zudem der schon mehrfach erwihnte Ubergang in
die Priformativkonjugation (°v11n), die auf einen Offenbarungsvorgang in fieri
verweist, wobei der Beter im Suffixobjekt als Offenbarungsempfiinger benannt
wird. Nun ist diese von Gott geschenkte Weisheit unbestreitbar auf den vorgén-
gigen V.7 zu beziechen. Gerade in der Erkenntnis der eigenen Verstrickung in

92 Kein Lebewesen und kein Raum in der Schépfung vermag die Weisheit zu finden, nur Gott — er
allein.

93 Den Zusammenhang von o0 ,,Weisheit“ und y7-Hifil ,.kundtun“ formuliert auch der weisheit-
lich geprigte Ps 90,12: ,,Unsere Tage zu zihlen, so lehre [uns] (¥717), auf dass wir [ein]bringen
ein Herz von Weisheit (77251 229).
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Schuld zeigt sich die Weisheit als vertiefte Einsicht in das Leben.”* Andererseits
wird man auch hier, dhnlich wie in V. 8a, die Retrospektive auf V. 7 nicht eng-
fuhren diirfen. Die Praformativkonjugation verkniipft die Aussage von V. 8a mit
der im zusammengesetzten Nominalsatz V. 5a, die das ,,Ich“ des Beters als von
Schulderkenntnis geprégt charakterisiert. Zugleich aber sind VV. 5a.8b mit den
Aussagen in V. 6cd zu verbinden, die das Sprechen und Urteilen JHWHs als
gerecht anerkennen, ihm mit der Einsicht in die Schuld die Ehre geben und so
die siindige Existenz auf das Handeln Gottes hin 6ffnen. Damit wird die Schuld
einerseits verschirft, zugleich aber auch auf Gott hin relativiert.”

Ahnlich wie nux (8a) neben der Wahrheit des Siinderseins um die Wahrheit
der Treue Gottes weil}, die am Sinai (Ex 34,6) mit der Giite, der Barmherzigkeit
und der Gnade Gottes (Ps 51,3) offenbar wurde, so eréffnet auch die von Gott
kundgetane Weisheit eine Perspektive der Hoffnung, die iiber die Wirklichkeit
des Siinderseins hinausweist. Dabei verdient wiederum die auffillige Rahmung
der Reflexion von VV 5-8 mit ¥1°-Kal und y7-Hifil besondere Beachtung. Sie
fithrt ein weiteres Mal zum Sinaigeschehen und zum Erzihlzusammenhang von
Ex 32-34 zuriick. Die einschlégigen Aussagen finden sich in der Narration zwi-
schen dem Bundesbruch Israels (Ex 32) und Offenbarung der Barmherzigkeit
Gottes mit der Gnadenformel (Ex 34,6-8). Aufgrund des Bundesbruches steht
die Fortexistenz Israels auf dem Spiel. Mose iibt in diesem Konflikt zwischen
JHWH und Israel die Rolle des Vermittlers aus. In dieser verfahrenen Situation
bittet Mose nach Ex 33,13 unter Verweis auf die 1 ,,Gnade*, die er in den Augen
Gottes gefunden hat:*® 3yT%) 7977°D% &) "w7i7 , lass mich doch deinen Weg er-
kennen, dass ich dich [er-]kenne*. Mose erinnert JHWH mit diesen Worten an
seine besondere Stellung mit dem Ziel der Rehabilitierung Israels. Fiir dieses
Ziel einer Erneuerung des gebrochenen Bundes sind die von JHWH her ermog-
lichte Kenntnis seines Weges (7977°n% X3 "3y777) und die vertraute, auf der Er-
wihlung griindende personliche Gottesbeziehung des Mose (3¥78)) von entschei-
dender Bedeutung. Die Kenntnis des Weges (777), um die Mose bittet, bezieht
sich zunichst auf den aktuellen ,,Weg* vom Sinai iiber die Wiiste in das Verhei-

94 So etwa Deissler: Psalmen 209; Zenger in: Hossfeld/Zenger, 51f.; Barbiero: Un cuore spezzato,
164: “La verita dell’uomo ¢ che egli & peccatore. Questa verita si fa quando 1’uomo s’incontra
personalmente con Dio”. Ahnlich Alonso Schokel/Carniti: Salmos I, 727: ,,Dios mismo trabaja
en la intimidad del hombre para que adquiera sensatez y la convierta en un modo de ser. Y parte
de la sensatez es descurbrir y reconocer los pecados y la condicién pecadora.*

95 Vgl. dazu Hartenstein: Gott als Horizont, 509: ,,.Der Erkenntnisweg zu Gott als Horizont auch im
Blick auf die Grenzerfahrung der Schuld soll ... in Ps 51 zur Weitergabe, zur ,Lehre* fiihren®.

96 Der Hinweis auf das ,,Gnade finden in den Augen Gottes* wird in V. 13 wiederholt. Er rahmt die
Bitte des Mose um Erkenntnis Gottes und seiner Wege. Damit setzt Mose seine Sonderbezie-
hung zu Gott gezielt ein, um Vergebung und Zukunft fiir das Volk zu erwirken.
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Bene Land, dann aber auch auf das Kundtun des rechten Lebensweges (Ex 23,20,
32,8), die in der Weisung JHWHss ihren Niederschlag gefunden hat.”’

Nun bittet der Beter von Ps 51,8b zwar nicht um das Kundtun der Wege
Gottes, sondern um die Gabe der verborgenen Weisheit Gottes. Diese Gabe aber
ist Voraussetzung dafiir, dass der Beter befiihigt wird, den Frevlern die Wege
Gottes (7077 ,,deine Wege™) zu lehren (V. 15a), so dass Umkehr geschieht,
nicht auf kollektiver Ebene wie in Ex 33, sondern auf individueller Ebene.

Geht man davon aus, dass Ps 51,8 auf die Sinaiperikope Bezug nimmt, dann
wird die singuldre Beziehung des Mose zu Gott und seine Gotteserkenntnis
(Ex 33,13) mit der grundlegenden Erkenntnis des Siinderseins (Ps 51,5a) kon-
frontiert und das Kundtun der Wege Gottes (Ex 33,13) mit dem Kundtun seiner
Weisheit (Ps 51,8b) parallelisiert, deren Gabe wiederum Voraussetzung dafiir ist,
den Siindern die Wege Gottes (V. 15a) zu lehren. Dass die Weisheit Israels und
die Weisung JHWHs zusammengehdren, zeigt der spétexilische Text Dtn 4,6-8
deutlich. Was in Ex 33 und Dtn 4 allerdings auf Israel als Gottesvolk bezogen
bleibt, ist in Ps 51 individualisierend auf den einzelnen JHWH-Gl4ubigen iiber-
tragen.

Es ist die von JHWH kundgegebene unverfiigbare Weisheit, die den Beter
spiter dazu befahigen wird, die Wege Gottes zu lehren, Menschen zur Umkehr
zu bewegen und auf diese Weise an der Erneuerung Israels mitzuwirken, damit
der Lobpreis Gottes neu Raum gewinnen kann inmitten seines Volkes (V. 17).%®
Voraussetzung dafiir aber ist die Kohidrenz und Stimmigkeit im Beter selbst.
Diese gewinnt er nicht aus sich. Sie erwichst aus der Erkenntnis der Wahrheit,
Siinder zu sein und aus der Barmherzigkeit und Treue Gottes zu leben, und sie
erwichst aus der gottgeschenkten Weisheit, die als unverfiigbare gottliche Gabe
den siindigen Menschen dazu befdhigt, aus der transformierenden Kraft der Ga-
ben JHWHs den Frevlern die Wege Gottes kundzutun und das Lob Gottes anzu-
stimmen.

Insofern erweist sich die rétselhafte und komplexe Aussage von V. 8, ein-
gebunden in den Kontext VV. 5-8, als Schliisseltext fiir das Gesamtverstindnis
von Ps 51, der dem Menschen sein Siindersein schonungslos zumutet, aber ihm
gerade darin eine Lebensperspektive eroffnet, weil er als Siinder seine Zukunft
aus jener unverfiigbaren Wirklichkeit empfingt, die der Psalmist mit nax und
mon umschrieben hat.”’

97 Ausfiihrlicher dazu Dohmen: Exodus 19-40, 342-345; Fischer/Markl: Buch Exodus, 347-350.

98 Irsigler: Neuer Mensch, 315 spricht in diesem Zusammenhang von ,Lehr-Befihigung® und
..Lob-Befahigung®, die sich aus der neuen Gottesgemeinschaft ergeben.

99 Vgl. dazu den Beitrag von A. Clemenzia im vorliegenden Band.
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4 Der ,, Anders-Ort* Weisheit als inspirierende Quelle
Ein Resiimee

In V. 8 finden sich die schwierigsten und umstrittensten Aussagen von Ps 51.
Angesichts der zahlreichen offenen Fragen legt es sich nahe, die Einbindung des
umstrittenen Verses in das Gesamtgeflige des Psalms neu zu priifen. Die Verfas-
ser dieses Gebetes haben sich an der Gattung des Klageliedes und an der Traditi-
on der Bufigebete inspiriert, doch wollten sie dem Psalm sein ganz eigenes Profil
geben. Sie bieten eine Reflexion grundlegender Art iiber die Verfasstheit des
Menschen. Ps 51 will also nicht nur ein Gebet sein, das in einem Akt der From-
migkeit gesprochen wird. Dieser Psalm will im betenden Vollzug vor allem zu
einem vertieften Daseinsverstindnis und zur Existenzerhellung fithren. Dazu
gehort die Einsicht in die abgriindige Schuldverfallenheit des Menschen und die
Gewissheit, von der Barmherzigkeit Gottes getragen zu sein und aus ihr neues
Leben zu empfangen.

V. 8 gehort innerhalb des ersten Textabschnittes (VV. 3-11) in dessen zent-
ralen Mittelteil (VV. 5-8), den er zugleich abschlie8t. Dieser Mittelteil ist durch
erdffnende (V. 3f.) und abschlieBende Bitten (VV. 9-11) von auBen her gerahmt
und zudem intern durch die gezielte Verwendung des Stichwortes vyT
(VV. 5a.8b) als eigener Textabschnitt ausgewiesen. VV. 5-8 stellen eine Refle-
xion iber das schuldhafte Verhalten (V. 5f) und — grundlegender — iiber die
siindenverhafiete Existenz des Menschen dar, der bis in seine tiefsten Wurzeln
hinein von Siinde geprégt ist (V. 7f.). Dabei scheinen V. 7f. eine gemeinsame
Botschaft zu bringen, wobei nach Mehrheitsmeinung V. 8 auf V. 7 zu beziehen
sei. Die Gott wohlgefillige ,,Wahrheit ... im Verborgenen“ und die von ihm ,,im
Geheimen* kundgetane ,,Weisheit™ bestlinden demnach darin, die vom Wesen
her siindige Existenz des Menschen als solche wahrzunehmen. Die Wahrheit ist
die des Siinderseins, die Weisheit besteht darin, diese Einsicht als Gegebenheit
zu realisieren.

Diese Leserichtung ist durchaus sinnvoll, ja geboten, doch bedeutet sie eine
Engfiihrung, wenn sie exklusiv vertreten wird. Denn inhaltlich wie formal weist
die Aussage von V. 8 liber den unmittelbaren Kontext V. 7 hinaus. Das asym-
metrische Gefille der Aussagen erlaubt weder, V. 8 ausschlieBlich und affirmativ
auf den Inhalt von V. 7 zu beziehen, noch V. 8 in Opposition zum Vorgéingervers
zu deuten. Dass V. 8 mit dem eréffnenden Satzdeiktikon 177 einen eigenen Auf-
merksamkeitsmarker erhilt, verkniipft ihn zwar mit V. 7, unterstreicht aber vor
allem die Eigenstindigkeit seiner Aussage. Die Siindenterminologie von V.7
weicht in V. 8 der positiv konnotierten Rede von n»nX und anon. Zwar ist der
Mensch in einen umfassenden Schuldzusammenhang eingebunden, der seine
ganze Lebenszeit durchwaltet und ihn #bersteigt (V. 7), doch wird er gleicher-
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maflen tangiert von der ihm nicht verfiigbaren Wirklichkeit der nnx und 7nom,
denen ein unzuginglicher Ort zugewiesen ist (V. 8).

V.7 verwendet eine zeitliche Vorstellung, V. 8 eine rdumliche. V.7 ent-
wirft eine Lebenszeitachse, indem er auf die menschlichen Urspriinge zuriick-
geht, um so das Unverfiigbare und den Menschen Um- und Ubergreifende von
Schuld und Siinde vor Augen zu stellen. Diesem Netz der Schuld, das ihn gefan-
gen hilt, kann er aus Eigenem nicht entkommen. V. 8 konstruiert mit rdumlichen
Kategorien und unter Verwendung der enigmatischen Ausdriicke ninv und ono
»Anders-Orte*, die fremd anmuten und dies auch sollen, um erneut die Unver-
fuigbarkeit zu zeigen. Allerdings sind diese Rdume durch die GréBen nnx ,,Wahr-
heit“ und mmon ,,Weisheit® ausgesprochen positiv konnotiert. Beide, Wahrheit
und Weisheit, sind zunichst auf V. 7 hin zu lesen und unterstreichen so die Ein-
sicht in das Siindersein des Menschen.

Gleichzeitig aber weist V. 8 iiber diesen unmittelbaren Zusammenhang hin-
aus. Dies macht schon die Priformativkonjugation in V. 8b deutlich, die mit
V.5a und V. 6cd zusammenzusehen ist und in den Verben V. 9f. fortgefiihrt
wird. Da die Schulderkenntnis (V. 5a) mit dem sich anschlieBenden Schuldbe-
kenntnis (V. 6ab) Anerkenntnis Gottes und seiner Gerechtigkeit bedeutet, dessen
Reden und Urteilen sich als gerecht erweisen (V. 6¢d), geschieht mit der Uber-
eignung der siindhaften Existenz an Gott eine neue Annahme durch ihn (V. 8a).
Die nny, an der Gott sein Wohlgefallen gefunden hat, ist nicht nur die Wahrheit
des Siinder-Seins, sondern auch — aufgrund des Riickbezugs auf V. 3 und auf die
Gnadenformel vom Sinai Ex 34,6f. — die Wahrheit der barmherzigen Treue Got-
tes, die eine lebensvolle Perspektive fiir die Zukunft mit einschliefit.

Diese Perspektive scheint mit der Gabe der unverfligbaren nnon, die Gott
kundtut (¥7-Hifil), noch einmal auf. Die doppelte Verwendung der Wurzel y7
(VV. 5a.8b) diirfte auf die Bitte des Mose anspielen (Ex 33,13), Gott mége ihm
seinen Weg kundtun und sich ihm zu erkennen geben. In Ps 51 soll sich die gott-
gegebene Weisheit gerade dahingehend auswirken, dass der Beter befdhigt wird,
den Frevlern die Wege Gottes zu lehren (V. 15) und sie so zur Umkehr zu bewe-
gen. Insofern sind die Bitten von VV. 12-14 um véllige innere Erneuerung nur
folgerichtig, da sie den Beter zuriisten, von Gott erneuert, im Sinne des Mose die
Wege Gottes kundzutun (V. 15) und im Sinne des David, den Lobpreis Gottes

anzustimmen (V. 17).
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