Yon der Langsamkeit der Vergebung

Ulrike Bail

Ein Gebet! )

Psalm 2 — Bestrafe meine Mi3braucher

Gott der Hoffnung und allen Segens,
Ich brauche deine Hilfe und deine Zusage.
/

Meine Peiniger gehen frei umher,
wahrend ich von Schmerz gequalt werde.

Wo ist meine Freiheit?
Wo ist ihre Bestrafung?

Ich mihe mich unter gro8er Schwierigkeit,
Furcht, Zwveifel, und Bestiirzung, um wieder heil zu werden.

Wo ist ihre Bestrafung? Warum gehen sie frei umher?
Du sprichst von Gerechtigkeit. Wo ist dein Zorn auf sie?

I. Auszug aus einem neu gedichteten Klagepsalm einer Frau, die
sexuellen MiBbrauch iiberlebt hat. Die Numerierung des Psalms
folgt ihrer Psalmensammlung. Dieser Psalm ist versffentlicht in:
James Leehan, Defiant Hope. Spirituality for Survivors of Family
Abuse, Louisville/Kentucky 1993, S. 168f. (Ubersetzung U. B.).
Das Psalmgedicht lautet: »Psalm 2 - Punish My Abusers/God of
hope and all blessings,/I need your help and assurance./My tor-
mentors have walked free,/While I have been racked with pain./
Where is my freedom?/Where is their punishment?/[ have worked
with much difficulty,/Fear, doubt, and tripidation to recover./
Where is (heir punishment? Why do they walk free?/You speak
of justice. Where is your wrath upon them?«
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Dieser Psalm stammt aus einer Sammlung von Psalmgebe-
ten, die eine Uberlebende sexuellen MiBbrauchs geschrieben
hat. In der aktualisierenden Lektiire der alttestamentlichen
Psalmen findet sic ihr Erleben widergespiegelt. Diese Psal-
men erméglichen es ihr, »ihren Zorn iiber Gott auszudriik-
ken«.” Angesichts ihres Schmerzes und ihrer Verletzungen
schreit sie Gott ins Angesicht: Wo ist dein Zorn tiber diejeni-
gen, die mich miBbrauchten, vergewaltigten und quélten?

Dieses Klagegebet steht am Anfang des Nachdenkens iiber
sexuelle Gewalt und Gott, iiber die Dringlichkeit des Gedan-
kens nach Rache und die erforderliche Langsamkeit von Ver-
gebung. Ist es mdéglich, im Gebet Gottes Zorn iiber die Ge-
walttdter zu erflehen? Kann es in bestimmten Situationen
und Erfahrungen unmdéglich sein, dem Titer zu vergeben?
In den folgenden Uberlegungen soll es um sexuelle Gewalt,
Rache und Vergebung gehen. Aus diesem Nachdenken wer-
den nicht vorschnell Antworten erwachsen, eher Fragen -
Fragen, die das Schweigen um die »unsagbare Siinde der
Gewalt gegen Frauen aufbrechen, indem sie die Gewalt beim
Namen nennen; Fragen, die der Gewalt lange und langsam
nach-denken; die auf die Stimmen von Frauen héren, denen
sexuelle Gewalt angetan wurde und wird; die die Erinne-
rung an die geschehene Gewalt festhalten und sie so vor
dem Vergessen schiitzen; Fragen, auf die vielleicht Verge-
bung antwortet - vielleicht ...

2. Vgl. Lechan, a.a.0. (Anm. 2), S. 169 (Ubersetzung U. B.).

3. So der Titel eines Buches der US-amerikanischen, protestanti-
schen Theologin Marie L. Fortune Gber sexuelle Gewalt gegen
Frauen: Marie L. Fortune, Sexual Violence - The Unmentionable
Sin. An Ethical and Pastoral Perspective, New York 1983.
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»Die Wut, die sie nie verlieren werden,
ist ihr Trost.«*

Die Personen einer Frau, die aufgrund von MiBbrauchser-
fahrungen eine multiple Personlichkeit entwickelt hat, spre-
chen am Schluf ihres gemeinsam verfaiten Buches: »Die
meisten Inzestopfer und Multiplen erhalten nie eine Thera-
pie. Wir haben die beste erhalten, die wir bekommen konn-
ten. Was wir trotzdem nicht verlieren kénnen, ist die Wut.
Die landlgufige Uberzeugung, daB ein »gutes Opfer dem
Zorn adieu gesagt hat - wir wissen, daB kaum ein Opfer
das wirklich kann. Das einzige, was infolgedessen in die-
sem Buch nicht vorkommt, ist unser Ende - ausgenommen
als literarischer KompromiB zwischen uns. Fiir die Kinder
unter uns, die das begriffen haben, ist deshalb der Aus-
gang klar: Die Wut, die sie nie verlieren werden, ist ihr
Trost.«> Dies mag unseren christlichen Ohren ungewohnt
klingen, doch es muB ins Gedichtnis geholt werden, daf
eine vorschnelle Forderung nach Vergeben und Vergessen
fiir Frauen mit Gewalterfahrungen nicht sinnvoll ist. »Die
Welt muf} verstehen, daf3 Frauen unfihig sind, die Wunden
zu vergeben oder zu vergessen, die ihren Kérpern und See-
len sinnlos und zwecklos zugefiigt wurden, wenn bei die-
sem Vergeben kein Wort von Wiedergutmachung gesagt
wird.«® Die christliche Pflicht der Vergebung und Verssh-
nungsbereitschaft wird im Zusammenhang séxueller Ge-
walt hinterfragt. Mit der Forderung nach Vergebung, die
einer Einklagbarkeit gleichkommt, »wird den Opfern erneut
Gewalt angetan. Vergebung ist deshalb kein bei den Opfern
reinklagbares Rechts, sondern eine Méglichkeit, [...] ein »Ge-
schenks, das nur in freier Selbstbestimmung gewahrt wer-

4. Truddi Chase, Aufschrei, Bergisch-Gladbach 1988, S. 341.

Ebd.

6. Aruna Gnanadason, Die Zeit des Schweigens ist vorbei. Kirchen
und Gewalt gegen Frauen, Luzern 1993, S. 109.

b
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den und deshalb nie erzwungen werden kann. Opfer miis-
sen den Tdtern nicht vergeben.«”

In der christlichen Tradition sind die Rachegedanken in den
biblischen Gebetstexten, die liturgisch gelesen werden, hiufig
gestrichen worden.? Auch im neuen Evangelischen Gesangbuch
fehlt z. B. bei Ps 6 der letzte Vers: Sie sollen sich schimen und
schreckensstarr werden sehr, alle meine Feinde, sie sollen sich
abwenden und zuschanden werden - im Nu. Die anklagenden
Aussagen Gber die Gewalttiter werden ignoriert, gestrichen oder
als legitime Aussage eines Gebetes hinterfragt und abgelehnt.

Ist jenes Klagegebet vom Anfang also nicht serlaubt«? Ha-
ben Zorn, Wut und der Wunsch nach Rache in christlichen
Gebeten nichts zu suchen? Miissen die Opfer der Gewalt, auch
der sexuellen Gewalt angesichts der Ubermacht ihrer Leiden
sprachlos bleiben, weil die Zensur des Verséhnungsdogmas
ihnen den Mund verschlieBt? Erich Zenger berichtet von kriti-
schen Anfragen, die bezweifeln, daB man als Christ auf diese
Weise beten diirfe, und bemerkt dazu, daf die Frage nie laute,
ob man rals Jude oder als Mensch und schon gar nicht als
Vergewaltigte«®so beten diirfe. Inwieweit konnen diese Gebete
Ausdruck von Leidenssituationen sein, aus denen heraus sie
nach Hilfe und nach Gerechtigkeit schreien?

Diesen Fragen méchte ich mich von verschiedenen Seiten
néhern, sie behutsam mit Texten iiber Gewalt ins Gespréich brin-
gen. Der erste Text, eine antike Erzédhlung, mag wie ein Umweg
erscheinen, ein Umweg, der Zeit und Zeilen kostet. Doch auch
der HeilungsprozeB von Frauen, die sexuelle Gewalt erlitten
haben, ist ein langsamer und langwieriger Weg - dessen Verlauf
und Ende nicht vorgeschrieben werden kann und darf. In der
Mitte des Nachdenkens wird Ps 6 stehen, ein Klagepsalm der
hebréischen Bibel, der als Stimme einer vergewaltigten Frau

7. Gewalt gegen Frauen - theologische Aspekte (2). Eine Stel-
lungnahme der Evangelischen Frauenarbeit in Deutschland e. V.
(epd-Dokumentation 17a/97), S. 6.

8. Vgl. Erich Zenger, Ein Gott der Rache? Feindpsalmen verstehen
(Biblische Biicher 1), Freiburg-Basel-Wien 1994, S. 43ff,

9. Ebd, S. 13.
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gehort werden kann. Anfang und Ende des Nachdenkens iiber
sexuelle Gewalt gegen Frauen, tiber Rache und Vergebung bil-
den Psalmgebete, die zwischen Rache und Schweigen Uberleben
buchstabieren und so und nur so Vergebung ins Wort bringen.

Erzédhlen als Rache

Von der vergewaltigten und zum Schweigen gebrachten Phi-
lomele erz&hlt eine antike Geschichte, die in vielen Varianten
tberliefert ist. Es ist eine Geschichte von Gewalt und Verge-
waltigung, von Macht, Sprachlosigkeit, Rache, Verschweigen
und Klage. Philomeles Geschichte ist beunruhigend - beunru-
higend im Ausmaf der Gewalt und beunruhigend in ihrer
Aktualitat; sie erinnert an alle die Frauen, die Gewalt und
Schrecken erfahren haben und erfahren. Als Grundlage der
Nacherzéhlung wihle ich Ovids Metamorphosen, da er die
ausfiihrlichste und prominenteste Fassung der Erzéhlung bie-
tet. Ovid erzahlt Philomeles Geschichte so: ©

Prokne, die Tochter Pandions und Schwester Philomeles,
wird von ihrem Vater Pandion, dem Kdnig von Athen, aus
politischen Griinden mit Tereus, dem Konig von Thrakien, ver-
heiratet, nachdem dieser in kriegerischen Auseinandersetzun-
gen Athen hilf- und siegreich zur Seite gestanden hatte.

Nach einiger Zeit sehnt sich Prokne nach ilirer Schwester
und bittet Tereus, nach Athen zu reisen, um Philomele zu ei-

10. Die Zusammenfassung der Erzdhlung folgt der Erzéhlung bei
Ovid, Metamorphosen 6,423fF. Die zitierten Stellen sind aus der
Ausgabe von Liselot Huchthausen (Bibliothek der Antike), Ber-
lin-Weimar 1992. Zu den verschiedenen Versionen der Geschichte
siehe Thramer, Art.: Aedon, Paulys Realenzyklopadie der classi-
schen Altertumswissenschaft 1, S. 467-474; von Geisau, Art.:
Philomela, Paulys Realenzyklopédie der classischen Altertums-
wissenschaft 38, S. 2515-2520.
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nem Besuch zu holen. Tercus reist nach Athen und es gelingt
ihm, Pandion zu iiberreden, Philomele zu ihrer Schwester zu
bringen. Auf der Reise zuriick nach Thrakien vergewaltigt Tereus
seine Schwdgerin Philomele in unwegsamer Gegend. Aus
Furcht, Philoweles Klage kinne Proknes Gehdr finden und somit
dffentlich werden, schneidet er iir die Zunge heraus, hélt sie
gefangen und vergewaltigt sie mehrfach. Stumm und ver-
stiimmelt bleibt Philomele zuriick, wihrend Tereus Prokne vomn
angeblichen Tod ihrer Schwester berichtet.

In ihrer wortlosen Verziweiflung findet Philomele die »Stim-
me des Weberschiffchens«". [n ein Gewand webt sie purpurne
Fiden, um ihrem erlebten Leid Ausdruck zu geben. Durch eine
Magd 1iBt sie das Gewand Prokiie zukommen. Diese liest und
versteht die gewebte Botschaft der Schwester und schweigt.
Dann aber macht sie sich auf, sucht und befreit ihre Schwe-
ster. Erfiillt von Rache titet Prokne iliren eigenen Sohn Itys,
und gemeinsam setzen sie ihn Tereus als Mahl vor. Nachdem
er gegessen hat, erdffunen die Schwestern ihim die Wahrheit.
Tereus springt auf, sie zu titen. Aus Mitleid verwandeln die
Gdtter Prokne in eine Nachtigall und Philomele in eine Schwal-
be'?, und so kénnen die Schwestern entkommen. Tereus wird
in einen Wiedehopf verwandelt und verfolgt sie.

Nach der Vergewaltigung bleibt Philomele stumm zuriick.
Tereus hat ihr die Sprache genommen. »Die Flucht versperrt
von der Wache; fest aus Steinen gefiigt stehn starr die Mau-
ern des Hofes; stumm ist der Mund und versagt Anzeige der

11. So bezeichnet Sophokles, Tereus (Frag. 595), die stumme Stim-
me Philomeles. Die Metapher des Sophokles iiberliefert auch Ari-
stoteles, Poetik, 1454b,35.

12. Widhrend in der griechischen Mythologie Philomele in eine
Schwalbe und Prokne in eine Nachtigall verwandelt werden, sind
in den rémischen Belegen die Rollen hiufig umgekehrt (vgl. z. B.
Hyg.fab. 45; sieche von Geisau, a.a.0. (Anm. 10), S. 2517). Die
romische Version hat eine Nachgeschichte in der deutschen Lite-
ratur. Philomele wird identisch mit der Nachtigall, dem klagen-
den Vogel der Liebe. Die Klage Philomeles bleibt erhalten, ihre
Vergewaltigung jedoch ist nicht mehr présent.
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Tat.«'? Hinter undurchdringbaren Mauern bleibt Philomele
gefangen, hinter Mauern aus Stein und Schweigen. Doch es
gelingt ihr, die erlebte Gewalt kundzutun. Mit Hilfe des Weber-
schiffchens webt Philomele ihre »schweigende Sprache«'*,
Sie erhebt »die Stimme des Weberschiffchens«'®, um iiber die
erfahrene Gewalt zu sprechen. Philomele webt mit purpur-
nen Fédden in ein weiles Gewebe ihre Geschichte. Durch Ge-
bdrden bittet sie eine Magd, das Gewand ihrer Schwester
Prokne zu bringen. Diese bringt es zu Prokne »und weif3 nicht,
was sie ihr bringe«'. Prokne entrollt das Tuch und liest das
ncarmen miserabile«'’, das gewebte Klagelied Philomeles. '8
Sie liest das Textil als Text, das Gewebe enthiillt ihr die stum-
me Botschaft, deren Wortlaut nicht tiberliefert ist, aber mit
der Philomele eine Sprache gefunden hat, »um sich mitzu-
teilen und zu tberleben«'. Doch hitte Prokne das »Text-ilc
nicht buchstabiert, wire das Gewand ein Stiick Stoff geblie-
ben und Philomeles Leiden ungehort. Tereus hitte ihr wei-
terhin Gewalt zugefligt, geschiitzt durch die von ihm verur-
sachte Sprachlosigkeit. Prokne jedoch vermag die Stimme
des Weberschiffchens zu lesen. »Als bindendes und verbin-
dendes Werkzeug erinnert oder verkniipft der Webstuhl, oder
ein Teil von ihm, das Weberschiffchen, was die Gewalt aus-
einandergerissen hat: das Band zwischen den Schwestern,
das Vermdgen der Frauen zu sprechen, eine Form der Ge-

13. Ovid, Metamorphosen 6,562-574. ’

14. Achileus Tatios, Leukippe und Kleitophon, 5,5.

15. So nennt es Sophokles, Tereus (frag. 595).

16. Ovid, Metamorphosen 6,579.

17. Ovid, Metamorphosen 6,582.

18. Franz Bomer, P. Ovidus Naso. Metamorphosen. Kommentar, Hei-
delberg 1976, S. 158, fiithrt aus, daB die Worte rcarmen miserabi-
lec das Schiluchzen der Nachtigall und den klagenden (Mif3)ton
bedeuten kénnen.

19. Margarete Divjak, Philomeles Tchter, in: Edith Specht (Hg.), Frau-
enreichtum. Die Frau als Wirtschaftsfaktor im Altertum, Wien
1994, S. 291-301, bes. S. 301.
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meinschaft und Kommunikation.«* Das Weberschiffchen
verbindet die Schwestern iiber das Schweigen hinweg. Phi-
lomele vermag sich mitzuteilen, Prokne liest und versteht
die gewebte Botschaft vom Ende der Sprache, und dies bringt
sie selbst an den Rand der Worte. Nach der Lektiire schweigt
Prokne: »Und sie gewahrt und liest die schreckliche Kunde
der Schwester, Und - wer hielt es fiir moglich? - sie schweigt.
Schmerz schloB ihr die Lippen.«?' Sie findet keine Worte, die
die Gefiihle von Schmerz und Entsetzen auszudriicken ver-
mdgen. Das Lesen Proknes buchstabiert das »Text-il« als ei-
nen rtext of terror<?, der zuerst verstummen lBt.

Der einzige Gedanke, der Prokne aus dem Schweigen her-
ausfiihrt, ist Rache. Doch erst als sie nach der Befreiung Phi-
lomeles deren Stummbheit gewahr wird, fillt der Satz, der
zum Tod des Itys, Tereus’ und Proknes Scohn, fithren wird:
»Hier diirfen wir nicht Rat suchen in Trdnen, sondern im
Stahl, und, wenn eines du weifit, was tiber den Stahl noch
ginge.« ¥ Auf die Gewalt folgt Gegengewalt, Itys wird gets-
tet, und Tereus ergreift sein Schwert, die Schwestern zu t6-
ten. Die Schwestern fliehen, in Végel verwandelt, Tereus
verfolgt sie als Vogel, »dhnlich dem Schwerte der Schnabel.
[...] Sein Haupt sieht aus wie gewaffnet.« > Damit endet die
Erzéhlung. Die Frauen dagegen werden ihre Flucht niemals
beenden, Tereus wird die Schwestern niemals einholen. Die
Verwandlung zementiert die Folge von Gewalt, Rache, Ge-
walt bis in alle Ewigkeit. »Und sie bewahren bis auf den

20. Patricia Klindienst Joplin, The voice of the Shuttle is Qurs, in: L.
A. Higgins/B. R. Silver, Rape and Representation, New York 1991,
S.35-64, bes. S. 43 (»As an instrument that binds and connects,
the loom, or its part, the shuttle, re-members or mends what
violence tears apart: the bond between the sisters, the woman's
power to speak, a form of community and communication.«).

21. Ovid, Metamorphosen 6,582f.

22. Vgl. Phyllis Trible, Texts of Terror. Literary Feminist Reading of
Biblical Narratives, Philadelphia 1984.

23. Ovid, Metamorphosen 6,611f.

24. Ovid, Metamorphosen. 6,673.
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heutigen Tag das Bild des schrecklichen Geschehens: die
Nachtigall flieht, Tereus verfolgt.«?®

In der Erzéhlung von Philomele und Prokne nach der Tra-
dition, die Ovid représentiert, wird das Heraustreten der Frau-
en aus dem Schweigen als Rache buchstabiert. Zwar zerstért
Prokne durch den Mord an ihrem Sohn das tiefste und letzte
Band zu ihrem Mann Tereus, den sie als Vergewaltiger erkannt
hat, und setzt Solidaritit zu ihrer Schwester Philomele an sei-
ne Stelle, doch die Gewalt der Frauen {iberschattet in der Dar-
stellung Ovids die Vergewaltigung Philomeles durch Tereus.
Auch in anderen Fassungen der Erzéhlung von der Vergewal-
tigung Philomeles {iberschreibt der Mord an Itys die erfahrene
sexuelle Gewalt und spielt ihn gegen sie aus: »O die Frauen!
Vor nichts schrecken sie zuriick!«* In dieser Lektiire werden
die Frauen als gewalttitiger denn der Mann Tereus erinnert.
Offentlich iiber die erfahrene Gewalt zu sprechen und damit
dem dominanten Schicksal des (Ver)schweigens und Ausra-
diertwerdens zu entkommen, wird textuell mit einem hohen
Preis bezahlt. Ihr Protest gegen die Vergewaltigung findet er-
zdhlerischen Ausdruck in einer Gestaltung der weiblichen Fi-
guren, deren Gewalt nun furchtbarer als die Gewalt, die an
ihnen veriibt wurde, gewertet wird.?”” Die Riickkehr der verge-
waltigten und ins Schweigen verbannten Frau wird als mon-
stroses Ereignis thematisiert und erinnert. Und so folgt auf das
erste Schweigen ein zweites, endgiiltiges Schweigen, indem
die Rollen von Tater und Opfer vertauscht werden und die
erfahrene sexuelle Gewalt in den Hintergrund gedringt wird.

Doch die Geschichte wird in der Antike immer wieder auf-
gegriffen und erzdhlt. Der Schrecken tiber die Gewalt bleibt
den Leserinnen und Lesern nicht erspart, sondern sie werden
dadurch aufgefordert, dem Gelesenen nachzudenken: Was wire

25. Achileus Tatios, Leukippe und Kleitophon, V 5,8f.; vgl. Klindienst
Joplin, a.a.0. (Anm. 20}, S. 48f.

26. Achileus Tatios, Leukippe und Kleitophon, I 7,7.

27. Vgl. Higgins/Silver, Introduction, in: L. A. Higgins/B. R. Silver,
Rape and Representation, New York 1991, S. 4.
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geschehen, hitte Prokne keinen Weg aus ihrem entsetzten
Schweigen gefunden? Hitte sie Philomele befreit? Und hétte
Philomele es ertragen, tiglich Tereus zu begegnen, seine Stimme
zu horen? Hitte sie ihm vergeben kénnen oder gar sollen?
Thm, der sie um ihre Integritdt und ihre Sprache brachte und
dann ihren Tod konstruierte, um jedwede Nachforschungen
tiber ihr Schicksal zu verhindern. Er »seufzt in geheucheltem
Schmerz und erzdhlt ihr erlogenes Ende«?®, Was wire gesche-
hen, hitte Philomele die langsame Stimme des Weberschiff-
chens nicht bewegt und hétte geschwiegen?

Die langsame Bewegung des Weberschiffchens ist das erste
Heraustreten aus dem Schweigen. Seine stumme Botschaft gilt
es zu buchstabieren, ihr ist Gehor zu verschaffen. Die Stimme
des Weberschiffchens berichtet von der Gewalt und macht sie
offentlich. In Philomeles Perspektive kann dieser Protest als
befreiende Rache an dem, der sie zum Schweigen gebracht
hat, verstanden werden: »the reporting is the vengeance«® -
von der erfahrenen Gewalt erzdhlen ist die Rache.

Gott, befreie meine Kehle

In der hebriischen Bibel sind Klagegebete, die aus der Tiefe
zu Gott rufen, tberliefert. Ps 6 ist eine dieser Klagen (Uber-
setzung s. u.).”* Der Psalm gehort zu der Gruppe der Klage-
psalmen, die den an den Rand der Sprache und des Lebens
gedringten Opfern der Gewalt ihre Stimme lethen. Sie sind
Texte des Widerstandes gegen das (Ver)Schweigen, die Ge-

28. Qvid, Metamorphosen 6,593.

29. Klindienst Joplin, a.a.0. (Anm. 20), S. 54.

30. Eine ausfiihrliche Interpretation von Ps 6 siehe Ulrike Bail, Ge-
gen das Schweigen klagen. Eine intertextuelle Studie zu den Kla-
gepsalmen Ps 6 und Ps 55 und der Erzdhlung von der Vergewal-
tigung Tamars, Giitersloh 1998.
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walt und den Schrecken. In Ps 6 finden sich keine Personal-
pronomina, die auf eine geschlechtsspezifisch definierte be-
tende Person deuten. Nichts spricht dagegen, diesen Klage-
psalm auch als Stimme einer Frau, die sexuelle Gewalt erlit-
ten hat, zu lesen. Die Not, von der die Beterin spricht, ist
nicht im Sinne einer kriminologischen oder medizinischen
Diagnose konkret; die Sprache der Psalmen will die Wirk-
lichkeit nicht photographisch und detailgetreu abbilden, son-
dern das totale Ausmal innerer und duBerer Not zur Sprache
bringen. Und dies geschieht in bestimmten Metaphern und
Sprachstrukturen, die dem Schmerz, der als sprachlos erfah-
ren wird, eine Sprache geben, die Verarbeitung und Kommu-
nikation ermdglicht. Der Beterin ist etwas widerfahren, das
sie bis ins Mark getroffen hat, etwas, das Kérper und Lebens-
dynamik zerstort. Ein Schrecken hat sie ergriffen, der alles
umgreift und durchdringt. Nichts bleibt ausgespart. Ps 6 spie-
gelt eine Auseinandersetzung mit einem als total erfahrenen
Schmerz wider, der sich sprachlich als ein Ringen um eine
Perspektive ausdriickt, die ein Ende des Schreckens ermég-
licht - ein Ende des Schreckens allerdings, das fiir die An-
greifer ein Ende mit Schrecken formuliert.

In der Absicht, Psalmen als Bestétigung, Stdrkung und Er-
méchtigung von Frauen zu verstehen, verfaBte Marchienne
Vroon Rienstra das liturgisch orientierte Buch Swallow’s Nest.
A Feminine Reading of the Psalms.> Vom hebréaischen Text
ausgehend, paraphrasiert sie die Psalmen. Sie legt weniger
Wert auf den wissenschaftlichen Diskurs als auf das liturgi-
sche und spirituelle Lesen des Psalters. Thr Ziel ist es, die
Lesenden zu ermutigen, die Psalmen als Gebete einzelner Frau-
en in vielfdltigen Kontexten tiberall auf der Welt zu lesen.

31. Marchienne Vroon Rienstra, Swallow’s Nest. A Feminine Rea-
ding of the Psalms, Grand Rapids/Michigan 1992. Das Buch ist
in der Art eines Gebetbuches verfafit. Fiir jeden Tag ist ein Mor-
gen-, Mittags- und Abendgebet vorhanden, und dies fiir vier
Wochen. Neben den Psalmen sind Bibellesungen und Gebete aus
der Tradition zu finden.
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Rienstra weist den Psalmen bestimmte Situationen zu, die
die Biographie von Frauen prigen bzw. priagen kénnen, wo-
mit sie sowohl konkrete, einzelne politische und gesellschaft-
liche Kontexte als auch allgemeinere Erfahrungen meint.
Um dies zu verdeutlichen, gibt sie den Psalmen neue Uber-
schriften. Damit verfihrt sie nicht anders als die frithen (inn-
erbiblischen) Exegeten, die viele Psalmen mit der Biogra-
phie Davids verkniipften und dies in der Uberschrift fest-
hielten.

In der Bibel sind die Uberschriften der Psalmen sekundir
zum Psalmtext hinzugefiigt. Sie nennen Manner (David, Séhne
des Korach, Asaph, Salomo, Etan, Mose) als literarische und
fiktive Autoren des jeweiligen Psalms. Auf diese Weise kon-
kretisieren die Psalmiberschriften Psalmen als Stimmen der
jeweiligen Méanner und verkniipfen sie mit deren Biographi-
en, wie sie im Ersten Testament erzéhlt werden. So wird z. B.
durch die Uberschrift Ps 51 mit der Erzihlung von David und
Bathseba verwoben und représentiert die Stimme Davids (vgl.
2 Sam 12). Die Verkntipfung von poetischem Psalmtext und
narrativ-biographischem (Kon)Text durch die Psalmiiber-
schriften kann eine Mdglichkeit sein, Psalmen feministisch
zu lesen. Das durch die Psalmiiberschriften gesponnene Netz
innerbiblischer Verkniipfungen kann verdndert und erwei-
tert werden.

Bezogen auf sexuelle Gewalt gegen Frauen sind bei Rien-
stra finf Psalmiiberschriften zu finden: Ps 11 und Ps 35 (sexu-
eller Mif3brauch), Ps 4 und Ps 70 (sexuelle Beldstigung), Ps 6
(Vergewaltigung).* Bei Ps 6 lautet die Uberschrift: »This might
be the prayer of a woman who was raped«’’. So wie hier bei Ps
6 sind alle Uberschriften im Konjunktiv gehalten. Die in der
Uberschrift angegebenen Verkniipfungen mit frauenspezifi-
schen Situationen sind nicht die einzig mdéglichen, sie sind
jedoch denkbar.

32. Ebd., 28.90-92.30.204.44.
33. Ebd., 44.
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In der Bibel lautet der Text von Ps 6 folgendermaBen:

(V 2) GOTT, nicht in deinem Wutschnauben strafe mich,

und nicht in deiner Glut ziichtige mich.

(V 3) Sei mir gnadig, GOTT, denn ICH verdorre,

heile mich, GOTT, denn schreckensstarr sind meine Knochen.
(V 4) Meine Kehle ist schreckensstarr sehr, DU aber, GOTT, wie lange?
(V 5) Wende dich doch, GOTT, befreie meine Kehle,

schaffe mir Raum um deiner Freundlichkeit willen.

(V 6) Denn nicht im Tode ist Deingedenken,

im Totenreich — wer lobsingt dir dort?

(V 7) Ich bin erschopft von meinem Seufzen,

ich (iberschwemme jede ganze Nacht mein Bett,

mit meinen Trénen mache ich mein Lager zerflieBen.

(V 8) Getriibt von Kummer ist mein Auge,

ganz matt ob all meiner Bedrénger.

(V 9) Weicht zuriick von mir, all ihr Ubeltéter,

denn gehdrt hat GOTT mein lautes Weinen.

(V 10) Gehért hat GOTT mein Flehen,

GOTT wird mein Beten annehmen.

(V 11) Sie sollen sich schdmen und schreckensstarr werden sehr,
alle meine Feinde, sie sollen sich abwenden

und zuschanden werden — im Nu.

In teilweise gegensitzlichen Bildern bringt die Beterin die To-
talitdt des Schreckens und des Schmerzes zur Sprache. Gerade
in ihrer Gegensétzlichkeit driicken sie den alles durchdringen-
den und umfassenden Schmerz aus. In V 3 wird {iber das Verb
verdorren das Bild der lebensbedrohlichen Diirre und als Folge
der Diirre das Bild der todbringenden Wiiste evoziert. Dane-
ben wird in V 7 das Geftihl von Ausgeliefertsein und Ohn-
macht im Bild des Wasser, das hinwegspiilt und iiberschwemmt,
zum Ausdruck gebracht. Trockenwiiste und Wasserwiiste brin-
gen die Totalitét des Schreckens ins Bild, ein Schrecken, der
auch die Zeit umfaft: jede ganze Nacht (V 7).

In V 2.3 spricht die Beterin von der Zerstérung ihrer Iden-
titdt und Integritét. Sie redet von Knochen und Kehle, d. h.
von der Stabilitdt und der Dynamik ihres Lebens: denn schrek-
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kensstarr sind meine Knochen und meine Kehle ist schrek-
kensstarr sehr. Die Knochen als Bild fiir das Dauerhafte, fiir
die Stabilitdt eines Menschenlebens, und das Bild der Kehle,
die die lebensnotwendigen Bediirfnisse eines Menschen zur
Sprache briugt, kénnen hier in ihrer Zuordnung zueinander
als Ausdruck des sprechenden Ichs in seiner Identitéit und
Integritdt verstanden werden. Hiufig wird das Wort ndfisch
mit Seele iibersetzt, doch dadurch entsteht aufgrund der eu-
ropdischen Tradition die Konnotation von »unsterblicher
Scelec im Gegensatz zum Korper. Die Grundbedeutung von
ndfisch aber ist Kehle, hat also kérperliche Dimensionen.
Sowohl Nahrungs- und Sauerstoffaufnahme als auch Kom-
munikation sind in dem Wort préisent. So ist es in den mei-
sten Fillen eher mit Lebensdynamik, Lebenskraft, Vitalitit
wiederzugeben. 3

Knochen und Kehle nun sind umgeben und eingeschlossen
von dem Verb bahal, das mit ersclirecken, schreckensstarr sein,
lihmend entsetzt sein tibersetzt werden kann. Stabilitdt und
Dynamik des Lebens, die erst in ihrem Zusammenspiel gelin-
gendes Leben erméglichen, werden auseinandergerissen, ja
gebrochen, indem Knochen und Kehle durch den Zeilensprung
V 3/4 voneinander getrennt werden. Stabilitdt und Dynamik
des Lebens der Beterin sind eingeschlossen in lihmendem Ent-
setzen und gleichzeitig voneinander dissoziiert.

Das Ich, das in V 3a durch die Nennung des Personal-
pronomens der 1. pers. sing. (ani/ICH) noch explizit ausfor-
muliert wird, zerbricht durch die Not, die die Beterin erlebt.
Die Einheit von Dynamik und Stabilitit bricht sozusagen in
der Mitte auseinander. Das Ich ist dissoziiert. Dissoziation
bedeutet, daB die Gefiithle abgespalten werden und der Kér-
per vom Ich getrennt wird, um in ausweglosen Situationen
kérperlicher und seelischer Bedridngnis zwischen dem Ich und
einem nicht auszuhaltenden Schmerz eine Grenze zu ziehen.
Es ist damit ein Uberlebensversuch gemeint, das »verzweifel-
te Bemiihen, das in Auflésung begriffene Ich wiederher-

34. Vgl Bail, a.a.0., (Anm. 30), S. 116, Anm. 11.
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zustellen«. Keine Lebensregung ist mehr méglich, sondern
nur noch Bewegungslosigkeit (erstarrt sein; verdorren) und
der Versuch, die Gefiihle abzuspalten.

Verschérft wird der Verlust physischer und psychischer In-
tegritdt und damit des Aufeinanderbezogenseins von Stabili-
tédt und Dynamik durch die Konfrontation des Totenreiches
mit dem Intimraum der Beterin (V 7). Das Ich hat sich ins
Innerste des duBeren Raumes zurlickgezogen. Aber auch die-
ser Raum bietet keinen Schutz, sondern wird aufgeldst, gewis-
sermafen hinweggespiilt in den Raum des Todes, die Scheol
(V 6). Die Grenze zwischen Lebenswelt und Todeswelt ist durch-
ldssig, und Todesnihe wird als ein Im-Raum-des-Todes-Sein
zur Sprache gebracht. Not, welcher Art auch immer, wird als
Tod erfahren. Mit den Bildern Trockenheit, Uberschwemmung
und Dunkelheit werden Schreckens- und Schmerzriume ge-
zeichnet, die Grenzraume zum Raum des Todes geworden sind,
in dem sich das Leben verliert.

Von dieser Situation der Beterin her miissen die Aussagen
iber die Tater der Gewalt gesehen werden. Zum erstenmal
werden die Bedranger in V 8b genannt. Der Schmerz ist verur-
sacht durch menschliche Téter. Daf erst hier die menschliche
Ursache der Not ins Auge féllt, hdngt mit einem Perspekti-
venwechsel zusammen, der zwar von Anfang an angelegt
ist, aber erst hier textuell zum Vorschein kommt. Hier wird
horbar, was sich lange anbahnt, denn das Beten des Psalms
hilft der Beterin, »ihre Situation zu durchschauen«®. Der
Schrecken, dem die Beterin ausgesetzt ist, engt iiren Lebens-
raum ein. Einzig das Auge bleibt tbrig, doch auch das vom
Schmerz geprégt: Getriibt von Kummer ist mein Auge, ganz

35. Ursula Wirtz, Seelenmord. Inzest und Therapie, Stuttgart 1992,
S. 147; Harald Feldmann, Vergewaltigung und ihre Folgen, Stutt-
gart 1992, S. 52f.

36. Erich Zenger, Was wird anders bei kanonischer Psalmenausle-
gung?, in: F. V. Reiterer (Hg.), Ein Gott - Eine Offenbarung. Bei-
trédge zur biblischen Exegese (FS Notker Fiiglister), Wiirzburg
1991, S. 397-413, bes. S. 410.
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matt (V 8). Das Ich schaut mit letzter Kraft von innen nach
auben, zuriickgedriangt ins Innerste, wirft es noch einmal ei-
nen Blick nach auflen. Und dieser Blick fdllt auf diejenigen,
die Bedringer genannt werden.

Von den Trénen, die den Blick versperren, geht eine Bewe-
gung hin zu den Bedridngern, in denen der Grund der Not
erkannt wird. Das Sinnesorgan, das den Raum wahrnimmt,
entdeckt ein sichtbares Gegeniiber, das die Ursache der Be-
dréngnis ist. Indem die Beterin die Verursacher ihrer Not ins
Auge fafit und somit erkennt, wird sie fiahig, diese anzuspre-
chen: Weicht zuriick von mir, all ihr Ubeltiter. Damit beginnt
sie, sich den Raum, den die Téter ihr genommen haben, selbst
zu nehmen und vergréfert so den Raum zwischen sich und
den Bedréngern.

Nur durch das Erkennen und Benennen der fiir die Not
Verantwortlichen kann das Ich aus dem sprachlosen Raum des
Schmerzes, in den es gedringt und eingeschlossen wurde, aus-
brechen. Dieses Wieder-zur-Sprache-Kommen erméglicht eine
Kommunikation mit der AuBenwelt, und dies bedeutet die
Moglichkeit, sich verbal zur Wehr zu setzen und nicht mehr
ohnméchtig im dunklen Raum des Schmerzes und des Schrek-
kens eingeschlossen zu sein.

Dieser Blick, der die wirklichen Titer in den Blick nimmt,
ist ausschlaggebend dafiir, daB das leidende Ich seine Ohn-
macht in Stdrke umzuwandeln beginnt und die Téter weit von
sich und in ihre Schranken weist: Sie sollen sich schdmen und
schreckensstarr werden sehr, alle meine Feinde, sie sollen sich
abwenden und zuschanden werden - im Nu (V 11). Diese Hoff-
nung und Zuversicht, daB3 die Gewalt durch Menschen zu ei-
nem Ende kommt, versteht Norbert Lohfink allerdings als ei-
nen »Rollentausch zwischen Opfer und Verfolger«?’. Dieser Rol-
lentausch bringe zwar die Gewalt, die das Opfer umgeben hat,
zu einem Ende, aber die Gewalt bleibe in der Welt.

37. Norbert Lohfink, Was wird anders bei kanonischer Schriftausie-
gung? Beobachtungen am Beispiel von Ps 6, in: JBTh 3 (1988),
S. 29-53, S. 42.
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Doch was ist mit dieser Feindverwiinschung gemeint? Ist Ra-
che das treibende Motiv? Bleibt die Gewalt in der Welt? Als
Gewalt, Gegengewalt und wieder Gewalt?

In V 11 will die Beterin die Téter in demselben Schrecken
erstarrt sehen, den sie selbst erlebt hat (vgl. V 3.4.11). Wichtiger
aber sind m. E. die beiden anderen Verben (abjwenden und zu-
schanden werden/sich schimen. Als Grundbedeutung von
(abjwenden ist sich drehen, wenden anzunehmen. Es bringt eine
Bewegung ins Wort und impliziert eine Richtungsénderung eben
dieser Bewegung: Sie sollen sich abwenden, sie sollen weggehen,
sie sollen den Raum zwischen der Beterin und sich vergriBern,
sie sollen dem bedringten Ich wieder ihren Raum zuriickgeben,
indem sie ablassen von ihr. Verstirkt wird die geforderte Rich-
tungséinderung des/r Titer/s durch ein Wenden der Buchstaben:
wird das Verb sub/abwenden gewendet, kommt bos/zuschanden
werden heraus, und genau dieses Verb steht unmittelbar nach
Sub. Das, was das Verb auszuldsen intendiert, wird auf der Sprach-
ebene sogleich eingelost. Und dieses sogleich dann auch direkt
formuliert: rdga/sogleich, im Nu. Die Umkehr der Sprache fordert
die Umkehr der Bedringer, und die nicht nur rdumlich, sondern
auch als intellektuelle und emotionale Umkehr.

Zwischen den Feindaussagen in V 9a und V 11 wird GOT-
TES Horen thematisiert. Werden nun diese Sperrung der Feind-
aussagen durch die Erinnerung an GOTTes Héren (V9b und
V10) und die rdumliche und zeitliche Dimension der Richtungs-
dnderung der Feinde zusammengesehen, dann ist zu fragen,
ob nicht auch ein Perspektivenwechsel der Titer im Sinne ei-
ner »ranamnetischen Ethik«® mitschwingt - einer Ethik aus der
Kraft der Erinnerung, die durch das Gedenken und Bedenken
des Vergangenen Normen fiir menschliches Handeln um der
Zukunft willen entwirft. »Erinnerung schmerzt bisweilen; Er-
innerung halt Wunden offen, die nicht heilen sollen, damit sie

38. Diesen Begriff benutzt Boschert-Kimmig, um Elie Wiesels »Ethik
aus der Kraft der Erinnerung« zu beschreiben (vgl. Reinhold Bo-
schert-Kimmig, Handeln aus der Kraft der Erinnerung, in: Elie
Wiesel, Den Frieden feiern, Freiburg-Basel-Wien 1991, S. 150).
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nicht eilfertig in Vergessenheit geraten, damit sie nicht zuge-
deckt werden von heftiger Betriebsamkeit, die keine Verarbei-
tung zuldBt. Vergangenes kann nicht einfach »vergehen.»

Zu den sozialanthropologischen Aspekten des Erinnerns in
der hebréischen Bibel gehodrt wesentlich der Perspektiven-
wechsel und die »(Selbst-)Erfahrbarkeit der Handlungsauswir-
kungen«®. Da die Beterin in V 11 den Titern wiinscht, sie
mogen schreckensstarr werden - und das ist ein Zustand, der
in V 3b.4a von ihr selbst ausgesagt wird -, kénnte in der Wej-
se einer - wenn auch drastischen - (Selbst-)Erfahrbarkeit der
Im:m_::mmm:ms:,ws:mm: der sexuellen Gewalt fiir den/die Titer
verstanden werden. Die Angreifer sollen sich die Tat und de-
ren Folgen nicht nur vor Augen stellen, sondern gewisserma-
BBen am eigenen Leib und in der eigenen Seele empfinden,

Allerdings scheint ein Widerspruch in der Aussage zu ent-
stehen. Einerseits wiinscht die Beterin den fiir ihren Schmerz
verantwortlichen Tatern einen Schrecken, der Bewegungslo-
sigkeit intendiert (schreckensstarr), andererseits aber eine An-
derung ihrer Bewegung im Raum (abwenden). Diese scheinbar
gegensitzlichen Aussagen kénnen aber als der Versuch der
Beterin verstanden werden, wieder Raum fiir sich zu gewin-
nen und den Tétern die Macht tiber Bewegung und Raum ab-
zusprechen, ja die Titer des Raumes Zu verweisen.

Diese Forderung, die die beiden Verben schreckensstarr wer-
den und abwenden ausdriicken, ist umrahmt von dem Verb
bos, das sowohl sich schdmen als auch zuschanden werden
bedeutet.* Subjektiv-erlebnishaft meint das Verb Schuldbe-

39. Ebd, S. 150f.

40. Christof Hardmeier, Die Erinnerung an die Knechtschaft in Agyp-
ten. moﬁ&m:ﬁwawo_omanrm Aspekte des Erinnerns in der he-
bréischen Bibel, in: Frank Criisemann u. a. (Hg.), Was ist der
Mensch ...? Beitrdge zu einer Anthropologie des Alten Testa-
ments, Miinchen 1992, S. 133-152, bes, S, 151.

41. Siehe Martin A. Klopfenstein, Scham und Schande nach dem
Alten Testament. Eine begriffsgeschichtliche Untersuchung zu

den hebriischen Wurzeln bds und kim und hpr (AThANT 62),
Zirich 1972, S. 206.
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wubBtsein und Reue, objektiv-ereignishaft das Aufdecken von
Schuld und Versagen. Es ist ein sozialer Verhiltnisbegriff, so
daB Schande/Scham immer auch offentliche mnw_m:am ist, »ja
sie empféngt thren Stachel gerade von ihrer Offentlichkeit
her«*?. Wird diese Bedeutungsambivalenz des Verbes in Ps 6,11
nicht nach der einen oder anderen Seite aufgelost, so fordert
die Beterin einerseits, die T#ter mogen die von ihnen verur-
sachte Not als Unrecht begreifen und einsehen. Andererseits
wird ein offentliches Zuschandenwerden eingefordert, das
rechtlich-forensische Konsequenzen hat.®

Die rechtliche Verurteilung einer Vergewaltigung in der
hebréischen Bibel ist nach Frank Criisemann eindeutig.* Zum
einen werde deutlich formuliert, daf innerfamiliire Gewalt-
konflikte vor das éffentlich tagende Gericht gebracht und dort
ausgetragen werden sollen. Das Recht, das der Gewalt gegen-
Ubergestellt werde, konne biblisch gesehen gerade nicht an
der Familiengrenze enden. Criisemann weist auf einen Recht-
satz (Dtn 22,26) hin, der sehr gewichtig sei, zumal er nicht in
der gleichen Weise wie Einzelbestimmungen von den damali-
gen Lebensformen abhinge: Denn so, wie wenn ein Mann sich
gegen seinen Néchsten erhebt und ihn an seiner Seele tatet, so
ist diese Sache - nimlich die Vergewaltigung. »Ganz grund-
sdtzlich wird Vergewaltigung damit rechtlich mit einem T6-
tungsdelikt gleichgesetzt und muB entsprechend gleichartig
behandelt werden. Dabei findet sich eine aufféllige Formulie-
rung. Es ist nicht einfach von gewaltsamer Hmﬁcmm die Rede,
sondern das im Tétungsverbot des Dekalogs verwendete Verb
(razach) und mit ihm der Totungsakt wird auf die ndfiish be-
zogen. Dieses Wort heiBt wértlich Kehle, meint dann das Le-

42. Ebd., S. 209.

43. Ebd., S. 206.

44. Frank Criisemann, Das Alte Testament - Wurzel von Gewalt ge-
gen Frauen oder Chance ihrer Qcmgwsazs@ in: Gewalt gegen
Frauen - theologische Aspekte (2). Eine Stellungnahme der Evan-
gelischen Frauenarbeit in Deutschland e.V, (epd-Dokumentation
17a/97), S. 8-12, bes. S. 10.
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ben, ist aber nicht ohne Grund das biblische Wort fiir Seele
geworden. [...] Der Vergleichspunkt zwischen Tétung und Ver-
gewaltigung ist also die Verletzung der ndfish, des Lebens,
der Seele. Weil diese GréBe bei Vergewaltigung dauerhaft be-
schidigt wird, hat der Vorgang das gleiche Gewicht wie die
physische Ausldschung von Leben.«*s

So entsteht in V 11 durch die drei Verben ein Zusammen-
sein von Abkehr, Umkehr und Schande im Sinne von recht-
lich-forensischen Konsequenzen und SchuldbewuBtsein der
Tater. Auf diese Weise wird das Ende der Gewalt fiir die Be-
drénger gezeichnet.

Der Wunsch, Schande mége tiber die Tdter kommen, ist
der Wunsch, sie mégen an Miachtigkeit verlieren, ihr aggres-
sives Verhalten moge endlich einer Kontrolle unterliegen.
Scham und Schande sind im Ersten Testament Verhiltnis-
begriffe, sie sind Ausdruck gestérter zwischenmenschlicher
Beziehung. Haufig geht es um hierarchische Unterschiede
und um ungleiche Verteilung der Macht. In den Psalmen
wird GOTT aufgefordert, die Opfer der Gewalt zu réichen, die
Schénder zuschanden zu machen. Der Wunsch nach Rache
stellt nach Lyn M. Bechtel den Stolz der Opfer wieder her,
indem die Positionen der Beteiligten umgekehrt wiirden.
Der Wunsch, wie er in V 11 zur Sprache kommt, hat mit
einem Wiedererlangen von Identitit zu tun, die durch die
Gewalt an den Rand der Zerstérung gebracht wurde. In die-
sem Sinne bezeichnet Zenger die Psalmen geradezu als »Par-
tituren der Subjektwerdunge«.’

Auch muB der Kontext einbezogen werden: »Daf diese
Psalmen im Munde der Opfer kontextuell legitim sind, aber
im Munde der Henker eine Blasphemie wiren - auBer als
Ausdruck der Bereitschaft, sich mit diesen Psalmen unter

45. Ebd.

46. Lyn M. Bechtel, Shame as a Sanction of Social Control in bibli-
cal Israel: Judical, Political and Social Saming, in: JSOT 49 (1991),
S. 47-76, bes. S. 76.

47. Zenger, a.a.0. (Anm. 8), S. 150.
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das Gottesgericht zu stellen -, ergibt sich von selbst.«* Wird
der Kontext in Ps 6 beachtet, dann bedeutet V 11 nicht, daB
eine Vernichtung tiber die Bedringer kommen soll, sondern
eine Umkehr der Téter soll erfolgen, nicht ein Weiterdrehen
an der Gewaltspirale, sondern die Aufrichtung von Gerech-
tigkeit. Die Beterin appelliert »an einen Gott, der als Gott des
Rechts iiberpriift, entscheidet und straft, letztlich nicht aus
Lust an der Strafe, sondern um die gestérte Rechtsordnung
wieder herzustellen und zu verteidigen«®. Es ist von einem
Gott die Rede, dem die Rache anheimgegeben werden kann,
da das darauf zielt, »Gott moge dieses Unrecht beseitigen«°
und die Opfer der Gewalt zu ihrem Recht kommen lassen.
GOTT soll dazu bewegt werden, »daB er eindeutig fiir die
Opfer des Unrechts Partei ergreift und ihr Lebensrecht gegen
die Unrecht-Tater durchsetzt«.”! Nicht nur die Tater sollen
umkehren, sondern auch GOTT: Wende dich doch, GOTT,
befreie meine Kehle, schaffe mir Raum um deiner Freundlich-
keit willen (Ps 6,5). %

48. Ebd., S. 162.

49. Ebd., S. 140. Siehe auch Jiirgen Ebach, Der Gott des Alten Testa-
ments - ein Gott der Rache?, in: ders., Biblische Erinnerungen.
Theologische Reden zur Zeit, Bochum 1993, S. 81.91, bes. 87fFf.

50. Ebach, a.a.0. (Anm. 49), S. 87.

51. Rainer Albertz, »Gott der Rache, erscheinel« Predigt {iber Psalm
94,1-23, in: ders., Zorn tiber das Unrecht. Vom Glauben, der ver-
dndern will, Neukirchen-Vliuyn 1996, S. 130-144, bes. S. 140.

52. In der rabbinischen Literatur (bBer 7b) {iber Ps 46,9 wird eine
Umbkehr GOTTes sprachlich prisent. Im masoretischen Text heift
es von GOTT: er setzt Verwiistungen auf der Erde. Statt Sammot/
Verwiistungen lesen die Rabbinen smot/Namen. Gegen den Gott
der Verwiistungen wird an einen Gott erinnert, der Namen
(wieder)gibt.
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»Who is speaking may be all that matters.«

Daf} das Ende der Gewalt fiir die Tdter ein Ende mit Schrecken
wird, darf angesichts des Schreckens ohne Ende, wie ihn die
Beterin erfdhrt, nicht erschrecken. Wer sich gegen eine Gewalt
zu wehren hat, die Leib und Lebenszentrum, physische und
psychische Integritdt zerstért, kann nicht gleichzeitig mit ab-
soluten Mafstdben von Vergebung und Versshnung operie-
ren. Es geht primdr um ein Ende der Gewalt, und sei es ein
Ende mit Schrecken. AuBerdem ist es ein Unterschied, ob Be-
troffene so reden oder ob es in einer AuBenperspektive ge-
schieht. Es wird ein Ende der Gewalt gefordert, das auf litera-
rischer Ebene als der Wunsch, der Tod mége tiber die Tater
kommen, Ausdruck findet. Dabei ist das Subjekt des Sprechens
von gréfter Wichtigkeit: »"Wer spricht, ist das einzig entschei-
dende.«* Von dort aus, wo es ums Uberleben geht, spricht die
angegriffene Beterin gegen die Bedringer an. Es ist ein Ort am
Rand der Sprache, am Rand der Gesellschaft, am Rand des
Vergessens, ein Ort am Rand der Texte - aber mitten im Ka-
non. An diesem Ort kdnnen die Worte, die das Ende der Be-
drénger fordern, das Letzte sein, was geblieben ist: als Protest,
Anklage und Hilfeschrei. *

53. »Wer spricht, ist das einzig entscheidende.« so Higgins/Silver,
Introduction (Anm. 27), S. 1 {Ubersetzung U. B.).

54. mWhat does it matter who is speaking?« For feminist literary
critics confronting the entanglement of rape with representation
Beckett's question [...] demands the answer: who is speaking may
be all that matters.« Higgins/Silver, Introduction (Anm. 27), S. 1.
Vgl. auch Zenger, a.a.0. (Anm. 8), S. 162.

55. Vgl. Zenger, a.a.0. (Anm. 8), S. 162; Albertz, a.a.0. (Anm. 51),
S. 139.
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Vergebung buchstabieren

Zwischen Rache und Schweigen buchstabiert sich Uberleben.
Rache heit immer auch, die Tat und ihre Folgen auf extreme
Weise sichtbar zu machen. Vergebung kann leicht zu einem
wergeben und vergessen« werden, zu einem Zurticksinken in
Unsichtbarkeit und Sprachlosigkeit. Wut und Rache aber kén-
nen iiberlebensnotwendige Gefiihle sein. Im Sprachgebrauch
des Ersten Testaments sind deshalb »Rachewiinsche weniger
der Ausdruck einer Gesinnung als einer Lage. An Gott als Ri-
cher zu appellieren, bedeutet, sich nicht abzufinden mit den
gegebenen Verhéltnissen, sie nicht als gottgegeben zu akzep-
tieren, vielmehr Gott als den anzurufen, der das Unrecht nicht
bestitigt, sondern destruiert. [...] Rache bedeutet Unterbrechung
des Unrechts, Herstellung von Recht und Freiheit.<* In den
Klagepsalmen wird Gott geradezu angefleht, die Gewalttat an
den Gewalttdtern zu rdchen - und dies nicht in der Hoffnung,
daf3 Gott ohnehin nicht richtet. Der Ernst und die Dringlich-
keit des Satzes »Die Rache ist mein, spricht der Herr« (Dtn
32,35) darf nicht von denen verwischt werden, die kein Inter-
esse an der Anderung der Gewaltverhiltnisse haben und die
diesen Satz als Drohung empfinden. Es geht um die Aufrich-
tung von Gerechtigkeit und nicht um das Vergessen der Ge-
walttaten um des lieben Friedens willen. »Die kategorische For-
derung der Friedlichkeit wird immer gern von denen bejaht
und unterstrichen, denen es gut geht; und unversehens wird
die Norm der Friedlichkeit zu einer Waffe gegen diejenigen,
die ihre Stimmen erheben missen, wenn sie zu ihrem Recht
kommen wollen. Begiinstigt werden alle die, die nicht nur vom
Leiden verschont, sondern auch zum Mit-Leiden nicht fihig
oder nicht willens sind; [...] die wirklichen Leiden und Angste
kommen nicht mehr zur Sprache.«*” Das Aussprechen der er-

56. Ebach, a.a.0. (Anm. 49), S. 90.
57. Ingo Baldermann, Einfiihrung in die Bibel, Géttingen 21988,
S. 90f.
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littenen Gewalt, und sei es mit Worten der Rache, ist Voraus-
setzung dafiir, da} Vergebung buchstabiert werden kann.

Vergebung ist ein langsames Geschehen, das vielleicht nie
zu einem Ende kommt. Vergebungsbereitschaft setzt das Auf-
decken der Tat voraus, das Sichtbarmachen der Vergewalti-
gung und des Vergewaltigers und dessen Umkehr und Reue.
Das Benennen dessen, was geschehen ist, durch das Opfer, die
Konfrontation mit den eigenen Gefiihlen und Verletzungen ist
ein langsamer und langwieriger Prozef. Er gleicht der Bewe-
gung des Webstuhls, dem langsamen Hin und Her des Weber-
schiffchens. Welches Textil entsteht, welche Sprache entwor-
fen wird, welcher Lebenstext geschrieben wird, enthiillt sich
erst Reihe fiir Reihe, Zeile fiir Zeile. Die erlittene Gewalt kann
nicht und niemals ungeschehen gemacht werden. Vielleicht
kann Vergebung buchstabiert werden. Vergessen werden kann
die Gewalt nie.
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