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Έκκληση για συγχώρεση
Σχόλια στον Ψαλμό 50
Μιλτιάδης Κωνσταντίνου
Ομότιμος Καθηγητής Θεολογικής Σχολής Α.Π.Θ. 
Άρχων Διδάσκαλος του Ευαγγελίου

της Αγίας του Χριστού Μεγάλης Εκκλησίας
Ο πεντηκοστός Ψαλμός είναι ίσως ο πιο γνωστός από τους Ψαλμούς Μετανοίας, καθώς η απαγγελία του αποτελεί μέρος της καθημερινής λατρευτικής πράξης της Ορθόδοξης Εκκλησίας. Πρόκειται για την προσευχή ενός αμαρτωλού, ο οποίος προσέρχεται στον Θεό εξομολογούμενος την αμαρτία του και ζητώντας συγχώρεση. Ο ψαλμωδός αρχίζει με μια έκκληση προς τον Θεό για συγχώρεση (στχ 3-4), ακολουθούμενη από μια αναγνώριση της αμαρτωλότητάς του (στχ 5-7). Στη συνέχεια παρακαλεί για την αποκατάσταση της σχέσης του με τον Θεό και την πνευματική του ανακαίνιση, υποσχόμενος ταυτόχρονα να εργαστεί για την επιστροφή των ασεβών (στχ 8-15). Υπόσχεται ακόμη ο ψαλμωδός ότι αν ο Θεός τον απαλλάξει από την ενοχή του θα τον υμνεί και θα του προσφέρει την κατάλληλη και ευπρόσδεκτη θυσία (στχ 16-19). Οι δύο τελευταίοι στίχοι (20-21) αποτελούν μια προσευχή για την αποκατάσταση της Ιερουσαλήμ και της λατρείας στον ναό της. Σύμφωνα με το κείμενο:

	ν΄ 1Εἰς τὸ τέλος· ψαλμός τῷ Δαυΐδ 2ἐν τῷ ἐλθεῖν πρὸς αὐτὸν Νάθαν τὸν προφήτην, ἡνίκα εἰσῆλθε πρὸς Βηρσαβεέ.


3Ἐλέησόν με, ὁ Θεός,



κατὰ τὸ μέγα ἔλεός 



σου


καὶ κατὰ τὸ πλῆθος τῶν οἰκτιρμῶν 



σου



ἐξάλειψον τὸ ἀνόμημά μου·


4ἐπὶ πλεῖον πλῦνόν με ἀπὸ τῆς 



ἀνομίας μου



καὶ ἀπὸ τῆς ἁμαρτίας μου 



καθάρισόν με.


5Ὅτι τὴν ἀνομίαν μου ἐγὼ γινώσκω,



καὶ ἡ ἁμαρτία μου ἐνώπιόν μού ἐστι 



διαπαντός.


6σοὶ μόνῳ ἥμαρτον



καὶ τὸ πονηρὸν ἐνώπιόν σου 



ἐποίησα,


ὅπως ἂν δικαιωθῇς ἐν τοῖς λόγοις 



σου,



καὶ νικήσῃς ἐν τῷ κρίνεσθαί 



σε.


7ἰδοὺ γὰρ ἐν ἀνομίαις 



συνελήφθην,



καὶ ἐν ἁμαρτίαις ἐκίσσησέ με ἡ 



μήτηρ μου.


8Ἰδοὺ γὰρ ἀλήθειαν 



ἠγάπησας,



τὰ ἄδηλα καὶ τὰ κρύφια τῆς σοφίας 



σου ἐδήλωσάς μοι.


9ῥαντιεῖς με ὑσσώπῳ, καὶ 



καθαρισθήσομαι,



πλυνεῖς με, καὶ ὑπὲρ χιόνα 



λευκανθήσομαι.


10ἀκουτιεῖς μοι ἀγαλλίασιν καὶ 



εὐφροσύνην,



ἀγαλλιάσονται ὀστέα 



τεταπεινωμένα.


11ἀπόστρεψον τὸ πρόσωπόν σου ἀπὸ 



τῶν ἁμαρτιῶν μου



καὶ πάσας τὰς ἀνομίας μου 



ἐξάλειψον.


12καρδίαν καθαρὰν κτίσον ἐν ἐμοί, ὁ 



Θεός,



καὶ πνεῦμα εὐθὲς ἐγκαίνισον ἐν 



τοῖς ἐγκάτοις μου.


13μὴ ἀπορρίψῃς με ἀπὸ τοῦ προσώπου 



σου



καὶ τὸ πνεῦμά σου τὸ ἅγιον μὴ 



ἀντανέλῃς ἀπ᾿ ἐμοῦ.


14ἀπόδος μοι τὴν ἀγαλλίασιν τοῦ 



σωτηρίου σου



καὶ πνεύματι ἡγεμονικῷ στήριξόν 



με.


15διδάξω ἀνόμους τὰς ὁδούς 



σου,



καὶ ἀσεβεῖς ἐπὶ σὲ 



ἐπιστρέψουσιν.


16Ῥῦσαί με ἐξ αἱμάτων, ὁ Θεὸς ὁ Θεὸς 



τῆς σωτηρίας 



μου·



ἀγαλλιάσεται ἡ γλῶσσά μου τὴν 



δικαιοσύνην σου.


17Κύριε, τὰ χείλη μου ἀνοίξεις,



καὶ τὸ στόμα μου ἀναγγελεῖ τὴν 



αἴνεσίν σου.


18ὅτι εἰ ἠθέλησας θυσίαν, 



ἔδωκα ἄν·



ὁλοκαυτώματα οὐκ 



εὐδοκήσεις.


19θυσία τῷ Θεῷ πνεῦμα 



συντετριμμένον,



καρδίαν συντετριμμένην καὶ 



τεταπεινωμένην ὁ Θεὸς οὐκ 



ἐξουδενώσει.


20Ἀγάθυνον, Κύριε, ἐν τῇ εὐδοκίᾳ σου 



τὴν Σιών,



καὶ οἰκοδομηθήτω τὰ τείχη 



Ἱερουσαλήμ·


21τότε εὐδοκήσεις θυσίαν 



δικαιοσύνης, 







ἀναφορὰν καὶ 



ὁλοκαυτώματα·



τότε ἀνοίσουσιν ἐπὶ τὸ 



θυσιαστήριόν σου μόσχους.
	50 1Για τον πρωτοψάλτη· ψαλμός του Δαβίδ, 2όταν μετά τη συνεύρεσή του με τη Βηρσαβεέ, ήρθε και τον βρήκε ο προφήτης Νάθαν.

3Σπλαχνίσου με, Θεέ, 


τόσο πλούσια που είναι η αγάπη 



σου


και τόσο άμετρη που είναι η καλοσύνη 




σου,



εξάλειψε το αμάρτημά μου.

4Πλύνε με ακόμα για να φύγει η 




ανομία μου



κι από την αμαρτία μου καθάρισέ 



με.


5Γιατί το ξέρω εγώ καλά το κρίμα μου,



το σφάλμα μου δεν το ξεχνώ 




ποτέ.

6Σ᾽ εσένα μόνο αμάρτησα



και το κακό μπροστά σ᾽ εσένα 




το ᾽κανα·


κι έτσι όσα είχες πει θ᾽ αποδειχτούν 




αληθινά



και θ᾽ ανατρέψεις κάθε κατηγορία 




εναντίον σου.


7Γιατί, πραγματικά απ᾽ τη σύλληψή 



μου μέσα στις ανομίες βρίσκομαι,


κι απ᾽ την κυοφορία μου μέσα στις 




αμαρτίες.


8Γιατί εσύ είναι φανερό πως την 



αλήθεια αγαπάς,



τ᾽ άρρητα της σοφίας σου και τα 




κρυφά μου φανερώνεις.


9Θα με ραντίσεις με ύσσωπο και θα 



καθαριστώ,



κι αφού με πλύνεις πιο λευκός θα 




γίνω κι απ᾽ το χιόνι.


10Θα φέρεις ώς τ᾽ αφτιά μου ήχους 




χαράς και αγαλλίασης,



θ᾽ αναγαλλιάσουνε τα 




ταλαιπωρημένα κόκκαλά μου.

11Παράβλεψε τις αμαρτίες 



μου



και ξέγραψε τις ανομίες μου 




όλες.


12Μια καθαρή καρδιά μέσα μου πλάσε, 




Θεέ,


βάλε απ᾽ την αρχή ευθύτητα στα 




βάθη της ψυχής μου.


13Μη μ᾽ αποδιώξεις μακριά απ᾽ το 




βλέμμα σου



και μην απομακρύνεις από ᾽μένα το 



άγιο σου Πνεύμα.


14Της σωτηρίας που μου προσφέρεις 




δώσε μου τη χαρά,


κάνε με να σταθώ μ᾽ 




αυτοπεποίθηση στα πόδια μου.

15Σε ανόμους τότε θα διδάξω τους




δρόμους που σ᾽ εσένα οδηγούν,



κι αμαρτωλοί πολλοί σ᾽ εσένα θα 




επιστρέψουν.


16Απάλλαξέ με, Θεέ, από τα αίματα 



που έχυσα, εσύ ο Θεός που με



λυτρώνεις,



κι η γλώσσα μου για την ευεργεσία 




σου θ᾽ αγάλλεται να σ᾽ εξυμνεί.

17Κύριε, τα χείλη μου αν ανοίξεις



το στόμα μου θα διαλαλεί τη δόξα 



σου.


18Γιατί αν ήθελες θυσίες, θα σου τις 




πρόσφερα·



μα τα ολοκαυτώματα εσένα δεν σ᾽ 




ευχαριστούν.


19Θυσία για τον Θεό είναι το 



συντριμμένο πνεύμα,



καρδιά που έχει συντριβεί κι είναι 




ταπεινωμένη δεν πρόκειται να 




την περιφρονήσεις, Θεέ.


20Κύριε, ευδόκησε να ευεργετήσεις τη 




Σιών,


κι ας κτισθούν της Ιερουσαλήμ τα 



τείχη.

21Τότε οι θυσίες που ορίζει ο Νόμος,




οι προσφορές και τα 




ολοκαυτώματα θα σ᾽ 




ευχαριστούν·



μοσχάρια τότε θ᾽ ανεβάσουνε στο 



θυσιαστήριό σου.


Η επιγραφή του πεντηκοστού Ψαλμού είναι ιδιαίτερα εκτενής, καθώς καταλαμβάνει τους δύο πρώτους στίχους του ποιήματος. Σύμφωνα με αυτήν ο ψαλμός ανήκει στη συλλογή του Δαβίδ και αναφέρεται στο αμάρτημά του με τη σύζυγο του στρατηγού Ουρία, τη Βηρσαβεέ. Η σύνδεση του συγκεκριμένου επεισοδίου με τον ψαλμό οφείλεται προφανώς στο περιεχόμενό του που είναι μια έκκληση για συγχώρεση. Όπως μαρτυρεί το 2Βα 12:13,  ο Δαβίδ μετάνιωσε για την αμαρτία του και ο προφήτης Νάθαν του γνωστοποίησε ότι ο Θεός τον συγχώρεσε
. Έτσι, αυτή η συναίσθηση της αμαρτίας, η συντριβή και το ανυπόκριτο της μετάνοιας που εκφράζει ο ποιητής του ψαλμού θεωρήθηκε ότι αντικατοπτρίζουν τη μετάνοια του βασιλιά Δαβίδ μετά το αμάρτημά του. Η σημερινή πάντως μορφή του ψαλμού παραπέμπει στη μεταιχμαλωσιακή περίοδο του Ισραήλ, καθώς αυτός τελειώνει με μια προσευχή για την αποκατάσταση των τειχών της Ιερουσαλήμ και της λατρείας στον ναό της.

Η αγωνιώδης αναφορά του ποιητή στον πλούτο της αγάπης και στο άμετρο της καλοσύνης του Θεού καθιστά ήδη από την αρχή του ψαλμού εμφανή την αγωνία του να τύχει της θείας ευσπλαχνίας. Αξιοσημείωτο στην προκειμένη περίπτωση είναι ότι ο ποιητής δεν ζητά το έλεος του Θεού προκειμένου να θεραπευτεί από κάποια βαριά αρρώστια ή να αντιμετωπίσει την επιβουλή των εχθρών του, όπως συμβαίνει συνήθως σε πολλούς άλλους ψαλμούς, αλλά για να απαλλαγεί από κάποια αμαρτία. Ούτε στον στχ 3, με τον οποίο αρχίζει ο ψαλμός, ούτε στους υπόλοιπους στίχους αναφέρεται σαφώς το είδος της αμαρτίας που προκαλεί τα αισθήματα ενοχής του ποιητή, ο χαρακτηρισμός της όμως ως «ανόμημα» επιτρέπει την υπόθεση ότι πρόκειται για κάποια παράβαση του θείου νόμου που επιφέρει την ποινή του θανάτου και γι᾽ αυτό παρακαλεί τον Θεό για το σβήσιμό της (ἐξάλειψον). 
Το μέγεθος της ενοχής του ποιητή και η συναίσθηση της αμαρτίας αποτυπώνονται και στον επόμενο στίχο (4), όπου συνεχίζει την έκκλησή του για συγχώρεση. Τα ρήματα που χρησιμοποιεί εδώ ο ψαλμωδός, «πλύνω» και «καθαρίζω», είναι συνήθη στις λευιτικές διατάξεις καθαρότητας
 και δηλώνουν την ανάκτηση της τελετουργικής καθαρότητας, απαραίτητης προϋπόθεσης για συμμετοχή στην κοινωνική ζωή και κυρίως στη λατρεία της κοινότητας, και επομένως την πλήρη αποκατάσταση της κοινωνίας με τον Θεό. Προφανώς το αμάρτημα του ποιητή είναι τόσο βαρύ, ώστε δεν είναι δυνατό να εξαλειφθεί με κάποιο τυπικό καθαρμού, και γι᾽ αυτόν τον λόγο επιζητεί την παρέμβαση του Θεού, ώστε να αποκαταστήσει με το έλεός του την προκληθείσα από την αμαρτία διαταραχή στη σχέση τους
.
Την επίκληση της θείας ευσπλαχνίας τη δικαιολογεί ο ποιητής στη δεύτερη στροφή του ψαλμού (στχ 5-7) με την ομολογία του ότι συναισθάνεται το μέγεθος της αμαρτίας του και αναλαμβάνει πλήρως την ευθύνη των πράξεών του:



Γιατί το ξέρω εγώ καλά το κρίμα μου, 




το σφάλμα μου δεν το ξεχνώ ποτέ.
Ιδιαίτερο ενδιαφέρον στην παρούσα συνάφεια έχει η έκφραση «σοὶ μόνῳ ἥμαρτον» με την οποία αρχίζει ο επόμενος στίχος (6). Η διατύπωση επιτρέπει την υπόθεση ότι το αμάρτημα του ποιητή σχετίζεται με τη λατρεία του Θεού, αλλά κάτι τέτοιο δεν προκύπτει από το όλο φραστικό του ψαλμού. Η φράση, κατά συνέπεια, θα πρέπει να κατανοηθεί με το νόημα που της δίνει ο ίδιος ο Χριστός στην Παραβολή της Κρίσης (Ματ 25:31-46), ταυτιζόμενος με τον κάθε άνθρωπο, ιδιαίτερα με όποιον βρίσκεται σε ανάγκη, και προτρέποντας τους ακροατές του να αναγνωρίζουν στο πρόσωπο των συνανθρώπων τους τον ίδιο τον Θεό: «ἀμὴν λέγω ὑμῖν, ἐφ᾿ ὅσον ἐποιήσατε ἑνὶ τούτων τῶν ἀδελφῶν μου τῶν ἐλαχίστων, ἐμοὶ ἐποιήσατε». Οποιαδήποτε επομένως αμαρτία, εφόσον συνιστά παράβαση του νόμου του Θεού στρέφεται τελικά κατά του Θεού. 

Ανάλογο ενδιαφέρον από θεολογική άποψη παρουσιάζει και η συνέχεια του στχ 6. Συγκεκριμένα, το επόμενο ημιστίχιο (6γ) εισάγεται με το αιτιολογικό «ὅπως», οπότε δημιουργείται η εντύπωση ότι ο ποιητής αμάρτησε ώστε να αποδειχθούν αληθινά τα λόγια του Θεού. Το αβάσιμο μιας τέτοιας ερμηνείας το αποδεικνύει ο απόστολος Παύλος σχολιάζοντας το συγκεκριμένο χωρίο στην Πρὸς Ρωμαίους Ἐπιστολή του, όπου εξηγεί ότι δεν υφίσταται αιτιοκρατική σχέση ανάμεσα στην αμαρτία του ανθρώπου και στην δίκαιη κρίση του Θεού
. Το «ὅπως», κατά συνέπεια, δεν θα πρέπει στην παρούσα συνάφεια να κατανοηθεί ως αιτιολογικό, αλλά ως συμπερασματικό· ο άνθρωπος, δηλαδή, δεν αμαρτάνει για να αποδειχθεί η δικαιοσύνη του Θεού, αλλά επειδή ο άνθρωπος αμαρτάνει αποδεικνύονται αληθινά τα λόγια του Θεού:



Σ᾽ εσένα μόνο αμάρτησα 



και το κακό μπροστά σ᾽ εσένα τό ᾽κανα·



κι έτσι όσα είχες πει θ᾽ αποδειχτούν αληθινά



και θ᾽ ανατρέψεις κάθε κατηγορία εναντίον σου.

Στο τελευταίο ημιστίχιο (6δ) το Μ χρησιμοποιεί ρήμα σε ενεργητική φωνή (όταν κρίνεις), ενώ το Ο´ παραθέτει το ίδιο ρήμα σε παθητική (όταν σε κρίνουν). Έτσι κατά την ανάγνωση του Μ τα λόγια του Θεού θα αποδειχθούν αληθινά, οπότε ο ίδιος θα αποδειχθεί άψογος όταν κρίνει, ενώ κατά την ανάγνωση του Ο´, τα λόγια του Θεού θα αποδειχθούν αληθινά, οπότε κανείς δεν θα μπορεί να τον επικρίνει. Ο απόστολος Παύλος πάντως παραθέτει το χωρίο κατά την εκδοχή του Ο´. 
Η ενότητα αυτή ολοκληρώνεται στον επόμενο στίχο (7) με την ομολογία του ψαλμωδού ότι η αμαρτία του δεν συνίσταται σε μια στιγμιαία παράβαση του θείου νόμου, αλλά είναι εγγενής. Ενδιαφέρον από γλωσσική άποψη έχει στον παρόντα στίχο η επιλογή του σπάνιου ρήματος «κισσάω» (ἐν ἁμαρτίαις ἐκίσσησέ με ἡ μήτηρ μου). Το ρήμα κατά κυριολεξία σημαίνει “έχω όρεξη για ασυνήθιστα φαγητά”, τάση που χαρακτηρίζει σε αρκετές περιπτώσεις τις εγκύους, οπότε χρησιμοποιείται ως συνώνυμο του ρήματος “κυοφορώ”. Η ροπή του ανθρώπου προς την αμαρτία είναι έμφυτος και, επομένως, μόνο με τη βοήθεια του Θεού μπορεί ο άνθρωπος να υπερβεί την εκ γενετής κλίση του προς το κακό. 
Σ᾽ αυτήν τη βοήθεια προσβλέπει πλέον ο ποιητής και γι᾽ αυτήν παρακαλεί στην επόμενη στροφή του ψαλμού (στχ 8-15). Η διατύπωση του πρώτου στίχου της ενότητας (8) στο Ο´ διαφοροποιείται ελαφρώς από την αντίστοιχη του Μ, αλλά καθιστά το νόημά του σαφέστερο. Ο ψαλμωδός απευθύνεται προς τον Θεό αρχίζοντας με μια δήλωση. Αναγνωρίζει ότι ο Θεός αγαπά την αλήθεια και ότι προσφέρει ως δώρο στους ανθρώπους τη δυνατότητα να γνωρίσουν ακόμα και τα «άρρητα και τα κρυφά» της σοφίας του. Μόνον ως συνέπεια της θείας αποκάλυψης δύναται ο άνθρωπος να κατανοήσει την αλήθεια σχετικά με την αμαρτία και να αναγνωρίσει την αμαρτωλότητά του.
Μετά από αυτή την αναγνώριση, που δεν είναι δικό του επίτευγμα αλλά δωρεά του Θεού, μπορεί τώρα στον στχ 9 να εκφράσει ο ποιητής τη βεβαιότητά του ότι ο Θεός δεν θα αργήσει να ανταποκριθεί στο αίτημα που διατύπωσε στον στχ 3 για καθαρισμό από την αμαρτία. Ο Θεός θα τον ραντίσει με ύσσωπο, θα τον πλύνει και θα τον κάνει πιο λευκό κι από το χιόνι. Και εδώ η ορολογία που χρησιμοποιείται προέρχεται από τις λευιτικές διατάξεις για τους τελετουργικούς καθαρμούς. Ο ύσσωπος χρησιμοποιόταν, σύμφωνα με τις διατάξεις αυτές, για τον ραντισμό ανθρώπων ή αντικειμένων με νερό ή αίμα προκειμένου να καθαριστούν
. Το αποτέλεσμα όλης αυτής της διαδικασίας καθαρμού είναι να καταστεί ο ποιητής «πιο λευκός κι από το χιόνι». Την ίδια εικόνα χρησιμοποιεί και ο Θεός όταν με το στόμα του προφήτη Ησαΐα βεβαιώνει: «καὶ ἐὰν ὦσιν αἱ ἁμαρτίαι ὑμῶν ὡς φοινικοῦν, ὡς χιόνα λευκανῶ, ἐὰν δὲ ὦσιν ὡς κόκκινον, ὡς ἔριον λευκανῶ» (Ησα 1:18).

Βέβαιος πλέον ότι το αίτημα του για συγχώρεση των αμαρτιών του θα γίνει αποδεκτό από τον Θεό, μπορεί ο ποιητής να φαντάζεται και να περιγράφει στον επόμενο στίχο (10) τις συνέπειες της θείας δωρεάς· ήχοι χαράς και αγαλλίασης θα φτάνουν στ᾽ αφτιά του με αποτέλεσμα να «αναγαλλιάσουνε τα ταλαιπωρημένα κόκαλά» του. Η λέξη «ὀστέα» χρησιμοποιείται εδώ κατά τον συνήθη στην εβραϊκή γλώσσα τρόπο, ως μέρος αντί του όλου, για τη δήλωση ολόκληρου του σώματος, καθώς τα κόκκαλα θεωρούνταν έδρα της δύναμης και της υγείας. Έτσι, η απαλλαγή από την αμαρτία θα έχει ως συνέπεια την αναζωογόνηση ολόκληρου του ανθρώπου.
Παρ᾽ όλα αυτά, η αμαρτία δεν έχει ακόμα εξαλειφθεί και έτσι στον στχ 11 επανέρχεται ο ψαλμωδός με μεγαλύτερη έμφαση στο αίτημά του: «ἀπόστρεψον τὸ πρόσωπόν σου ἀπὸ τῶν ἁμαρτιῶν μου καὶ πάσας τὰς ἀνομίας μου ἐξάλειψον». Η έκφραση «αποστρέφω το πρόσωπο» με υποκείμενο του ρήματος τη λέξη «Θεός» απαντά ιδιαίτερα συχνά στους Ψαλμούς
 και δηλώνει πάντοτε την απόρριψη κάποιου από τον Θεό, απόρριψη που ισοδυναμεί με θάνατο. Στην παρούσα συνάφεια όμως ο ποιητής ζητάει από τον Θεό να αποστρέψει το πρόσωπό του όχι από τον ίδιο αλλά από τις αμαρτίες του, κατά συνέπεια να τις εξαφανίσει, όπως ακριβώς διευκρινίζει στο δεύτερο ημιστίχιο.
Όμως ο ψαλμωδός δεν αρκείται απλώς στη συγχώρεση των αμαρτιών του, αλλά ζητάει από τον Θεό κάτι πολύ πιο ριζικό. Δεν ζητάει την απαλλαγή από την ενοχή της αμαρτίας αλλά τη συμπαράσταση του Θεού, ώστε να μην ξαναπέσει στην αμαρτία. Δεν ζητάει να γίνει καλύτερος άνθρωπος, αλλά ζητάει να γίνει άλλος, εντελώς καινούργιος, άνθρωπος: «Μια καθαρή καρδιά μέσα μου πλάσε, Θεέ, βάλε απ᾽ την αρχή ευθύτητα στα βάθη της ψυχής μου» (στχ 12). Ενδιαφέρον από γλωσσική αλλά και θεολογική άποψη έχει εδώ η επιλογή των λέξεων στο πρωτότυπο εβραϊκό κείμενο. Το ιδιαίτερο ρήμα «בָּרָא» (μπαρά = ποιώ, δημιουργώ), χρησιμοποιείται στην Παλαιά Διαθήκη για να δηλώσει τη δημιουργική ενέργεια του Θεού και απαντά με υποκείμενο μόνον τη λέξη «Θεός», αποκλείοντας έτσι κάθε αναλογία της θείας δημιουργίας με τα ανθρώπινα δημιουργήματα. Ο ψαλμωδός γνωρίζει, όπως άλλωστε το έχει ήδη επισημάνει παραπάνω (στχ 7), ότι η ροπή του ανθρώπου προς την αμαρτία είναι έμφυτη, επομένως μόνο με μια νέα δημιουργική παρέμβαση του Θεού μπορεί να ελπίζει σε οριστική απαλλαγή από αυτήν και αυτό ακριβώς ζητάει από τον Θεό. Την ίδια ακριβώς ελπίδα και προσδοκία εκφράζουν και προφήτες της περιόδου της αιχμαλωσίας. Όπως διαβεβαιώνει ο ίδιος ο Θεός τον προφήτη Ιερεμία: «καὶ δώσω αὐτοῖς καρδίαν τοῦ εἰδέναι αὐτοὺς ἐμέ, ὅτι ἐγώ εἰμι Κύριος, καὶ ἔσονταί μοι εἰς λαόν, καὶ ἐγὼ ἔσομαι αὐτοῖς εἰς Θεόν, ὅτι ἐπιστραφήσονται ἐπ᾽ ἐμὲ ἐξ ὅλης τῆς καρδίας αὐτῶν»
. Και την ίδια υπόσχεση επαναλαμβάνει, απαντώντας σε σχετική προσευχή του προφήτη: «καὶ δώσω αὐτοῖς ὁδὸν ἑτέραν καὶ καρδίαν ἑτέραν φοβηθῆναί με πάσας τὰς ἡμέρας καὶ εἰς ἀγαθὸν αὐτοῖς καὶ τοῖς τέκνοις αὐτῶν μετ᾽ αὐτούς»
. Αλλά και τον προφήτη Ιεζεκιήλ διαβεβαιώνει ο Θεός ότι μετά την αιχμαλωσία θα ανασυγκροτήσει και θα αποκαταστήσει τον λαό του και τότε: «καὶ δώσω αὐτοῖς καρδίαν ἑτέραν καὶ πνεῦμα καινὸν δώσω ἐν αὐτοῖς καὶ ἐκσπάσω τὴν καρδίαν τὴν λιθίνην ἐκ τῆς σαρκὸς αὐτῶν καὶ δώσω αὐτοῖς καρδίαν σαρκίνην»
. 
Στο δεύτερο ημιστίχιο του στχ 12 συνεχίζει ο ψαλμωδός την ικεσία του προς τον Θεό, ζητώντας τη βοήθειά του για να κάνει μια καινούργια αρχή. Ζητάει από τον Θεό να εγκαινιάσει μέσα του «πνεῦμα εὐθές». Η εβραϊκή λέξη που το Ο´ αποδίδει με το επίθετο «εὐθές», δίνοντας στον στίχο περισσότερο ηθική σημασία, είναι η «נָכוֹן» (ναχών) και σημαίνει “έτοιμος, σταθερός”. Ο ποιητής επομένως ζητάει σύμφωνα με το Μ από τον Θεό τη βοήθειά του, ώστε να παραμείνει σταθερός στη νέα πορεία της ζωής του, ακλόνητος στην υπηρεσία του Θεού και του σχεδίου του για τον κόσμο.
Όλα τα παραπάνω, βέβαια, προϋποθέτουν ότι ο Θεός δεν θα απορρίψει τον αμαρτωλό ποιητή, και με αυτό ακριβώς το αίτημα επανέρχεται στον στχ 13 στην ικεσία του. Ζητάει από τον Θεό να μην τον απομακρύνει από κοντά του και να μην αποσύρει απ᾽ αυτόν το άγιό του Πνεύμα. Ο όρος «πνεῦμα ἅγιον» στην παρούσα συνάφεια, όπως και στην ενότητα Ησα 63:8-10 όπου απαντά επίσης, δεν δηλώνει το τρίτο πρόσωπο της Αγίας Τριάδος, αλλά την παρουσία του Θεού, η οποία ενισχύει τον άνθρωπο στον αγώνα του να πραγματώσει το θείο θέλημα.
Τελευταίο αίτημα του ποιητή σ᾽ αυτήν την ενότητα είναι να του επιτρέψει ο Θεός να γευτεί τη χαρά της σωτηρίας που προσφέρει. Και προκειμένου να γευτεί αυτήν την χαρά σε όλη την πληρότητά της ζητάει από τον Θεό να τον στηρίξει «πνεύματι ἡγεμονικῷ» (στχ 14). Η εβραϊκή λέξη που το Ο´ αποδίδει ως «ἡγεμονικόν» είναι «נָדִיב» (ναδίβ) και έχει διπλή σημασία “πρόθυμος” και “άρχοντας”. Αν γίνει δεκτή η πρώτη σημασία, ο ποιητής ζητά από τον Θεό να του χαρίσει την προθυμία να ακολουθεί τις εντολές του και να πράττει το θέλημά του. Αν προτιμηθεί η απόδοση του Ο´, ο ποιητής ζητάει από τον Θεό να του χαρίσει το ψυχικό σθένος ώστε η σκέψη του να κυριαρχήσει πάνω στις αμαρτωλές επιθυμίες του. Και στις δύο περιπτώσεις πάντως η χαρά της σωτηρίας δεν νοείται από τον ψαλμωδό ως ένα στιγμιαίο συναίσθημα ανακούφισης, αλλά προκύπτει από την αληθινή σχέση με τον Θεό.
Συνέπεια αυτής της αληθινής σχέσης με τον Θεό είναι η υπόσχεση με την οποία ολοκληρώνεται η τρίτη στροφή του ψαλμού. Όποιος έχει βιώσει τη χαρά της σωτηρίας που χαρίζει ο Θεός θέλει να κάνει και άλλους κοινωνούς αυτής της εμπειρίας του. Έτσι υπόσχεται ο ποιητής ότι θα αναλάβει ιεραποστολική δράση σε ανόμους και ασεβείς, ώστε να τους διδάξει τον δρόμο της επιστροφής στον Θεό (στχ 15).
Η τέταρτη στροφή του ψαλμού (στχ 16-19) συνιστά μια ανακεφαλαίωση όσων αναφέρθηκαν παραπάνω. Αρχίζει με επανάληψη του αιτήματος για απαλλαγή από την ενοχή της αμαρτίας (Απάλλαξέ με, Θεέ, από τα αίματα που έχυσα) και συνεχίζεται με επανάληψη των υποσχέσεων να εξυμνεί τη θεία ευεργεσία (στχ 16β) και να διαλαλεί προς κάθε κατεύθυνση τη θεία δόξα, ώστε να παροτρύνει και άλλους να συμμετάσχουν στη χαρά της κοινωνίας με τον Θεό (στχ 17). 
Και επειδή η κοινωνία με τον Θεό νοείται συνήθως από τους περισσότερους ανθρώπους ως τυπική συμμετοχή στη λατρεία του ναού, ο ποιητής αναλαμβάνει στους δύο επόμενους στίχους (18-19) να διευκρινίσει το αληθινό νόημα της θείας λατρείας που δεν είναι άλλο από τη «συντριβή» της καρδιάς μπροστά στον Θεό και την πρόθυμη υποταγή της στο θείο θέλημα. Ο ποιητής δεν απορρίπτει με τη θέση του αυτή τη λατρεία του ναού, αλλά, ακολουθώντας σύνολη σχεδόν την προφητική παράδοση, αντιπροτείνει στην εσφαλμένη πεποίθηση του λαού ότι η συνεπής προσφορά θυσιών προς τον Κύριο του εξασφαλίζει ασφάλεια και ευημερία, την ετοιμότητα συμπόρευσης με τον Θεό. Εκθέτοντας τις απαιτήσεις τού Θεού από τον λαό του ο προφήτης Μιχαίας αναρωτιέται: «Δεν πληροφορηθήκατε, άνθρωποι, τι είναι καλό; ή τι απαιτεί από σας ο Κύριος, παρά να ασκείτε δικαιοσύνη, να δείχνετε αγάπη και να είστε έτοιμοι να πορεύεστε μαζί με τον Κύριο τον Θεό σας;»
 Την ίδια απαίτηση θα προβάλει και με το στόμα του προφήτη Ωσηέ ο Θεός βεβαιώνοντας πως «Προσφορά αγάπης θέλω και όχι θυσιών, επίγνωση του Θεού παρά ολοκαυτώματα»
, και την ίδια διαβεβαίωση θα επαναλάβει αρκετούς αιώνες αργότερα  Ιησούς Χριστός
, επιβεβαιώνοντας έτσι την αιώνια ισχύ της. Στην ίδια γραμμή κινούμενος ο ποιητής βεβαιώνει:


Θυσία για τον Θεό είναι το συντριμμένο πνεύμα,




καρδιά που έχει συντριβεί κι είναι ταπεινωμένη 



δεν πρόκειται να την περιφρονήσεις, Θεέ.
Μόνον υπό τις παραπάνω προϋποθέσεις, που μαρτυρούν πλήρη αποκατάσταση της σχέσης του ανθρώπου με τον Θεό, έχει νόημα και είναι αποδεκτή η λατρεία του ναού και αυτό ακριβώς τονίζει η τελευταία στροφή του ψαλμού (στχ 20-21) που θεωρείται από το σύνολο σχεδόν των ερμηνευτών μεταγενέστερη προσθήκη. Στην προσθήκη αυτή ο ποιητής θεωρεί ως σημείο της αποκατάστασης των σχέσεων του Θεού με τον λαό του την ανοικοδόμηση της Ιερουσαλήμ. Η απομάκρυνση του λαού από τον Θεό του και η καταπάτηση των όρων της Διαθήκης μαζί του είχε ως συνέπεια, ακριβώς όπως το είχαν προαναγγείλει οι προφήτες, την καταστροφή του βασιλείου και την εξορία του πληθυσμού του στην Μεσοποταμία. Όμως οι ίδιοι προφήτες που προαναγγέλλουν την καταστροφή βεβαιώνουν ότι ο Θεός θα δώσει άλλη μια ευκαιρία στον λαό του και μέσω αυτού σ’ ολόκληρη την ανθρωπότητα. Με την προσδοκία αυτής της νέας ευκαιρίας οι εξόριστοι που θα επιστρέψουν από τη Μεσοποταμία στην Ιερουσαλήμ θα προσπαθήσουν να ξαναχτίσουν τον ναό και τα τείχη της. Σ᾽ αυτήν την αγωνιώδη προσπάθεια του λαού να αποκαταστήσει τη λατρεία του ναού στην αρχαία μεγαλοπρέπειά της ζητάει ο ποιητής την αρωγή του Θεού. Έτσι, ο Ψαλμός 50 που άρχισε ως μια ατομική ικεσία για συγχώρεση καταλήγει ως μια συλλογική ικεσία για αποκατάσταση των σχέσεων του λαού με τον Θεό του.

� 	Καὶ εἶπε Δαυὶδ τῷ Νάθαν· Ἡμάρτηκα τῷ Κυρίῳ. καὶ εἶπε Νάθαν πρὸς Δαυίδ· Καὶ Κύριος παρεβίβασε τὸ ἁμάρτημά σου, οὐ μὴ ἀποθάνῃς.


� 	Βλ ενδεικτικά Λευ κεφ 13 (13:6: … καὶ καθαριεῖ αὐτὸν ὁ ἱερεύς· σημασία γάρ ἐστι· καὶ πλυνάμενος τὰ ἱμάτια αὐτοῦ καθαρὸς ἔσται).


� 	Δαμιανού Δόικου, Ὁ Ἑξάψαλμος καὶ ὁ Ψαλμὸς Ν´. Εἰσαγωγή – Κείμενα – Μετάφρασις - Ὑπόμνημα. Θεσσαλονίκη 21975, σελ 149.


� 	Ρωμ 3:5-8:  5 εἰ δὲ ἡ ἀδικία ἡμῶν Θεοῦ δικαιοσύνην συνίστησι, τί ἐροῦμεν; μὴ ἄδικος ὁ Θεὸς ὁ ἐπιφέρων τὴν ὀργήν; κατὰ ἄνθρωπον λέγω. μὴ γένοιτο· ἐπεὶ πῶς κρινεῖ ὁ Θεὸς τὸν κόσμον; εἰ γὰρ ἡ ἀλήθεια τοῦ Θεοῦ ἐν τῷ ἐμῷ ψεύσματι ἐπερίσσευσεν εἰς τὴν δόξαν αὐτοῦ, τί ἔτι κἀγὼ ὡς ἁμαρτωλὸς κρίνομαι, καὶ μὴ καθὼς βλασφημούμεθα καὶ καθὼς φασί τινες ἡμᾶς λέγειν ὅτι ποιήσωμεν τὰ κακὰ ἵνα ἔλθῃ τὰ ἀγαθά; ὧν τὸ κρῖμα ἔνδικόν ἐστιν.


� 	Αρι 19:18: καὶ λήψεται ὕσσωπον καὶ βάψει εἰς τὸ ὕδωρ ἀνὴρ καθαρός, καὶ περιρρανεῖ ἐπὶ τὸν οἶκον καὶ ἐπὶ τὰ σκεύη καὶ ἐπὶ τὰς ψυχάς, ὅσαι ἂν ὦσιν ἐκεῖ, καὶ ἐπὶ τὸν ἡμμένον τοῦ ὀστέου τοῦ ἀνθρωπίνου ἢ τοῦ τραυματίου ἢ τοῦ τεθνηκότος ἢ τοῦ μνήματος. Βλ επίσης: Λευ 14:1-8, 49-53.


� 	Ψαλ 9:32· 12:2· 21:25· 26:9· 29:8· 68:18· 87:15· 101:3· 103:29· 131:10· 142:7


� 	Ιερ 24:7: Θα τους δώσω να καταλάβουν ότι πρέπει να με γνωρίσουν, ότι εγώ είμαι ο Κύριος· και θα γίνουν λαός μου και εγώ θα είμαι γι᾽ αυτούς Θεός, διότι θα επιστρέψουν σ᾽ εμένα με όλη τους την καρδιά.


� 	Ιερ 39:39: Θα αλλάξω τη συμπεριφορά και τη σκέψη τους, ώστε να με σέβονται πάντα, για το καλό και αυτών και των απογόνων τους.


� 	Ιεζ 11:19: Τότε θα τους δώσω άλλη καρδιά και θα τους εμπνεύσω με νέο πνεύμα. Θα αφαιρέσω από το σώμα τους την πέτρινη καρδιά και θα τους δώσω καρδιά που θα νιώθει. Πρβλ Ιεζ 36:26.


� 	Μιχ 6:8: Eἰ ἀνηγγέλη σοι, ἄνθρωπε, τί καλόν; ἢ τί Κύριος ἐκζητεῖ παρὰ σοῦ ἀλλ᾿ ἢ τοῦ ποιεῖν κρίμα καὶ ἀγαπᾶν ἔλεον καὶ ἕτοιμον εἶναι τοῦ πορεύεσθαι μετὰ Κυρίου Θεοῦ σου; 


� 	Ωση 6:6: διότι ἔλεος θέλω καὶ οὐ θυσίαν καὶ ἐπίγνωσιν Θεοῦ ἢ ὁλοκαυτώματα.


�	Ματ 9:13: πορευθέντες δὲ μάθετε τί ἐστιν· ἔλεος θέλω καὶ οὐ θυσίαν· οὐ γὰρ ἦλθον καλέσαι δικαίους ἀλλ᾽ ἁμαρτωλούς.





