Kirchliche und theologische
Traditionen
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. Das Siindenbekenntnis im
Alten Testament

I. Das Siindenbekenntnis als Rede vom Bund

Das Unbehagen, das der Christ, vor allem der
katholische, gegeniiber dem Bekenntnis der Siin-
den oft empfindet, geht zum groflen Teil darauf
zuriick, dafl die Kinderkatechese ihn von klein
auf daran gewohnt hat, die Gewissenserfor-
schung als das Hauptelement der Umkehr anzu-
sehen. Er richtet seine ganze Aufmerksamkeit
auf diese Priifung, die oft darauf ausgeht, die
Anzahl der Siinden moglichst vollstindig heraus-
zubekommen und die betreffenden Umstinde,
auch wenn es sich nicht um etwas Schwerwiegen-
des handelt, peinlich genau zu bestimmen. Dabei
gerat man leicht in Gefahr, Gott aus dem Auge
zu verlieren und sich einzig von seinen Siinden
umgeben zu sehen. Fiir den Gliubigen des Alten
Bundes hingegen scheint, wenigstens nach den
auf uns gekommenen Bekenntnisformularen zu
urteilen, diese Gefahr nicht bestanden zu haben.

Im Alten Bund spricht der Mensch, wenn er
von seinen Stinden redet, davon stets in Begriffen
der Beziechung und der Nichtbeziehung, will
sagen des Bundes und des Bundesbruches!.

Im Alten Bund stellen sich Gott und der
Mensch, in welchem Kontext auch immer sie
einander begegnen, nie auf eine Ebene, auf der
der Sachverhalt als etwas fiir sich und verding-
licht gesehen wird, sondern man sieht ihn stets
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unter dem weiten Horizont der Beziehung zu
Gott und mit den sich daraus ergebenden Kehr-
seiten, die eine heilsgeschichtliche Tiefe auf—
weisen.

Um Israel aufzufordern, in den Bund mit ihm
einzutreten, beschrinkt sich Gott somit nicht
darauf, durch Redeweisen wie «Diene mir!» oder
«Du sollst mir dienen» die Aufforderung punk-
tuell mitzuteilen, sondern er mufl so, wie im
Altertum der Grofkonig des Mittleren Ostens es
seinen Vasallen gegentiber tut, an ihn eine durch-
strukturierte Rede richten, worin er zuerst die
Vorgeschichte der Beziehung erzihlt und darauf
gestiitzt dann die Aufforderung ausspricht. Im
Bundesformular in Jos 24,2152 wire die Auf-
forderung in den Versen 14—15 fiir den bibli-
schen Menschen und den der Antike des Mittle-
ren Ostens unverstandlich, wenn man vom ge-
schichtlichen Abschnitt der Verse 2—13 absehen
wollte. In diesem griindet nimlich der darauf
folgende auffordernde Abschnitt, und von thm
her erhilt er den rechtlichen und theologischen
Zusammenhalt.

Und wenn Israel sich nicht an den Bund hil,
beschrankt sich Gott ebenfalls nicht darauf,
durch Redeweisen wie «Du wirst sterben» oder
«lhr werdet in die Verbannung gehen» die Be-
strafung punktuell anzudrohen. Vielmehr setzt
er sich mit dem untreuen Partner auseinander in
einer langen Rede, worin er zuerst die Vergan-
genheit des Bundes geschichtlich in Erinnerung
ruft, und spricht erst dann die Verurteilung aus.
In der prophetischen Anklagerede von Ditn
32,4-25 sehen wir denn auch, wie sich aus dem
geschichtlichen Abschnitt (Verse 4—18), der ei-
nen Vergleich zwischen der Geschichte der
Treue Gottes und der Geschichte der Untreue
des Vasallen zieht, sich das Strafurteil (Verse
19-25) ergibt. Ohne die geschichtliche Anamne-
se wire die Verurteilung rechtlich haltlos.

So schliefflich wird Israel auch, wenn es im
Land der Verbannung zur Besinnung kommt
und sich seiner Siinde bewufit wird, sich nicht in
Redeweisen wie «Verzeih, Herr!» oder «Erneue-
re deinen Bund!» auf eine blofle Bitte um Erbar-
men beschrinken. Vielmehr hilt der Beter, seies
das Volk oder der einzelne Mensch, es fiir not-
wendig, eine eigene Rede vom Bund an Gott zu
richten, worin er zuerst die Treue des hoheren
Partners und seine eigene Untreue bekennt, in-
dem er der Vergangenheit des Bundes gedenkt,
und erst dann formuliert er die Bitte um Verge-

bung.
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Im vorliegenden Aufsatz beabsichtigen wir,
die Hauptlinien dieser Rede vom Bund, in der
das Siindenbekenntnis besteht, ansichtig zu ma-
chen, um die ihr zugrunde liegende Theologie
der Bekehrung als einer relationalen Spannung
hervortreten zu lassen.

1. Zwei Wege, um die Siinden zu bekennen

Wenn wir die theologische Resonanz des altte-
stamentlichen Ausdrucks «die Siinden beken-
nen» erfassen wollen, miissen wir unbedingt den
ihm entsprechenden Ausdruck «den Herrn be-
kennen» besehen. Dieser Ausdruck kommt auf
typische Weise in der Einladung vor, die Josuaan
Achan richtet, der sich der Verletzung des Anat-
hems schuldig gemacht hat: «Mein Sohn, gib
dem Herrn...die Ehre, und leg vor ihm ein
Bekenntnis (foda) ab; sag mir offen, was du getan
hast, und verheimliche mir nichts» (Jos 7,19).
Mit Vers 20 beginnt das Bekenntnis Achans: «<Es
ist wahr, ich habe mich gegen den Herrn, den
Gott Israels versiindigt. Das und das habe ich
getan.» Darauf folgt der eingehende Bericht tiber
seine Schuld. Obwohl sie im Bereich des Sakral-
rechts voll verstindlich ist, stellt die Episode mit
Achan den Grenzfall dar, worin der Bundes-
zyklus, der sich streng auf eine einzige binidre
Phase der Beziechung und Nichtbezichung be-
schrinkt, zwangslaufig mit dem Tod des Stindi-
gen abschliefit. Da ihm die Offnung fehlt, die in
der tatsiachlich bekundeten Verzeihung besteht,
1aflt er sich jedoch schwerlich auf die Heilsge-
schichte anwenden.

Einen positiven Epilog hingegen stellt Esra
10,11 dar, der andere Fall, wo aufgefordert wird,
«dem Herrn ein Bekenntnis» (toda) zu machen.
Hier kommt der Ausdruck, der uns interessiert,
das Bufligebet, das vorher vom Haupt der Ge-
meinde verrichtet worden war (vgl. Esra
9,6—15), in bezug auf das ganze Volk wieder.
Dieses Bufigebet bereitet die in die Heimat Zu-
riickgekehrten darauf vor, durch die sakrale An-
erkennung der gottlichen Heiligkeit und der
eigenen Bosheit wieder in die Bundesbeziehung
einzutreten. Aus der Bundestheologie wissen wir
ja, dafl die eingestandene Siinde den Heilszyklus
keineswegs endgiiltig abschliefit, sondern den
Siinder auf Gott hin 6ffnet, dessen Vergebung
hervorruft und infolgedessen den Bundeszyklus
als eine endlose Wiederkehr binirer Phasen der
Stinde und der Gnade auffafit. Indem sie unablis-
sig miteinander abwechseln, bekunden diese

wiederkehrenden Phasen dem Vasallen, dafl der
stets getreue Partner seinen Heilswillen nie auf-
gibt.

Bevor wir daran gehen, zwei Formulare des
Siindenbekenntnisses zu priifen, ist eine Andeu-
tung Giber die semantische Gruppe jdh/toda «be-
kennen/Bekenntnis» zu machen, die im Alten
Testament vornehmlich die Gefiihle zum Aus-
druck bringt, die der Vasall empfindet, wenn er
wieder in die Beziehung integriert wird. Diese
semitische Sprachgruppe, die sich im biblischen
Griechisch in den Verben exomologeisthai und
exagoretiein und insbesondere im Neuen Testa-
ment in excharistein fortsetzen wird?®, laflt zwei
Komplementstypen zu: Auf einen Ausdruck be-
zogen, der das Schuldigsein bezeichnet, bedeutet
dieses Verbum, dafl der menschliche Partner
seine Siinde anerkennt und bekennt; hingegen
auf Gott bezogen, bedeutet es, dafl der Mensch
seinen Herrn anerkennt und bekennt, indem er
dessen ganze Uberlegenheit und unwiderrufliche
Entschlossenheit zu retten proklamiert.

Diese Bemerkung reicht schon hin, um uns die
theologischen Gehalte der Bundestypologie
erahnen zu lassen. Die Tendenz, die Gestalt des
hoheren Partners durch das Proklamieren seiner
absoluten Treue moglichst zu steigern und folg-
lich die Gestalt des menschlichen Partners durch
das Wissen um seine Siinde zu verkleinern, hat
nicht zum Ziel, diesen letzteren zu erdriicken,
sondern will ihm sagen, daf§ sein Herr alles, was
er ist, fiir ihn ist.

1. Ein Reden zu Gott mit unseren Worten

Gleich wie jedes andere Gebetsformular stellt das
Siindenbekenntnis eine einheitliche Rede an Gott
dar. In literarischer Hinsicht gliedert es sich in
einen geschichtlichen (und deshalb im Indikativ
gehaltenen) Abschnitt und in einen bittenden
(und deswegen im Imperativ gehaltenen) Ab-
schnitt. Im indikativen Abschnitt erzihlt die
betende Gemeinde durch den Mund ihres Haup-
tes kultisch die Geschichte der Beziehung, wel-
che die Geschichte der Treue Gottes und unserer
Untreue, die Geschichte seiner Gnade und unse-
rer Stinde ist. Fachtechnisch bezeichnen wir ihn
als anamnestisch-feiernden Abschnitt (graphisch
mit * angedeutet), denn in ihm feiert die betende
Gemeinde Gott, sie «bekennt» und preist ihn,
indem sie der Geschichte der Beziehung gedenkt.

Dieser erste Abschnitt, der keineswegs eine
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«captatio benevolentiae» darstellt, wie eine ober-
flichliche Deutung einwenden kénnte, legt die
logischen und theologischen Voraussetzungen,
die zum Abschnitt der Bitte iiberzugehen erlau-
ben. Kraft der Anamnese der gottlichen Treue
nimlich, die sich sogar durch die Anamnese
unserer Untreue entknotet, ist die betende Ge-
meinde imstande, den Herrn zu bitten, in das
Dasein seines Vasallen konkret einzugreifen und
weiterhin diese seine Treue zu bekunden, die
allein Gewihr fiir die Riickkehr zu ihm und den
Besitz des Landes bietet. Fachtechnisch werden
wir den im Imperativ gehaltenen Abschnitt als
epikletischen Abschnitt (graphisch mit ** ange-
deutet) bezeichnen, da in ihm die Kultgemeinde
ihre Epiklese, ihre Anrufung an Gott richtet.
Machen wir uns nun daran, die zweiteilige
Gliederung an einem typischen Formular eines
Bufigebets, nimlich an Neh 9,637 zu priifen.
Der unmittelbare Kontext wird in den Versen
1-5 beschrieben. Nachdem Vers 1 die dufferen
Haltungen angedeutet hat, die den Bufiritus
kennzeichnen (Versammlung, Fasten, Bufige-
wand, Staub), sagt Vers 2: «...Sie nahmen eine
sakrale Haltung> ein und bekannten ihre Siinden
und die Vergehen ihrer Viter.» Vers 3 teilt die
dem Gebet geweihte Zeit in zwei Teile ein, von
denen uns der zweite interessiert: «...Dann be-
kannten sie (den Herrn)*...und warfen sich vor
dem Herrn nieder.» Auf das Invitatorium von
Vers 5 folgt dann das Bufigebet. Da man es wegen
seiner Liange nicht ausfithrlich wiedergeben
kann, werden wir uns auf eine Auswahl von
bezeichnenden Ausdriicken beschrinken, die es
dem Leser ermoglichen werden, die literarisch-
theologische Bewegung des Formulars zu er-
fassen. .
6 * Du, Herr, bist der Einzige. Du hast den
Himmel geschaffen...

7  Du, Herr, bist der Gott, der Abraham
auserwahlt hat...

8  ...Du hast mit ihm den Bund geschlossen,
um das Land zu geben...

9  Du hast das Elend unserer Viter in Agyp-
ten gesehen, und du hast thren Notschrei
gehort...

10  Du hast Zeichen und Wunder getan an
Pharao...

11 Du hast das Meer vor ihnen zerteilt...

12 Durch eine Wolkensdule hast du sie ge-
leitet..

13 Du bist auf den Berg Sinai herabge-
stiegen...

14 Deinen heiligen Sabbat hast du ihnen be-
kanntgemacht...

15 Du hast ihnen Brot vom Himmel ge-
geben...

16  Unsere Viter aber wurden hochmiitig...

17 Sie weigerten sich, zu gehorchen...; doch
du bist ein Gott, der verzeiht..., darum
hast du sie nicht verlassen...

18  Sie machten sich sogar ein gegossenes
Kalb...

19 Du aber hast sie in deinem grofien Erbar-
men nicht verlassen...

21 Vierzig Jahre lang hast du fiir sie in der
Wiiste gesorgt...

22 Du hast ihnen ganze Reiche und Vélker
ausgeliefert...

24 Und die Nachkommen zogen in das Land
und nahmen es in Besitz...

25  ...Sie alen sich satt, wurden fett und leb-
ten gut...

26  Dann aber wurden sie trotzig...

27  Da gabst du unsere Vater in die Gewalt
ihrer Feinde...
Wenn sie dann bedringt wurden, schrieen

sie zu dir...

28  Oft hast du sie befreit in deinem groflen
Erbarmen.

29  ...Sie aber waren stolz; sie horten nicht auf

deine Gebote...
30 Viele Jahre hast du mit ihnen Geduld
gehabt...
31  In deinem grofien Erbarmen aber hast du
sie nicht ausgerottet..., denn du bist ein
gnidiger und barmherziger Gott.
Und jetzt, unser Gott, ...der den Bund
hilt..., achte nicht gering all die Miihsal,
die uns getroffen hat...und unsere Viter...
35 Sie lebten...in dem weiten, fruchtbaren
Land...; sie aber haben dir trotzdem nicht
gedient...
36 Darum sind wir heute Knechte...; wir
leben darin als Knechte...
37  Sein reicher Ertrag geht an die Konige, die
du...uber uns gesetzt hast...
Darum sind wir in groffer Not.

3%

Im anamnestisch-feiernden Abschnitt (Verse
6—31) dieses vornehmlich geschichtlichen Ge-
bets wird die ganze Vergangenheit der Bezichung
kultisch proklamiert, von der Anamnese der
ewigen Einzigkeit Gottes an, der zur Zeit der
Schopfung eingreift (Vers 6) und darauf wieder in
der Zeit der Auserwihlung Abrahams (Verse
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7-8). Von der so angebahnten Heilsgeschichte
durchlaufen die Verse 9-15 den Abschnitt, der
sich von der Bedringnis der Viter in Agypten bis
zur Gabe des Manna erstreckt. Hier ist das
Objekt der geschichtlichen Proklamation abso-
lut positiv, denn der unbestrittene Regisseur der
Beziehungsgeschichte ist der Herr, der sieht,
hort und sich fiir den Vasallen einsetzt. Sehr bald
aber verdustert sich der Horizont dieser idylli-
schen Geschichte, und mit den Versen 16-21
geht man zur Anamnese des hochmiitigen Ver-
haltens der Viter und ihrer Gehorsamsverweige-
rung iiber. Hier ist der Haupthandelnde, der
jedoch «in malam partem» handelt, Israel, wih-
rend sich Gott darauf beschrinkt, zu verzeihen,
nicht aufzugeben, den rebellischen Vasallen zu
ernihren.

Mit den Versen 22—25 wird die unangefochte-
ne Proklamation der Treue Gottes wieder aufge-
nommen, der sich wiederum die Rolle des
Haupttrigers des Geschehens aneignet. Wir se-
hen ihn personlich engagiert in der Ubergabe des
Landes, wihrend die Sohne nichts weiteres zu
tun haben, als in es einzutreten, es in Besitz zu
nehmen und seine Friichte zu genieflen. Leider
wissen wir, dafl die Abfolge «essen — sich satti-
gen— fettwerden» (Vers 25), die doch dazu be-
stimmt ist, auf die Erfiillung der Verheiflung
hinzuweisen, in Wirklichkeit das unmittelbare
Vorspiel zur Untreue des Vasallen bildet (vgl.
Dtn 32,15). Die Verse 2631 setzen die auf der
Biihne handelnden Personen anschaulich in Ge-
gensatz zueinander. Die «Spieler» teilen sich
diesmal in die Hauptrolle: der eine ist darauf
bedacht, zu rebellieren, hochmiitig zu handeln,
nicht zu gehorchen und dann nach der Bestra-
fung zu schreien; der andere ist darauf bedacht,
zu ztichtigen und zu befreien, Geduld zu iben
und davon abzusehen, den Zyklus des Bundes
endgiiltig abzuschlieflen.

Auf der sakralen Proklamation dieser myste-
rios verwickelten doppelten Geschichte baut sich
der epikletische Abschnitt (Verse 32-37) auf. Er
wird von der logisch-zeitlichen Partikel «und
jetzt» eingeleitet, die oft als Klammer zwischen
zwel Abschnitten dient. Formell beschrinkt sich
die Bitte auf Vers 32. In den folgenden Versen
geht es darum, mit der Hinzufiigung von Fest-
stellungen, 'die «all die Miihsal, die uns getroffen
hat», zu beschreiben suchen, die Bitte noch
eindringiicher zu machen. Auf den ersten Blick
hin konnte der Inhalt der Bitte mager oder
zumindest tiberraschend bescheiden erscheinen.
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Man beschrinkt sich nimlich darauf, Gott zu
bitten, diese Miithsal «nicht geringzuachten».
Doch wenn wir die Bitte im Licht der literarisch-
theologischen Dynamik der Bundesstruktur be-
sehen, aufgrund derer der im Indikativ gehaltene
Vordersatz den im Imperativ gehaltenen Nach-
satz rechtlich grundlegt, dann erkennen wir in
diesem letzteren den gebieterischen Schrei des
Vasallen, der den hoheren Partner «demiitig
auffordert»®, in seine bedringte Lage einzugrei-
fen, um ihn wieder in die Beziehung einzuglie-
dern und ihm das Land wiederzugeben. Das
Land nimlich, auf dem sich der Vasall aufhilt, ist
nicht mehr das Land des relationalen Dienstes,
sondern es ist Land der Knechtschaft, das zwar
weiterhin Friichte hervorbringt, diese sind je-
doch nicht mehr fiir thn da.

In seiner sowohl literarisch wie thematisch
vollendet gegliederten Gestalt lifit das Buigebet
von Nehemia 9 den theologischen «iter» der
Umbkehr ersehen. Die gegenwirtige Bedringnis
(Verse 36-37) zwingt das betende Volk, ein
«Wir» auszusprechen, das es den Bedringnissen
der Viter beigesellt (Vers 27). Diese werden dann
im Blick auf die Bestrafung erfaflt, die auf die

‘Reihe siindiger Trotzhandlungen, auf die vielen

Gehorsamsverweigerungen, auf das hochmiitige
Handeln des Vasallen folgt, der darnach lechzt,
sich in dem ithm zum Lehen gegebenen Land zu
bereichern und sich dessen Friichte selbstherrlich
anzueignen. Auf diese Weise deckt die Bedring-
nis die Siinde auf, und die Siinde hinwiederum
liflt, wenn sie eingesehen wird, den untreuen
Vasallen seine unaufhebbare Bezogenheit wie-
derentdecken, zwingt sie doch den, der in der
Bedringnis «wir» sagt, zu dem alten Bundespart-
ner von neuem «du» zu sagen. Es ist bezeich-
nend, wie sich dem «Wir» des Vasallen, in dem
im hebriischen Text der epikletische Abschnitt
(Vers 37) dramatisch gipfelt, das wiederholte
«Du» Gottes beigesellt, das den anamnestisch-
feiernden Abschnitt (Verse 6 und 31) der Inten-
tion nach umklammert.

2. Ein Sprechen zu Gott mit unseren Worten und
Worten Gottes

Neben der Dynamik, die wir anhand des Bufige-
bets von Neh 9 ans Licht gehoben haben und die
wir als einfach bezeichnen, weil sie nicht mehr
aufweist als die zweiteilige Grundstruktur, ist
eine weitere Dynamik vorhanden, deren Merk-
male wir anhand des Bekenntnisses von Num
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14,13—19 zu bestimmen suchen werden. Es han-

delt sich um die Gebetsrede, die Mose an Gott

richtet, als dieser beschlossen hat, das rebellische

Volk zu vertilgen und Mose zum Stammvater

einer grofien Nation zu machen. Der Text lautet:

13*  Die Agypter haben gehort, dafl du dieses
Volk mit deiner Kraft aus ihrer Mitte
hierher gefiihrt hast,

14 und sie werden zu den Einwohnern dieses
Landes sagen, sie hitten gehort, daff du,
Herr, mitten in diesem Volk warst, daff
du, Herr, sichtbar erschienen bist, dafl
deine Wolke iiber ihnen stand, daf du
ihnen bei Tag in einer Wolkensiule und bei

Nacht in einer Feuersiule vorangegangen
bist,

15 daf du dann aber dieses Volk wie einen
einzigen Mann umgebracht hast.

Wenn sie das alles iiber dich horen, werden
die Volker sagen:

16  Weil Jahwe nicht imstande war, dieses
Volk in das Land zu bringen, das er ihnen
mit einem Eid zugesichert hatte, hat er sie
in der Wiiste abgeschlachtet.

17 ** Gerade jetzt sollte sich die Kraft meines
Herrn in ihrer ganzen Grofle zeigen, wie
du gesagt hast:

18  Ich bin Jabwe, langmiitig und reich an
Huld, der Schuld und Frevel wegnimmt,
der aber nicht ungestraft lifit, der die
Schuld der Viter an den Sohnen verfolgt,
an der dritten und vierten Generation:

19 Verzeih also diesem Volk seine Siinde nach
deiner groflen Huld,
wie du diesem Volk auch schon bisher

vergeben hast, von Agypten bis hierher.

Die die literarische Struktur betreffenden Erwi-

gungen, die sich aus der Priifung einer groflen

Zahl von Bufigebeten ergeben, ermichtigen uns,

die Verse 13—16 als den anamnestisch-feiernden

Abschnitt dieses ausgesprochen umstindebe-

dingten Gebets anzusehen. Wihrend nimlich

der ganze Abschnitt klar von einem geschichtli-
chen Denken durchdrungen ist, mufl die Dimen-
sion der Feier (das Bekenntnis des Herrn) ver-
deutlicht werden, da sie den Agyptern in den
Mund gelegt wird. Stattin Vers 13 zu sagen: «Du
bist der, der herausgefiihrt hat...», sagt der Be-
ter, der seine Rede mit pidagogischem Feinge-
spir hilt®: «Die Agypter haben gehort, daf du
herausgefithrt hast.» Die Argumentationslogik
tritt dann offen zutage in den Versen 15-16, wo
die Feststellung vorweggenommen wird, welche
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die Nationen machen wiirden, wenn der Herr die
geplante Vernichtung des Volkes wirklich voll-
zoge. Man wird die besondere Funktion von
Vers 16 besser verstehen, nachdem wir von Vers
18 gesprochen haben werden, zu dem er ge-
schickt in Gegensatz gestellt wird.

Auf die logisch-zeitliche Partikel «gerade
jetzt» gestiitzt, geht man in den flehentlichen
Aufforderungen von Vers 17 («Die Kraft meines
Herrn sollte sich in ihrer ganzen Grofle zeigen»)
und von Vers 19 («Verzeih...nach deiner grofien
Huld!») zum epikletischen Abschnitt (Verse
17-19) uber. An diesem Punkt kommt es zu
etwas Neuem. Um so viel theologischen Kredit
wie nur moglich zu erhalten, spaltet sich der
epikletische Abschnitt des Formulars auf, so wie
ein Baum, der sich zum Aufnehmen des Pfropf-
reises bereitet, und nimmt das Wort Gottes auf,
das mehr als jedes andere dem vorliegenden Fall
entspricht.

Da wir uns des Bildes des Pfropfreises bedie-
nen, wollen wir mit einigen Erwigungen die
groflere Wirkkraft dieser besonderen Gebetsdy-
namik veranschaulichen. Wie im Leben der
Pflanze der einzupfropfende Korper wesensge-
mif der Pflanze, die ihn aufnehmen soll, fremd
ist, so ist in der literarischen Dynamik des Gebets
von Mose die Perikope von Vers 18 urspriinglich
dem Formular fremd. Sie stammt aus Ex 34,6—7
und enthilt die zuvor von Gott selbst gemachte
Offenbarung seiner Eigenschaften. Und wie in
der Dynamik der Pflanze das Einpfropfen, weil
das Pfropfreis ihr fremd ist, in einem ersten

- Moment etwas Traumatisches darstellt, sehr bald

aber zu einem neuen, lippigen Leben fiihrt, so
verleiht in der Gebetsdynamik der von auflen
kommende literarische Korper, sobald er einmal
eingepfropft und aufgenommen ist, dem gesam-
ten Formular eine neue theologische Vitaliit,
weil er zu dem der Schrift entnommenen Jocus
theologicus der Bitte selbst wird. Indem der Beter
(Volk oder Einzelmensch) die Worte Gottes in
sein Gebet einpfropft, leiht er seinen Mund Gott,
um ihm durch eine ganz besonders wirkkriftige
Gebetsdynamik sein Verheifflungswort in Erin-
nerung zu rufen, das er einst eben in bezug auf
die auftauchende Zukunft, die jetzt zur Gegen-
wart geworden ist, gesprochen hat. Sobald Mose
mit den gottlichen Worten Gott selbst seine
gewohnte Zuriickhaltung im Ziirnen und sein
Ubermafl an Treue in Erinnerung gerufen hat,
beeilt er sich denn auch, in der Bitte von Vers 19,
die sich eben auf den Begriff Treue stiitzt, an ihn



KIRCHLICHE UND THEOLOGISCHE TRADITIONEN

in einer in der Gerichtssprache gehaltenen Bitte
zu interpellieren.

Um die Art und Weise dieser Einfiigung und
somit das Wesen der sich daraus ergebenden
literarischen Figur mit einer fachtechnischen Be-
nennung zu prizisieren, sagen wir, dafl die Wor-
te Gottes, die in unserem Fall als der Schrift
entnommener locus theologicus der Vergebung
dienen, in Art eines Embohsmus, einer literari-
schen Emnpfropfung in das Formular eingefiigt
werden’.

Im Licht von Vers 18 sind wir nun imstande,
die Funktion von Vers 16 besser zu verstehen.
Dort nimmt der Beter, weil er die Moglichkeit
det Vernichtung Israels ernstlich in Betracht
zieht, mit den den Feinden in den Mund gelegten
Worten die Feststellung vorweg, dafl sich die
Verheiffung nicht bewahrheitet hat. Die Erkla-
rung der Feinde, die in Form eines negativen
Embolismus formell angefiihrt wird, ruft so eine
Steigerung der Erwartung im Blick auf die gottli-
che Verheiflung und ihre sichere Erfiillung
hervor.

Wenn wir nun die einfache Dynamik des
Siindenbekenntnisses in Neh 9 mit der embolisti-
schen Dynamik von Num 14 vergleichen, be-
merken wir, dafl die letztere zugleich verwickel-
ter und reicher ist. Aufler der gewohnten struk-
turellen Zweiteilung des Gebetes, aufgrund derer
die feiernde Anamnese der Vergangenheit recht-
lich die Bitte begriindet, liflt die embolistische
Dynamik, um der Bitte eine weitere theologische
Grundlage zu verschaffen, in Form eines Embo-
lismus (einer literarischen Einpfropfung) ein
neues Element hinzukommen, namlich eben das
gottliche Wort, das einst die Erhérung verhief.
Darauf bedacht, seiner Bitte den grofitmoglichen
theologischen Kredit zu verschaffen, macht sich
der Beter daran, im Archiv der Worte Gottes, in
der Schrift, nach der Heilszusage zu fahnden, die
mehr als alle anderen seinen Fall betrifft, und
nachdem er sie einmal gefunden hat, fiigt er sie
Wort fiir Wort in das Gebetsformular ein, damit
die rabamim, die «viterlichen Eingeweide» Got-
tes dadurch, dafl er im Mund der betenden
Gemeinde das eigene Vergebungswort ver-
nimmt, aufs duflerste geriihrt werden.

I11. Von der «lex orandi» zur «lex credendi»:
Zwei Erwagungen zur alttestamentlichen Theo-
logie der Siinde

Die literarische Form des Siindenbekenntnisses,
das wir anhand zweier konkreter Formulare

angesehen haben, stellt keineswegs eine rein lite-
rarische Ausdrucksform dar, sendern etwas Kul-
tisches und als solches Theologietrichtiges. Wie
wir wissen, zieht der alttestamentliche Glaubige
(und nach ihm der Mensch des ersten christlichen
Jahrtausends in gewissen Grenzen hinsichtlich
des Bereiches des sakramentalen Lebens) es vor,
Theologie betend zu treiben, da er sich der
Grenzen der reinen Spekulation wohl bewuflt
ist. Er glaubt auf die Weise und in dem Maf, wie
er betet’. Da wir zum Schluff kommen miissen,
beschrinken wir uns auf zwei Uberlegungen
zum alttestamentlichen Verstindnis der Siinde,
wie es sich aus der Beobachtung der «lex orandi»
ergibt.

1. Das Stindenbekenntnis ist Offenbeit auf Gott
hin

Nur wenn wir uns der semantischen Weite der
Sprachgruppe jdh/toda «bekennen/Bekenntnis»’

bewuflt sind, sind wir imstande, die theologische
Weite des Siindenbekenntnisses zu erfassen, da
im sakralen Kontext «seine Untreue bekennen»
unmittelbar besagt: «die Uberlegenheit des stets
treuen Partners bekennen», und umgekehrt. Im
Zeitpunkt des Kults betrachtet, ist die Haltung
des menschlichen Partners, der «beichtet», we-
der eine selbstqualerische Schau seiner Siindhaf-
tigkeit noch eine fleisch- und blutlose Schau der
Heiligkeit Gottes; sie ist im Gegenteil stets eine
existentiell bezogene Proklamation der absolu-
ten Uberlegenheit des Anderen, wie sie sich aus
dem zugleich freudigen und erlittenen Vergleich
mit unserem Menschsein ergibt, das zwangslau-
fig von Untreue und Siinde durchsetzt ist. Gera-
de dann, wenn Israel sich dazu entschliefit, seine
Verfehlungen zu bekennen, gewahrt es, dafl sich
sein Bekenntnis letztlich nicht auf «seine» Siinde
bezieht, sondern auf den Herrn, dem allein es
zukommt, den menschlichen Partner wieder in
eine stets neue Bundesbeziehung hineinzu-
bringen.

Gestiitzt auf die «lex orandi», miissen wir
indes zugeben, daff das Eingestindnis der Stinde
Offenbarung der relationalen Andersheit Gottes
und als solche schon Bund, schon Gnade ist. Der
schon gewidhrten Vergebung gewif} ruft der Be-
ter, gewissermaflen um den unaufhaltsamen
Heilswillen seines Herrn von neuem zu beleben,
ihm auf dem Hohepunkt seines Bekenntnisses
Wort fiir Wort die Zusicherung der Vergebung in
Erinnerung'®.
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2. Das Siindenbekenntnis ist Offnung auf die
Geschichte hin

In den beiden Bufigebeten, die wir gepriift ha-
ben, sowie in zahlreichen anderen, die anderswo
analysiert wurden und auf die ich den Leser
verweise!!, liflt sich leicht feststellen, dafl der
Beter nach jeder punktuellen Nennung seiner
Stinden unmittelbar darauf bedacht ist, die Stinde
auf die weitere Grundlage der fritheren Treulo-
sigkeiten und infolgedessen auf die heilbringen-
den Interventionen Gottes in der Geschichte der
Viter zu projizieren. Dieser fortwahrende Ver-
weis der gegenwirtigen Umstinde auf die Ge-
schichte ist als eine Konstante der alttestamentli-
chen Lehre iiber die Siinde und die Gnade zu
erachten.

Mit anderen Worten kann man sagen, daf} der
Glaube des alttestamentlichen Beters zu einer
bestindigen Verlagerung von einer im Grunde
moralischen Auffassung der Siinde, worin der
einzelne Mensch und die Gemeinde — durch eine
moglichst objektive, doch stets gelassene Bewer-
tung — sich bemihen, ihre Siinden (im Plural!)
nach der einzelnen Verstrickung in das Bése zu
gewichten, zu der theologischen Auffassung der
Stinde, in der der einzelne Mensch und die
Gemeinde die Siinde (im Singular!) als Ganzheit
genommen als etwas Beziehupgswidriges auffas-
sen. Zweifellos ist die moralische Bewertung der
Stinde notwendig, weil sie uns zwingt, uns iiber

! Der Bundesbegriff lifit sich als der Schlufstein der
ganzen alttestamentlichen Botschaft ansehen. '

? Zu einer griindlicheren Priifung der Texte, die hier
lediglich angefiihrt und nur zum Teil analysiert werden, vgl.
mein Werk «La struttura letteraria della preghiera eucaristica
(Rom 1981).

* Vgl. ebd. 260-269. Die Gleichwertigkeit von euchari-
stein und jdb wird durch das Syrische bestitigt.

* Das zweite Vorkommen dieses Zeitwortes hat den Herrn
zum Gegenstand (vgl. ebd. 128, Anm. 6). :

* Nicht zufillig verbinden wir diese beiden scheinbar
widerspriichlichen Begriffe und sprechen von «demiitiger
Aufforderung» oder «flehentlicher Aufforderung». Zu der
Analogie, die in der Bundesstruktur zwischen «Aufforde-
rung» und «Bitte» besteht, vgl. ebd. 14-16. 109.

¢ Es ist das Feingespiir des Beters gegeniiber Gott.

7 Zum Begriff «Embolismus», der als «literarische Ein-
pfropfung» zu verstehen ist (im Griechischen ist to émbolon
das in einen Baum eingefiigte Pfropfreis) und zu den Ent-
wicklungen, welche die daraus hervorgehende literarische
Figur im Umkreis der jiidischen und der christlichen Liturgie

die Ausrichtungen unseres Daseins klarzuwer-

en, und weil sie unser Gewissen fiir die kiinfti-
gen Verhaltensweisen scharft. Doch erfordert sie
nur eine beschrinkte Zeit. Wenn sie allzulange

dauert, droht sie uns auf den engen Horizont

unserer Schuldhaftigkeit einzugrenzen und in
uns gefihrliche Zustinde der Angst und des
Skrupels hervorzurufen. Mit der theologischen
Bewertung der Stinde ist hingegen kein Nachteil
verbunden. Je linger sie dauert, desto mehr
schliefit sie auf, da sie auf Gott hin 6ffnet und auf
die unablissigen geschichtlichen Bekundungen
seiner konstitutiven Beziehung zu uns.
Schliefen wir damit, daff wir an den paradoxen
Fall von Offnung erinnern, den wir in der Bufire-
de von Num 14 angetroffen haben. Als der Herr,
dem Tenor des Textes entsprechend, durch eine
punktuelle und damit eng moralische Bewertung
der Siinde Israels mit dem Bund Schluff machen
will, greift Mose, der nun die Gesinnung Gottes
iibernommen hat, entschlossen ein und zwingt
Gott mit einer Argumentation «ad hominem»,
sich wieder auf das gemeinsame heilsgeschichtli-
che Schicksal «von Agypten bis hierher» (Num
14,19) hin zu 6ffnen. Paradox an diesem Text ist,
daff das Subjekt, das sich durch zunehmendes
Zur-Kenntnis-Nehmen der mysteriosen Wirk-
lichkeit der Siinde, 6ffnen soll, Gott selbst ist,

und daf} er sich eben auf den Menschen und die
Geschichte hin offnet.

(eucharistische und andere sakramentale Gebete) erleben
wird, vgl. meinen Aufsatz «Le récit de I'institution dans la
priére eucharistique a-t-il des antécédents?» in: NRT 106
(1984) 513-536.

8 Offensichtlich gilt das christliche Axiom, wonach die
«lex orandi» gegeniiber der «lex credendi» die Prioritit hat,
schon fiir das Alte Testament. Das bestatigen die kritischen
Bemerkungen gegeniiber der Theorie vom «geschichtlichen
Credo» G. von Rads. In der Tat ist das, was als Zusammen-
fassung des alten Glaubens Israels und redaktionelle Grund-
lage des Urcorpus der Schrift angesehen worden ist, nichts
anderes als der geschichtliche Abschnitt der Kultformulare,
die sich um die Bundesstruktur drehen: Dtn 26,5-9; Jos
25,2-13; Dtn 32,4-18; Neh 9,6 -31; usw. (vgl. mein Werk
«La struttura...», aaO. 44-50).

? Die Bemerkungen zu der Theologie des Siindenbekennt-
nisses, die wir im Licht der semantischen Gruppe jdh/toda
gemacht haben, gelten auch fiir die Stoffe, in denen das
Formular der betreffenden Begriffe fehlt (vgl. ebd. 160—163).

12 Die embolistische Dynamik des Siindenbekenntnisses,
die wir absichtlich von einem weniger bekannten Formular
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(Num 14) aus betrachtet haben, wird im ganzen alttestament-
lichen, jidischen und christlichen Gebet zur Geniige be-
zeugt. In bezug auf das christliche Gebet ist zu bemerken,
daf sie sich in nicht wenigen ostlichen wie westlichen Formu-
laren zur Spendung des Bufisakraments voll bewahrheitet
(vgl. meinen Aufsatz in: NRT 106 [1984] 526, Anm. 28;
527-528).
1 Vel. La struttura, 220. 81-177.

Aus dem Italienischen iibersetzt von Dr. August Berz

Frans van de Paverd

Zeugnisse aus dem
christlichen Osten fiir die
Moglichkeit zur

Selbstversohnung

L. Der Ursprung der Beichte

Wenn ein Jude oder Heide der Kirche beizutre-
ten wiinschte, verlangte man nicht von ihm, daf§
er, bevor er zum Katechumenat oder zur vollen
Gemeinschaft mit der Kirche zugelassen wurde,
die Siinden seines friheren Lebens bekenne. Im
Falle einer «zweiten Bufle» wurde jedoch von
dem Bekehrten erwartet, dafl er seine Siinde,
wenn diese geheim geblieben war, bekenne. Ter-
tullian (f nach 220) war bereits vertraut mit dem
Brauch, daf} der Biifler seinen konkreten Fehl-
tritt oder wenigstens seine Schuld bekannt mach-
te!. Dieser Unterschied im Verhalten gegeniiber
Vergehen, die vor der Taufe begangen worden
waren, und gegeniiber den Siinden, die nach der
Eingliederung in die Kirche geschahen, beruht,
vielleicht letzten Endes auf der Einsicht, daf die
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Kirche zwar nicht befugt ist, AufSenstehende zu
beurteilen, wohl aber ihre eigenen Mitglieder
(vgl. 1 Kor 5,12). _

Wenn ein Getaufter siindigt, ist seine Hand-
lungsweise nicht einfach ein Ubergriff auf die
Unantastbarkeit des Mitmenschen, der nach
Gottes Bild und Gleichnis geschaffen ist, son-
dern auch ein Vergehen gegen die Erwartungen,
welche die Kirche gegeniiber ihren Gliedern
aufgrund ihrer Taufgelibde hegen kann. Da-
durch, daff ein Getaufter in ernstem Ausmafl das
Gesetz Christi iibertritt, schliefit er sich in einem
gewissen Grade aus der Kirche aus, entfremdeter
sich ihr. So zum Fremdling geworden, kann er
sich selbst nicht ohne weiteres selbst wieder
Eintritt verschaffen. Es liegt eher auf der Hand,
daf er darum bittet, man mdge ihn wieder einlas-
sen. Andrerseits erwirbt auch die Gemeinschaft
ein Recht, Vergebung zu erteilen, weil auch die
Anspriiche der Kirche verletzt wurden, wenn ein
Bruder ader eine Schwester sich verfehlt hat. Bei
geheimen Siinden kann sie dieses Recht nur dann
ausiiben, wenn der oder die Schuldige seine oder
ihre Verfehlung bekannt macht.

Eine ganz bestimmte Auffassung von der Ein-
zigkeit der Taufe hat moglicherweise ebenso eine
Rolle gespielt. Man war davon iiberzeugt, dafd
durch die Taufe alle Siinden des fritheren Lebens
gleichsam mit einem einzigen Federstrich unge-
tan gemacht wiirden. Diese Vergebung (apbesis)
war aber ein unwiederholbares Geschehen (vgl.
Hebr 6,4-6; 10, 26—27). Fiir eine nach der Taufe



