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Die Beeld van die ‘Verborge Gesig’ van God: ‘En Moet
Asseblief nie u Aangesig vir u Kneg Verberg nie!’
(Ps 69:18a)

Alphonso Groenewald' (UP)

‘A religion which does not affirm that God is hidden is not true. Vere tu es Deus ab-
sconditus’ (Blaise Pascal)’

ABSTRACT

One of the Psalm texts which expressis verbis refer to the hidden-
ness of the face of God is Psalm 69; and specifically Psalm 69:18.
Approximately two and a half thousand years ago the
scribes/theologians who created the basic text of Psalm 69 also
must have experienced a feeling of desolateness and hiddenness on
the part of the deity. They laboured under the plight of their feeling
of isolation. They therefore gave witness of the feeling of the hid-
denness of God. Before a more detailed analysis is given of the spe-
cific verse in Psalm 69, it is necessary to first give a general over-
view of the image of the ‘hidden God’.

A INLEIDING

Gerald Schroeder (2001:1) begin sy boek, ‘The hidden face of God’, met die
volgende opmerking: “When I picture the earth and solar system hanging in the
vastness of space, I feel an anxious need to grab hold of something stable.
We’re a minuscule speck, somehow floating in the seemingly endless dark of
the night sky. It’s at those times that I realize all existence hangs by a thread,
the breadth of a hair. But the puzzle of our tenuous place in space is secondary
to the most baffling riddle of all: that of existence itself’.

' Deur middel van hierdie artikel wil ek graag hulde bring aan prof Jurie le Roux,

n leermeester, kollega en vriend. Sy groot liefde vir die Ou Testament het reeds as
student 'n onuitwisbare indruk op my gemaak — soos hy wou ek ook graag my lewe
aan hierdie vak wy. Op ’n persoonlike vlak is hy ’n persoon deur wie die “gesig van
God” elke dag vir my sigbaar word.

2 Soos aangehaal deur Terrien 1983:xxv.
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Vrae en opmerkings soos hierdie is egter nie uniek, of net beperk tot die mens
van die 21ste eeu nie. Hierdie is inderdaad vrae wat mense alreeds deur die
eeue besig gehou het, en waarmee mense altyd deur die ecue heen geworstel
het. In die Hebreeuse Bybel — die literére erflating geskep deur die teoloé
(skrifgeleerdes) van oud-Israel — kom ons ook in aanraking met skrywers wat
gefassineerd was met die lewe, asook die oorsprong van lewe.” Ook hulle was
geboei deur die aard van die mens se eksistensie en die kompleksiteite van die
lewe. Hulle het inderdaad ook die behoefte ervaar om aan iets vas te hou wat
stabiliteit aan die lewe kon verleen. Hierdie ‘iets’ (wat stabiliteit verleen) kan
met die begrip ‘God’ aangedui word; en die naam wat aan die God van Israel
gegee was, is Jahwe.

Die realiteit van Jahwe se teenwoordig neem ’'n sentrale posisie binne die
Ou-Testamentiese geloofsvoorstelling(e) in. Hierdie teenwoordigheid is egter
dikwels onbegrypbaar, ontwykend of selfs verborge: ‘Verily, verily, thou art a
God that hidest thyself!” (Terrien 1983:xxvii). Selfs tydens die diepste godser-
varing bly die gesig van God verborge. Die godheid, soos vir ons geteken in die
Hebreeuse Geskrifte, ontwyk die menslike begrip, en gevolglik ook enige vorm
van manipulasie deur die mens. Die mens — die antieke Hebreér sowel as die
hedendaagse mens — is dikwels op sodanige wyse bewus van die teen-
woordigheid van hierdie godheid dat hy/sy daardeur sin in die lewe, asook in
die universum, vind. Die mens gee onvermydelik 'n historiese dimensie aan
sy/haar eksistensie; hy/sy bring sy/haar persoonlikheid in ooreenstemming met
dit wat waargeneem word as 'n ‘uiteindelike bestemming’.

Dit blyk egter dat die lewe dikwels anders verloop vir gelowiges. Die er-
varing wat mense het, naamlik dat hulle deur God vergeet word, of selfs deur
Hom verwerp word, is 'n ervaring wat 'n werklikheid was en is vir mense deur
alle eeue heen en deur alle tydperke van die wéreldgeskiedenis. Hier kan by-
voorbeeld verwys word na ’n ontydige dood in die familie, 'n lang en uitge-
rekte siekte, onregverdige behandeling, of — op ’n groter skaal — natuurrampe,’
oorlo&’ en selfs vervolging. Hierdie, en ander rampe, kan daartoe lei dat sowel
individue as ook hele gemeenskappe God as verborge mag beleef — naamlik dat

> In hierdie verband konkludeer Loader (2005:683) soos volg: “The Bible is a book
on the fullness of life. It tells of the origin of life, outlines the sense of life and has
clear conceptions of the directiveness of life ... It gives directions for the living of life,
measures the quality of life, and tells of the blessings of life. It even makes the offer
of everlasting life”.

*  Hier kan byvoorbeeld verwys word na die orkaan Katrina wat einde Augustus
2005 verwoesting gesaai het in, onder andere, die stad New Orleans (VSA). Honderde
mense is dood en skade van miljoene dollars is aangerig. So ook kan verwys word na
die tsoenami wat suid-oos Asié op 26 Desember 2004 getref het, en verantwoordelik
was vir die dood van meer as honderd duisend mense.

> Ons hoef maar net te dink aan oorloggeteisterde gebiede in die wéreld, byvoor-
beeld Irak en Soedan. In Irak alleen sterf daar byna elke dag tientalle mense.
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dit lyk asof Hy sy gesig vir die mens(e) verberg (het). Vir lesers van die He-
breeuse Bybel blyk dit duidelik dat hierdie persepsie ook gehuldig is deur
sommige van die skrywers van die psalmtekste. Hulle het ook hulle klag uitge-
roep dat God hulle verlaat het, of dat Hy sy gesig van hulle verberg het.

Een van die psalmtekste wat expressis verbis verwys na die verborgen-
heid van die gesig van God, is naamlik Psalm 69 — en dan spesifiek Psalm
69:18a.° Die teoloé wat ongeveer twee duisend vyfhonderd jaar gelede die ba-
sisteks van Psalm 697 geskep het, het sekerlik ook ’n ervaring van verlatenheid
en verborgenheid van die kant van die godheid ervaar. Hulle het swaargekry as
gevolg van hulle ervaring van isolasie. Daarom getuig hulle in hierdie teks van
hulle gevoel van uiterse verlatenheid wat hulle van die kant van God ervaar het.
Voordat ons egter in groter detail na hierdie spesifieke vers in Psalm 69 gaan
kyk, is dit nodig om eers 'n kort, algemene oorsig te gee van die beeld van die
‘verborge God’.

B DIE BEELD VAN DIE ‘VERBORGE GESIG’ VAN GOD

Volgens Balentine (1983:v) moet die ‘verborgenheid van God’ — in teenstelling
met die indruk wat maar alte dikwels nog vandag deur sommige teoloé en
predikante gewek word — nie altyd verstaan word as 'n manifestasie van god-
delike oordeel as ’n reaksie op die sonde van die mens nie. Natuurlik is dit so

6 . . . . . .
Hierdie vers kan soos volg vertaal word: “en moet asseblief nie u aangesig vir u

kneg verberg nie, want ek is in nood. Antwoord my tog gou!”.

In alle waarskynlikheid was die oorspronklike vorm van die Israelitiese klaaglied
van die individu heel eenvoudig (Gunkel & Begrich 1998:194). Aangesien daar egter
geen voorbeelde van hierdie liedere (in hierdie spesifieke vorm) vir ons bewaard ge-
bly het nie, kan hulle slegs deur middel van deduksie gerekonstrueer word. Hierdie
tipe klaaglied het hoogs waarskynlik uit die volgende elemente bestaan: aanroeping,
klag, versoek, (soms) die sekerheid van verhoring, en die belofte van danksegging/lof
(Gunkel & Begrich 1998:194; vgl. ook Gerstenberger 1991:12 en Westermann
1977:48vv). Wat Psalm 69 aanbetref sou ons ook kan aanneem dat daar 'n ou oor-
spronklike klaaglied bestaan het — een wat hoogs waarskynlikheid van (laat) voor-
eksiliese oorsprong was. In hierdie verband postuleer Spieckermann (1989:252) soos
volg: “eine Reihe héchstwahrscheinlich vorexilischer Individualklagen stimmt in die-
ser theologischen Ausrichtung mit Ps 22 iiberein (vgl. — notabene in Grundbestand
[italics — A.G.] — Ps .... 69 ...)” (vgl. ook Hossfeld & Zenger 2000:268). Hierdie ou
lied het waarskynlik uit kola 2a-5f.14b-19b.31ab bestaan. Hierdie kola pas goed by
die tipiese strukturele patroon van die individuele klaaglied, naamlik die aanroeping,
die klag, versoek en die afsluitende belofte van danksegging/lof. Hierdie strukturele
patroon kan soos volg gepresiseer word: (a) kola 2a-5f: aanroeping met samevattende
versoek, gekombineer met die klag wat 'n voorstelling van die lyding bevat; (b) kola
14b-19b: versoek om ’n einde te maak aan die lyding, gekombineer met ’n gebed wat
die teenwoordigheid van God versoek; en (c) kola 31ab: belofte van danksegging /
lofprysing (vgl. Groenewald 2003:194vv i.v.m. die afbakening en indeling van die
basisteks).
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dat ’n oordeelsnuanse teenwoordig is in sommige kontekste in die Hebreeuse
Bybel waarin hierdie beeld voorkom. Hier kan verwys word na (veral) profe-
tiese orakels waarin Jahwe se verborgenheid gedurende die ballingskap gekop-
pel word aan Israel se ongehoorsaamheid.® Profetiese lering gee dus *n ander
dimensie aan die beeld van God se verborgenheid deur dit te koppel aan die
sogenaamde blindheid as resultaat van Israel se sonde.” Alhoewel God eintlik
naby is, is hy ook ver as gevolg van die feit dat sy volk hom versaak het en die
verbond met hom verbreek het. Om ’'n opstandige hart te hé, beteken dat die
mense hoor, maar nie verstaan nie; hulle kyk, maar tog sien hulle niks nie (Jes
6:9). Daarom sal God vir 'n goddelose generasie sy ‘gesig verberg’, en hulle in
wanhoop laat as gevolg van sy afwesigheid van hulle wéreld.

Elders in die Hebreeuse Bybel, en hier kan veral aan die Psalter gedink
word, is God se verborgenheid eerder die subjek van die klaaglied — veral wan-
neer onskuldige bidders dit uitskreeu dat hulle niks gedoen het om iiberhaupt
goddelike verlatenheid te regverdig nie. Die Psalter — meer as enige ander boek
in die Hebreeuse Bybel — is 'n ryke bron van die mees gevarieerde vorm van
tekskomposisies (Human 1998:569 & Day 1990:11vv). Ons sou ook kon s¢ die
Psalms openbaar aan ons teologiese denke, oftewel teologisering, op sy beste.
Hulle spieél sowel die uniekheid asook die universaliteit van die Judese teolo-
gie van ‘teenwoordigheid’. Dit is daarom ook nie vir ons verrassend dat Luther
die Psalter bestempel het as die ‘Bybel in die kleine’ nie; dit was ook die gun-
stelingsboek van ’n groot hoeveelheid van die kerkvaders en heiliges.'® Johan-

¥ Hier kan oa verwys word na die boek Jesaja. Vgl. bv die volgende opmerking van

Hermisson (1998:106): “Man muf} sich die Verwurzelung des Worts von der Ver-
borgenheit Gottes und das reiche Klagevokabular in seinem Umfeld vergegenwarti-
gen, wenn man dem Thema im Jesajabuch nachgehen will. Dal es dort wieder auf-
taucht, hidngt mit der Klage zusammen, und das ist am einfachsten bei Deuterojesaja
(Jes 40-55) zu sehen. Denn seine Botschaft antwortet auf die Klage des exilischen
Israel und sagt ihm die erneute und endgiilltige Zuwendung Gottes zu. Es scheint, daf3
Deuterojesaja sich dabei auf den Propheten Jesaja im 8. Jh. bezieht, bei dem das
Thema »Verborgenheit Gottes« als Element der Gerichtsbotschaft erscheint ... Ein
Echo der deuterojesajanischen Botschaft sind schlieBlich die Texte » Tritojesajas« (Jes
56-66) aus verschiedenen spéteren Zeiten. Hier wird das Wort von Gottes Verborgen-
heit vor allem in der Klage einer wartenden Gemeinde iiber die Verzdgerung des
Heils laut, und dariiber is abschlieBend noch etwas zu sagen”. Vgl. ook Pannenberg
(1984:23): “So hat auch der Prophet Jesaja die Nichtannahme seiner Botschaft, das
Verborgenbleiben Gottes fiir sein Volk, als Vorzeichen des Gerichtes und geradezu
als Ausdruck eines gottlichen Verstockungswillens verstanden. Und Hesekiel schaute
in einer grofen Vision, wie Gott aus dem Jerusalemer Tempel hinwegzieht und durch
seine Abwesenheit den Tempel und die Stadt der baldigen Zerstdorung durch die
Babylonier ausliefert”.

®  Anderson 1962:419. Vgl. ook Balentine 1983:77.

' In die beroemde inleiding tot die Psalter (1528) het Luther die Psalter beskryf as
“eine kleine Biblia ..., darin alles aufs schonste und kiirzeste, wie in der ganzen Bibel
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nes Calvyn het die Psalter beskryf as ‘the anatomy of all the parts of the soul,
for not an affection will anyone find in himself whose image is not reflected in
this mirror. All the grieves, sorrows, fears, misgivings, hopes, cares, anxieties,
in short all the disquieting emotions with which the minds of men are wont to
be agitated, the Holy Spirit hath here pictured exactly’ (Childs 1979:523).

Hierdie versameling gedigte, wat gekenmerk word deur sy veelheid van
ooreenkomste en verskille, kan tereg bestempel word as 'n refleksie van ’n
groot verskeidenheid van gemoedstemminge en situasies. Von Rad (1989:355)
postuleer dat, volgens Israel se geloofsinterpretasie, Jahwe hulle elke uur van
die dag en nag vergesel — ook op alle plekke waar hulle sou vertoef het. Israel
plaas daarom hulle totale eksistensie voor die voete van Jahwe. Hulle kon
daarom ook nie gedwing word tot stilte nie: hulle het herhaaldelik die pen op-
geneem om te getuig van hulle ervaring met God — selfs ook op ’n totaal per-
soonlike manier. Hulle het lofprysinge aan hom gebring, vrae aan hom gestel,
en klagsange opgehef ten hemele oor die lyding en swaarkry wat hulle moes
deurmaak. Volgens Von Rad se formulering — wat inmiddels ’n klassieke for-
mulering geword het — kan die Psalms bestempel word as ‘Israel se antwoord’.
Deur middel van hierdie ‘antwoord van Israel’ sien ons hoe Israel hulle eksis-
tensie in die nabyheid van Jahwe verstaan, maar ook aanvaar het. Verder leer
ons ook hoe Israel, in hulle omgang met Jahwe, tot groter selfverstaan gekom
het — dit wil s€, hoe hulle hulself gesien het wanneer hulle voor Jahwe verskyn
het om met hom te praat. In die Psalms kom dit duidelik na vore dat Israel
hulleself gesien het as behorende tot die verbond met Jahwe. In hierdie verband
konkludeer Zenger (1997:22) soos volg: ‘JHWH hat sich Israel eben nicht als
stummes Objekt seines Geschichtswillens erwéhlt, sondern zum Gesprich. Die
Psalmen sind Niederschlag dieses Gespriches, in dem Israel und der einzelne
Israelit im Gegeniiber Gottes zum Wir und Ich gefunden haben. Sie sind Israels
Antwort auf die erfahrene Zuwendung und auf die erlittene Verborgenheit
seines Gottes’.

Dit moet hier duidelik gestel word dat dit dikwels gebeur in sowel die
lewe van die individu asook die lewe van die groep dat 'n spesifieke lewenser-
varing die gevoel gee dat Jahwe se aangesig nie meer in goedheid na jou kant
toe gedraai is nie (Von Rad 1989:398vv). Gekonfronteer met die lotgevalle van
die lewe wat soms oor 'n mens se lewenspad kom, lyk dit asof Jahwe homself
heeltemal onttrek en teruggetrek het in 'n ondeurdringbare en ondraaglike ver-
borgenheid. Vir die gelowige mens is die moontlikheid van godverlatenheid n

stehet, gefasset, und zu einem feinen Enchiridion oder Handbuch gemacht und be-
reitet ist; dal mich diinkt, der Heilige Geist habe selbst wollen die Miihe auf sich
nehmen und eine kurze Bibel und Exempelbuch von der ganzen Christenheit oder
allen Heiligen zusammenbringen, auf dal wer die ganze Biblia nicht lesen konnte,
hitte hierin doch fast die ganze Summa, verfasset in ein klein Biichlein” (Janowski
1998:382). Vgl. ook Smith 1984:5.
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verskrikking; vir die een generasie na die ander het dit 'n angswekkende en
verlammende bedreiging gebly. Dit is gevolglik nie verbasend dat die oudste
vorms van die volksklaaglied alreeds na godsverlatenheid verwys het nie. Die
individu, aan die ander kant, interpreteer ernstige ellende (wat selfs tot die dood
kan lei) as ’n verlatenheid van die kant van Jahwe. Dit word verder ook gesien
as die einde van ’n verhouding waarop hy/sy gedink het hy/sy kon
onvoorwaardelik staatmaak. Die rede waarom die ‘individuele klaagliedere’
soveel intense klagtes bevat, is waarskynlik omdat elke lewensbeproewing 'n
vraagteken plaas agter die verhouding met God. Die skildering van die lyding,
soos wat ons dit in die klaagpsalms aantref, is inderwaarheid *n ander vorm van
die mens se voorstelling van homself/haarself voor God; met ander woorde ’n
voorstelling waarin hy/sy bely dat hy/sy diégene is wat wag op hulp van Jahwe.

Die ervaring van die stilte en afwesigheid van die god/godin blyk 'n
primére religieuse ervaring te wees: dit is in sowel antieke Mesopotamié€ as in
ander dele van die Ou Nabye Ooste deur bidders (gelowiges) beleef en ervaar.
Hierdie aanname word aan die hand van een voorbeeld geillustreer, naamlik
met ’n teks komende uit die ryk skat van Akkadiese religieuse literatuur; spesi-
fieck die laat-babiloniese'' ‘handopheffingsgebed’ gerig tot die godin Istar.'
Hierdie teks dateer waarskynlik uit die laaste gedeelte van die eerste helfte, of
die begin van die tweede helfte, van die laaste millenium voor die moderne
jaartelling (550-450 vC). Dit begin met die himniese gedeelte wat gekenmerk
word sy uitsonderlike lengte van 41 reé€ls. Die himne sluit af met lofprysinge
oor die ondeurgrondelikheid van die godin Istar.”” In beide die klag en versoek
wat na die himne volg, tref ons 'n herhaalde pleidooi om medelye en appel op
genade aan.'* Die bidder voel totaal van die godin Istar verlate,”” daarom
sy/haar hartverskeurende pleitbede dat sy (IStar) haar gesig na hom/haar moet

""" Met laat-babilonies word verwys na ’n periode van ca 700 jaar, naamlik 625 vC —

75 nC (Caplice 1980:5).

12 Teks: King (1976a:222-237) en King (1976b:plaat LXXV-LXXXIV). Vgl.
Falkenstein & Von Soden 1953:328-333; Groenewald 1996:41-91; en Jensen
1970:124-135 vir vertalings van die betrokke teks. Al die aanhalings in hierdie artikel
is ontleen aan Groenewald (1996).

13 (39) Godin van mans, o IStar van vroue, wie se oordeel niemand ken nie:

(40) waarheen u kyk, word die dooie lewendig, staan die sieke op,

(41) kom dit wat nie in orde is nie, reg, wanneer dit u aangesig sien.

(42) Ek, ek het u aangeroep — u moeé, afgematte, smartgeteisterde kneg:

(43) sien my tog aan, my Meesteres, neem my smeekgebede aan;

(44) sien my getrou aan, hoor my gebed!

(53) mag u vriendelike o€ op my wees!

(54) Met u glansende gelaat, sien my getrou aan!

(74) Dood en ellende hou my vas.

(75) My kapel is doodsverlate en stil, my heiligdom is doodsverlate en stil;

(76) oor my huis, my poort en my veld, is doodsstilte uitgegiet.
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terugdraai.'® Die resultaat van hierdie god(in)verlatenheid is onder andere dat
hy/sy deur sy/haar vyande verag word."” In hierdie gebed tref ons onder andere
die volgende interafthanklike temas aan: aan die een kant is daar die bidder se
swakheid, athanklikheid en vertroue in die godin; aan die ander kant is daar die
godin se verantwoordelikheid, outoriteit en bevoegdheid. In hierdie
uitsonderlike gebed word al hierdie dele gekombineer, ten einde aan hierdie
gebed 'n besondere skoonheid, diepte en sublieme karakter te verleen. Hierdie
bidder se lyding — wat die gevolg is van die godin se aangesig wat vir hom
verberg is — is geensins ondergeskik aan enige korresponderende religieuse
ervaring van enige Judese (Hebreeuse) bidder nie. Die genadige en deernisvolle
aangesig van die godheid impliseer lewe — in Mesopotamié sowel as in oud-
Israel; en die verborge aangesig van die god(in) is die oorsaak van die bidder se
misere (Perlitt 1971:369). Dit is dus heeltemal verstaanbaar dat die beeld van
God (die godheid) wat sy/haar aangesig verberg, so 'n belangrike rol speel in
die religieuse literatuur van Mesopotamié€, sowel as in oud-Israel. By laasge-
noemde dink ons veral aan die bybelse psalms — spesifiek die klaaglied.

In die Bybelse psalms kom die beeld van die ‘verborge gesig van God’
binne die konteks van die klaaglied voor (Balentine 1983:77v)."® Hier val die
klem altyd op die bidder(s) se klagte, naamlik dat God se dade nie gerugsteun
kan word deur enige sonde(s) waaraan hy/sy (hulle) skuldig is nie. Die klagte
word daarom ten hemele uitgeskreeu deur middel van vrae en pleitbedes, sowel

(70) Verskrikkinge, wegdraai van die gesig en volheid van toorn het oor my ge-
kom;

(71) toorn, woede, wrok van die gode en die mense.

(86) Mag Istar, wat toornig van my af weggedraai het, na my terugdraai!

(93) Tot wanneer, my Meesteres, sal u toornig wees, u gesig wegdraai?

(95) Draai u nek terug, wat u van my weggedraai het; rig u aangesig na ’n goeie
woord!

Wat reél 95 betref, is dit interessant om waar te neem dat ons nérens in die OT
verwysings na Jahwe se “nek” aantref nie. In teenstelling hiermee kom daar dikwels
in ander antieke religieuse tekste verwysings na die godheid se nek voor (Beuken
1997:390).

7 (56) Hoe lank nog, my Meesteres, kyk my vyande my boos aan, en

(57) beplan (bedink) met leuens en onwaarhede boosheid teenoor my?

(58) My vervolgers, my vyande jubel (juig) oor my!

Vgl. ook in hierdie verband Hermisson (1998:105): “Vom verborgenen Gott re-
dete Israel in seiner Klage. Diese Klage ist in groen Texten des Psalters bewahrt und
hat das Gebet der Frommen Israels, dann der christlichen Gemeinde iiber Jahr-
tausende geprigt. Sie begegnet im Alten Testament auch auflerhalb dieses Gebetbuchs
von Synagoge und Kirche, als Klage iiber Jerusalems Fall in den Threni oder als
prophetische Klage in den Konfessionen Jeremias, und sie bildet ein Grundmuster des
Hiob-buches, in dem Hiob mit seinen Freunden und mit seinem Gott um eine Antwort
auf die Frage nach der Gerechtigkeit Gottes und des Menschen ringt. Immer geht es
um die Erfahrung der Verborgenheit Gottes im Leidensgeschick des Beters”.

18
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as deur middel van proteskrete. Die onskuld van die bidder(s) word in die
sterks moontlike taal uitgedruk. Daar is alreeds daarna verwys dat hierdie aspek
van die klaaglied nie eintlik voorkom in die profetiese boeke waarin die uit-
drukking ‘die verborge gesig van God’ aangetref word nie. Die profete inter-
preteer die verborgenheid van God anders: hulle verbind dit naamlik met die
hele gedagte van oordeel/veroordeling. In teenstelling tot die psalmbidders wat
antwoord op die ervaring van skeiding tussen hulle en God met ‘waarom?’ en
‘hoe lank nog?’, is daar in die profetiese interpretasie geen of min twyfel ten
opsigte van hierdie vrae: (1) God verberg juis sy gesig as ’n reaksie op die on-
trouheid van sy volk; en (2) die skeiding is tydelik — sodra daar vergifnis plaas-
gevind het, sal God se teenwoordigheid weer herstel word.

Uit die voorafgaande bespreking het dit duidelik geword dat die frase
‘die verborge gesig van God’ in die OT in verskillende kontekste voorkom, en
dat daar ook verskillende interpretasies hieraan toegeken word. Dit op sigself is
geensins verbasend. Die literatuur van die Hebreeuse Geskrifte is bekend vir
die rykheid van teologiese idees, metafore asook verskillende Godsbeelde wat
daarin aangetref word."’ Daarom behoort dit ook geen verrassing vir ons te
wees dat hierdie beeld ook verskillend gebruik word in verskillende kontekste
nie. Hierdie waarneming dien eerder as bevestiging en versterking van die
uitspraak betreffende die verskeidenheid en rykdom wat ons aantref in die lite-
ratuur van die Hebreeuse Bybel.

Nadat hierdie kort oorsig gegee is oor die beeld van die ‘verborge gesig’
van God, sal daar in groter detail gefokus word op die interpretasie van dié spe-
sifieke vers in Psalm 69 waarin daar expressis verbis verwys word na hierdie
beeld, naamlik Psalm 69: 18a.%°

' In hierdie verband postuleer Zenger (1994:65) soos volg: “Die literarische und

theologische Vielfalt is konstitutiv fiir die Bibel”. Vgl. ook die volgende opmerking:
“Der multiperspektive Aspekt ... zeigt sich besonders in der Art und Weise, wie die
Bibel iiber Gott redet: Sie redet in Bildern und Bildgeschichten, die nicht »Gott in
sich«, sondern den Gott Israels als Gott seines Volkes und als den Gott seiner Schop-
fung ... bezeugen und imaginieren, beschdren und herbeisehen, feiern und anklagen.
Gerade die biblische Rede von Gott macht uns bewufit, daf3 eigentlich alle wahre
Rede von Gott, selbst wo sie begrifflich spricht, Bildrede ist” (Zenger 1994:113).

2 Hierdie kolon kom voor in die gedeelte wat as die basis teks van Psalm 69 (2a-
5f.14b-19b.30ab) geidentifiseer is (vgl. Groenewald 2003:194vv.). Die basis teks sluit
baie goed aan by die tipiese strukturele patroon van ’'n individuele klaglied: aan-
roeping, klag, smeekbede, miskien die sekerheid om verhoor te word, en as afsluiting
die belofte van danksegging / dankseggingsoffer.
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C ANALISE VAN PSALM 69:18

Psalm 69:18a begin met die negatiewe partikel, gekombineer met die jussief in
die tweede persoon (ﬁm{:m).zl 18a moet dus as ’n negatiewe wens getipeer
word; dit is ook gerig aan Jahwe (17a). Die jussief word gevolg deur die objek
T2 (‘u aangesig’); die suffiks 2 manlik enkelvoud — gevoeg aan die naam-
woord 072 — verwys ook na Jahwe (17a). Dit geld ook vir die suffiks 2 manlik
enkelvoud wat aan die preposisionele objek 77202 (‘van jou kneg’), gevoeg is.
Hierdeur identifiseer die bidder homself as ’'n kneg van Jahwe. Opvallend is die
feit dat die vaste verbinding In® + 072 slegs een maal in die hele OT voorkom
in kombinasie met 72y — naamlik hier in Psalm 69.%

18b is baie nou ingebed in 18a deur middel van die voegwoord *3. Dit lei
‘n verklarende (verduidelikende) frase in; die bidder verwoord hier die onder-
liggende rede vir die wens wat hy nou net in 18a uitgespreek het, naamlik die
feit dat hy in nood/benoudheid verkeer. Die voorsetsel 5, waaraan die suffiks 1
enkelvoud gevoeg is, het 'n datief-funksie en kan daarom as ’'n dativus incom-
modi™ geklassifiseer word: dit verwoord ‘for whom/to whose disadvantage’ 93
(‘nood/benoudheid’) bestaan, naamlik vir die bidder en dus tot sy nadeel.

In die Hebreeuse Bybel is die kombinasie van die naamwoord 22 (‘ge-
sig’) en die werkwoord no (‘verberg/wegsteek’ — Hi) ’n vaste verbinding.**
Dit kom 29x in die Hebreeuse Bybel voor; en slegs in 3 van hierdie gevalle is
Jahwe nie die subjek nie. Die meerderheid van hierdie voorbeelde kom in die
Psalter voor, naamlik 12x.>> Volgens ’n aantal studies wat in hierdie verband
gedoen is, het hierdie beeldspraak aanvanklik tot die domein van die profane®

21 .. . . . . . . . .
Die jussief is, as 'n reé€l, die volitief van die 3e persoon; dit kan egter ook in se-

kere gevalle — soos blyk uit hierdie spesifieke geval — gebruik word as die volitief van
die 2e persoon in die plek van die imperatief, wat eintlik die volitief van die 2e per-
soon is (Jotion-Muraoka 1996:138 §46a).

22 In Ps 27:9 kom ‘abdeka ook voor in verhouding tot hierdie vaste verbinding,
maar ons tref ‘abdekd eers in die daaropvolgende kolon aan. Hierdie twee kola lees
dan soos volg: “Moenie u aangesig van my verberg nie. Moenie u kneg in toorn weg-
wys nie”.

" Volgens Joiion-Muraoka (1996:488 §133d) word die persoon teen wie die han-
delinge gerig is, of tot wie se nadeel die handelinge geskied, deur middel van die /*
van die dativus commodi et incommodi aangedui. Waltke & O’Connor (1990:207)
postuleer dat die term ““benefactive dative’ is sometimes also used of this [*”.

** Simian-Yofre 1989:645. Vgl. ook Balentine 1983:1, 13.

2 Ppes. 10:11; 13:2; 22:25; 27:9; 30:8; 44:25; 51:11; 69:18; 88:15; 102:3; 104:29;
143:7.

** In hierdie verband postuleer Reindl (1970:108) soos volg: “Es handelt sich
eindeutig um einen Anthropomorphismus, dem die Geste zugrunde liegt, sich in be-
stimmten Situationen mit dem Gewand oder einem Tuch das Angesicht zu verhiillen.
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behoort; eers later in die godsdienshistoriese ontwikkeling van Israel is dit ook
op die domein van die sakrale toegepas.”’ Dit lyk asof die antropomorfiese taal
van die Hebreeuse Bybel 'n hoogtepunt bereik in hierdie uitsonderlike gebruik
van die beeld van goddelike verborgenheid. Dit verteenwoordig die godheid
wat 'n gesig en o€ het, en wie se sosiale sedes en gewoontes 'n refleksie is van
die heerser of koning s’n; in hierdie geval gaan dit oor 'n aktiewe handeling,
naamlik die gesig wat vanaf die bidder weggedraai word of in die rigting van
die bidder gedraai word.”® Die godheid se gesig moet deur middel van 'n
versoenende handeling versag word; of die bidder moet deur middel van ’n
versoek die gesig van die godheid opsoek.” Volgens Balentine (1983:159)
bestaan daar 'n sterk moontlikheid dat die wortels van hierdie beeld van die
verborgenheid van God in die eksiliese periode gesoek moet word; dit as
sodanig reflekteer 'n verskuiwing in die vertroue wat die Israeliete gehad het in
die teenwoordigheid van God. Volgens hom is dit egter belangrik dat mens
genuanseerd hieroor moet nadink: die ontwikkeling van hierdie tradisie kan
egter nie slegs net toegeskryf word aan die traumatiese ervaring van 587/6 vC
nie. Hoe dit ookal sy, in hierdie verband maak Carroll (1991:56) die opmerking
dat ‘the hiding of the face or of the divine self is another way of talking about
the age-old question, ‘whence evil?” And the question invariably has Yahweh

somewhere in its answer’.>°

Terwyl mense — eintlik alle lewende wesens — slegs kan lewe, asook voor-
spoed en gesondheid kan belewe, deur middel van die toewending van die
genadige aangesig van God, beteken dit ook dat hulle tot niet kan gaan as
gevolg van die weggedraaide gesig van God. Geen wonder dat dit (die laasge-

Dieselbe Geste ist auch Ausdruck dafiir, dal man von einer Sache nichts wissen will”.
Vgl. verder ook Perlitt (1971:371) en Van der Woude (1997:1008).

>’ Hartenstein (2001:160-161) konkludeer soos volg: “Der urspriingliche Haftpunkt
der Vorstellung vom »Angesicht JHWHs« liegt im Bereich des Kultes und ist vor
allem fiir die Jerusalemer Tempelvorstellungen belegt ... Vielmehr besteht bei den
JHWH-panim (zumindest in den Psalmen) ein unldslicher Zusammenhang mit der
Vorstellung vom Kénigtum Gottes ... So bittet man im hofischen und im kultischen
Kontext mit den gleichen Wort darum, »das Angesicht« von Konig oder Gottheit zu
»sehen« bzw. dieses »(auf)suchen« zu diirfen. Mit wenigen Ausnahmen lassen sich
fir die mit den p°né JHWH verbundenen Wendungen sprachliche und sachliche
Aquivalente aus der Hofsprache feststellen ... Dabei besteht bei aller Ahnlichkeit eine
grundsdtzliche Asymmetrie zwischen der hofischen und der durch den Kult
erreichbaren géttlichen Sphdre”.

" In hierdie verband konkludeer Hartenstein (2001:160) soos volg: “Denn die Men-
schen gestaltigkeit einer Gottheit gehorte im Alten Orient und in Israel zu den un-
hinterfragten Voraussetzungen der Gotteskonzepte”.

»" Carroll 1991:55.

% Vlg. Houtepen (1997:82) is dit “de vraag naar God, niet slechts als het gebed van
verbijsterde en vertwijfelde gelovigen — waar zijt Gij, God? —, maar ook als “cri de
coeur” van veel niet-gelovige tijdgenoten ...”.
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noemde) vreeslike angs en verwarring veroorsaak by die bidder(s) (vgl. ook
Human 1998:575; Kwakkel 2002:214; Wagner 1999:367 en Wehmeier
1997:817). Dit is daarom verstaanbaar dat die bidder van Psalm 69 by Jahwe
smeek om nie langer sy gesig van hom te verberg nie — dit sal gevolglik ’'n ver-
andering in sy benouende situasie tot gevolg hé (18b). Binne die bepaalde
konteks van hierdie psalm beteken hierdie beeld konkreet dat Jahwe weier om
na sy gebede te luister en dit te verhoor, wat eintlik impliseer dat Hy alle kon-
tak met hom (die bidder) afgesny het. Die eintlike nood waarin die kneg dus
verkeer is nie soseer die bedreiging van die vyande nie, maar eerder die er-
Vari;}g van die afwesigheid van Jahwe se gesig, naamlik sy versorgende aange-

sig

Soos daar reeds aangedui is, is die M M2 (‘die gesig/aangesig van
Jahwe’) ’n beeld vir Jahwe se goddelike teenwoordighed, sowel as vir sy per-
soonlike verskyning. Aangesien 0%2 as 'n Leitwort in Eksodus 33 voorkom, is
hierdie hoofstuk veral baie belangrik met betrekking tot die verheldering sowel
as beter verstaan van hierdie beeld.* 02 kom ’n hele aantal kere voor in
kombinasie met YHWH, wat hier die funksie het van die aktiewe subjek van
hierdie stellings. Eksodus 33, wat deel uitmaak van die retoriese eenheid
Eksodus 32-34,% beklemtoon die teenwoordigheid van Jahwe op verskillende
maniere. Primér gaan dit hier oor die feit dat Jahwe ’'n boodskapper saam met
sy mense sal stuur — Hy sal egter nie self hulle vergesel nie. Daar word verder
ges¢ dat Jahwe ‘van aangesig tot aangesig’ (33:11) met Moses gepraat het.
Soos wat die gesprek vorder, word dit egter duidelik dat 'n kardinale punt die
vraag is of ‘Jahwe se aangesig’ hulle sal vergesel of nie (33:14-15).** 'n

3 Perlitt (1971:367) konkludeer soos volg: “Nicht die (theoretische) Nichtexistenz
Gottes, sondern die (praktische) Unwirksamkeit Gottes war die Anfechtung, die den
Menschen zerrif3”. Vgl. ook Bons (1994:173): “Diese Selbstbezeichnung begegnet
noch in Ps 69,18 im Zusammenhang mit der an Jahwe gerichteten Bitte, nicht sein
Gesicht zu verbergen mé ‘abdeka, was ebenfalls auf das Vorhandensein der zwei
»Seiten« der ldngerfristig, aber anscheinend »kommunikationslosen« Gottesbeziehung
schlieBen 1d6t: Obwohl der Sprecher als ‘ebed Jahwes ihm offenbar langerfristig ver-
bunden ist, »reagiert« letzterer mit einer ebenso langerfristigen Verborgenheit, die den
Sprecher zu der Bitte um rasche Antwort (mahér “néni) veranlaBt”. Vgl. verder ook
Berges 2001:246.

32 Ten spyte van die feit dat Eksodus 33 ’n hoofstuk is wat swaar dra aan die las van
moeilike literér-kritiese probleme (dit bestaan uit 'n veelheid van dele en kompo-
nente), sal hierdie probleme hier buite bespreking gelaat word. Vir die doel van hier-
die spesifieke diskussie, sal dit voldoende wees om hierdie hoofstuk op sinkrone vlak
as 'n eenheid te lees. Vgl. Notscher (1969:43-53), Reindl (1970:56-69) en Simian-
Yofre (1989:636-637) vir verder opmerkings betreffende hierdie kompleksiteite.

3 Vgl. Dohmen 2004:281vv.

** Vgl. Dohmen (2004:345): “Die an betonter Stelle zum Satzanfang gesetzte For-
mulierung »mein Angesicht« enthilt zwei sich ergéinzende Konnotationen: Auf dem
Hintergrund altorientalischer Vorstellung ist auch im AT das »Angesicht Gottes«
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Probleem ontstaan later aangesien Moses nie Jahwe se gesig kan sien nie, selfs
al wou hy. Hierteenoor word hy slegs toegelaat om Hom van agter te sien
(33:20, 23). Belangrik is die feit dat Jahwe in vers 19 sy besluit bekend maak
dat Hy slegs sy genade en ontferming bewys aan wie Hy wil; Hy beskik oor die
vryheid om dit uit te deel, of om dit te weier (33:19). Die kompleksiteit van
hierdie teks lei sonder twyfel tot 'n gevoel van perpleksiteit by die leser. Ten
spyte van die (op die oog af) kontrasterende uitsprake in die teks, konkludeer
Notscher (1969:46) soos volg: ‘es ist dem Menschen nicht verstattet, Gott ganz
zu erfassen, er kann nur wie von fern und erst nachtraglich die Wirkungen der
Macht Gottes, dann, wenn sie in die Erscheinung getreten sind, inne werden. Er
erkennt Gott erst, wenn er sich wirksam gezeigt hat. Der Grund, warum Gottes
Angesicht nicht geschaut werden kann, ist hier also nicht die sittliche
Unzugénglichkeit des Mose, er liegt iiberhaupt nicht auf dessen Seite, sondern
auf seiten Gottes: Jahwe will sich dem Menschen nicht vollstdndig offen-

baren’. >

Opmerklik is die feit dat die bidder in Psalm 69 na homself verwys as ’n
kneg (72Y) van Jahwe. Die term 72y (enkelvoud) kom in totaal 38x in die
Psalter voor; en die meervoudterm 07230 kom ’n totaal van 19x voor.”® Dit is
dus ’n totaal van 57x, waarvan in totaal 54x na God verwys word — 26x deur
middel van die pronominale suffiks 2 manlik enkelvoud.’” Die uitdrukking ‘u
kneg’ kom die meeste voor in die individuele klaagliedere, en spesifiek dan in
die versoek — soos wat hier ook die geval is in Psalm 69 (Westermann
1997:826).

Ausdruck der Gegenwart Gottes (...). In Verbindung damit steht, dass eine Person
selbst durch ihr »Angesicht« ausgesagt werden kann, wie es 2 Sam 17,11 deutlich
macht, so dass an der vorliegenden Stelle an ein betontes »Ich selbst« gedacht werden
kann”.

% Terrien (1983:1) volg grootliks in Notscher se spore wanneer hy opmerk dat die
Israeliete 'n God aanbid het wie se openbaring of nabyheid altyd ’n sekere mate van
ontwykendheid veronderstel het. Hy verwys oa na die teks van Jes 8:17 (“En ek sal
wag op die Here, wat sy aangesig verberg vir die huis van Jakob, en op Hom hoop” —
OAYV). Hy verwys na Jahwe, gebaseer op die teks van Jes 45:15, as die “self-con-
cealing God’”(Terrien 1983:321). Volgens hom is die vertaling “self-concealing”
(“self bedekkende’) 'n veel beter refleksie van die Hebreér se verstaan van goddelike
ontwykendheid; dws dit dui 'n aktiewe en durende verborgenheid aan met die be-
klemtoning op die goddelike vryheid en soewereiniteit. Die teks van Jes 45:15 is soos
volg: “”Waarlik, U is 'n God wat U verborge hou, die God van Israel, die Heiland” —
OAYV). Vgl. ook Kraus (1979:47): “Verborgenheit ist ein Attribut seiner Offenba-
rung”.

3 In Ps 69 kom die meervoudsvorm voor in kolon 37a.

7 Die hoé voorkoms van hierdie term in die Psalter is alreeds *n aanduiding van die
belangrike rol wat hierdie term dus in die Psalter speel. Die term word in groter detail
bespreek in Groenewald (2003:168-175).
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Wat is die betekenis daarvan dat die bidder homself beskryf as 'n 72V van
Jahwe? Die feit dat die bidder homself sien, sowel as beskryf, as 'n ‘kneg’ van
Jahwe is die natuurlike pendant van die Hebreeuse Bybel se verstaan van
Jahwe as die ‘Heer’ — ’n feit wat gedeel word met al die ander Semitiese gods-
dienste. Wanneer die term 720 binne die religicuse sfeer gebruik word, dui dit
op die nederige self-beskouing van die regverdige voor sy God en Heer
(Zimmerli 1978:659-660). Die bidder skets homself dan hier as iemand wat
afhanklik is van Jahwe se goedheid.”® Hierdie self-verstaan in verhouding tot
God, soos uitgedruk deur middel van die woord 720 word veral duidelik wan-
neer ons Psalm 123:2 lees: ‘Kyk, soos die o€ van die knegte is op die hand van
hulle heer, soos die o€ van die diensmaagd is op die hand van haar meesteres —
so is ons o€ op die Here onse God, tot dat Hy ons genadig is” (OAV). 'n Kneg
is beskou as iemand wat totaal en al gehoorsaam is aan God en aan sy bevel. Sy
nederigheid veronderstel egter nie net 'n ondergeskikte posisie nie, maar dit
impliseer ook dat hierdie verhouding vir hom sekuriteit en beskerming sal kan
en moet beteken. Die persoon wat dus sy verbondenheid aan Jahwe belowe,
kan uiteraard — met innerlike oortuiging — aanspraak maak op die beskerming
van sy Heer. Indien daar dus vyande is wat die 720 bedreig, beliggaam hulle
ook vyandigheid teen Jahwe self. Dit kan daarom ook tereg gesé word dat die
titel (self-benoeming) 772V (‘u kneg’) impliseer eintlik ‘my vyande’ is ook ‘u
vyande’, naamlik die vyande van Jahwe.” Jahwe se eer is dus eintlik hier op
die spel — Hy moet dus optree in die guns van sy kneg. Deur middel van die
self-aanduiding 720 maak die bidder van hierdie teks duidelik wat sy identiteit
is — en‘git behoort genoegsame rede vir Jahwe te wees om ter wille van hom op
te tree.

Die ondraaglike lyding van die kneg noop hom om sy uitroep om hulp
weereens te herhaal (18c). In kort, byna staccato-agtige toonaard, roep hy nou

¥ Riesener (1979:226) beskryf dit soos volg: “‘ebed als Selbstbezeichnung in den

Psalmen hat seinen »Sitz« in den Bitten der KE und bezeichnet hier den Beter als den
auf die Gegenwart Jahwes und sein Handeln Angewiesenen, der nicht auf eigene Ver-
»Dienste«, sondern allein auf Jahwe vertraut”. Vgl. verder ook Bons (1994:173) en
Ringgren, Riitersworden & Simian-Y ofre (1999:393).

¥ Vgl. Berges (2001:246): “De krisis van degenen die bidden is tegelijk de krisis
van de God aan wie zij hun vertrouwen hebben geschonken”.

%" In hierdie verband postuleer Riesener (1979:224) soos volg: “DafBl der Beter Jah-
wes ‘ebed ist, wird hier als Begriindung fiir das erbetene Handeln Jahwes genannt.
Von daher liegt die Annahme nahe, da3 auch sonst die ‘ebed-Bezeichnung als Motiv
fiir das Eingreifen Jahwes dient”. Vgl. ook verder Berges (2000:162): “Besondere
Verwendung findet der Ausdruck ‘dein/sein Knecht’ in den individuellen Klagen;
durch diese Selbstbezeichnung will der Beter JHWH, seinen personlichen Schutzgott,
auf seine Notsituation aufmerksam machen und ihn zum rettenden Eingreifen
bewegen. Dabei kommt das ‘Knecht-sein’ des Beters einem Rechtstitel nahe, der
JHWH zur Hilfeleistung auffordert”.



844 Groenewald: Verborge Gesig van God OTE 19/3 (2006), 831-850

na Jahwe om so gou as moontlik te antwoord ten einde sy toestand van nood te
be€indig: "33y 7 (‘antwoord my tog gou’). In teenstelling met 14b en 17a
word hierdie uitroep om hulp verder versterk deur middel van 271 (‘gou, vin-
nig’), wat 'n adverbiale funksie in hierdie kolon het.*' =111 beklemtoon dus die
dringendheid van hierdie hulpgeroep — daar is geen tyd meer oor nie, Jahwe
moet gou en vinnig handel in die guns van die bidder. 97 word gevolg deur
Y (‘antwoord my’), die imperatief wat direk aan Jahwe (17a) gerig is.

Die werkwoord mw I word weereens deur die bidder van hierdie teks-

gedeelte gebruik (soos ook die geval is in kolon 14b). Die keuse van die werk-
woord MY I blyk nie maar net 'n ad hoc-keuse te wees nie, maar wel 'n wel-
deurdagte keuse. Gegewe die feit dat 7D I die oorspronlike betekenis het van
“to turn around”, in particular either turning the countenance in order to dis-
play attention or turning the eyes in order to observe a person or a thing, one
can deduce on semasiological grounds a basic meaning “to react, respond” un-
derlying all the meanings of MY I and III together with their derivatives: “to
turn around”, “to react”, “to turn attention to someone or something”, “to be
occupied with”, “to react willingly”, i.e., “to hear”, “to answer”, etc.’
(Labuschagne 1997:927. Vgl. ook Stendebach 1989:235). Verder merk
Labuschagne (1997:928) ook op dat die werkwoord b I in die eerste plek nie
die betekenis het van ‘om te antwoord’ nie, maar ‘om op te tree, om te reageer’.
Verder beklemtoon hy ook die volgende: ‘this basic meaning is clearly
manifest in the many cases in which M occurs in a context that does not
involve dialogue. It describes a person’s reaction to another in a certain
situation’. Alhoewel 'n mens tegnies gesproke gebed as 'n dialoog sou kon
tipeer — die bidder rig hom/haarself tot die godheid in gebed en ontvang dan ’n
antwoord van hom/haar — kry ons in hierdie psalmteks nog geen bewys van 'n
sinvolle dialoog nie. Dit blyk eerder dat die bidder besig is met ’n monoloog —
hy kry geen antwoord van enige aard van sy God nie: hy wag nog steeds vir 'n
antwoord terwyl dit eerder voorkom asof God sy gesig van hom weggedraai
het.

Na deeglike inagneming van die bogenoemde diskussie, blyk dit asof My
binne die konteks van Psalm 69:18 tog nog met ‘antwoord’ vertaal moet word.
Dit bied altyd nog die beste vertalingsekwivalent van hierdie Hebreeus begrip.
Tog impliseer die vertaling ‘antwoord’ altyd nog meer as bloot net ’n verbale
reaksie van die kant van die godheid (Jahwe — 17a). Dit impliseer 'n totale
reaksie van sy kant — naamlik dat Hy weer sy gesig na die bidder moet draai.

1 Betreffende die adverbiale funksies van mahér merk Joiion-Muraoka (1996:331

§102¢) soos volg op: “These words, strictly speaking, mean: .... of doing something
fast. The infinitive absolute used adverbially is an extension of the use of the inf.
absolute as accusative of internal object after a verb”. Vgl. verder ook Joiion-Muraoka
1996:427 §123r.
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Dit dui dus eintlik 'n komprehensiewe aksie aan — dus nie net 'n gewone ver-
bale aksie nie. Geen wonder dat die bidder reeds opgemerk het dat hy vir God
wag nie (4d).

Die bidder hef dus sy smeekbede op na God met die hoop dat Hy daarop
sal reageer en in sy guns sal optree. Hy sal hopelik aandag skenk aan die lyding
wat die bidder ervaar. Opvallend is die feit dat die imperatief *20 (‘antwoord
my’) driekeer (14b.17a.18c) voorkom in hierdie stansa (14b-19c); dit is ’'n aan-
duiding van die belangrike rol wat dit in hierdie stansa speel. Balentine
(1983:151-2) wys daarop dat die frase ‘verberg die aangesig’ op vyf plekke in
die OT voorkom in kombinasie met taal wat verwys na God se stilswye (Pss
27:9; 69:18a; 102:3; 143:7; asook Miga 3:4). In elkeen van hierdie vyf gevalle
word die werkwoord MY (‘antwoord, reageer op’) gebruik. Dit blyk dus dat dit
baie nou saamhang met hierdie tema, en is uiteraard verwant aan die idee van
stilswye en van geen handeling van die kant van die godheid nie (Pss 27:7;
69:14b.17a.18¢; 102:3; 143:1.7 en Miga 3:4).

Dit is dus duidelik: die werkwoord MY was nie maar net ’n arbitrére
keuse nie: hierdeur onderstreep die bidder sy smeekbede, asook die verwagting
wat hy het dat God op ’n allesomvattende wyse daarop sal reageer.* Die bidder
se uitsiglose situasie noop hom om ’n oproep tot Jahwe te doen om nie meer Sy
aangesig van hom te verberg nie. Hy smeek ook dat Jahwe met groot
dringendheid sal antwoord op sy smeekbedes (‘antwoord my tog gou’). Die
basisteks van Psalm 69 getuig van die feit dat die ervaring van lewens-
bedreigende gevaar geinterpreteer word as ’'n totale (en onverstaanbare) ont-
trekking van Jahwe se reddende teenwoordigheid in die lewe van die bidder.
Die bidder, wat in nood en lyding is, gebruik dus alle mag en krag tot sy
beskikking om deur middel van ’n uitgebreide reeks klagtes sy hopelose situa-
sie te beskryf. Dit is naamlik ’n situasie waarin dit voorkom asof vernietigende
kragte besig is om hom te laat ondergaan. Hy probeer God se aandag trek deur-
dat hy die vernietigende gevolge van sy situasie van Deus absconditus met
kragdadige taal probeer skets.

Hierdie ou klaaglied sluit af — soos wat tipies is van die strukturele pa-
troon van die individuele klaaglied” — met die belofte om die naam van God te
prys en dit deur middel van 'n 7170 te verheerlik (31ab). In die meerderheid
van die individuele klaagpsalms, soos ook hier in Psalm 69 die geval is, gee die
‘belofte om te prys’ uitdrukking aan die vertrouende hoop (en sekerheid) dat
Jahwe uiteindelik gehoor sal gee aan die noodroepe en klagtes van die bidder.

2 Perlitt (1971:372) postuleer soos volg: “Hier wie auch in Ps 102:3; 143:7 is das
‘I-tstr pnyk mit dem Hinweis auf die duBlerste Dringlichkeit und Eile verkniipft. Es
geht also in diesen Klagen nirgends um prinzipielle Nichterkennbarkeit Jahwes, son-

dern um die existentielle Not, die aus seiner temporédren Verborgenheit erwéchst”.
# Hossfeld & Zenger 2000:268 en Westermann 1977:129.
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Die basisteks sluit dus ook af met die motief wat so kenmerkend is van so baie
psalms, naamlik die rede waarom God nie die een wat in nood is in die steek
sal laat nie: ‘Insofern der Lobpreisende fiir das ihm erneut geschenkte Leben
Gott als dem giitigen Geber des Lebens dankt, kommt das Leben
gewissermalen zu sich selbst’ (Hossfeld & Zenger 2000:279). Hiermee kom
die teks van die psalm eintlik by sy uiteindelike doel uit: in die midde van
lyding en nood, terwyl die bidder eintlik vrees dat God hom verlaat het, of
erger nog, selfs verwerp het, bly die bidder byna hardnekkig vol vertroue glo
dat God tog nog steeds met hom is, en dat Hy ook weer aan hom die krag sal
gee om beide sy nood en vyande te kan weerstaan.** Hierdie konkluderende
kola verbind dus met die teologiese idee dat redding net by Jahwe te vinde is.
Aangesien redding by Jahwe is, is dit vir Hom moontlik om die bidder uit die
sfeer van dood (Sheool) terug te bring, sodat dit weer vir hom moontlik sal
wees om sy God te kan prys. Dit kan in verband gebring word met die idee dat
wanneer ‘n mens die sfeer van die dood (Sheool) binnegaan, dit vir hierdie
persoon onmoontlik word om God te prys. Die antitese van die sfeer van die
dood is die sfeer van die ‘goeie’, dit wil sé daardie gebied waar die krag van
Jahwe aktief is.* Om dus deel te kan neem aan die sing van ’n loflied, is om
uitdrukking te kan gee aan die feit dat 'n mens aan die sfeer van Jahwe se
redding behoort, dit wil sé die lewe self. Redding uit die nood waarin die
bidder verkeer kom tot uiting in die lof wat gebring word aan die Deus
praesens.

D SAMEVATTING

Die profetiese literatuur gee uitdrukking aan die teologiese implikasie van die
beeld van die verborgenheid van God. Dit word meestal gebruik in 'n konteks
van oordeel; dit word gesien as 'n manifestasie van goddelike oordeel op die
sondes van die volk Israel. Dit kom hoofsaaklik voor in profetiese orakels wat
spesifiek God se verborgenheid gedurende die ballingskap verbind met die on-
gehoorsaamheid van Israel.

In ’n groot aantal psalms kom die tema van die verborgenheid van God
ook voor (vgl. Balentine 1983:165). Deur middel van die psalms kry ons dus
toegang tot die beeld van God se verborgenheid. Hier in die Psalter verskil dit
dan ook in 'n groot mate van die voorstelling van hierdie beeld soos ons dit in
die profetiese literatuur te€kom. Dit is eintlik ook geen verrassing dat die groot-

# Vgl. Stolz (1983:38): “In seinem Elend kommt der Beter zur Erhdrungsge-

wilheit”.

4 Vegl. ook Loader (2005:687): “On the other hand one can (and should) say that the
quality of the existence in life is diametrically opposed to the quality of existence in
death and therefore are opposites of each other. Therefore it cannot be categorically
claimed that death is only low-level life, as though life is still there albeit low in
intensity ... My thesis can now be formulated as follows: Death is an empty existence,
unintegrated being, contextless substance”.
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ste konsentrasie van psalms waarin hierdie beeld aangetref word, klaagpsalms
i1s nie. Geen ander konteks sou op dieselfde wyse die moontlikheid aan die
skrywers gebied het om uitdrukking te kon gee aan hierdie ervaring van ver-
borgenheid, sowel as die verwerking van hierdie ervaring. In beide die klag en
die bede (versoek) protesteer die bidder(s) teen die onregverdige situasie
waarin hulle hulle bevind. In die klaagliedere speel die element van onseker-
heid ’n belangrike rol: die bidders kla dat die verborgenheid van God vir hulle
onbegryplik is. Hulle protesteer daarteen, en maak dit duidelik dat hulle on-
skuldig is — tog het God Hom van hulle onttrek, of ten minste so lyk dit.*

Die element van onsekerheid is inderwaarheid die hart van die klag. Dit is
baie belangrik dat dit nie oorskadu behoort te word deur die beweging van die
klag na die lofprysing (soos ons in ons voorbeeld teks, Psalm 69, gesien het
nie). Die moontlikhede van wat in die toekoms verwag sou kon word, kan nooit
werklik die pyn, angstigheid en onsekerheid nihileer van dit wat die ervaring in
die hede is nie. Met ander woorde, die hoop op toekomstige herstel word voort-
durend ingeperk deur die frustrasie van die huidige omstandighede. Dit is dan
juis ook die situasie van die bidders in daardie spesificke klaagliedere waarin
ons die beeld van die verborgenheid van God aantref. Hierdie ervaring word so
traumaties beleef, juis omdat hulle weet dat God in die verlede nie altyd ver-
borge was nie. En die versoek vir goddelike verhoring word juis gedra deur die
hoop dat hierdie situasie in die toekoms omgekeer sal word, en dat God in die
toekoms nie meer verborge sal wees nie.

Dit blyk egter dat die ervaring van die verborgenheid van God — soos ook
die ervaring van sy teenwoordigheid — 'n integrale deel was van die geloof van
Israel. Dit was dan juis ook hierdie ervaring van dispariteit tussen godsdiens-
tige oortuiging en die realiteit van die alledaagse lewe, wat hierdie saak voort-
durend op die voorgrond gestel het in Israel se teologiese nadenke. Beide er-
varings kan teruggevoer word na die aard van God. Hy is beide verborge en
aanwesig — so ook ver en naby. Wanneer God se verborgenheid dus gesien
word as ’n integrale deel van hierdie lewe, word die weg gebaan om hierdie
ervaringe van twyfel en angs in die regte perspektief te sien. Hulle is inder-
waarheid ’n integrale deel van die mens se geloofservaringe. 'n Duidelike aan-
duiding hiervan is Israel se eerlikheid om hierdie gevoellens voor die aangesig
van God te gaan neerlé — en hiervan kry ons voldoende voorbeelde in die boek
van die Psalms.

% Vgl. Hermisson (1998:108): “Denn der Gott, der sein Angesicht verbirgt, ist ja in
der Sprache der Psalmen der ferne, beziehungslose, seine heilvolle Gegenwart entzie-
hende Gott”.
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